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Rije¢ izdavaca

Bez sumnje se moze re¢i da je arhimandrit Rafail (Karelin) jedan od najoriginalnijih i samobitnih
crkvenih pisaca nasih dana. I u isto vrijeme jedan od najizdavanijih. Njemu pripada mnostvo
propovijedi, polemickih ¢lanaka, posvecéenih aktuelnim pitanjima savremenoga crkvenog zivota -
¢lanaka u kojim se razmatraju razlic¢iti problemi asketskoga i moralnog karaktera. Oni su dosta
tematski raznovrsni. Ali ako se zajedno sa tim pokusa nekako okarakterisati stvaralastvo oca
Rafaila u cjelini, onda se moze re¢i ovako: to je autor, ili tacnije ¢ovjek, koji strijemi uvijek i u
svim prilikama da govori u prvom redu o tome da je jedno samo jedino potrebno za spasenje (LK.
10, 42).

Jer zaista mnogi i govore, i pisu, i polemisu danas o mnogome. Ali, na Zalost glavno veoma ¢esto
ostaje po strani, zaboravljeno. A glavno je pak - ¢covjecja dusa koja, po rijeci Gospodnjoj, vrijedi
¢itav svijet (MK. 8, 36); dusa i njen Zivot sakriven u Bogu. I to, naravno, ne moze biti slu¢ajno.
Da bismo sudili o prefinjenim bogoslovskim istinama potrebno je izvanredno izuciti bogoslovije.
| da bi sudili o problemima koji stoje pred Crkvom danas treba odli¢no izuciti Crkvenu istoriju.

Znaci, da bi mogli govoriti i pisati 0 dusi i njenom zivotu, treba odli¢no upoznati svoju dusu i
duse drugih ljudi. A to je daleko slozenije. Treba biti vrlo strog i pazljiv u odnosu prema sebi da
bi zaista shvatili: i da je to glas duse i $ta je glas strasti; ¢emu tezi dusa radi ljubavi prema Bogu i
¢emu je u odnosu na sebe u isto vrijeme potrebno nauciti da volimo one koji su tu pored nas: jer
tek tada kroz nesavrsenstva i nedostatke, nemoci i poroke, moze se razgledati u ljudima ono
dobro i ¢isto, $to se, bez obzira pa iskvarenost ¢ovjecje prirode, sacuvalo u njima, ono radi ¢ega
Gospod voli ¢ovjeka.

Drugim rijecima, da bismo mogli pisati o duhovnom, treba postati duhovan, treba primiti Duha, a
za tako nesto treba dati svoju krv i svoj znoj. To je taj nuzni podviznicki opit, ¢iji plod postaje
istinska nelazna rije¢ na putu spasenja. Slican duhovni "plod" predloZen je ¢itaocu ove prave
knjige u rasudivanjima u mislima autora, u njegovim, kako. se povremeno ¢ini, ostrim i
odlu¢nim procjenama.

Povremeno dolazi do zaljenja, $to, kao po pravilu, arhimandrit Rafail izbjegava da govori o sebi;
a ako to i dopusta, onda je to vise iz stvarne neophodnosti i vrlo letimice. Zato i izdanja njegovih
knjiga, koja izazivaju tako veliki interes, pokazuju se lisena bilo kakvih biografskih podataka o
tome, kome one pripadaju. Ipak, autor je monah i samim tim njegova Zelja da ne pise 0 samom
sebi - potpuno se objasnjava.

Uostalom, sigurno nece biti velika greska reci da je biografija oca Rafaila, njegovo lice - to i jesu
njegove knjige. U knjigama se on otkriva kao ¢ovjek izvanredno prefinjen, dubok i, sto je
svakako najvaznije, izvanredno iskren. On uopste ne trpi nista sto bi u sebi sadrzalo i
najneznatniju laz ili lukavstvo (prevaru). Time se objasnjava "ostrina” i "odlu¢nost” njegovih
sudova, njegove uvjerenosti u tome, da je "put mucenistva" tezi, prevashodniji od puta "puteva
kompromisa®.



Ipak, treba takode reci i to da ova knjiga, Tajna spasenja, ima jednu bitnu razliku od svih izdatih
ranije. Ona se sastoji iz dva dijela. Prvi dio su besjede o duhovnom zivotu, 0 tome, sta se otkriva
covjeku na njegovom putu prema Bogu, sta izaziva radost i dusevnu tugu, sta ga to povremeno
navodi da se zaustavi i sa bolom zaviri u svoje vlastito srce. Ovdje su ostvarene iznenadujuce
snage rijeci o tome, kako dosti¢i blazenstvo, koje je dostupno samo za one koji sami sebe svjesno
predodreduju na izvorno "duhovno nistavilo™. Ovdje je u¢enje o molitvi, koja mora da postane za
hris¢anina glavni posao njegovog zivota, njegov stozer. I ovdje su pak refleksije te BoZanske
ljepote pred iznenadnim otkrovenjem koje zamire ponekad u ¢utljivom ushi¢enju ¢ovjecije duse i
koju kasnije trazi Citav zivot U suzama pokajnickog placa.

Drugi, pak, dio su sjec¢anja oca Rafaila o poznatim podviznicima ve¢ prohujalog 20. vijeka, sa
kojima ga je Gospod po milosti svojoj spojio u ovom zivotu[1]. Njihovi likovi izuzetno jarki, su
snazni prodori bukvalno privlace paznju ¢italaca na sebe. No opet nekako: od ovih ljudi ponovo
se moramo u mislima vracati autoru, koji o njima pise daleko vise nego prije, otkriva se u

svestenik, a sledstveno i kao pisac on sebe formirao bas zahvaljuju¢i svome druZenju s njima.

| jos. Onaj, kome se u pocetku otac Rafail pokaze kao suvise "strog”, kada procita knjigu do
kraja, uvjerice se, da je isto toliko on strog prema samom sebi. Uz ovo u poslednjem sluc¢aju ova
strogost li¢i, u izvjesnom smislu, ¢ak na nemilosrdnost. I dolazi ona, kako nam se ¢ini od
nemogucnosti da grijesi dusu ili da se krije pred licem istine. Jer istina sa primjesom i najmanjeg
dijela lazi ve¢ nije istina, vec ta ista laz. A samo u svijetu istine, u njenom dostizanju moze se
otkriti ¢ovjeku najglavnija tajna - tajna spasenja.

Tajna spasenja


http://svetosavlje.org/biblioteka/Knjige/TajnaSpasenja/tajna_spasenja00.htm#note1

Stvorivsi Adama, Gospod je udahnuo u njega Svoj dah. Ovdje se ne govori samo o dusi kao o
liku i podobiju Bozijem, ve¢ i o blagodati BoZijoj, onoj sili, koju nemaju ostala bi¢a, koja
obitavaju na zemlji.

Praoci su bili naseljeni u Edemu - zemaljskom raju. Ali sam Edem - prekrasni vrt - oznacavao je
i unutrasnji Edem - duhovno stanje prvih ljudi, koji su se nalazili u stalnom opstenju sa Bogom.
Adam i Eva su bili bezgresni, ali ne i savrseni. Ova Cistota bila je kao dar Boziji nezavisna od
njihove prirode. No, da bi usvojili ovaj dar, da bi ¢istota postala ne samo priroda ve¢ licna
svojina, potrebno je bilo iskusenje.

Osnovom bogoopstenja u raju ne smatra se bezgresna Adamova priroda, ve¢ blagodat Bozija,
koja je obitavala u njemu. Zato je osnova spasenja i vje¢nog zivota blagodatni put od izgubljenog
Edema prema nebeskom raju, to jeste sticanje blagodati. Blagoslov praotaca, simbolicki obredi
starozavjetne Crkve i tajne novozavjetne Crkve - sve su to sredstva za sticanje blagodati. Svojim
vlastitim snagama covjek se ne moze spasti kao $to se samo jednim naporom volje ne moze
zaustaviti starost ili savladati smrt. Metafizika spasenja je uc¢enje o blagodati Bozijoj, tim
bozanstvenim energijama U Kojima se Bog otkriva svijetu i opsti sa covjekom. U sustini
govoreci, hris¢anska asketika - to je u¢enje o onim uslovima i stanjima, kada blagodat moze da
djeluje u dusi ¢ovjeka.

Liberalno misljenje smatra spasenje covjekovim samospasenjem. Grijeh takode ima svoju
metafiziku, te strasne dubine, u koje ne sumnja liberalno i humanisti¢cko misljenje, od anti¢kih
vremena do jasih dana. Za humaniste i liberale grijeh je samo greska, glupa navika ili
pretjerivanje. Prema njihovom tumacenju dovoljno je spoznati grijeh, a kasnije ¢e ga biti lako
ispraviti, kao kad se gumicom izbrisu djecje slicice na hartiji. Ali, u sustini grijeh je izdaja Boga i
uz to tajni savez sa demonskim silama. I otud u svakoj gresnoj pomisli postoji element
saosjecanja sa demonom, a u gresnoj navici - ljubav prema satani. Zato je u grijehu zalozena, kao
programirana, smrt. Nasuprot tome, blagodat BoZija osjeca se dusom kao Zivot. Svako od nas
ima iskustvo gubitka blagodati i u takvom stanju (¢ovjeka) smrt prilazi najvise. Mi osjecamo da
nas napusta nesto najdragocjenije. Osje¢amo tugu i patnju, kao da se priblizavamo kapiji smrti.
Nasa vlastita dusa ¢ini nam se kao mrac¢na grobnica.

Blagodat je bila darovana praroditeljima, nju je trebalo samo cuvati. Ali poslije pada u grijeh,
kad prvorodni grijeh, kao nasledna bolest, Zivi u covjeku, kad kao gnojna rana razjeda njegovu
dusu, blagodat je potrebno traziti kao izgubljeno skroviste, stezati i cuvati je u stalnoj borbi sa
grijehom kojim odise nasa pala priroda, koja se nalazi pod uticajem mrac¢nih sila. Metafizika
grijeha - to je vje¢no demonsko izjednacavanje. Zato je grijeh najveca nesrec¢a i najvece zlo na
zemlji.

Sokrat je rekao: "Upoznaj samog sebe™; ali bez obzira pa svoj veli¢anstveni um on nije mogao
spoznati svoju vlastitu dusu i objasnjavao je grijeh neznanjem koje se moze savladati
samovaspitanjem i ucenjem. Ipak i sam Sokrat povrijedio je neutemeljenost takvog objasnjenja.

Samo blagodat Bozija otkriva covjeku uzas vjecite smrti. Zato su sveti, vidjec¢i covjecju prirodu i
pad, oplakivali svoju dusu dan i no¢. Savrsene liberalne predstave o mogucénosti spasenja, to jest
Bogoopstenja, bez blagodati BozZije proizilaze od te iste duhovne lazi, od nepoznavanja grijeha,



koji se ukorijenio u ¢ovjeku, koji se uvukao u njegovu prirodu, koga moze samo blagodat
pobijediti. Ovi koji sebe nazivaju hris¢anskim mnogoboscima ponavljaju dogmati humanizma:
"Covjek - to zvuéi gordo", ali "davo" zvuéi jos gordije; zbog toga humanizam, koji stavlja
covjeka na mjesto Boga, pa kraju krajeva stavlja demona na mjesto ¢ovjeka.

Gospod je uradio nesto ¢ak vise od stvaranja svijeta i sazdanja covjeka. On je palog covjeka
zamijenio sobom. U ovome se desilo iskupljenje na metafizickom planu. Ovdje se izmijenila
duhovna situacija: demon je izgubio gospodarenje nad ¢ovjekom i postao u odnosu njega vanjska
sila; on ne moze vladati nad Hris¢aninom, posto poslije krstenja Hristos Sam nevidljivo boravi u
covjeku i u njegovom srcu caruje blagodat.

Carstvo Nebesko obecano je Crkvi. Crkva - to je predvorje Nebeskog Carstva, kao stepeniste -
trijem pred vratima Nebeskog Hrama. Crkva - to je polje blagodati bez koje se ¢ovjeku
nemoguce sjediniti sa Bogom- Ko nije u Crkvi taj ostaje sa svojom neizlijecenom gresnom
prirodom, a grijeh je centrifugalna sila, koja objedinjuje sve poroke. Znaci, ko nije u Crkvi taj je
u skrivenim dubinama svoje duse protiv Crkve. Samo blagodat Krstenja i Prices¢a mogu izgnati
tamni duh iz ¢ovjecijeg srca, svrgnuti satanu sa prjestola duse. Humanisti pak smatraju da za ovu
silu i samom covjeku ostaje samo da "zasuce rukave".

Mi smo govorili prvenstveno o ¢ovjekovoj prirodi koja je jedinstvena za ¢itavo ¢ovjecanstvo, pa
prema tome sama sobom ¢ini rodovski pojam. Ali ¢ovjek takode predstavlja li¢nost koju
mozemo uslovno, ali ne u potpunosti, tacno nazvati pojmom vrste u odnosu na prirodu. Li¢nost
vlada moguénoscu izbora zato ona moze na svim etapama duhovnog puta primati blagodat, to
jest potruditi se da se pokorava blagodati, ili da odbaci blagodat, suprotstavljajuci joj se. Bez
iskupljenja ¢ovjecije prirode od strane Spasitelja nemoguce je opstenje sa blagodacu. U tome je
tajna spasenja.

Naci Boga i samog sebe

Spasti se - znaci na¢i Boga i samoga sebe. Svaki covjek je neponovljiva pojava, i u tome je
izrazena premudrost i ljepota Spasitelja. Neki smatraju spasenjem odricanje od sebe kao li¢nosti i
svoje posebnosti, kao rastakanje u nekakvoj zajednickoj apstraktnoj ideji. To je zabluda.

Covijek je duzan da se oslobodi - ne od sebe, ve¢ od tudega u sebi, saguvavsi svoju lignost i
individualnost kao dar Boziji. Da je cilj stvaranja bio unifikacija i uopstenosti, onda je Gospod



mogao da nas stvori u obliku istih geometrijskih figura. Svaki ¢ovjek ima neponovljivu tjelesnu
strukturu. To je znak da svako ima i jedinstvenu dusu. U ovome nam se otkriva ljepota BozZija,
predstavljena ne u jednoobraznosti, ve¢ u mnogoobraznosti svoje tvorevine.

Covijek treba naci sebe usred tudega koje se ubacilo u njega, koje ga je opkolilo sa svih strana. A
tude to je grijeh, strast i nemir. Ali na duhovhom putu ¢esto se susrece upravo sa takvim
greskama: da bi se oslobodio tre¢eg i nanesenog (mulja) ¢ovjek rusi ne samo grijeh veé i sebe
unistava i datu mu Bogom neponovljivost, svoju li¢nosti, to jest lice svoje duse. Ovo li¢i na to,
kao kad bi restaurator, mjesto da ocisti sliku od ¢adi i prljavstine grundirao je i naslikao na toj
istoj podlozi drugu sliku, uz sve to jos neuspesno.

Cini nam se da postoje dvije opasnosti na duhovnom putu kada ¢ovjek sakati sebe, svoj Zivot kao
pjevaé koji pjeva tudim glasom, - to je prinudavanje, to je nasilje i imitiranje. Covjek moze
oponasati primjerima iz knjiga ljude koje susrece kao apstraktne i idealne likove koje stvara u
masti, zaboravljajuci pri tome da taj primjer - zivot drugog ¢ovjeka, odraz druge li¢nosti i druge
individualnosti, apstraktni lik uvijek je sjedinjen sa raspaljenom mastom i nema prema nama
konkretnu realnost. Ovo oponasanje drugoga tijesno je povezano sa Uobrazavanjem i zato postaje
za dusu laz, ako je orjentisana na vanjstinu, a ne na duh. Mi uvijek ostajemo - mi, druga li¢nost
nec¢emo postati nikada, ali svoje "ja" mozemo pokvariti i osakatiti, to jeste izgubiti svoj put. Mi
moramo naci svoje “ja, zato ¢ovjek, uzimajuci u obzir iskustvo i primjer drugih, ne treba se
poistovjecivati sa drugima, ve¢ izlaziti iz samog sebe, samo razlikovati sta je nase, a sta tude sto
je prisutno u nasoj dusi, a sto je ubaceno. On mora da rijesi zadatak - medu linijama koje se
isjeku da nade svoj, a ne tudi put. U sluzenju Bogu, u duhovnom zivotu vazno je sacuvati svoju
licnost, a ne da smatra li¢nim svijetom razne okolnosti, sujete - boju. Ako tako postupi u
duhovnom zivotu, covjek ¢e postupati licemjerno, svrstace se u neke li¢nosti procitanih knjiga, u
neke ljude iz okruzenja ili svoju sopstvenu mastu. Zato je ovdje veoma vazio ni U kom sluc¢aju ne
izjednacavati se sa svojim strastima, privrzenostima. sa svojom oholos¢u sa svojim neprirodnim
stanjem, tako isto ne treba se identifikovati se svojom bolesnom mastom. Covjek nalazi sebe
boreci sa grijehom: on kao da se iskopava i izvlaci to iz zemlje svojih strasti. Kako razlikovati
glas grijeha i strasti od glasa ciste duse? Na glas grijeha srce, reaguje tuznim ¢uvstvom; ono ili
¢uti, pritajivsi se ili jednoliko kuckajuéi stenje. Grijeh stiska ¢ovjecije srce i ¢ini ga malim, uskim
i sivim. Nekakva sjenka pada na ¢ovjeka - sjenka dolaze¢e odmazde. Glas strasti je pracen
¢uvstvom naslade, um kao da zatvara svoje oci i ponire u tamu, a paznja se sliva sa ¢uvstvom
naslade, pije ga kao ¢asu sa opojnim slatkim napitkom. Po svome djelovanju naslada je
uspavljivanje, poniranje u podsvijest, u proces, koji nema cilja, to jeste kada cilj postaje sam
proces ili mutna radost nerava k krvi sli¢na ¢udnom zadovoljstvu koje osjeca ¢ovjek ¢esuci na
svome tijelu lisaj ili ranu. Osobina strasti je gasenje uma. Suvisna privezanost prema nekome ili
ne¢emu, misao da se ne moze Zivjeti bez toga ("drugoga"), sve su to strasti. Cak vise od toga,
podsvjesno predmet strasti dobija za nas znacenje samog bozanstva. Slijedenje ovom putu donosi
covjeku osjecaj mira, jos kada djeluje blagodat, kada se skidaju sve suprotnosti, -¢ovjek
dozivljava veliki spokoj i unutrasnju slobodu. I jos nesto - osjec¢aj radosti. Tudi put rijetko da je
radost. Duhovna radost se moze dobiti i kod dubokog pokajanja ¢ovjekovog. Ovdje nije rijec¢ o
emocionalnoj zemaljskoj radosti, ve¢ o miru srca, koji je ozaren toplim svjetlom. Kada blagodat
govori u dusi: "To je moje" - tu nema sumnji, a kada umjesto duha strasi govori: "To je moje" -
onda u srcu ni¢e sumnja i smusenost koji ga kolebaju i rastuzuju. Ali strast svojom agresivnom



energijom gusi tugu, potiskuje svijet od srca, kao psa od tudeg dvorista i prisiljavam razum da
laze samom sebi.

Dakle, prvo, kako nam se ¢ini, zlo -- to je vanjsko podrazavanje primjerima, u kojima je uvijek
prisutna glumacka igra. Cak kad bi ta igra bila povezana sa tesko¢ama koje dolaze do stepena
podviga, i tada bi se takav podvig za dusu pokazao kao vanjski. Drugo - to je nasilje: nasilje mira
(po rijecima asketa, obicaj mira - to su uzavrele strasti), nasilje koje dolazi od nasih bliskih, koji
zele da budemo sli¢ni njima.

Roditelji koji su dali zivot djeci, ¢esto na nivou podsvijesti hoce da zive u svojoj djeci; zato ¢ine
nasilje nad licnos¢u svoga djeteta, koje nije kopija svojih roditelja ve¢ posebno bice. Protiv ovog
nasilja potrebni su hrabrost i smirenje; uostalom, hrabrost i smirenje, pravilno shvaceni, jedno su
te isto. Smirenost bez hrabrosti pretvara se u plasljivost, kapitulaciju pred vanjskom silom.
Hrabrost bez smirenosti pretvara se u drskost, Zelja da se na udarac odgovori udarcem.

Jos jedan oblik nasilja desava se zbog neiskustva duhovnih rukovodilaca- U duhovnom
rukovodenju treba vladati sposobnoscéu da se moze osjecati tuda dusa. Kao duhovni rukovodioci
"naznacava se" koli¢ina procitane literature, kako to ne ¢ini ¢ovjeka duhovnim nastavnikom. Za
duhovnika je potrebna sposobnost intuicije, blagodat Duha Svetoga, da bi mogli vidjeti dusu
svakog covjeka, osjecati je, pomoc¢i ¢ovjeku da nade samog sebe i svoj put. Duhovnik koji
djeluje sablonski i sematski, kao psiholog unakazava svoju djecu. Covjecija dusa dublja je i
slozenija od svih sistema i teorija. Duhovni otac mora da ovlada takvim pogledom koji vidi lice
duse, kao da ulazi u drugu li¢nost, vidi je iznutra, prima je na sebe. U dvije iste situacije za dvoje
razli¢itih ljudi on moze ukazati, ne (donijeti) suprotne, odlike, na jedno isto pitanje dati razlicite
odgovore. Neiskusan rukovodilac ¢e se prisjecati da je ¢itao kod jednoga ili drugog Svetog Oca
kao kad bi, uzimajuci sa police naslijepo lijek i daju¢i ga ¢ovjeku ne znajuci od ¢ega boluje. Ne
moze se postati duhovni rukovodilac po narudzbi, kao Sto se ne moze postati pjesnik nacitavsi se
stihova - to je dar BoZiji, to je ta drevna harizma koja ¢eka u oslabljenom i skrivenom obliku, ali
ipak jos uvijek djeluje u savremenom nam crkvenom zivotu. Naveséemo jos primjera: drugi neki
neiskusni duhovnik moze, biti sli¢an ljekaru koji, okruzivsi se priru¢nicima, ispisuje recept ¢ak
ne videci bolesnika i njegovu bolest. Biva i ovako: "duhovni rukovodilac" smatra da je dobivsi
svestenicki ¢in, dobio zajedno sa njim i garanciju bezuslovne ispravnosti svih savjeta, rjesenje
koje donosi, zato svoje savjete i uputstva pastvi on primjenjuje kao crkvenu tajnu. On obi¢no ne
¢ita nikakve duhovne knjige, smatrajuci da su se rukopolozenjem ve¢ osvetile njegove misli. U
besjedi takav ¢ovjek necim podsjeca na pijanca, koji je ubijeden da, ako on dodirne stub on ¢e
pasti -srusiti se. Stub se mece srusiti, ali on moze veoma obogaljiti covjeka koga sretne na
njegovom putu. Ima "duhovnih rukovodilaca" koji podilaze strastima i zeljama duhovne djece, iz
oholosti ili da bi izazvali kod njih sebi privrzenost. Covjek voli onoga ko opravdava njegove
strasti. Postoje "starci" koji okupljaju duhovnu decu samo zato da bi ih poslali u svoj povrtnjak.

Duhovni rukovodilac, ako bude intuitivno osjec¢ao duse svoje duhovne djece, najcesce ¢e upadati
u dvije krajnosti: ili ¢e poceti ispoljavati suvisnu opreznost, prepustajuci bolesti da se mirno
razvija, a brojne rane trunu, ili - $to je svojstveno neiskusnim ali odlu¢nim ljekarima - koji ne
iskoristivsi sva sredstva po¢nu odmah primjenjivati Sok - terapiju i amputaciju.



Gospod je obdario svakoga ¢ovjeka nekakvim talentom. To je veoma zgodna rijec: talenat je
mjera zlata. Bog kao roditelj dao je svakom od ljudi u nasljedstvo posebne sposobnosti i
odredene sklonosti. Potrebno ih je samo naci, ne pogrijesiti, ne promijeniti svojstveno svoju dusi
za tude $to ée za Govjeka biti strano i beZivotno. Covjek ne treba da mijenja sebe za drugog.
Jevandelje - to je li¢nost samoga Hrista Spasitelja. Ono je bozansko i u isto vrijeme duboko
covjecno. Zato ¢e svaki ¢ovjek naci u njemu samoga sebe. Jevandeljske zapovijesti daju Sirinu i
slobodu unutrasnjem zivotu Zato je Hristos upozoravao Svoje ucenike da ne zamjenjuju
zapovijesti vanjskim pravilom, formulama zivota. Kada se li¢nost i individualnost ne orijentisu
na ideal Jevandelja, nego se guse normalnim zakonima, tada postaje losa kopija. U ovome je
principijelna razlika izmedu Hris¢anstva koje oslikava li¢nost u Bogu, i razuma koji smijesta
covjeka za citav Zivot U Zeljezni steznik pravila, dozvola, zabrana. Jevandelje je u svome
univerzalizmu okrenuto li¢nosti, a Talmud, na primjer je okrenut etnosu kao samostalnom
subjektu i visoj vrijednosti. U islamskom fatalizmu li¢nost je uslovljena, predodredena; ovdje
caruje zakon neophodnosti. U hinduizmu i budizmu li¢nost kao realnost uopste ne postoji, ona je
samo trenutni oblik nepostojeceg bica.

Pojmovi li¢nosti i slobode su medusobno povezani. Hristos nam je otkrio neogranicene
unutrasnje prostore slobode, kao da novi horizonti smjenjuju jedan drugi kod vozdizanja
(uzdizanja) navise. To je moguénost da se zivi U zajednici sa likom i blagodati Bozijim, koje je
darovano ¢ovjeku. To je mogu¢nost da se uz pomo¢ blagodati Bozije spasi od ropstva grijeha, da
se vrati sebi, a od sebe Bogu, da se ponovo ucini i da se postane od duhovno intelektualne amebe
bogopodobna li¢nost.

Vjerujem li ja?

Postoje trenuci kada covjek pred licem svoje savjesti pita samog sebe; (iskreno) govoreci, jesam
li ja vjernik?

Posmatrajuci svoj duhovni zivot kao slobodu, pa misli koje se vrte u (pod)svijesti, kao struje
rijeke u vrtlogu ili uznemireni osinji roj, fiksiraju¢i u svom srcu osjecaj stalne uznemirenosti od
oc¢ekivanih nevolja i gubitaka, koje, kao nezvani gosti, stoje pred vratima; osjecajuci stalnu zelju
da se dobije i strah da se izgubi, posmatrajuci svoju izopacenu volju, koji vuce niskosti i podu -
ja poc¢injem da sumnjam: jesam li ja vjernik?

Jesam li ja Hris¢anin ili ateist, koji dopusta postojanje Boga samo kao transcedentnog razuma,
koji je stvorio svijet, a zatim ga prepustio samom sebi? Ja znam da je to tajni glas moralnoga
duha, ali u to isto vrijeme moja dusa pazljivo slusa kao Eva zmiju. Bog stalno daje mojoj dusi
svjedocanstva Svoga postojanja, dublja i tvrda nego ¢ak ona kojima dokazuje fakt svoga
bitisanja. Potvrduje to i svijet koji se prihvata organima nasih cula. Ali zbog neceg ova
svjedocanstva koja se prezivljavaju kao stvarna, a ne ostavljaju u srcu trag, koja su kao slova



napisana na vodi, ta¢nije, od njih ostaje samo smutno neodredeno sjecanje. Bog vise puta za
vrijeme ¢ovjekovog Zivota pokazuje ovome spoljasnje dokaze Svoga prisustva. Kada se zbog
slabe covjecje pomoci ¢ini da izlaza nema. On neocekivano mijenja bilo kakvu situaciju, kao da
otvara vrata tamnice. On tiho govori dusi: "Ja sam blizu tebe, ne boj se, samo vjeruj" ali poslije
nekog vremena to se nesvesno zaboravi. | vise od toga, tajni glas mu sapuce: To je sve samo
podudaranje visega promisla nema, zivot je lanac slu¢ajnosti, u kojem stalno igramo neku igru ".
Dobijajuc¢i dokaze Bozije pomoci ¢ovjek ih za¢udujuce lako gubi, kao da demon pljacka
uspomene iz njegovog pamcéenja, kao ptice koje iskljucaj zrna iz klasova psenice. Sveti Oci su
nas upozoravali na fatalni grijeh zaborava; medu tri glavna uzroka pogibije duse oni su stavili
zaborav, koji kao crna pelena zamotava ¢ovjekov um i taj prestaje da vidi svjetlost. Sveti Oci
nam zapovijedaju da treba da volimo Gospoda, zbog njegove blagodati i blagoslova, a mi najesce
postupamo kao iscijeljeli gubavci, koji su posli svojim putem, ¢ak se i ne okrenuvsi na Hrista.

Cudan paradoks: ¢ovjek je u svom Zivotu probao sve i zaboravio sve. Uostalom, sumnje o
kojima ja govorim razlikuju se na spoznajnom nivou. Najcesce se one gnijezde u dubini duse,
gdje strasti zaglusuju glas duha, gdje ja vidim skrivenu ljubav prema grijehu, tamno odvlacenje
prema gordosti strasti, prema prahu i gnoju. Kroz strasti ¢ovjek gubi misti¢ki pokusaj
Bogoopstenja. On prestaje da osje¢a Boga u svojoj dusi. Strast, to je ljubav prema demonu, koji
izdize u dusi idola - praznoga unutra.

Covjek moze smatrati sebe vijernikom, to jeste "vjerovati u svoju vjeru" ali da u dubini srca ne
bude takav. Obi¢no u ekstremnim situacijama, kada se ¢ovjek nade na granici zivota i smrti,
pokazuje se njegova sustina, priroda; vecina od nas u tom periodu trazi zastitu i spasenje u
spoljasnjem i tek kad se uvjeri u svoju nemoc sjeti se Boga. Ovdje se Bog posmatra ne kao
Tvorac i Promislitelj svijeta, ve¢ kao neka poslednja sansa. Opet psiholoska zagonetka: zasto
covjek voli demona, koji ga kao lopov stalno vara i potkrada? Ljude, nepravedne prema sebi
covjek smatra neprijateljima, a demona - svoga ubicu - prijateljem! Ovaj fenomen djelimi¢no se
moze objasniti u¢enjem o praroditeljskom grijehu, koji je porazio - kako cjelokupno
covjecanstvo, tako i svaku dusu. Zmije se gnijezde u srcima ¢ovjeka - to su strasti; one
zapovjednicki traze hranu za sebe. Za lopove je potreban no¢ni mrak, i dusa, sklona strastima,
ona iskljucuje svjetlost duha, da ne vidi svoj bezobrazluk i pad, da bi se uvukla u svoje tamno
podzemlje.

Ne mogu se uzivati istovremeno blagodat i grijeh. Ruze ne rastu na dubretu. Kada volja i um
sklapaju savez sa strastima onda se gubi osjec¢aj Bogoprisustva. Dusa sama odustaje od jedinstva
sa duhom i identifikuje sa svojim strastima i vanjskim svijetom, u tome nalazi hranu za svoje
strasti. Prvorodni grijeh je porazio svijet kao polje zemaljskog postojanja ¢ovjecanstva, kao
sistem uzajamnih odnosa kao atmosferu i srediste u kome dusa dise i raste ve¢ bolesna, od
samoga svog rodenja. Svijet se vise pretvara u steznik strasti, njegovo postojanje prelazi u
prikrivenu agoniju. Bolest i bezumlje - pojedinac¢no i kolektivno - stvaraju svoje komplekse,
izvrnute psihicke modele i sisteme. Prilagodavajuci se svijetu. ¢ovjek se ukljucuje u njega,
postaje njegov dio. Ovdje se unutrasnje bezumlje ¢ovjecijeg uma sjedinjuje sa kolektivnim
bezumljem svijeta, samo se moze tako izraziti sa organizovanim bezumljem i organizovanim
haosom. Covjek zaboravlja iskustvo Bogoopstenja, ali ovjek zaboravlja takode i iskustvo
druzenja sa svijetom. On lako zaboravlja da postoji Bog, ali takode lako zaboravlja da je svijet
¢arobnjak i varalica i opet trazi savez sa njim kao sa prijateljem. Svijet nikome ne moze dati



srecu: kako vjernicima tako i nevjernicima. Samo vjernik osjeca dublje tugu, kada ga svijet
zarobljava u njegovu mrezu strasti. A kod nevjernika ova tuga se manifestuje u gluhoj zlobi,
nezadovoljstvu, dosadi, koje oni pokusavaju zaglusiti, vinom, bujicom vanjskih uticaja,
tijelesnim i dusevnim nasladama, kao da ho¢e da umanje bol od rane, ali neprestano je
zagadujuci.

Covjekova dusa se stalno nalazi u stanju uznemirenosti i napregnutosti. Raskorak izmedu
ostvarljive ili zamisljene Zelje i strogo realne stvarnosti primoravaju dusu da prezivljava stalna
razocarenja: jedni zele i ne mogu da dostignu zeljeno, drugi dostizu ono sto su htjeli ali, ono se
ne pokaze onakvim kakvim su ga zamisljali i oni traZe novo, i ponovo, dobivsi ga, ne bivaju
srecniji.

Materijalno je uslov za postojanje duhovnog. Ali ako ono iz uslova prede u cilj onda postaje
zamka za dusu. Materija se u ovakvom sluc¢aju pretvara u iluzionistu koji pokazuje na vanjskoj
pozornici scene iz zamki bajke. Dusa voli ovaj svijet. Ona se zaljubila u njega, kao sto se ¢ovjek
nehotice moze zaljubiti u lopovkinju i bludnicu. Ona ga Citavo vrijeme vara, zarazava
prljavstinom njegovu Kkrv, krade mu sve $to on ima, a on ipak voli nju kao predmet svoje bolesne
strasti.

Covjekova volja je grehovna. Unutrasnji grijeh je solidaran sa vanjskim. BozZija volja je svetinja,
zato joj se protivi citav svijet i covjec¢ja dusa. Bozija volja je blago, ali to ne zeli da zna ¢ovjek
poraZen grijehom. Zato on laZze Boga i sebe kada govori u molitvi: " neka bude volja Tvoja", -
njegova tajna molitva je " neka bude volja moja". | pad i spasenje pocinju od njihove volje. | tada
imamo dva puta, "spasenja” - prvi, laksi i bezopasniji, - to je odbacivanje svoje volje, svoje
predavanje poslusanju, potajno potcinjavanje sebe duhovnom rukovodiocu, kao kad bi covjek
sam predao. svoju volju, kao bludnog i neposlusnog roba, svome gospodaru, koji ho¢e da ga
nauci i smiri.

Ima drugi put, naporan i tezak: ¢ovjek mora da misli o neizbjeZznoj smrti, o prolaznosti ovoga
svijeta, da shvati da je sve ovdje nestalno, prolazno. Da nas svijet neprestano obmanjuje, da smo
mi prvi neprijatelji svoji i da treba da se nau¢imo da ne Zelimo nista vanjsko i svjetsko, ve¢ samo
volju Boziju. Ovo nije budisti¢ka ravnodusnost u odnosu na svijet kao izjednacavanje dobra i zla,
postojanja i nepostojanja, vec vjera u to da je jedino istinsko blago u ovom zivotu pracenje volje
BoZije i strahopostovanje pred Njegovim promislom.

Slijedeci prvi put mi dajemo svoju volju, slijede¢i drugi, duzni smo je umrtviti. Mada bi ta¢nije
bilo re¢i, treba da je umrtvimo i u jednom i u drugom sluéaju. I u prvom i u drugom slucaju
energija volje prelazi u oblast duha a sama volja se transformise u ono sto su Sveti Oci nazivali
trezvenoscu i bdenjem -hranjenjem svoga srca i koncentracije duse u molitvi. Dusa mora da
donese dramati¢an izvod o tome §ta je bogatstvo i siromastvo, pobjeda i poraz, dug zivot ili rana
smrt, izvrsavanje ili neizvrsavanje planova i zelja - to nije ni dobro ni zlo, ve¢ odredene okolnosti
i situacije, i da je jedino i iskreno i dobro - Bog, a jedino zlo ono §to stoji kao prepreka izmedu
duse i Boga.

Dusa ovome i vjeruje i ne vjeruje. Ona protestvuje i vice, i ovdje volja mora da prisili dusu da
nasilno povjeruje kao sto nasilno oducavaju pijanca od pic¢a. Ovdje nije rije¢ o intelektualnom



nasilju nad dusom, ve¢ nasilju nad bolescu, to je borba za dusu ¢iji je jedini zivot Bog. Ako se
uzme glavna zapovijest o volji Bozijoj, onda ona glasi: volja BoZija - svetost nasa (up. 1. Sol. 4,
3), a svetost - to je prisustvo blagodati u dusi. Ako se ¢ovjek nauci da ra¢una na Promisao Boziji,
da vjeruje u Promisao Boziji, da voli promisao BoZiji, onda ¢e on sa zahvalnos¢u primati ono sto
mu salje Bog i ono s§to drugi ljudi primaju kao bijedu i nesrecu smatrace darom koji mi daje sam
Gospod, naucice se vise cijeniti zemaljske jade - so koja ubija crve u njegovoj dusi, nego
zemaljske radosti u kojima se ovi crvi razmnoZavaju i rastu, zarazujué¢i dusu nekakvim bolesnim
bavljenjem ovim svijetom. Da bi ¢ovjek bio zaista sre¢an, njegov zivot mora biti smjesten u rijec
"slava Bogu za sve". On se mora odre¢i ovoga svijeta da bi dobio vjec¢ni svijet, on se mora odreci
sebe da bi dobio samog sebe.

O molitvi

Najsira od svih zapovijesti koja obuhvata ¢itav duhovni zivot ¢ovjeka, ¢ije se ispunjenje treba
pretvoriti u postojano stanje ¢ovjecje duse jeste - molitva. Nju je izrazio apostol Pavle u dvije
rijeci: stalno se moliti (1. Sol. 5, 17). Druge zapovijesti predstavljaju - ili posebne radnje, koje se
vrie u odredeno vrijeme, ili osje¢anja, kaja ne mogu biti stalna i neizmjenljiva. Cak ljubav prema
Bogu mijenjala se kod podviznika u periodima ohladenja. Ovaj duhovni plamen cas je jarko
gorio u njihovim srcima, ¢as se promisleno skrivao u dubinama i tajnim skrovistima njihova
duha.

Covje¢ja dusa je po svojoj prirodi prosta, ali poslije pada u grijeh jedinstvo njenih snaga se
narusava, one su dosle u stanje bolesnog nesklada, odvojenosti, ¢esto se suprotstavljajuci jedna
drugoj. U molitvi dolazi do spajanja onih snaga, budenja duha i okrenutosti onome sto je Hristos
nazvao "okom srca", prema Bogu.

Blagodat nadilazi grijehove i strasti, ali oni nastavljaju da zive i djeluju u ¢ovjecijoj dusi ¢ak u
ono vrijeme, kada se ¢ovjeku cini da se na krilima blagodati izdigao iznad grijehova i da ve¢
potpuno pripada Bogu. Vrijedi mu samo jos nakratko potrositi blagodat kao strasti, kao kad
probudene zvijeri ponovo pocnu trzati svojim kandZzama njegovo srce.

Molitva je svjetlost duse. Mraci se svjetlost i ¢ovjek upada u mrak. On gubi osjecaj vjecnosti,
prestaje da vidi samog sebe. Bog postaje za njega ne Zivi Bog koga on osjec¢a svim svojim bi¢em,



ve¢ kao apstraktno-razumna ideja sli¢na hladnoj i dalekoj svjetlosti zvijezde. Molitva je postala
za nas neki vanjski dug koji mi upla¢ujemo u odredeno vrijeme i to trudeci se da umanjimo
njegovu visinu ili da ga potpuno izbjegnemo. No, medutim potrebna je molitva koju daje Crkva,
jer ona je sredstvo za dobijanje stalne molitve. U zivotu drevnih hris¢ana molitva je sluzila kao
stozer oko koga su se okupljali moralni koji nas i do danas porazavaju svojom veli¢inom.
Molitva je za njih bila podzemni izvor koji stalno tece, koji je nevidljivo hranio njihova djela,
misli i osjecanja. Molitva je za njih sila, ona nebeska vatra ¢iji odsjaji ozaruju vremenom i nas,
kada ¢itamo djela podviznika i Svetih Otaca. Zato izreke asketa koje su skupljene u paternike,
proste su i kratke, ali zadivljujuce jasne i Zivopisne, pa vrse izuzetno dejstvo na ljudska srca.

Covjecanstvo se sve vise udaljava od Boga. Nekada je bilo mogucée podijeliti svijet na hrigéanski
i paganski. Sad hris¢anski svijet vise li¢i na ogromnu pustinju, gdje su se samo rijetke nekakvim
cudom sac¢uvale male oaze i mjestimi¢no ispod kamenja i pijeska probija se kao zakrzljala trava.

Jedina sila, koja se moze suprotstaviti ovoj pustinji koja guta sve, jeste molitva.

Svijet je prestao shvatati molitvu. On ili odbacuje molitvu (najcesce troseci snagu na mnostvo
nepotrebnih vanjskih djela), ili gleda na nju kao na meditaciju sredstvo za odredeno psiholosko
raspolozenje, to jest vrsi je kao autohipnozu ili autosugestiju. | §to je zaista strasno, taj svijet, koji
je izgubio molitvu, izgubio je Boga...

Najopasnija stvar u duhovnom Zzivotu je kompromis. Kompromis stalno ¢ini ¢ovjeka farisejem,
koji ima dva lica i dvije volje. Bas zbog kompromisa sa duhom svjetskim otezava nasa dusa i
slabi nasa dusa. Svjetski duh veze covjeka prema zemlji stotinama niti.

Sta je potrebno da bi se naugili molitvi? Prije svega molitvu treba smatrati najvaznijim poslom u
svom zivotu, a sve ostalo - drugostepeno je. Potrebno je da sav nas zivot doprinosi molitvi. I to
nije odricanje od spoljnjeg svijeta. Drevni hris¢ani su savjesno ispunjavali svoje obaveze i rad,
smatrajuci ih sluzenjem Bogu, a ne ljudima. Smetnja je drugo - nas nepravilan odnos prema
svijetu, ljudima i samima sebi. Andeli se $alju da sluze ljudima, ali oni ovim ne gube molitve.
Molitva se gasi od naseg strasnog o¢aravajuceg srca u odnosu prema svijetu, njegovim djelima i
pojavama, od nase totalne predanosti njima. Zato covjek treba da omrzne ono §to sprecava
molitvu. Dusa se sastoji od tri sile: uma, osje¢anja i volje (u drevnoj antropologiji: misljenja,
zeljenja i razdrazljive sile), i sve tri sile treba da ucestvuju u molitvi.

Kao prepreka razuma u molitvi jeste njegova oholost. Oholost rada vlastoljublje i uvjerenost u
svoje snage. Dok je ¢ovjek siguran u sebe onda on ne moze da se moli. Njegova molitva se
pretvara u nau¢eni monolog; Bog mu prestaje biti potreban. Um, koji se nada u sebe, odvaja se
od Boga i pod dejstvom oholosti i strasti vlastoljublja, crpi: snagu u spoljasnjim znanjima kako
bi obezbijedio podlogu za svoju veli¢inu. Ovdije se najavljuje radoznalost uma. Covjek tovari na
sebe nepotrebna znanja koja smatra svojim intelektualnim bogatstvom. Ova znanja hrane
njegovu oholost, a sujeta stalno trazi nova znanja. Takav covjek li¢i na skrticu koji vuce sve sa
ulice u svoju kucu. Njegova soba li¢i na gomilu smeca, njemu je tesko disati i kretati se zbog
starudije, ali umjesto da tu starudiju izbaci, on skuplja jos vise nepotrebnu starudiju. Um,
opterec¢en nepotrebnim znanjima, ste¢enim zbog sujete i neukrotive radoznalosti, vuce dusu



nanize. On je slican ptici koja na krilima ima privezane olovne utege: ona hoce da uzleti ali ne
moze i samo bespomo¢no puzi po zemlji.

Visoka molitvena stanja dostizu obi¢no ljudi jednostavna uma i srca, ili pak oni koji smatraju
svjetska znanja, koja su dobili, za prasinu i prah.

Covjek mora da se odrekne nepotrebnih znanja da bi u dusi imao slobodno ono prostranstvo u
kome moze djelovati blagodat. LaZzna znanja su ispisana i obrisana tabla na kojoj je vise
nemoguce napisati i naslikati.

Mrznja prema laznim znanjima i oholosti razuma otkriva pred ¢ovjekom tajne vjere i duhovnu
mudrost. Nepoznavanje spoljneg i prolaznog, onoga, sto ne prelazi u vjec¢nost postaje pocetak
istinskog znanja duhovnog svijeta i puta prema njemu. A nepoznavanje onoga, $to nije potrebno
za spasenje sto se odnosi samo na obi¢no zemaljsko bitisanje postaje osnova na kojoj rastu
cvjetovi duhovne mudrosti. Ptica, koja se izvuce iz mreze, slobodno uzlijece gore, navise. Um,
osloboden od suvisnih znanja, ulazi u onu unutrasnju mrezu, gdje u tami besjedi s Bogom.

Sta je potrebno uraditi da bi smanjili potok informacija koje nas neprestano optereéuju? Prvo -
odreci se gresnog, javno Stetnog, nepotrebnog, a zatim ¢ak potrebno svesti na minimum, do
najneophodnijeg; uz ovo kvalitet covjekovog rada cesto popravljati, da bi umjesto mehanickog
paméenja u njemu probudio stvaralacki um, i dostigao umijec¢e da kroz malo dostigne mnogo.

Sledeci neprijatelj molitve je naslada koja iskusava ¢ovjekova osjec¢anja. To je emocionalna
provokacija kojoj je najvise podlozna ¢ovjecja dusa. Naslada - to je surogat srece, demonski
falsifikat, dozvan da sobom zamijeni duhovni rast koji je ¢ovjek izgubio. Ono se zavrsava teskim
osjec¢anjem unutrasnje opustosenosti i pri tome sto je intezivnija bila sama naslada tome ¢e biti
jace posljedice osjecanja gubitka. Poslije emocionalnog uspeha, koji prezivi dusa slijedi neka
provala u dusi - kao sjenka smrti. | to je najsigurniji znak toga da nam sada odvodi dusu od Boga
- izvora zivota.

Savremena kultura sa nekim izuzecima, predstavlja kult naslada, ponekad u izuzetno ruznom
obliku, a ponekad pod vanjskim privla¢nim li¢nim dobro¢instvima. Strasno srce ne moze biti
Cestica neba, ono postaje saka zemlje. Srce, uprljano i oslabljeno nasladom ne samo da ne moze
da se moli, ve¢ se ¢ak protivi molitvi, mrzi molitvu, kao s$to pas mrzi onoga koji pokusava da mu
iScupa otrovan komad mesa. Takav ¢ovjek ili sasvim bjezi od molitve ili samo izgovara zvuéne
rijeci kao sintagmu zvukova ne shvatajuc¢i kome se on obraca i $ta trazi, to jeste ostavlja od
molitve samo vanjski oblik. Da bi se naucili molitvi treba zamrzeti nasladu kao svoga
neprijatelja, odbacivati ono §to izaziva strast, ma koliko to bilo tesko kao po rijecima
Spasiteljevima, odsjeci sebi ruku ili izvadati oko za to da bi usli u Carstvo Nebesko (Mt 5, 29 -
30). Svijet posebno zestoko $titi svoje pravo ha strast i nasladu, smatrajuci to glavnim ciljem
covjecjeg zivota. Upravo zato gotovo sva umjetnost se i bavi time da oblaci raspadajuci trup
naslade u svilenu odjecu i zlatne ukrase.

Strasti se najcesce pobjeduju jakim osjec¢ajnim likovima, zbog toga kod molitve, kod pripreme za
molitvu, likove, nakic¢ene svjetskom umjetnoséu i modernom knjizevno$éu, a takode mastom i
fantazijom moramo nemilosrdno izgoniti kao lopove koji su provalili u nas dom.



Molitva - to je ogledalo unutrasnjeg covjec¢anskog stanja. Molitva - to je sud nad ¢ovjekovom
dusom; da li je ona vjerna Bogu?

Treca sila duse - to je sila volje. Od nje zavisi ¢covjekova sposobnost da se koncentrise na
potrebno i zastiti um i srce od nepotrebnog. Ponekad je nazivaju odvaznos¢u duse. Volju slabi
isto ono sto slabi um i srce: mnogo znanja, prekomjerno starateljstvo i sujeta, zaboravljanje
glavnog i primamljivost naslada. Osobine volje su odluc¢nost i trpljenje. U molitvi trodjelna dusa
postaje trojedina.

Bijela boja ¢ini se posebno jarkom na crnoj podlozi. Duhovni svijet postaje posebno intenzivan u
polju voljnog neznanja. Apostol Petar rekao je Hristu: Eto, mi smo ostavili sve i posli smo za
Tobom (Mt 19, 27); ostavili sve - to jest zemaljske obicaje, zakone, pretpostavljanja i znanja;
ostavili sve - to jest ostavili svoje ¢ovjecje pomisli i zelje. I¢i za Hristom - znaci i¢i putem
molitve koja prolazi kroz ¢ovjecje srce. Zato su se istinski sposobni moliti samo oni koji sli¢no
apostolima mogu reci: evo mi smo ostavili sve i posli za Tobom.

Molitva - to je smrt i vaskrsenje. Ko ne umre za svijet, taj ne moze vaskrsnuti za vjecnost. Ko se
ne odrekne sebe taj se ne moze nadi.

BlaZeni su siromasni duhom

Drevni monasi su govorili da je Isusova molitva - skraceno Jevandelje; zato na svakoj stranici
Jevandelja kao da ¢utljivo dise i svijetli nevidljivom svjetlosc¢u Isusova molitva.

Apostol Jovan Bogoslov rekao je da je cilj Jevandelja otkriti ljudima da je Isus - Sin BozZiji, da bi
oni, vjerujué¢i u NJega, imali u njemu zivot vjeéni (Jn 20, 31). Kroz Isusovu molitvu ¢ovjekovo
srce dobija svjedodzbu ne od knjige, ne od ljudi ve¢ od blagodati da je Hristos stvorio Sin Boziji
i samo je u NJemu zivot vjecni. Sve zapovijesti Novog i Starog zavjeta mogu se otvoriti pred
nama kao ucenje o Isusovoj molitvi.

Prva zapovijest blazenstva glasi: "Blazeni su siromasni duhom" (Mt 5, 3). Duhovno siromastvo -
to je unutrasnje odricanje. Covjek koji ju je primio odrice se od svojih iluzornih bogatstava,
onoga, sto toliko cijeni slijepi i stravstveni svijet. On se odrice privremenog i prolaznog, od
onoga sto postaje pljacka truljenja i smrti. On se oslobada od svojih strasnih privrzenosti, on ih
sa bolom otkida od srca. On prestaje vjerovati svojim rasudivanjima kao provjerenim laZima.
NJegova dusa li¢i na brod iz koga se za vrijeme oluje izbacuje sav nepotrebni tovar, da ne bi
potonuo i propao na dno sa svim dragocjenostima, koje su sakrivene u njegovoj utrobi; ili na
borca, koji na megdan izlazi nag da ga protivnik ne bi mogao uhvatiti za odjecu i baciti na
zemlju. Siromasan duhom je onaj koji se ne nada u sebe nego u Boga, ne u svoj razum, ne u
svoje talente, ne u pomo¢ ljudi, ve¢ samo u promisao Boziju. Zato se on odrice ne samo svijeta
nego i svetskih likova u svojoj dusi, od pomisli koje kolebaju njegov um. Biti siromasan duhom
znaci imati svoje srce slobodno za Boga, Biti siromasan duhom znaci odreci se od svega radi
jednog i u tom jednom dobiti sve, Ali ako je za vanjsko, tjelesno siromastvo dovoljno jedanput



razdati sve svoje imanje, onda je za duhovno siromastvo potrebna stalna unutrasnja borba sa
stravstvenim likovima ovoga svijeta.

Covjek nikad ne moZe ispuniti zapovjest do savrsenstva - to je put koji nema kraja. Biti
siromasan duhom - znaci stajati umom sa molitvom kod svoga srca i proganjati pomisli koje se
javljaju u njegovim dubinama. Biti siromasan duhom - znaci sluziti Bogu u tajni ¢utljivog srca i
imati ga siromasnim od pomisli ovoga svijeta. Spasavajuci se od vlastitih pomisli, ¢ovjek se
spasava od demona tuge. Zato je siromasni duhom uvijek radostan. U srcu siromasnog duhom
rada se Isusova molitva. U srcu "bogatog™ mislima makar one blistave - i uzvisene molitve se
pocinju mraciti i gasiti. Postoji blazeno siromastvo - odreci se bogatstva stvarnog i mislenog
Boga radi. Postoji drugo, satanino siromastvo - izgubiti Samoga Boga; u ovom smislu
siromastvo su demoni: oni imaju sve osim Boga.

Veci dio nasih pomisli usijava se u nas preko mracnih duhova. Zato odre¢i se od pomisli - znaci
dati svoje lazno imanje siromasnima - demonima, onima koji pune mastanjima nasu strasnu dusu
i nas gordi um. Oni koji postaju siromasni duhom po Bogu ne moraju ponovo nabavljati
rastraceno "bogatstvo", inace ce to biti Sizifov posao: covjek nosi kamen prema vrhu, ali on
ispada iz ruku i ponovo se kotrlja. Siromasni duhom mora se odre¢i ne samo onoga §to pobuduje
u dusi strasti i otvoreno vuce prema grijehu, ve¢ i od svega onoga sto nije od Boga: od svjetske
umjetnosti i knjizevnosti, od praznih pri¢a, od igara i zabava od svake nepotrebne informacije.
Cak i u ¢itanju duhovnih knjiga on mora da se ograni¢ava, da ne bi otkinulo vrijeme i silu po
najbolje - kod molitve - i nehoti¢no razvio u sebi duhovno slastoljublje u nadmenost. Prosto
¢itanje duhovnih knjiga bez selekcije u svakodnevnom zivotu je falsifikat duhovnosti, laz, ono
nepravedno bogastvo od koga i treba da se odrekne siromasni duhom. Duhovna znanja koja
nijesu dobijena radom i krvlju i nijesu pretvorena u zivot ¢ine covjeka farisejem koji se ponosi
poznavanjem Tore napamet. Kod siromasnih duhom ¢ak i molitva ne mora biti mnogoreciva.
Daleko vise odgovara njegovom siromastvu molitva kratka po obliku ali duga po vremenu.
Siromasnom duhom nije potrebno mjesto i pjesnic¢ki opisivati svoje siromastvo ili igrati dramu
pred publikom, njemu je dovoljna jedna rijec¢ - "pomozite™! Pravo siromastvo, bilo da je duhovno
ili tjelesno, malorecivo je. | zato ovo u¢enje o Isusovoj molitvi i 0 borbi sa pomislima koje su
nam ostavili Sveti Odi po svojoj sustini, jeste otkrivanje i ispunjavane te prve zapovjesti: blazeni
siromasni duhom.

U danasnje vrijeme neki crkveni pisci pokusavaju da idu dalje i od Svetih Otaca, i "usavrse™
tehniku Isusove molitve. Primjer ovome je opsiran ¢lanak "o molitvi™ mitropolita Antonija
(Bluma). Ovdje su stavljeni u isti red prepodobni Serafim Sarovski, Franjo Asiski, Optinski starci
i dr. Autor hoce da sinteticki razmotri njihov opit, i neprimjetno silazi sa puta, koji su prokreili
Sveti Oci. Mitropolit Antonije pise o tome da poslije izgovaranja Isusove molitve ne treba
nastavljati sa njenim ponavljanjem ve¢ oslusavati prema svojoj dusi u ¢utanju i potruditi se da u
0voj pauzi ¢uje odgovor od Boga. Po misljenju mitropolita Antonija mi govorimo sa Bogom, ali
ga ne slusamo - zato smo sli¢ni sabesjedniku koji poklanja paznju samo svojim vlastitim
rije¢ima. Ovoj svojoj misli, Mitropolit pridaje prvostepeni znacaj i saopstava da su mnogi iz
njegove pastve, kojima se ranije nije davala Isusova molitva, poslije primanja NJegove metode
osjecali ozivljavanje molitve i interes prema njoj. "Ranije sam i ja u molitvi samo govorila, a
sada slusam Boga" - sa zahvalnoséu je saopstila mitropolitu jedna njegova duhovna kéi. Sta se
desava pak u tako reformisanoj varijanti molitve? Nista drugo nego spajanje i jednacenje molitve



sa meditacijom. Pauza ¢utanja - to je meditativno posmatranje svoje vlastite podsvijesti, pri ¢emu
se U njoj radaju subjektivna prezivljavanja i primaju se mucne predstave kao odgovor Boga.
Samo ocekivanje Bozanskog odgovora nije liseno okolnosti: ¢ovjek smatra da su kod njega
stvoreni unutrasnji uslovi za to da bi glas Boziji zazvuc¢ao u njegovoj dusi; on nastupa tako, kao
da uzima telefonsku slusalicu, govori "halo™ i slusa odgovor sa drugog kraja zice. Ovdje dolazi
do gubitka onoga osnovnog za molitvu - osjec¢anja svoje nedostojnosti i gresnosti. Prezivljavanja
neociscene strasne duse postaju predmetom cutljivog promatranja; oni se kultivisu, to jest
vjestacki se pobuduju paznjom i interesom prema njima. Ovaj zapadni pijetizam u najboljem
slu¢aju ¢ini covjeka gurmanom molitve, a u najgorem - vodi u prelest.

Ushic¢enje uma prema Bogu kod pravoslavnih podviznika desavalo se neo¢ekivano za njih; a ne
metodski i planski, desavalo se ¢esto bas tada kada su se smatrali nedostojnim da sagledavaju
nebesku visinu i samo su dozivali iz dubine srca: "Gospode, pomiluj me gresnoga”, kada su se
molili samo za jedno - za oprostaj svojih grehova. Covjek, koji se u molitvi obra¢a Bogu, nikada
ne ostaje bez odgovora; taj odgovor je pomo¢ Bozija u njegovom zivotu, posebno u njegovoj
duhovnoj borbi. Ponekad se ¢ovjeku ¢ini da njegova molitva nije uslisena ali on se ne ispunjava
onako kako hoée slijepac i strastven ¢ovjek, veé po volji Bozijoj, premudroj i blagoj. Cuti ili
vidjeti Boga u svom srcu, prizivaju¢i Ga molitvom, kao zakletvom, ili zamisljanje Boga koji
djeluje u nasem srcu snagom svoga raspaljenog uobrazenja - to znaci na samom pocetku skrenuti
sa puta Bogoopstenja. Bog po svojoj ljubavi ne moze se javiti dusi ¢ovjeka koji je gord i strastan,
posto bi to bilo zlo, zato sto bi to ucvrstilo takvog covjeka - u sablazni.

No Mitropolit je htio da sintetizuje opit istocnih isihasta i zapadnih vizionara - pietista, htio je
kao da ujedini isto¢ne i zapadne monahe u jedan manastir i kao rezultat stvori svoju posebnu
"mistiku". U takvoj metodi tesko je shvatiti sta je pauza: ¢utanje izmedu molitve, ili rijeci
molitve izmedu c¢utljivoga osluskivanja prema svojoj dusi u oc¢ekivanju "odgovora od Boga".

Svaka sinteza istine i lazi pretvara se U nevjerovatnu laz. Greska u oblasti mistike rusilacki se
pojavila i u oblasti dogmatike. Zato, odgovarajuéi na pitanja studenata Moskovske Duhovne
akademije, Mitropolit je priznao da on vjeruje u spasenje ljudi van hris¢anske vjere prema
njihovim li¢nim i moralnim zaslugama.

Siromasni duhom ne propagira u svojoj molitvi susrete sa Bozanstvom, ozarenja i otkrovenja. On
se nada samo jednome - milosrdu Bozijem prema njemu, njemu posljednjem gresniku.

Sticanje blagodati



Spasenje - to je sticanje blagodati, one nevidljive sile Bozije, ¢ijim dejstvom se preobrazava
covjecja dusa.

U blagodati je uvijek sve novo: ona je neiscrpna kao samo Bozanstvo. Blagodat otkriva covjeku
tri videnja. Prvo videnje Bozanskoga svijeta, koje postaje za njega kao unutrasnja ociglednost i
unutrasnje videnje svoga svijeta i nikad se ne manifestuje kao dvije jednake i identi¢ne slike.
Blagodat otkriva duhovni svijet uvijek kao novo i neocekivano u razli¢itim zapreminama i
dubinama. To videnje nema materijalni oblik, boja i Crteza, ali u ono isto vrijeme to pije pustos
kao neki bezdani vakum, nije ista fizicka zatamnjenost u kojoj se gubi ¢ovjecja dusa - to je svijet
drugih razmjera koji se otvara dusi kao nevidljiva svjetlost, apsolutno suprotna fizi¢koj svjetlosti,
sa odsjajem plamena ili zraka sunca.

Drugo videnje - to je vlastita ¢ovjekova dusa, unutrasnji ponor. Blagodat otkriva ¢ovjeku
njegovu dusu u njenoj izopacenosti grijehom, u prljavstini strasti, u njenom dubokom padu.
Samo videnje grijeha je pocetak iscjeljenja. Ovde je ¢udna i neshvatljiva antinomija: blagodat
otkriva ¢ovjekovom pogledu tamno dno njegovog srca, gdje se legu kao zmije strasti i u isto
vrijeme ¢ine njegovu dusu ljepsom kao da svlace sa nje prljave zakrpe i oblace je u bijelu
vjencanicu.

Treée videnje, koje daje blagodat - to je videnje svijeta koji nas okruzuje. Covjek vidi u svijetu
isto ono $to i u svojoj dusi - njegovo otpadanje od Boga i tragove izgubljenog raja. | on pocinje
da voli ovaj pali svijet, ali ve¢ drugacijom nepristrasnom ljubavlju prema njemu sjedinjenom sa
milos¢u, sa bolom o tome da su ljudi sami sebe gurnuli u more, potonuli, da su gluhi na poziv
Boga. Blagodat otkriva ¢ovjeku tragediju svijeta: on prepoznaje Bozansku ljubav koju svijet ne
prima. Blagodat otkriva ¢ovjeku da je najstrasnija nesre¢a nepoznavanje Boga i vje¢na smrt, zato
covjek pocinje na pravi nacin saosjecati sa onim koga je ranije smatrao svojim neprijateljima.

Blagodat uvijek ¢ini novo. Ali Bozije otkrivanje bilo je dato Crkvi, i zato tajne bogosluzenja,
molitve kao duhovni kanali blagodati imaju svoj oblik utvrdivan vjekovima. I ovdje je opet
antinomija: u Jednima te istim oblicima pojanjem, obredima i molitvama ¢ovjek mora i moze
naci nov sadrzaj posto su obredi i simvoli koji ukljucuju ¢ovjeka u svijet Beskona¢noga, gdje
nema meda i granica za duhovno savrsenstvo.

Uzecemo primjer: ¢ovjekovom pogledu nebeski svod se ¢ini kao ograni¢eni horizont: to je kao
prava sfera ili kristalna kupola, koja ovjenc¢ava zemlju; ipak u stvarnosti nebo ne samo da je
bezgrani¢no u svojim dubinama ve¢ uvijek i neponovljivo za ¢ovjeka. Ako Hris¢anin bude
pazljivo ¢itao crkvene molitve, onda ¢e svaki put otkrivati u njima nesto novo i ranije nepoznato,
pronicace u njihov smisao, prezivljavati na drugi nacin svaku rijec, ¢ini ¢e mu se da prvi put cita
molitvu koju odavno zna napamet. Zbog toga su neki od svetih otaca i nazvali molitvu
stvaralastvom; samo, to je vlastito stvaralastvo upuc¢eno ne vani ve¢ svojoj vlastitoj dusi. Molitva
je spojena sa naporom. Nage lijeno tijelo i strasna dusa joj se suprotstavljaju. Cesto ova borba
biva napregnuta i mucna, covjek se suprotstavlja svojoj paloj prirodi, svijetu, koji se uvlaci u
njega kroz pomisli i sablaznjive slike i demonskim silama koje pri popustanju Bozijem muce



covjeka, pune njegovo srce tugom i nepotrebnim strahom, mrznjom, a ponekad dovode do stanja
potpune iznemoglosti.

Zbog toga je za pazljivu molitvu potreban podvig slican beskrvnom mucenistvu. Ovdje je
ponovo antinomija: u molitvi se spajaju bol i radost, borba i mir, rad i uteha. Molitva je
svojevrstan ispit koji polaze ¢ovjek pokazujuéi u stvarnosti kakav je njegov zivot. Ali pali
covjedji egoizam Zeli nagradu bez truda i muljavi ¢ovjeciji um slaze se sa strastima -- prevariti
Boga. To se desava neprimijetno. Covjek prestaje da shvata da molitvene rijeci dobijaju
zivotvornu snagu kada se one osmisljavaju umom i prezivljavaju srcem. Moliti se rasijano kao u
polusnu za tjelesnog ¢ovjeka mnogo je lakse, i on poc¢inje zamjenjivati molitvu jednostavnim
izgovaranjem molitvenih rijeci. Ovdje dolazi do raspada volje, uma i osjecanja koji su spojeni
ako je molitva pazljiva. Um se puni pomislima kao necistim zivotinjama, koje niko ne izgoni iz
kuce, srce postaje gluho prema molitvi, (0)tvrdne kao kamen, na kome od molitvenih rijeci ne
ostaje ni traga. VVolja se odvaja od razuma i srca, i pocinje li¢iti oslabljenoj struni koja ne moze
da daje zvuk. Izmedu Govjeka i Boga stvara se nekakav nevidljivi zid. Covjek pocinje misliti da
Citanje odredenih rijeci ¢ini molitvu i tezi prema kona¢nom cilju, prema posljednjoj rijeci -
"amin".

Ako takvome ¢ovjeku kazete da se ne moli, ve¢ obmanjuje sebe i Boga, on ¢e se uvrijediti i cak
nece shvatiti zbog ¢ega ga prekorijevaju. Sustina farisejstva je vanjski ritual bez duhovnog
sadrzaja, blagodestiva poza pri praznom srcu. Covjek postepeno zaboravlja na ona blagodatna
stanja koja je prezivio u proslosti. Na molitvu pocinje gledati kao pa neko vanjsko djelo, kao na
jaram koji on mora da nosi, kao na porez koji on mora platiti. Ovim porezom postaje broj
procitanih stranica. Svjetlost molitve se gasi u ¢ovjeku, zajedno s tim duhovni svijet postaje za
njega dalek. Cesto se nereligiozni ljudi ¢ude zasto neki vjernici, pravoslavni hris¢ani, koji
redovno posjecuju hram, ne mijenjaju se na bolje, ostaju pak isti, sa svojim nedostatcima i
porocima. Najcesce to biva bas zato sto su ovi hris¢ani ugasili svoju vlastitu molitvu, zamijenili
je samo nekim slovesnim oblikom, otprilike kao sustanje suhom hartijom. Ako takvoga ¢ovjeka
upitate ¢emu se moli, tesko da ¢e moc¢i odgovoriti. On nece da ulozi ¢ak ni tako mali napor koji
je potreban da bi shvatio smisao onoga sto je procitano i onoga $to se ¢uje, ne govoreci vise o
duhovnim prezivljavanjima. Desava se, da ¢ovjek, zavrsivsi molitveni obred ne sjeca se da li je
procitao jutarnje ili vecernje molitve ili nesto trece.

Ovdje se posebna opasnost krije za svestenosluzitelje. Oni moraju da ¢itaju molitve "po
narudzbi", bez obzira na zauzetost, umor, svoje dusevno stanje; zato je velika sablazan za njih
procitati molitvu, a ne ukljugiti se u nju kako treba, ne procitavsi je srcem. Zato se i zahtijeva od
svestenika izuzetno veliki podvig biti uvijek iznutra pripremanje za molitvu, izvrsavati svako
vrienje sluzbe kao svoje krvno djelo.

Obi¢no oni, koji se mole nepazljivo i rasijano, postaju nepazljivima takode i u odnosu prema
izvrsavanju zapovjesti Bozijih, moralna strana hris¢anstva kao da prestaje postojati za njih. Oni
prestaju da vide i osjecaju svoju gresnost. Slabi molitva, slabi pokajanje, a iza njih i duhovni
zivot. Za vrijeme molitve U kuéi ili u hramu, analiziraju¢i stalno svoje pomisli ili zivotne
poslove, covjek po zavrsenju sluzbe ili pravila zadovoljno govori sebi: "Ja sam se pomolio",
uopste ne pomisljaju¢i da se on nalazio pred Bogom kao mrtvac.



Cesto lazna farisejska molitva razvije kod ¢ovjeka posebnu gordost: on poéinje osudivati i ugiti
druge kao da je stekao na to pravo. | u svom zivotu ovakvi licemjerni, "molioci”, bivaju
uvredljivi, razdrazljivi i zli pa zato vidje¢i to nevjernici govore: "lde u Crkvu, a zivi gore od
nas". Ovi ljudi ne shvataju da su duhovno prestali na pravi nacin prisustvovati u Crkvi. U hramu
stoje samo njihova tijela kao grob duse, a um je zakopan, pogreben u svetskim brigama. Oni su
opterec¢eni svojim mastama i planovima, gluvi i slijepi za ono sto se desava u pravom smislu u
hramu, srce takvih ljudi je zatvoreno za blagodat koja treba da side za vrijeme bogosluzenja.
Tacnije oni vide samo spoljasnjost hrama: kako je hram pogciscen, ko je od poznatih dosao danas
na sluzbu, kako su odjeveni; prilaze da ih pozdrave, saopstavaju i saznaju novosti, posmatraju
lica, uzbuduju se sto su ih gurnuli, negoduju sto je kod pjevaca ruzan sluh i zatim izlaze iz
hrama, buduc¢i sigurni da su se pomolili i platili porez Bogu. Ovo stanje duhovnog
samozadovoljstava i licemjerja moze se nazvati malogradanskim farisejstvom.

Ali postoji drugi tip ljudi, koji ho¢e da se mole, ali njihova molitva se raspada kao kuca od
pijeska; oni ulazu napor, ali ne ¢uju sopstvenu molitvu, slicno kao kad se ne cuje glas iza
zatvorenih vrata tamnice. To su ljudi koji su napunili svoju dusu i sje¢anje vanjskim stvarima,
kao sto pune stvarima sobe, tako da postaje tesko kretati se u njima i disati. To je kult znanja, to
prekomjerno gutanje informacija kad um postaje debeo i malaksav, kao tijelo prezderano, kao
utroba Gargantua, koji je progutao sve sto se nalazilo na njegovom ogromnom stolu. Takvi ljudi
zive U svijetu nagomilani informacijama, nepotrebnih nesistemati¢nih, taéno kao Puskin medu
otpadom koji je sakupljao. Um gubi svoju snagu pokusavajuci da obradi ovaj materijal koji puni
covjeku pamet i gusi njegove stvaralacke sposobnosti, ali on gotovo sav ostaje mrtva ruda. Dusa,
guseci se u grudima, nakljukana je vanjskih znanjem, a ne moze da se uzvisi nad zemnim.
Zemlja je - stihija nau¢nika: oni mogu raspravljati o Bogu, ali kad se pokusaju moliti onda se
najcesce pretvaraju u bespomocne astmaticare.

Drugi kult je - kult emocija i prezivljavanja. To su oni ljudi koji su zaokupljeni umjetnoscu, oni
zive U svijetu svojih mastanja, fantazija. NJihovo srce, hapunjeno strastima, takode je gluvo za
molitvu. U hramu su oni utisnuti u svoja mastanja. Oni jadikuju da je na bogosluzenju malo
efikasnosti. Ponekad se oni prihvataju da sastavljaju svoje molitve - onako, kako drugi pisu
stihove, no ubrzo dolaze do zakljucka da je u pozoristu dusevni zivot ljepsi, raznovrsniji i
efikasniji.

Treci kult je - kult naslada na nivou osjecanja, u ovoj oblasti ovladava Zed za seksom i Krvi.
Takvi ljudi gube ne samo duhovni ve¢ i dusevni oblik. O ovoj vrsti ljudi nije zgodno govoriti u
ovoj knjizi. Kod svinje su o¢i uvijek sa pogledom dolje. Ali nevolja je u tome §to ovi ljudi ¢esto
sebe smatraju hrigéanima. Sta re¢i o njinovoj molitvi? Oni se mole samo kada padaju sa stijene,
ili kad im se pojavi zlo¢udni maligni tumor.

Dva vida bogopoznanja

Postoje dva vida bogopoznanja. Prvi vid - vidjeti Boga kroz svijet kao njegovog Stvoritelja i
Promislitelja, koristiti razumna dobra svijeta i zahvalivsi za njih Gospodu, uspinjati se od nizeg
ka visem, postepeno izostravajuci, sublimirajuci svoja osjec¢anja, vidjeti Tvorca u njegovoj



tvorevini i od sozerecanja tvorevine uzlaziti mislima prema Stvoritelju. Ovo je put zahvalnosti
Bogu za zivot i ona blaga koja je On dao ¢ovjeku. Drugi put je odbacivanje svijeta radi Boga.

U prvom slucaju psiholoska usmjerenost je ovakva: svijet nas priblizava Tvorcu. Kroz njega kao
kroz tamno staklo, mi vidimo zrake Bozanske svjetlosti. Ovdje zemaljski zivot i kosmos treba da
sluze za nasu dusu kao svojevrstan "Tramplin”, kao prve stepenice prema bogovidenju i
bogosaznanju, mi moramo proslavljati Boga, sozercavaju¢i mo¢no zvezdano nebo, livade,
pokrivene ¢ilimom cvjetova, vidjeti u svakoj biljci Premudrost Boziju, gledati na sve postojece,
kao na hor koji slavi Boga ve¢ samim svojim postojanjem.

Druga usmjerenost je ovakva: svijet - to je prepreka izmedu ¢ovjecije duse i Boga; ona priteze
srce ¢ovjeka kao sila zemljine teZe - njegovo tijelo, svjetski zivot i kosmos gotovo da vise lice na
oblake koji sobom sakrivaju nebesno plavetnilo. Medutim, ako je Bog skriven u svemu kao u
zagonetki, onda demonske sile dejstvuju otvoreno u svijetu. Pokusavajuci poznati Boga kroz
svijet mi se mozemo naci U ulozi ¢ovjeka, koji, budu¢i da je prikovan lancima za zidove tamnice
ipak pokusava naci izlaz iz nje. Sustina druge usmjerenosti je $to se Bog moze naci ne u
harmoniji zvijezda, ne u savrsenstvu stvorenog, ne u velic¢ini kosmosa - ve¢ u svome vlastitom
srcu oslobodivsi ga od moralnih i materijalnih likova. Bogopoznanje se predstavlja ne
uznosenjem duse prema Bogu, ve¢ reanimacijom srca, njegovim ocisé¢enjem od onoga §to ne
vodi Bogu. Ovdje nedostaje zivom stepen stepenika, ovdje su samo dva pola: vjecni Zivot i
vjec¢na smrt. Bog kao jedino dobro - i demon kao jedino zlo. Bog kao jedini cilj, a ostalo - lazni
ciljevi, to jest prepreke na putu, ka jedinom cilju. Tada se zvjezdano nebo nece ¢initi kao himna
Bogu, ve¢ pokrov koji lezi izmedu duse i Boga; ljepota cvjetova, savrsenstvo stvorenja bice
iluzija, koja odvodi putnika sa puta u dubinu Zivog pijeska u bezdano more pustinje, odakle
nema povratka; doci ¢e smrt - is¢eznut ¢e iluzija, nestace bez traga svjetska ljepota, kao oblaci u
naletu bure, i naslade ¢e se pretvoriti u Saku rastopljenog pijeska za umiruc¢ega u pustinji koji je
uzalud htio da se napije iz ¢istog vodopoja. Ovdje je spasenje u otudenju sebe od svijeta, ono sto
nije Bog i $to ne vodi Bogu - to nije moje.

Prvi vid bogopoznanja privlaci ljude, on ne rusi obi¢ni tok Zivota; drugi izgleda tudi i grub; on
prati neprekidne unutrasnje zZrtve: pogledao ¢ovjek na zeleno drvo i (dobio) osjetio neku nasladu
od sozerecanja ljepote; lik zelenog drveta otklonio je njegove misli od Boga, u tom trenutku za
njega je Bog postalo drvo; osjetio je on nasladu od sozercanja njegove ljepote - znaci u tom
trenutku njegova dusa nije bila zedna Boga, on je strahopostovanje promijenio za nasladu, izgled
drveta istovremeno odagnao je od unutrasnje molitve njegovu misao, osjec¢anje i volju i stvorio u
njegovoj uobrazilji lazni lik ljepote. Ozarila je ¢ovjeka, kao plamen svjetlosti, smjela blistava
misao i on je evo ve¢ zacaran bengalskim plamenovima svoga palog uma, on se iskljucio iz
molitve, njegov sopstveni razum uc¢inio mu se ako ne najjacim, onda bar mo¢nim i u njega
(razum) je ulozio nadu. Dopustio je ¢ovjek u sebi Zelju za materijalnim i vidljivim, i u to vrijeme
ugasila se u njemu ljubav prema Bogu, Bog je ostao na periferiji njegove spoznaje, kao da ga je
iselio iz soba u sobi¢ak uma.

Nasalio se ¢ovjek - i ovdje je provokacija protiv sopstvenog spasenja: on je stvorio lazni lik, tako
Sto je postao tvorac laznog svijeta, svijeta karikature, svijeta demona. Salu najéescée ne rada
dobrota, ve¢ nesto sasvim suprotno: visoko ocjenjivanje i sadizam; ponizavajuéi ¢ovjeka u sali,



mi pod izgovorom dobrodusne igre ¢inimo zadovoljstvo svome drvenom srcu. Zbog toga sala
iskljucuje ¢ovjeka iz duhovnog zivota.

Razgnjevio se ¢ovjek na bliznjeg - i pozelio njegovo unistenje, usao u jedno polje sa ubicama i
dzelatima, jer u gnjevu mi obi¢no imitiramo ubistvo rije¢ima. Sam pak gnjev dolazi od pohote
koja Zivi U nama; ko se gnjevi taj je Zedan naslada i voli svijet sa njegovim ¢arima.

Strast covjeka ¢ini idolopoklonikom. Strast daje predmetu svoga poklonjenja Bozansko
dostojanstvo, zato ona uvijek laze; jedan filosof je rekao: "Gdje je mnogo gline, tamo prave
velike idole". Strast dovodi ¢ovjeka do stanja duhovne paralize; ranije ili kasnije idol ¢e pasti i
razbiti se: on ima napravljene usi, ali ne ¢uje, ima ubacene od gline o¢i, ali ne vidi; idol koji smo
mi stvorili je mrtav, on nista ne moze dati nasem duhu.

Drugom vidu bogopoznanja svojstveno je izbjegavanje da ¢ak razmislja o Bogu. LJude koji su
izabrali prvi njegov vid, bogoslovlje moze dovesti do uzbudenja, ljude - drugog vida - ono
(bogoslovlje) skoro plasi, posto su oni uvjereni da nijedna rije¢ nije dostojna Boga, da ni
andeoski ni ¢ovjeciji um ne mogu Ga izraziti; oni se nadaju da ¢e Bog Sam otkriti Sebe trazeci
Ga kroz pokajanje i molitvu i otkrice se ne u blistavom bogoslovlju, ve¢ u vanjskom

bogovidenju, ve¢ kao Zivot samog srca.

Covijek koji slijedi prvi put, razmislja u svom srcu putem analogija, asocijacija, on gleda na svijet
kao na bajku koja u sebi krije duhovni smisao a slijedeci druge - odbacuje misao, ako ona nije o
Bogu ma koliko se ta misao c¢inila korisnom i dobrom, ¢ak i vise od toga; on je odbacuje, ¢ak ne
ocijenivsi dovoljno da ona nije o Bogu i ne vodi prema Bogu. Citanje bogoslovskih knjiga
izaziva razmisljanja, ocjene (primjedbe), potvrde i odricanja (negiranja), analizu i sintezu,
zakljucke itd. 1 to se prihvata kao odvlacenje od Boga, a ne kao privlacenje NJemu. Takvom
¢ovjeku se ¢ini da ako on poc¢ne bogosloviti onda ¢e li¢iti na onoga koji okrenuvsi se od svoga
zivoga oca, stalno razgleda njegov lik na slici.

Drugi vid bogopoznanja i bogovidenja zahvata jedno - obracenost srca Bogu i borbe sa onim sto
smeta tome. Srce mozemo uporediti sa ogledalom: da bi se u ogledalu odrazilo nebo potrebno ga
je drzati usmjerenog prema gore i ocistiti od prasine i prljavstine, MozZe se na povrsini ogledala
naslikati najljepsa slika neba, ali pravog neba u njemu nece biti. Prvi daje prednost slici, drugi
svjetlosti zraka. Um drugoga li¢i na ratnika koji stoji ispred vrata carske lozniCe sa obnazenim
macem i onoga koji hoce da otvori ova vrata docekuje oruzjem, ne pitajuci ko je taj covjek i sta
mu treba. Tako i um ¢ovjeka koji trazi Boga, mora da porazava pomisli koje dolaze spolja ili
koje isplivavaju iz tamnih dubina njegove duse.

Laz duplira, mijenja realnost za laz, stvara falsifikovani "paralelni™ svijet, otkida razum od srca,
privlaci njegovu paznju na se. I zatim, poslije otreZnjenja, um se pokazuje povezan sa potrebom
da pamti laz, koja ga (okupira) sablaznjava - dovodi u iskusenje da ponovo ne padne u te iste
mreze i ne napravi nove. Srce pak, odvracajuci se od lazi u to isto vrijeme zacuti, zatvara se, duh
odlazi "u samog sebe", svjetlost duse se gasi. Zato je osnova religije i bogopoznanja -istina.

“Ne ubij"



Zvjezdano nebo je stalni izvor nadahnuca za pjesnike i odusevljenosti za filosofe. Ono se nekako
ne uklapa ni u sistem rima niti u sistem silogizama. Zvijezde - to su simboli vje¢nosti. Iskre noci,
koje su se ukocile u letu, zrak je svjetlosti u nepreglednoj daljini kosmickih prostranstava.
Zvijezde - to su dijamantske oc¢i kojima nebo gleda zemlju. Kada bi mi, ljudi, mogli upitati
zvijezde, sta stalno i nepromjenljivo vide na zemlji, onda bi nam zvijezde odgovorile: "Na zemlji
je postojano samo vrijeme i nepromjenljiva samo smrt, sve ostalo ni¢e, mijenja se i nestaje,
postojano je (samo) jedino samo nepostojanje svijeta, a nepromjenljiva njegova
nepromjenljivost”. Ako bi mi upitali zvijezde sta su one ¢udno nasle na zemlji, onda bi one
odgovorile: "Glupost ljudi, koji, znaju¢i dosta o nepostojanosti vremena i smrti grade svoje kuce
na tekucoj bujici rijeke i zaboravljaju na vje¢nost”. Smrt je univerzalni fakat naseg postojanja, sa
smréu se susre¢emo svuda, ona prati zivot kao sjenka. Pa ipak, smrt ostaje za nas tajna, koje se
plasimo i dodirnuti je. Cudan paradoks: mi vidimo svijet smrti svuda, i uprkos ogiglednosti ne
vjerujemo da ona postoji. Nama se ¢ini da nijesmo u njenoj vlasti, da ¢e njen nalet, koji rusi sve
na svom putu, projuriti pored nas. Mi vidimo smrt, mi povremeno razmisljamo i govorimo o njoj
I U to isto vrijeme, cak prolaze¢i pored groblja, mi u dubini svoga srca ne vjerujemo da ¢emo
nekad lezati u ekserima zakovanom sanduku pod slojem zemlje, da ¢e nase tijelo biti podvrgnuto
truljenju: oci ¢e ispasti iz ocnih duplji, mozak ¢e iste¢i kroz nozdrve, tijelo ¢e se pretvoriti u
sukrvicu i grobni crvi ¢e nas pretvoriti u zemlju od koje je i uzet covjek.

Mi vidimo smrt svojih bliskih: jedan za drugim oni odlaze u nebitak - zemlju iz koje nema
povratka, Ali u dubine duse ne vjerujemo da i nama predstoji takav isti put. Mi odgonimo tu
misao od sebe: ona je suvise uzasna za nas kao lik Gorgone. Taj malodusni strah pred smréu
pretvara nas zivot U zalosnu igru sjenki. Kada smrt ipak dolazi, mi ispadamo nespremni za nju,
pokazemo se U ulozi lazova koji su prevarili sami sebe.

Mi zivimo u toku vremena. Vrijeme nam je dato kao neko nasledstvo, kao ocevo bogatstvo, ali
ono ima svoju granicu. Svakim danom ono se topi i smanjuje. Mi mislimo da ¢e vrijeme koje
nam je dato uvijek biti u nasoj svojini i zato ga sa pijanom grabezljivos¢u trosimo. Mi mislimo
da je sve vrijeme jos ispred nas, a kada dolazi smrt, onda vidimo, da se vrijeme zavrsilo kao
raspredeno klupce vune.

Zaboravljanje na neizbjeznost smrti i konaciost vremena prikiva nas, kao ekserima za zemlju. |
mi ¢emo se u sustini dobrovoljno predati smrti, hvatajuci se za privremeno, za ono Sto se zadrzati
ne moze. Sesta zapovijed glasi: Ne ubij (1zI 20, 13). Ali mi je neprekidno narusavamo posto
neprekidno ubijamo vlastiti duh. Predavsi sebe u vlast privremenoga nepostojanog, promjenjivog
i na kraju krajeva smrtnoga, onoga sto se nalazi pod vlaséu truljenja, mi sami pak izvrsavamo
nad svojom dusom presudu. Zaboravivsi na smrt mi zaboravljamo na vjecnost i time se lisavamo
vjecnog zivota. I svaki dan potrosen uzalud je svakodnevno samoubistvo.

Sredinom vijeka bila je rasprostranjena slika pod nazivom Ples smrti u razli¢itim varijantama. Na
njoj smrt ¢as prati ¢ovjeka kao lovac zvijer, ¢as se pojavljuje na svadbi, ¢as hoda po vrtu sa
kosom u rukama ne birajuci sta ¢e posjeci do korijena: korov ili cvijece, ¢as stoji kao organizator
pira sa ¢asom u rukama medu najjacim gostima, ¢as se nadnosi nad posteljinu djeteta. Ali
najomiljeniji size bio je ples ¢ovjeka u zagrljaju nevidljive za njega smrti u liku kostura. Covjek



plese medu trupovima, ali na njegovom licu bezbrizan osmijeh - to je lik naseg zivota, privezan
za zemlju. Sve su glasniji zvuci toga valcera smrti, sve se brze krec¢e zloslutni pir, sve jace smrt
priteze covjeka na grudi... i, najzad, odbacuje ga u gomilu trupova, kao sto bacaju cjepanicu na
gomilu drva. Nas zivot li¢i na igru sjenki na zidu. Gasi se svjetlost - nestaju sjenke.

Prvo ubistvo svoje duse - to je nevjerovanje u bozanstvo. Ateizam i filosofija oc¢ajanja, to je
bespomocna zelja da se ovekovjeci zemaljski zivot, filosofija koja se pretvara u ugrusak mrznje
prema Bogu. Ateizam je nelogi¢an. Ako je ¢ovjek osuden na smrt, onda on mora da isproba sve
mogucnosti da izbjegne tu presudu. Kada kod ¢ovjeka otkriju rak, onda on pocinje traziti
posebne ljekove i ljekarije, on je spreman poci na kraj svijeta, ako ¢uje da ga tamo mogu
izlijeciti, on je spreman da proda sve s§to ima, samo da kupi sebi pravo na zivot koji ¢e se ranije
ili kasnije ipak zavrsiti grobom. Sve svjetske brige i problemi izgledaju mu kao nekakve sitnice
pred likom hobotnice smrti koji se upio u njegovo tijelo i (sisa) pije njegovu krv.

Ateizam uvjerava sebe da zagrobnog zivota nema, on kao da zacepljuje usi kada mu govore o
Bogu i vjecnosti i sa nasladom se uvjerava da spasenje ne postoji. A samo ako bi covjeku rekli
da je u njegovom vrtu zakopano blago i treba samo poraditi lopatom da bi se naslo; onda bi se on
potrudio da provjeri je li to istina, mada su sanse jedan naprema hiljadu da je to istina. Tako se
sva ogromna knjizevna produkcija ateista u sveukupnosti moze kratko nazvati : "Uputstvo za
samoubice™.

Ali evo stvari jos neshvatljivije i cudnije od ateizma; ¢ovjek, vjerujuci u Boga i osjetivsi
NJegovu blagodat u svojoj dusi kao disanje vje¢nosti, produzava da zivi tako, kao da Boga nema.
Dusa takvog covjeka li¢i na nesre¢nika, koji lezi pod krhotinama srusene zgrade i gomilama
zemlje. On hoce da baci sa sebe tu tezinu ali ne moze ¢ak ni mrdnuti rukom. Mi lezimo pod
krhotinama nasih razrusenih planova i nada, mi smo sahranjeni pod zemaljske brige, mi ho¢emo
da se usavrsimo ali nase strasti ponovo nas savijaju prema zemiji.

Da bi se bilo s Bogom treba se odreci od vanjskog viska, treba ostaviti samo neophodno. Kada
covjeka juri zvijer, onda covjek, da bi lakse bjezao, zbacuje sa sebe odje¢u. A mi se plasimo
rastati sa tovarom materijalnim i dusevnim pa nosimo i nosimo na ple¢ima tu tesku vrecu...

Ovaj zivot nam je dat, da bi sjedinili svoje srce s Bogom, da bi ga napravili kao ne rukotvoreni
hram Svetoga Duha. Ali mi od srca pravimo kavez za zvijeri ili korito za svinje. Kad nastupa
smrt mi shvatamo da smo bili obmanuti, da je vje¢no samo nevidljivo, a vidljivo se pretvara u
nistavilo: drzeci se vidljivog mi smo se hvatali za pustos. Vjecan je covjeciji duh, ono na sta
stalno zaboravljamo. Svako od nas je vidio lobanju, njene obnazene zube sli¢ne grimasi
osmijeha. Moze biti da je to lik toga - da se mrtvac smije nad vlastitim zivotom, smije se,

vidjevsi ono sta nas ocekuje, ali dok je skriveno, smije se nad sobom i svojom sabracom.

Zapovijest: "ne ubij", govori nam o tome da me bismo ubili Zivot naseg duha, da ne bi ubili
vrijeme koje nam je dato za spasenje, da ne bi ubili svoju dusu, zakopavsi je u grobnicu strasti i
zemnih briga, da ne bi izgubili (tj. da se ne bi lisili) nepromjenjive riznice, kojoj se dive ¢ak i
andeli - ljubavi bozanske prema ¢ovjeku.



"Ne ubij"” znaci - izaberi zivot. Pocetak i zavrsetak, izvor, sadrzaj i savrSenstvo Zivota - to je Bog.
Ako Boga nema, onda je svemu kraj, i zivot je samo trka osudenoga prema vjesalima. Ako
postoji Bog, a on nam je otkrio veliko svoje Bitisanje, On hiljadu puta svjedoc¢i svakoj dusi, da
On postoji blizu nje, onda svaki trenutak covjecijeg zivota, svaki otkucaj srca mora biti posvecéen
NJemu.

Bog jeste Duh, ali on nam je dao kao neki zalog Svoje ime i tajne Crkve. Misticki zivot duse to
je prebivanje u imenu Bozijem: stalnoj molitvi. Kada se zaboravlja i is¢ezava molitva, tada
covjek odstupa od Boga.

Spasenje - to nije samo "li¢cno™ djelo pojedinog covjeka. Kada ¢ovjek stice blagodat, onda on
njenom tihom nevidljivom svjetlos¢u ozaruje i zivot drugih ljudi. Pored takvih ljudi zagrijavaju
se duse. Od opstenja sa njima ljudi dobijaju snagu i unutrasnji mir. A ¢ovjek, koji umire u
grijesima, ispusta iz sebe tjelesni otrov.

Sesta zapovjest glasi: ne ubij, to jest izaberi Zivot, a Zivot - to je Bog, koji je sisao na zemlju i
koji je primio smrt da bi nas uc¢inio besmrtnim. Bog, koji je stvorio vaseljenu, hiljade svjetova,
vrijeme i vjecnost, ¢eka, da bi mi sami otkrili za NJega svoje srce.

Mojsije je zavrsio svoju prorocansku propovijed i posljednje zavjestenje rije¢ima: " lzrailju, ja
sam polozio preda te vatru i vodu, zivot i smrt, izaberi Zivot, da bi zivio ti i djeca tvoja” (1zl. 30,
19).

...Kada bi bilo moguée upitati zvijezde, koje, kao jata vatrenih ptica lete sa istoka na zapad: "Sta
ste najljepse vidjeli na zemlji?", onda bi zvijezde odgovorile: "Najljepse ¢ovjekovo srce u kojem
sija Bozanskom svjetlo$¢u ime Isusa Hrista".

Duh i dusa

U savremenoj religioznoj literaturi stalno se mijesaju dva razlicita pojma: "duh i "dusa”, sto
dovodi do mnogih nejasnoca i nedoumica. Zato bismo se htjeli kratko zaustaviti na ovom pitanju.

Duh je oko duse, usmjeren prema vje¢nosti; dusa - to su unutrasnje oci ¢ovjeka usmjerene prema
oblasti zemaljskog bitisanja u svim njegovim mnogostrukim aspektima.

Od manifestacija covjecijeg duha treba imenovati prije svega religiozno osjecanje kao
sposobnost direktnog prezivljavanja realizma duhovnog svijeta i intuitivnog pronicanja u
metafizicki svijet, to je osjec¢aj unutrasnje vjerodostojnosti duhovnog opita. On se budi, on se
ozivljava u ¢ovjeku dejstvom blagodati; NJegov pocetak je pokajanje, a kraj ljubav.

Religiozno osjeéanije prisutno je u ¢ovjeku. Covjek se razlikuje od Zivotinja prije svega time §to
je on religiozno bic¢e. Ovo osje¢anje moze biti izopaceno, kao sto su izopaceni likovi na neravnoj

povrsini ogledala, ono moze biti potisnuto i ublazeno ¢ovjecijim strastima, on se moze sakriti U
dubinu podsvijesti, ali apsolutno nestati ne moze. Druga manifestacija duha to je "unutrasnji



logos”, to je spoznajna sila, koja djeluje na nivou ideja i sustina. Trece - to je sposobnost
promatranja upucenosti ¢ovjeka prema Bozanstvu, kada bogoopstenje postaje slobodni akt
covjecje licnosti. U samoj osnovici promatranja leze patnje kao sposobnost koncentracije sila
duha na promatranom predmetu i reaktivna sila, koja stiti duh od vanjske agresije.

Dusa ipak u sebi ima sledece sile. Prva je razum i rasudivanje. Ona se manifestuje dvojako - kroz
leksi¢no i zivopisno misljenje: ona ne pronice u sustinu stvari, ona je odvojena od duhovnog
svijeta; ona izu¢ava samo pojave i osobine. U palom stanju razuma ono postaje uzurpator Logosa
i onih spoznajnih sila, koje su Sveti Oci nazvali umom. Dusevni razum se proglasio kao
jedinstveni instrument gnosisa, on pretenduje na resenje metafizickih pitanja koja leze iza
granica njegovih moguc¢nosti, on se ubacio u oblast religije i hoc¢e da bude tamo diktator. On
gleda sebe kao na gospodara svijeta, smatra da su bezgrani¢ni njegova sila i mo¢, on je stvorio
nauku i civilizaciju - tj. novu vavilonsku kulu. Odvojivsi se od duha, ¢ovjeciji razum je postao
glavni izvor gordosti - tajnog ili javnog bogoborstva. Kada ga, pak, osjeni blagodat, tada on vidi
Svoju mjeru i svoje granice i pokorava se duhovnim videnjima. Tada on u ovom zemnom
bivstvovanju vidi tvorevinu BoZanske premudrosti, u materijalnom svijetu - ne samo uzro¢no-
poslednicne veze, ve¢ i simbole i likove duhovnog svijeta. Spojivsi se sa Logosom on ocituje
njegova otkrovenja i proforistickoj (vanjskoj) rijec¢i, duhovna znanja on dovodi u odredene
logicke sisteme kroz zemne likove, i otkriva sakriveno.

Druga sila duse je - zelja. Odvojivsi se od religioznog osjec¢anja, iz duhovnih prezivljavanja ona
se pretvara u pozudu, teznju ka nasladi, u mra¢ne strasti, izvitoperenu (nestvarnu) osjecajnost.
Ova sila je najvise povrijedena prethodnom. Razum, koji je ushi¢en svojim vidljivim uspjesima i
dostignu¢ima, nije postao car ve¢ rob pozuda. Sjedinivsi se kroz pokajanje sa duhovnim
osje¢anjem Zelja prestaje biti nevidena i impulsivna. Ona pomaze umu da tezi prema dobru, ona
vidi u ovom svijetu sjenke izgubljenog raja. Zelja kao sila duse sjedinivsi se kroz blagodat sa
silama duha, pretvara se u nostalgiju za Bozanskom ljepotom.

Treca sila duse kod Svetih Otaca naziva se osjetljivost. To je zastitna sila duse. Ona treba da
¢uva dusu od zla i grijeha, kao imunoloski sistem ¢ovjeka -od inorodnog tijela. NJena najbolja
manifestacija je sveta mrznja prema onome $to razluc¢uje dusu od Boga, ipak, poslije pada u
grijeh sila osjec¢anja okrenula se protiv onoga $to ometa ispunjavanje strasnih Zelja; u ovome
slucaju ova sila lic¢i na mac, koji je dobijen da se stiti od neprijatelja, ali je dusa ovaj mac
okrenula protiv sebe i neprekidno nanosi njime sebi sve nove rane. Reaktivna sila, povrijedena
grijehom, ne manifestuje se kao ocuvanje licnosti, ve¢ kao potvrdivanje ¢ovjekova egoizma, na
vanjskom planu ona se manifestuje kao ogromna amplituda: od strane ljutnje i netrpjeljivosti u
porodi¢nom krugu (sindrom sitnog bijesa) do ljudskih katombi koje vrse tirani (pir satane).
Raskorak izmedu Zelje i mogucnosti izaziva i hrani osjecaj ljutnje i zlobe: ¢ovjek prima sav
svijet kao neprekidnu nepravdu u odnosu na njega, kao da se citavo ¢ovjecanstvo dogovorilo da
bi uznemiravalo njega. Takav ¢ovjek li¢i na bombu napunjenu prljavstine, koja ¢e, ako se
neoprezno dodirne, eksplodirati. Ovaj osjecaj, pojacavajuéi se, moze dovesti ¢oveka do strasnih
dusevnih stanja, izliti se u sadizam i nezadrzivu teznju za ubijanjem.

Kada se kroz pokajanje i blagodat, razdraziva sila duse sjedini sa duhovnim osjecanjem
obracenosti prema Bogu, onda ona postaje dinamic¢ko odricanje od grijeha, samokriti¢nosti,



mrznje prema demonu, osjetljivosti prema ubacivanju mra¢nih impulsa u ¢ovjeciju dusu,
efikasnim orudem u ¢is¢enju srca od strasti.

U ovom pitanju sudarili su se medusobno Istok i Zapad. Istok jasno razgrani¢ava oblast duha i
duse, zapad ih stapa u dusevni monizam. Osim toga zapadna antropologija govori o grijehopadu
covjeka samo kao o gubitku BoZanske blagodati pri ocuvanju prirodnog stanja duse. Za isto¢nu
antropologiju grijehopad predstavlja dublju dramu u istoriji svijeta: ¢ovjek je ispao iz centra
svoga Zivota, na mjesto Boga on je stavio sebe. Bogoborac¢ki impuls raskinuvsi savez ¢ovjeka za
njegovim Tvorcem, deformisao je samu ¢ovjeciju prirodu. Duh je postao odvojen od duse,
buduc¢i da je odvojen od Boga, dusevne sile su se takode razisSle medu sobom: razum, osjecanje i
volja ¢as se slazu, ¢as protivurjece jedno drugom. Zato je istocni asketizam borba za ¢ovjecje
srce, zato isto¢ni podviznik ne vjeruje sebi, ne vjeruje svojoj dusi, njegov je cilj pokoriti dusu
duhu, a duh blagodati. Zato je osnova asketike Istoka - pokajanje, taj pla¢ o grijesima koga ne
shvata svijet, smatrajuci ga slabos¢u, malodusnoséu i bolesnom suzljivoséu. Zapadni podviznik
pocinje od ostrog izazova tamnim silama pakla, sa kojima je spreman boriti se, kao vitez sa
gorostasima. Osnova ovoga podviznistva nije pokajanje, ve¢ ¢ast i ljubav; ali kakva ljubav? ...

O Bogopostenju i Bogoodbacenosti

Knjiga o Jovu i Pjesma nad pjesmama su najtajanstvenije knjige Starog Zavjeta.

Od tumacenja na Knjigu 0 Jovu moze se sastaviti cijela biblioteka. Neka od njih se odlikuju
visokim vrlinama i dubinom bogoslovske misli. Ipak kod onih, koji ¢itaju Knjigu o Jovu i njenu
egzegezu ostaje osjecaj nekakve nejasne nedovoljnosti, osje¢aj onoga da je ovdje nesto
nedorec¢eno i nesto vazno skriveno pod tekstom, kao pod vanjskom koricom Kknjige.

Crkveno predanje svjedoci da je ovu knjigu napisao car i prorok Solomon. Za nas je to izuzetno
vazno, ona je za nas nit Arijadne koja pokazuje put u podzemnom lavirintu gdje putnik,
otvarajuci jedna vrata, i, kre¢uci se isprepletenim, kao ¢ipke, hodnicima i stepicama, na kraju
krajeva nade se u ¢orsokaku.

Prema nasem misljenju Pjesma nad pjesmama i Knjiga o Jovu - to je istorija duse u dva stana:
bogoopstenja i bogoodbagenosti. Sto jaca ljubav prema Bogu, time je strasnija misao o vje¢nom
gubitku Boga; kada Bog postaje unutrasnji zivot ¢ovjeka, onda se prekida bogoopstenje i cak
samo strah da se izgubi, pretvaraju mu se u pakao, nepoznat svijetu.

Knjiga o Jovu i Pjesma nad pjesmama to su dva pola religioznog Zivota, i izmedu njih lezi polje
strasnog napora. To je prozivljavanje duse, koja sozercava u svom postojecem stanju i
perspektivi vjecnosti raja i pakla. Na pocetku knjige govori se o pravednom Zivotu Jova, ali to je
vanjski, gornji sloj, najosnovnije je da je njegova dusa bila zaokupljena ljubavlju prema Bogu,
slicno Sulamiki iz Pjesme nad pjesmama. Prema drevnim tumacenjima, pod likovima
mladoZenje i nevjeste u Pjesmi nad pjesmama podrazumjevaju se Bozastvo i ¢ovjecija dusa. U
ovoj knjizi postoji sledeca epizoda: no¢u mladozenja doziva kroz vrata svoju nevjestu, on
odugovlaci na svojoj loznici, a kada otvori vrata dvoristna, onda vidi da tamo ve¢ nikoga nema.



Ona u tuzi trazi svoga mladoZenju po ulicama i trgovima grada. No¢ne straze je hvataju, svlace
je, tuku i on se jedva otima iz njihovih ruku. Egzegeti vide u ovom iskusenje nevjeste. No¢
patnje i uvrede, odlazak mladoZenje - bogoodbacenost, zguljen, svucen, odbacen -znak gubitka
svega vidljivog, borba sa mra¢nim silama, koje vrebaju dusu, rane i ponizenja, koje trpi zbog
njih dusa ali najstrasnija muka za nevjestu to je pomisao da ju je mladozenja prestao voljeti i da
ju je ostavio zauvijek.

Kad ¢itamo Knjigu o Jovu nas zadivljuje nerazumljivi psiholoski kontrast: Jov, hrabro i muzevno
kao mucenik koji je primio iskusenja koja su mu poslata, poceo je odjednom da proklinje svoj
zivot, da ropc¢e i da se pravda pred Bogom. Najgore $to je moglo da ga zadesi ve¢ se zbilo, §ta jos
treba da izgubi Jov, zasto ne primiti smrt s molitvom na usnama, kao §to su primali prevednici i
proroci? Zasto je ovaj spor ¢ovjeka sa Bogom morao uc¢i kao nerazumljiva pouka u Bibliju? Neki
tumaci da bi "opravdali” Jova "trude se da pripisu njegovim prijateljima, koji besjede sa njim,
formalni, pravni i ¢ak pragmaticki odnos prema BozZanstvu. Ali nama se takvi zakljuéci ¢ine
tendenciozni i da uopste ne proizilaze iz teksta. Naprotiv, govori Jovovih prijatelja su uzviseni i
prekrasni, bilo koji savremeni bogoslov mogao bi samo pozavidjeti orlovskom letu njihovog
bogomislja i ljepote likova 1 poredenja koje su oni upotrijebili nadahnutom religioznom
poeti¢noscu njihovih rijeci; oni su odusevljeni nadom u milosrde BoZije i bas zato ubjeduju i
umoljavaju Jova da prinese Bogu pokajanje, da bi se udostojio oprostaja. Jov im odgovara, ali se
stvara utisak da on ne shvata, kao da ih ne ¢uje svojim srcem, da on, Jov i njegovi prijatelji stoje
na dvije duhovne povrsine, razdvojene ogromnim rastojanjem.

Oci su rekli: "Blazen je onaj ko ¢ita Pjesmu nad pjesmom - on je usao u oltar hrama, ako je
shvatio njegov tajanstveni smisao”. Car Solomon je u svojoj mladosti prezivio visoka stanja
bogoopstenja i bogovidenja. Pjesma nad pjesmama - to je proro¢anstvo, ali u isto vrijeme i
otkrivenje koje je sam prezivio. Ipak je bogoopstenje ovoga blistavog izrailjskog cara bilo
tragicno i neocekivano prekinuto. Biblija skrto i nejasno govori o tome sta je iskrvarilo
Solomonove srce (3. Car 11, 3). Poslije izgradnje hrama Jahve-ovog, koji su nazvali svjetskim
cudom i ljepotom (lzrailja) Jerusalima, Solomon je podigao idolske neznabozacke hramove za
svoje zene - strankinje i sam je prisustvovao demonskim ritualima. Sada je od takode iskustveno
-oc¢igledno prezivio stvarnu bogoostavljenost, u zivotu gubitak blagodati. Ako bi s njega skinuli
carski vijenac i uc¢inili od njega poslednjeg roba u vlastitoj njegovoj kuci onda bi i to bila sitnica
pred mukama duse, koja je izgubila najvecu od riznica i, sjecajuci se svoje predasnje ljubavi, gori
dan i no¢ u crnom plamenu.

Prema predanju, car Solomon se duboko pokajao pred Bogom i bilo mu je oprosteno. Tugom
ovoga pokajanja i tihom mekanom svjetlos¢u Bozanskog oprostenja ozarena je druga
Solomonova knjiga - Eklizijasta, kao njegovo predsmrtno zavjestanje. Ova knjiga li¢i na
poslednje zrake sunca koje zalazi za horizont. Dakle, Solomon je prezivio visinu bogoopstenja,
koja se u Pjesmi nad pjesmama uporeduje sa penjanjem na vrh Livana, i dubinu
bogoostavljenosti koju je spoznao prije Solomona mozda samo Adam.

Daleko smo od pomisli da je Jov lik samog Solomona. Ali ho¢emo da kazemo da je on bio
narocito blizak Solomonovoj dusi kroz unutrasnja prezivljavanja, nama nedostupna.



U zivotu Jova mi vidimo tri perioda: period kada je on zauzimao visok polozaj u svojoj zemlji (u
crkvenoj himnografiji njega su nazivali carem); period iskusenja: gubitak djece, imanja, guba
(lepra), progon iz grada i, najzad bogoostavljenost; i tre¢i: zavrsni period - vrijeme nagrade za
pravednost i vjernost u iskusenjima.

U Zivotu Solomona mi takode mozemo istaci tri perioda: blistavi pocetak carovanja, kada je
Solomon kao sto se moze vidjeti u Psalmima, predstavljao simbolicki lik Mesije po svojoj
svetosti i mudrosti, vrijeme gradnje hrama u Jerusalimu, kada se on uspinjao stepenicama
duhovnog hrama prema visim sozercanjima i ozarenjima, kada je njegovo srce pjevalo pjesmu
nad pjesmama. Drugi period - smrt prije smrti, otpadanje od Jahvea, gubitak onoga, koga je on
volio najvise na svijetu. Pet stolje¢a prije Solomona prorok Valaam je rekao: "Prorok pada ali oci
njegove vide" (24, 4). Solomon je u svojoj bogoostavljenosti vidio sebe pokrivenog naslagama
gube, dusu porazenu grijehom koja se razlaze, kao trup, vidio je posledice svoje izdaje Boga:
carstvo iskidano, slicno odjeci na dijelove, dvanaest plemena koja su maceve okrenuli jedni na
druge, razruseni Jerusalim i pepeo na mjestu gdje je stajao hram koji je on sagradio. To je bilo
siromastvo strasnije od bijede Jova. Solomon je, sjedeci na zlathom tronu, vidio izgubljeno
carstvo, narod koji umire od gladi i Jerusalim spaljen grijehom njegovih careva.

U svom veleljepnom dvorcu, koji se takmicio sa dvorcima Egipta i Vavilona, on je prezivljavao
ono, §to Jov na gomili smeca, koji su zbacivali sa zidova tvrdave - Jov, koga su Ziva jeli crvi. To
, hijesu bile fizicke muke ve¢ uzas bogoostavljenosti. Najnize je pao prvoandeo, onaj koji je bio
najblize Prestolu BoZijem. Prema mitskoj visini Pjesmu nad pjesmama mozemo u likovima
zamisliti kao jamu bezdanicu, na ¢ije je dno pao prorok koji je izdao Boga. Kakve je snage bilo
potrebno pokajanje da bi se Solomon ponovo mogao roditi, da bi orao koji se pretvorio u crva,
ponovo dobio svoja krila? Sveto Pismo o tome ¢uva tajnu ali ¢utljivi vapaj Solomonove duse,
kao sijevanje no¢nih munja ozaruje stranice Knjige o Jovu. Ovdje nema pozajmica, osim jedne te
iste tragedije bogoostavljenosti, mada njeni uzroci nijesu isti. Ovdje je blizina duhovnih
prezivljavanja. Sveti Jovan Zlatousti kaze: "Sa Hristom je u paklu dobro™. Ovdje je pakao
predstavljen kao nesto vanjsko u odnosu na dusu ¢ovjeka, kao mjesto sveukupnosti patnji, koje
moze iskusiti covjek, ¢ija dusa uz sve to pripada Hristu.

Jov je Zivio u ljubavi s Bogom, ta ljubav je bila sakrivena tajna njegovog srca, za koju nijesu
mogli znati ¢ak ni njegovi prijatelji: shvatati je moze samo onaj koji ju je sam prezivio. Prve
udare Jov je primio nepokolebljivo, kao stijena nalete bure, ili stijena udar strasnih talasa. Jov je
bio usred svijeta samac, kao sto su usamljeni svi koji vole Boga, no izgubivsi sve i sva, on je u
svom srcu ostao s Bogom, kao moreplovac, izgubivsi brod i putnike ipak je sacuvao dragocjeni
kamen radi koga je on preduzeo svoje dalje putovanje. Ali je zatim uslijedilo strasnije iskusenje,
unutrasnje, koji nisu vidjeli drugi - to je bogoostavljenost ili strah pred bogoostavljenoséu. Sta je
bogoostavljenost tesko nam je shvatiti, kao sto je tesko shvatiti sta je to paklena muka.

Pjesma nad pjesmama daje nam neki klju¢ za tajnu, mada kao njene mucne nejasne sjenke; u
njoj se ljubav Boga i duse uporeduje sa ljubavlju mladoZenje i nevjeste. Sav zZivot usredsreden za
nevjestu njenom mladoZzenji, ona mu je dala svo svoje srce bez ostatka i odjednom vidi da je
mladoZenja napusta i mozda zauvijek.



Tada se njena ljubav pretvara u krik bola, ona govori: "Zasto si prestao da me volis, sta sam ti
uradila, zasto me ostavljas?" i to nije samoopravdanje. To je bol i krik srca. Govor Jova - krik je
duse, uvrijedene bolom ljubavi, uzas rastanka sa voljenim bez koga je smrt bolja od zivota. Mi
vidimo kako Jov trazi odgovor: Zasto je Bog stavio njega na dno ponora, pred prijetnjom
vjeénog rastanka? Ali ne trazi on toliko odgovor i objasnjenja koliko Samog Boga, bez Koga ne
moze da Zivi. . .

Jov ne negira svoj grijeh kao nesto prisutno kod svih ljudi uopste, ali on ne nalazi u sebi onoga
grijeha koji bi mogao prekinuti ovo misti¢no, bogoopstenje, ljubav Bozija najzad od njega. Ne
nalazi da se moze povratiti izgubljeno njegovim trudom. On bi htio da vidi svoj grijeh i prestup
da bi ga bilo kojom Zrtvom iskupio; on ih trazi posteno i mucenicki, ali ne nalazi, bas kao sto ne
nalazi grijeha koji bi prevagnuo raniju ljubav Boga prema njemu, a lagati zivome Bogu on ne
moze. No staviv§i masku, ¢ak masku smirenja, bez nje je nemoguce vidjeti lice Boga. Ovdje je
poseban metafizicki tragizam: ne kosmar Solomonovog pada u grijeh, ve¢ tragizam li¢ne
pravednosti, u sustini bezizlazan, jer Jov ne moze zrtvovati pravdu radi ljubavi i ljubav radi
pravde. Jov je junacki izdrzao najteza iskusenja kao dokaz svoje ljubavi prema Bogu, ali sada u
novom unutrasnjem prezivljavanju bogoostavljenosti ili pred njenim uzasom ova ista iskusenja
mogla su mu se uciniti kao ohladenje bozanske ljubavi prema njemu, ovo podnijeti on ve¢ nije
mogao. Zato su rijeci Jova -bezumlje ljubavi, to je pla¢ Sulamite kod njenog rastanka sa
mladoZenjom. Velika tuga i velika radost su ¢utljivi, zato su rijeci prijatelja, ma koliko bile divne
samo opteretile Jova. Sulamitu ne mogu utjesiti njene drugarice vec¢ lice mladozenje. Ugledavsi
ga, Sulamita zaboravlja sve - i govor svojih drugarica i svoje suze i samu sebe. Desava se
teofanija - Bog se javio Jovu. "Ja sam ¢uo NJega, a sada Ga vidim". (Jov 42, 5), govori
pravednik. To je Bogojavljenje, ne odgovor na rijeci Jova, ve¢ na ljubav njegova srca. Bog mu se
javio - ne s tim da razrijesi nedoumice u svjetlosti Bozanstva, ako su nestale bez traga, kao
sjenke, ve¢ da uvjeri Jova u svoju vje¢nu ljubav, to je novo Bogojavljenje - odgovor na ova
mucenicka pitanja Jova, odgovor Boga: " Ja sam s tobom". Gubavac Jov sjedi na dubristu, ali
Bog nevidljivo prebiva sa njim. | zato mu se to mjesto ¢ini kao tron, lepra - carska odjeca, a crvi
zlatni ukrasi na njemu. Jov u ¢utnji pazljivo slusa Boga.

Gospod iscjeljuje Jova, vraca mu bogatstvo, produzuje njegov Zivot, ali to sve je samo
svjedoc¢anstvo da su se vanjska iskusenja svrsila. Sve milosti date su brzo ne toliko za samog
Jova, koliko za pravednike prijatelje da bi se oni uvijerili u njegovu vaznost.

Gospod govori Jovovim prijateljima, da trze njegove molitve za sebe posto je Jov pravedniji od
njih. U ¢emu se sastojao grijeh Jovovih prijatelja? To je bio vise grijeh ne kao prestup, ve¢ kao
nesavrsenstvo: jelen ne treba pokazivati put orlu koji leti nebom; jelen moze prolaziti kroz
sumski cestar i gore, ali orao ih lako prelijece. Jovovi prijatelji sa njihovom idejom pravednosti i
uzvracanja nisu mogli shvatiti kako jedan poriv ljubavi pred Bogom moze biti dragocjeniji od
vanjske pravednosti, pravednosti zakona. I zato ova kazna treba da im pokaze njihovo
nesavrsenstvo u najglavnijem i otkrije im tajnu u Jova.

Jedan egzegeta je rekao: "Knjigu o Jovu treba ¢itati kroz suze". Mi bismo dodali: ne kroz suze o
Jovu, ve¢ 0 nama samima, o tome kako je u poredenju sa ozarenom plamenom dusom Jova,
mracna i prazna nasa dusa.



Religiozna osjeé¢anja inteligencije

Mistika - to je ljubav ¢ovjegje duse prema Zivome i Li¢nosnome Bogu. U mistici nema zakona
posto se ljubav javlja dusi kao beskona¢na unutarnja sloboda, tamo nema uzro¢no-posljedicnih
veza, tamo se Bog prima kao jedini zivot, a gubitak Boga - kao smrt. Magija je pokusaj da se
odrede zakoni duhovnog svijeta i kroz znanje tih zakona, ukljucuju¢i sebe u asocijativne
simbole, brojeve i imena, imati mogu¢nost uticaja na duhovni mir. Prema stilu misljenja, magija
je bliza od mistike pameti nau¢nika, i zato su mnogi od njih padali u magizam, na primjer,
Kruks, Faradej, Butlerov, Florenski i dr. Oni su htjeli da izuce i klasifikuju u skladu sa
naviknutim za njih istinite nau¢ne spoznaje fenomene duhovnog svijeta i kao rezultat toga nasli
su se u zarobljenistvu okultno-demonskog svijeta. Drugi nau¢nici, racionalisti, stapali su
Bozanstvo sa svijetom, njihova religija je bila vjera u razumnost vaseljene, u nadahnutost same
materije, strahopostovanje pred nepoznatim; dugim rije¢ima, pred samim stvaralackim procesom
spoznanja. Prema misljenju Ajnstajna, biti nau¢nik jeste umjeti se diviti. Ovdje se religiozno
osjecanje zamjenjuje sa individualnim nadahnu¢em traZenja.

Kod naucnika, koji su vise umjetnic¢ke prirode, religiozno osjecanje se zamijenilo ushi¢enjem,
ustrojstvom 1 pojavama vidljivog svijeta sa elementima estetskog prezivljavanja: Bog, svijet i ja -
to je jedno. To je javni ili sakriveni panteizam. Tako na primjer, Tejar de Sarpjen, istaknuti
nauc¢nik, paleontolog i svestenik - Jezuita, opisuje slucaj kada se nalazio u ekspediciji: nije imao
vina i hljeba za obavljanje mise, pa je ranim jutrom, popevsi se na brezuljak utonuo u sozercanje
prirode i zoru kao liturgiju, a izlazak sunca shvatio kao javljanje Hrista i tajnu Pric¢esc¢a. Ovdje se
jasno brise granica izmedu Crkve i svijeta, BoZanstva i njegove tvorevine, sakralne i
proforisticke vanjske. Za takve ljude sav kosmos je liturgijski organizam. Misija Crkve je
produhovljenje vaseljene, a ovdje samu Crkvu rastacu i kao da je tope u haosu neosvecenog.

Obic¢no takvi naucnici unose u religiju duh sekularizacije. Gordi um govori: "lli Boga nema, ili
ako On postoji, ja sam NJegov dio. Nauc¢nicima su upucene rijeci Spasitelja: "Ako hoces savrsen
da budeg, idi i prodaj imanje svoje siromasima i hajde za mnom" (Mt 19, 21). Cuvsi ove rijedi,
mladi¢ se rastuzio i otisao od Hrista. Najamnik treba ne samo da uci, vec sto je daleko teze - da
ponovo uci. Tako, na primjer, prepodobni Arsenije Veliki, najobrazovaniji ¢ovjek koga je car
izabrao za vaspitaca svoje djece, govorio je da ne zna ¢ak ni azbuku one mudrosti kojom vladaju
monasi u pustinji.

Malo izdvojeno medu nauc¢nicima stoje psiholozi; oni bolje od drugih shvataju nemo¢ nauke da
objasni psihu ¢ovjeka materijalnim faktorima, a u isto vrijeme, oni koji smatraju sebe vjernicima,
prihvataju religiju kroz prizmu psihologije. Za njih je religija odredeni program u koga ¢ovjek
treba da se ukljuci, a molitva, nesto sli¢no autotreningu, autosugestiji; njenu vrijednost ne
negiraju, ali sustinu ne shvataju, duhovni svijet kao svijet drugih bi¢a i duhovne supstance za
njih prakti¢no ne postoje, Religija je za njih optimalno psihicko stanje, dobar nacin samozastite
od stresova i potresa, izvor trpljenja, nada za vrijeme bolesti, mir u ¢asu smrti, a gdje je Zivi Bog
- neizvjesno je. Zato su neki od takvih psihologa skloni da gledaju na religiju i njene zapovijesti,



obrede i rituale kao na lijek posebno potreban za slabu, poremecenu psihu, i religija se
primjenjuje u svezi sa takvim pojavama kao sto su psihoanaliza, hipnoza i meditacija.

Neki od njih idu jos dalje i spremni su tvrditi da su niz psiholoskih oboljenja, narkomanija i
alkoholizam ne samo subjektivni procesi, ne samo raslabljena podsvijest, ve¢ i prodor u
demonski svijet.

Ponekad psiholozi smatraju askete vrijednim materijalom za samoanalizu, ali u cjelini religija za
njih ima duhovnu, a ne dusevnu vrijednost: sto je visi ideal kome tezi ¢ovjek, to je sposobniji da
zivi u ekstremnim uslovima savremenog svijeta. Jasan primjer ovakve dvojnosti je akademik
Pavlov. lako nosi krst, vrsi religiozne obrede, uzima i blagoslov od svestenika, on u isto vrijeme
daje saglasnost da stupi u ¢lanstvo anglikanskog ateisti¢ckog drustva pod nazivom "Racionalist”,
pod izgovorom da religiju smatra potrebnom za ljude odredenog psiholoskog sastava, "slabe
konstitucije". Religioznost svoje Zene Mendeljejevljeve kcerke, on prati, prema njegovim
rije¢ima, sa "groznim osjecanjem".

Hroni¢na bolest inteligencije je duhovna gordost; ona se obi¢no krije pod laznim rije¢ima o
dostojanstvu ¢ovjeka. U stvari, ovdje je rije¢ o izdvajanju sebe u neku elitu, o ki¢enju svojim
intelektom, i nijedan se intelektualac nece ozbiljno uporediti ni sa seljakom, ni sa zanatlijom niti
sa onim koji stoji na nizem obrazovnom nivou. Naprotiv, pod ovim rije¢ima o dostojanstvu
skriva se suparnistvo i neutoljiva Zelja za prestizom. Cesto se uje od intelektualaca: "Kako ja
mogu stajati u hramu pored nekakvih starica i neuglednih ljudi!" Rijetko ¢e koji slikar re¢i da je
njegov sabrat talentovaniji od njega, rijetko ¢e se koji kompozitor sloziti da je neki drugi izrazio
dublje tamu covjecijih osjecanja od njega, rijetko koji pjesnik ne smatra sebe "super pjesnikom™
danasnjice; rijetko koji glumac ne podsjeca da je njegov genij ostao do sada nepriznat u svijetu.
Ako takav covjek ne uvidi u sebi ovu strasnu bolest realno, ne uvidi da se, kako i on sam tako i
ostala "elita", koja galami o dostojanstvu ¢ovjeka i sluzenju narodu, bave iz osjecanja suparnistva
i ljubomore najpodlijim intrigama, spletkama, blate jedan drugog; ako ne dode do ¢uda -
sagledavanja, ne bljeska, ve¢ prasine svojih strasti, takvih ljudi kao sto su Bodler, Igo, Brjusov,
Blok, Andrej Beli i Meterlink - onda ¢e njegova religioznost primiti demonski karakter. Zato i
nije cudo sto su pripadali tajnim demonskim sektama.

Jeres ima obi¢no dva uzroka. Prvi - lazni misti¢ni pogled, kada covjek ne ocistivsi se od grijeha,
ne obuzdavsi svoje strasti, ne smirivsi svoju gordost, tezi prema videnju duhovnog svijeta, i
ovdje se sli¢no susrece sa slicnim; gordi duh ¢ovjeka ulazi u dodir sa gordim duhom zlobe. Drugi
uzrok jeresi je gordost razuma, koju bismo nazvali intelektualnim prostaklukom-

Ako, pak, ovi ljudi koji sebe smatraju elitom i ¢ak sebi izaberu duhovnika, onda mu oni rijetko
potéinjavaju svoju volju; oni ¢e ga pitati o duhovnom zivotu, postavljati kazuisti¢ka pitanja,
truditi se da iznenade svojim znanjem, odgovorima na njegove savjete i blagoslove. | uskoro ¢e
se to zavrsiti time §to ¢e njihov duhovnik mahnuti rukom i re¢i: "Radite sta hocete!" posto je
tuda volja neprobojan zid. Ili ¢e pak oni sami zakljuciti da ih njihov duhovnik ne shvata posto je
za njih neprosvecen ovjek, a poslusanije - to je bolest koja smeta njihovom uzletu. Covjek
smatra samog sebe kriterijumom istine, i na osnovu svojih znanja i predstava, veoma ogranicenih
a iskrivljenih, pocinje da resava metafizicka pitanja u smislu da se metafizicki svijet moze
obujmiti covjekovom mislju. On ne shvata da je metafizicki svijet svijet drugog bi¢a, drugih



kategorija, da se u vezu sa tajnom moze stupiti samo kroz strahopostovanje prema tajni. Istinsko
znanje siri kod ¢ovjeka horizonte njegovog neznanja, a ovdje je duhovna bolest: ¢ovjek ne zna
svoje neznanje i najsmjelije govori 0 onome sto nije vidio i postigao.

Medu ¢lanovima jeresi tesko je naci stvarno inteligentne ljude: ali ¢ak i kod najeruditivnijeg
nauc¢nika i blistavog filosofa, ako ne bude hris¢anin u svome svakodnevnom zivotu, ako ne
poc¢ne vrsiti jevandeljske zapovijesti, a hoce da spozna duhovni svijet sile svoga uma, istina ¢e
iskliznuti kao zrak iz rupe, koja hoce da ga uhvati.

Racionalisticki jeretici javljali su se zbog toga §to u kona¢nim i ogranicenim pokusavali
obuhvatiti i odrediti neograniceno, a u stvari, ostali su pri mastarijama svoga uma. Gordost uma
manifestuje se u laznom osjecanju slobode. Jedan intelektualac je govorio da mu je blize
gnosticko "jevandelje", nego jevandelje koje je prihvatila Crkva. Uzrok ovoga on sam nije
mogao razumom objasniti, ali je ipak rekao glavno: kad ¢itam kanonsko jevandelje, osje¢am se
Bozijim robom. Ovdje je u pitanju tragi¢no neshvatanje onoga da kroz Bozije robovanje ¢ovjek
prestaje biti rob grijeha i da blagoda¢u Bozijom dobija slobodu, a demon laznu slobodu.

Sve veliko se obavlja u tihovanju. Tajna tihovanja je malo razumljiva za savremenog
intelektualca, koji se rodio i zivi U svijetu rijeci. Za njega tihovanje nije puno¢a onog drugog
zivota, 1 koga rijec¢ nije jaka da izrazi; za njega je ¢utanje grobna pustos. Intelektualac je uvijek
bucan, on malo li¢i na generator koji ljudima daje svjetlost, ali i buku. Misao na to da nema sta
da kaZze, za njega zvuci kao poraz. Jedan od uzroka zasto intelektualac rijetko posjecuje crkvu, ili
je uopste ne posjecuje, po njegovim rijec¢ima, je u tome sto sa "nasim svestenicima kulturan
covjek nema o ¢emu da razgovara". Intelektualcu je nerazumljivo to da je svestenik vrsilac tajni,
a tajne su zivot za ¢ovjeciju dusu; on hoce da svestenik bude obrazovani vodi¢ po hramu.

Kada je poznati duhovni pisac E. Poseljanin izgubio voljenu zenu i prijatelji mu savjetovali da
napusti svijet i ode u manastir, odgovorio je: "Ja bih ostavio svijet, ali ¢e me u manastiru poslati
da radim u konjusnici”. Ne znamo kakvo bi poslusanje dali tom ¢ovjeku, ali je ta¢no osjetio da ¢e
se monasi u manastiru potruditi da ukrote njegov duh, da bi se iz duhovnog pisca pretvorio u
duhovnog djelatelja.

Istinski duhovni Zivot skriva se od svijeta. Kako je to tesko onima koji pokusavaju da osvoje
svijet svojim talentima! Mi ne govorimo da je to nemoguce, - mi govorimo da je to tesko...

Sada ¢emo preci na drugi dio inteligencije, na onaj koji se bavi politikom i upravom. Religija je
zasnovana na postenom sluzenju istini, politika na pragmatizmu, umije¢u da se izvuce korist iz
svih okolnosti. Religija podrzava ponovno rodenje li¢nosti, oslobodenje licnosti od kolektivnog
ropstva, od terora zajednice, od onoga duha svijeta koji sprecava ljude da se klanjaju Bogu
umjesto zlatnom teletu.

Religija kida paucinu drustvenih odnosa duzni¢kih obaveza i postavlja kao svoj cilj ono sto se
nalazi van granica zemaljskog bi¢a. Politika i upravljanje ubijaju li¢nost, tamo su interesi drzave,
firme, kancelarije, i dr. Uz to su interesi potpuno zemaljski i utilitarni - oni ostaju i ucvrscéuju se
u borbi u kojoj pobjeduje najjaci, Postena politika je ona za koju je postenje korisno; posteno
upravljanje je ono kome narusavanje pravila moze prijetiti bankrotom.



Ovdje se dobija ¢udna dvostrukost: politike obi¢no istupaju sa pozicija morala, one smatraju
moralnost korisnom za o¢uvanje drzavnih struktura, one iskazuju lojalnost u odnosu na religiju, a
istodobno njene zapovijesti smatraju neobavezuju¢ima za sebe, jer je za njih sluzenje drzavi ili
korporaciji cilj koji je obujmio njihove snage, cilj koji oni smatraju najvaznijim. MozZe se rec¢i da
su oni religiozni u tom smislu sto se koriste religijom. Najcesce su to ljudi koji su, ustvari,
indiferentni prema pitanjima religije; granice religije, pravdoljubivost, nepostenost, ljubav prema
neprijateljima nisu u skladu sa nac¢elima borbe za prestiz. Plod ovoga je da se opste¢ovjecansko
uvijek zrtvuje pojedinacnom. Zato religija takvih ljudi, ako ona uopste postoji, ima uglavnom
deklarativni karakter. Religija - mi imamo u vidu hris¢anstvo -zahtijeva od ¢ovjeka da govori
istinu, da bude pravedan ¢ak i prema svojim suparnicima; medutim, kako politika i uprava dijele
svijet na "svoje" i "tude", takva podjela je kraj religije.

Zasto je vremena sve manje

Savremeni ¢ovjek snazno osjeéa suzavanje vremena. Cini se da vrijeme leti sve brze i brze. Noé
smjenjuje dan kao da jutro otvara trepavice neba, a u magnovenju vece ih zatvara. U djetinjstvu
se ¢inilo da dan traje neobi¢no dugo, da sunce lagano, gotovo neprimijetno, kao ogromni brod,
plovi u nepreglednim prostranstvima neba i, najzad, posle duge plovidbe dospijeva u pristaniste
za planinama koje oivicavaju horizont. Nastaje sumrak kao predvorje no¢i, kao antrakt za
vrijeme koga se mijenjaju dekoracije. Ali, evo, otvara se zastor noci i pali se prva svjetlucava
zvijezda, kao svjecica u dubini plavoga prozracno-kristalnog neba. Promice vrijeme, pali se
druga zvjezdica, a zatim se nebo prekriva zvijezdama kao da je necija ruka prosula vatrene
cvjetove po nebeskom cvodu. Tamni se plavetnilo neba, sve su jasnije zvijezde nad zemljom. |
taj pocetak no¢i razvucen je za dijete kao da je u prostranstvu nekoliko godina. Samo vrijeme
¢ini mu se melodi¢no kao duza uspavanka.

A kako mi dozivljavamo to isto vrijeme sada? Ono nam se ¢ini skraceno, kao da je smotano u
klupko ili stegnuto u oprugu. Nedostatak vremena je hroni¢na bolest vijeka. Mi se zadisemo od
njega kao od nedostatka kiseonika. Nas tehnic¢ki vijek trebalo bi da nam da vise mogucnosti nego
ranije; ali mi, naprotiv, osje¢amo da se vrijeme negdje gubi, kao da propada u provaliju, i mi ne
stizemo da obavimo onaj obim posla koji smo ranije lako postizali.

Mnogi govore: "Ja se sje¢am onog vremena kada smo c¢itali knjige posecivali se, radili ponekad u
dvije smjene; a sada nema se kad otvoriti knjiga, a sa poznanicima opstimo najcesce telefonom."

U ¢emu je stvar? Nije li hroni¢no obolio sam hronos? Vjerovatno najdublje rasudivanje o
vremenu moze se nac¢i kod bl. Avgustina u njegovima besmrtnim “Ispovijestima”. On sam
ukazuje da postoje dva racunanja vremena: vanjsko i unutrasnje. Vanjski aspekt vremena -to je
kalendarsko vrijeme, koje ima odredene objektivne orijentire koji su prihvaceni kao etaloni. To
vrijeme je utvrdeno i stalno. Unutrarnji aspekt vremena - to je vrijeme koje prezivljava i biljezi
nasa dusa ritmovima i procesima samog ¢ovjecjeg organizma. To je subjektivno vrijeme, i njega
covjek prima kao neprekidno stisnuto vrijeme, kao skrac¢ivanje samih kalendarskih perioda.



Ova zagonetka je tesko resiva zato sto ulazimo u oblast pretpostvki te vrijeme kao da
modeliramo. Covjek neprekidno prima bujicu informacija spolja. Ova informacija ne nestaje, ve¢
se odlaze u njegovom pamcenju u nekakve nevidljive za nas kodove. Svaka informacija trazi
svoje mjesto u analima sjec¢anja, to se moze reci da se kod nas neprestano vrsi obrada vanjskih
informacija. Ako uporedimo psihu sa loptom koja se vrti oko svoje ose, onda je ta lopta kod
djeteta manje optere¢ena informacijom, krece se brze i zato mu se vrijeme ¢ini subjektivno
duzim; kasnije se ova lopta, puneci se informacijom, otezava. NJeno kretanje se postepeno
usporava, pa to ¢ovjek prima subjektivno kao skra¢enje samoga vremena. Naravno, ovo je samo
jedna nategnuta shema, ali mi i ne pretendujemo na matemati¢ku formulu vremena, koju jos niko
nije uspio izvaditi iz korjena beskonaénosti. Mi samo Zelimo da pojasnimo nasu misao.

Znanje je mac sa dvije ostrice. S jedne strane, mi se opiremo znanju, a sa druge, protok
informacija, optere¢ujuéi psihu, otima kod nas samo vrijeme. | vise od toga; bitna informacija
postaje povremena; ona se pretvara ne u znanja, ve¢ u magacin mrtvih podataka, koji leZi u nasoj
podsvijesti kao u brodskoj tamnici.

Zasto su askete odlazili u pustinju, ili se zakljucavali u svoje kelije kao u grobnice i uzimali sa
sobom samo najnuznije stvari? - Da bi odbacili od sebe spoljasnje informacije ili tacnije da bi ih
sveli pa najmanju mjeru. NJihova misao postojala je jasna i pronicljiva, a molitva je dobijala
posebnu dubinu. Cak i najprostija stvar, zauzima poseban prostor u ¢ovjekovoj dusi. On mora da
je ¢uva, da brine o njoj, uopste govoredi, ¢initi je dijelom svoje duse. Da upravo tako stvari pune
ne samo prostranstvo kuce, nego i prostor duse, tj. misli i osjecanje. One takode skracuju vrijeme
koje prezivljava dusa, kao da ga gutaju, na se oslobadajuci od stvari, ili nekako mijenjajuci
namjestaj, covjek osjeca kako uzrasta potencijal njegove dusevne slobode.

Duhovni zivot mora ukljucivati u sebe borbu za vrijeme. U pogledu vanjskog vremena, veliki
znacaj ima povezanost i poredak u poslovima. Ako je haos u poslovima, sve vise je neophodno
vremena nego skole. Takode, ¢ovjek treba da smanji svoje zahtjeve - tjelesne i dusevne, pa ¢e
mnoge brige otpasti same-od sebe. Sto se unutarnjeg vremena ti¢e, ovdje je potreban narogit
filter koji bi nekako regulisao potok pridolazecih informacija. Osim toga, ¢ovjek treba da nauci
da izvjesno vrijeme provodi u usamljenosti, ostajuc¢i nasamo sa svojom dusom. Nase o¢i, usi i
jezik cesto se pretvaraju u pukotine na posudi kroz koje isti¢e njihov sadrzaj. To vodi do
unutarnje pustosi. Zato hris¢anska asketa zahtijeva kontrolu nad vanjskim osje¢anjima i tim
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velikim darom koji se naziva "rijec".

Za obradu, slaganje, razvrstavanje i smjestaj dobijene informacije u ogromna skladista memorije
zahtjeva se neprekidno trazenje psihicke energije. Ako informacija raznih vidova: slikovna,
recita i dr., ukljuc¢ujuci emocionalnu, nadilazi odredeni nivo, onda ona kao mali teret zamara
psihu ¢ovjeka, narusava ravnotezu izmedu mehanickog i stvaralackog paméenja. Covjek,
uzimajuci vecu kolic¢inu hrane, ¢ini svoje tijelo bolesnim i tromim. U prozdrljivca se misic¢i
postepeno pretvaraju u mast i salo. Slicno ovome je i psihi¢cko zamascivanje kada paméenje
postaje kao neko naduveno crijevo duse.

Najveci potencijal energije koju ima ¢ovjeciji duh jeste oko duse. Uz potok informacija, koje
vise dolaze kao navodnjavanje, dusa uzima energiju kod duha i samim tim kao da guta duh.
Dusa, kao agresor, osvaja kod duha njegovu unutarnju oblast i isisava njegove snage kao sto



vampir isisava krv iz svoje Zrtve. Duh postaje nemocan i bolestan, a ako to stanje potraje vise
godina, onda postaje utesilac koji prestaje ¢ak da shvata svoje stanje i osjeca bol.

Ako se pokusa odrediti pravo stanje nasega duha, onda je to stanje drijemeza, koje se primjecuje
kratkim budenjem i dubokim snom. A u snu se gubi osje¢anje vremena.

Vrijeme odvojeno od vjec¢nosti zaista prolazi kao san. Hris¢anski asketizam je reanimacija duha.
Treba lzdvojiti prostranstvo duse od kopija, uobraZenja, i sjenki vanjstine, i dati duhu ono $to mu
pripada po pravu njegovog carskog rodenja. Tada ¢e ¢ovjek osjetiti novu zapreminu vremena,
osjetic¢e lakocu kad se oslobodi od tereta onoga sto mu je tude, i dozivjece radost slicnu onoj
radosti koju je vise puta osjec¢ao u godinama djetinjstva, a zatim izgubio je i zaboravio.

Asketizam ukljucuje u sebe pokajanje, molitvu, borbu sa strastima i kontrolu nad pet osjec¢anja.
Prepodobni Simeon Novi Bogoslov je pisao: "Ko vlada sa pet osjecanja, vlada ¢itavim svjetom".
Mi ¢emo dodati: Zato sto ih pokoreva onome koji je stvorio svijet - Tvorcu vremena i ve¢nosti.

O pokajanju

Mi se nalazimo u stanju nekakvog beznada, kao da se svijet priblizava katastrofi koju je
nemoguce sprijeciti. LJudima je oduzet glavni zivotni stimulans - nada. lzgleda da se teska tama
spusta na zemlju i omotava je crnim pogrebnim pokrovom. Ovdje nisu u pitanju politi¢ki potresi
I neocekivane opake teskoce, ve¢ nekakvo osjec¢anje metafizicke tragedije u koju ¢e biti uvuéena
sva zemlja.

Postoji li izlaz iz ovoga stanja? Postoji li sposobnost duhovne reanimacije? Moze li se, ako ne
vratiti, a ono bar, u krajnjoj liniji, zaustaviti, usporiti taj proces eskalacije zla?

Predlagali su nam i predlazu razlic¢ite savjete i utjehe - bolesnika ubjeduju da je zdrav, cesto
crtaju utopisticke slike koje podsjecaju na bajke o "sre¢nim ostrvima", ali to malo pomaze.
Poslije dopinga pojacava se gubljenje snage, poslije iluzija raspaljenih gordoscu, jos je vece
razocarenje. Gdje je izlaz, i ima li ga? Odgovor mozemo nac¢i samo u jednom ¢istom izvoru -
Svetom pismu, koje ne laze, koje ne grijesi i ne dovodi u zabludu.

U teskim vremenima istorije proroci su prizivali narod na sveopste pokajanje. Prizivali su
svakoga da uvidi svoje grijehe i osjeti svoju odgovornost za njih. Prizivali su narod da ostavi
idole i vrati se Bogu svojih otaca. Samo pokajanjem otpocinje ponovno rodenje, samo kroz bol
tesko oboljeli se vraca u zivot. Covjek koji ne osje¢a bol mrtav je. Dusa koja ne osjeéa svoje
grijehe, pretvara se u trup. Drugoga puta nema: ili pokajanje - kao jedini put prema Bogu, ili



gubitak Boga i beznadeznost. Samo ¢asa pokajnickih suza moze na sudu Bozijem prevagnuti
more ¢ovjec¢jeg grijeha.

Ne moze se reci da je u nasem drustvu iscezlo dobro; to bi bilo neta¢no. Jos na sre¢u, ima mnogo
primjera dobrote, saosjecanja, sluzenja ljudima, ali je tragedija u tome sto su ljudi zaboravili na
pokajanje. lzgleda da je nekakva mrac¢na sila ukrala od nas ovaj veliki boZanski dar, ovo
vaskrsenje prije tjelesne smrti. Blagodat se povraéa onim istim putem kojim i odlazi. Blagodat
nas ostavlja poslije nasih grijehova. A grijehovi postaju sjemenje onih trnja i bodlji od kojih
zarastaju nasa ranije procvjetala polja. Grijesi postaju predvorje onih katastrofa ¢ije priblizavanje
osjecaju ¢ak i duse ljudi koji su daleko od vjere.

Nasa greska je u tome $to opravdavamo sebe, trazimo van nas uzroke nasih nesreca, te
jevandeljski priziv na pokajanje ne nalazi zivog odjeka u nasem srcu, a ako se i kajemo, onda je
to ritualno i formalno, kao da zaboravljamo na tragi¢ne posledice grijeha.

To pitanje je veoma vazno, jedno od najbitnijih pitanja hris¢anskog morala. Svjetski moral je
zasnovan na gordosti - li¢noj i drustvenoj - na onome §to pogresno nazivaju covjecjim
dostojanstvom. Ponekad se smatra ¢ak korisnim vjestacki razvijati ovu gordost, kao da se ra¢una
s tim da ¢e covjek postati onakav kakvim ga predstavljaju, hvale¢i ga. Ali rezultati su gotovo
uvijek jadni: covjek koji se uvjerio u svoje "dobrocinstvo", obi¢no se umiruje time, smatra da je
kod njega sve u redu, nema zbog ¢ega da se popravlja, nego mu preostaje samo da se raduje sto
je takav - dobar. Ali Zivot nikoga ne mazi, i onaj koji je stekao kompleks svoje pravice nalazi se
u teskom sukobu sa onima koji se s njim ne slazu i koji mu protivrece. Takvom se ¢ovjeku ¢ini
da je on ovaplocenje dobra i nepogresivosti, a da su drugi nosioci zla. Neumijece uvidjeti svoje
greske, nehtjenje osuditi sebe dovodi do toga da se hladi prijateljstvo, raspadaju se porodice,
ljudi se otuduju jedni od drugih. Kompleks vlastite pravednosti jeste najteZi jaram koji ¢ovjek
moze nositi.

Pokajanje je sud nad sobom prije BoZijeg suda. A takvom se ¢ovjeku ¢ini da ga nepravedno
ponizavaju i vrijedaju. Kao da moze istupati samo u ulozi okrivljenog. Ovo je uvijek rizi¢no i
bezperspektivno. Ne sagledavsi duboko svoje grehove, svoje krivice, svoju unutarnju
izopacenost, ¢ovjek se ne moze promijeniti, ne moze se pokajati i primiti Boziju blagodat, ne
moze stupiti u nove odnose sa ljudima i s Bogom. On li¢i na nekakvog ¢udnog bezumnika koji je
zbog gordosti sam sebe strpao u brlog. Medu gordim ljudima oni mogu imati mjesto solidarnosti
I nesto poput prijateljstva samo u jednom slucaju: kada istupaju zajedno protiv zamisljenog, ali i
stvarnog protivnika; ali kada je ovaj "faktor" udruZenosti nestane, onda od stvorene solidarnosti
ne ostaje ni traga.

Jedanput je aleksandrijski arhiepiskop upitao Avu Nitrijske gore koji je posao jedino, prema
njegovom dugogodisnjem iskustvu, najvisi na podviznickom putu? Ovaj je odgovorio: "stalni
samoprekor" - stalni prekor, to jest, uvijek i u svemu Kriviti samo jedino samog sebe.
Arhiepiskop je rekao: To ne samo da je najvise djelanje, ve¢ i jedini put spasenja. Ovdje su
izvori hris¢anskog i svjetskog morala, ovde je granica koja dijeli ova dva kolosijeka.

Ispovjest je sveta Tajna i vanjski oblik pokajanja. Ima ljudi koji se kaju vatreno i iskreno, ali
kakva je ispovjest kod vecine? Obi¢ni ljudi cesto izgovaraju zvuéne fraze, slabo shvatajuci



njihov smisao. Sto se ti¢e velikog dijela predstavnika inteligencije, oni se ispovjedaju ili pisu o
ispovijesti kao o psiholoskoj samoanalizi, ali njoj nedostaje osnovno - gnusanje prema svome
grijehu i zelja da se bori sa grijehom u buduénosti. Zato njihove ispovjesti lice na knjizevno
istraZivanje osjecanja tragi¢nosti grijeha, grijeha - kao smrti duse.

Tek osudom samog sebe pocinje duhovni preporod ¢ovjeka. Oholi ne moze voljeti, on ne umije
biti blagodaran. Samo smireni je sposoban da vidi privlacnost i dobrotu drugoga. Smirenje se
sti¢e pokajanjem i samo pokajanje raste i produbljuje se prema mjeri smirenja. Blagodat je
skrivala od svetih otaca njihovu moralnost i duhovnu visinu, zato su se oni do same smrti
smatrali gresnicima. Ko se divi svojim vrlinama i prica o njima, taj time svjedoci da je lisen
blagodati i duhovno je nag. Samo smirenje daje ljudima sposobnost da iskreno postuju jedan
drugoga. Traziti od sebe viSe nego od bliznjih, biti zahvalan za u¢injeno dobro, za ukazanu
paznju, prastati tude greske - eto temelja na kome se moze graditi hris¢anska porodica, a - znaci -
i drustvo.

Covijek koji umije da okrivljuje sebe ne¢e gubiti unutarnji mir, nece proklinjati ljude i Zivotne
okolnosti i udarati glavom u zid. Razmisljace o tome kako je on napravio greske, kako je trebao
postupiti da bi ih po moguénosti ispravio, i ¢ak ¢e ¢asu najtezih iskusenja primiti kao lijek za
ociscenje svoje duse.

Govorili smo o pokajanju i smirenju kao o osnovi hris¢anskog morala i ljubavi, kao nacelu
ljudskih uzajamnih odnosa, kao pokazatelju drustvenog preporoda. Ali postoji i druga -
metafizicka strana. Grijeh, koji nije opran pokajanjem, ne nestaje; kao sto kapljice kise obrazuju
potoke tako i grijesi ljudi, sjedinivsi se, obrazuju rusilacku snagu, koja se projavljuje na fizickom
planu u vidu ratova, drustvenih nemira gladi, epidemija i prirodnih kataklizmi. Ova sila, ova
moralna energija nasih grijeha otvara demonima siroko polje djelatnosti na zemlji. Zato od
pokajanja zavisi sudbina naroda, zemalja i ¢itavog covjecanstva. Neko ce reci: "Zaista, kakvo ce
znacenje za svijet imati moje pokajanje ili pokajanje malog broja ljudi?" Sjetimo se: Gospod je
trazio U Sodomu deset pravednih, ali ih nije nasao, inace bi grad bio posteden.

U Sodomu je Ziveo pravedni Lot. Sveti Jovan Zlatoust pise da je Lot bio pravedan zato sto,
zive¢i u Sodomu i muceci se, videci grijehe njihove, nije osudivao nikoga. Neka svaki ¢ovjek
zapali svoju svijecu pokajanja, a to znaci, oprosti svima, moli se za sve i odgovori dobrom na
zlo. Neka se svaki covjek pokaje za sebe i svoje blize: njegova svijeéa nece biti usamljena -
pored nje ¢e se zapaliti i druge svijece. Neka on cuva vatru u svome srcu: "Gospode, Isuse
Hriste, Sine Boziji, pomiluj me gresnog". Samo pokajanje je nada, a nada, sjedinjena s ljubavlju,
ne moze biti odbacena od Boga.

Postoji li **djelimi¢na blagodat™

U posljednje vrijeme pojavilo se ¢udno ucenje o "djelimi¢noj blagodati™, koje se zastupa u
inoslavnim konfesijama i sektama kao zakrzljalim ostacima prvonacalne jedinstvene Crkve. To



li¢i na sledece poredenje: u potoku voda pokriva samo stopala, u rijeci dopire do koljena, u vecoj
rijeci do ramena, a u dubokoj - pokriva ¢ovjeka preko glave; na taj na¢in ispada da je razlika
izmedu pravoslavlja i inoslavlja razlika u stepenu intenzivnosti blagodati. Takvo racunanje
kolicine blagodati zvuci kao sala.

Ucenje o "djelimic¢noj blagodati” lici na ucenje o relativnoj istini u filosofiji, koje u svome
logickom slijedu dovodi ¢ovjeka do agnosticizma i skepticizma. "Djelimi¢na blagodat” je, znaci,
nepotpuna, nesavrsena blagodat, sto je zabluda. Blagodat je vjecna bozanska sila i energija, koja
istiCe iz njedara Bozanskog bic¢a. To je netvarna tavorska svjetlost u kojoj je Hristos projavio
Svoje Bozanstvo. Pravoslavna Crkva, slijedeci ucenje svetitelja Grigorija Palame i atonskih
isihista, potvrdeno na ¢itavom kizu pomjesnih carigradskih sabora (koji su sazvani ovim
povodom u 14. stoljecu), nazvala je blagodat Bozanskom. Moze li BoZanstvo biti krnje,
ograniceno i djelimi¢no? Druga je stvar sto se blagodat moze pojavljivati u razli¢itim dejstvima i
svojstvima, ali u svojoj prirodnoj nedjeljivosti ona je apsolutna. Prema rimokatolickom ucenju,
blagodat je stvorena i adekvatna Bozanskom djelovanju, prema tome ona je sluzbena sila, a nije
obracena, okrenuta prema svijetu modalnosti Bozanstva. Blagodat je nazvana bozanskom i ako
je, uz to, ogranicena i nesavrsena,

ograniceno je i nesavrseno samo bozanstvo, a to je ve¢ lazno bozanstvo. Zato priznavati
inoslavnim konfesijama blagodat, ali ne bozansku i ne apsolutnu, ve¢ neku drugu - znaci pripisati
njihovim kultovima psevdobozansku silu.

Govoriti o dejstvu jedne te iste blagodati u razlicitim konfesijama znaci izjednacavati
pravoslavlje sa jeresju i rusiti sam pojam Crkve. Postoji jos jedna varijanta liberalnog
bogoslovlja: dopustiti da u razlicitim konfesijama djeluje bozanska apsolutna blagodat, ali jeres
pravi prepreke ljudima da usvoje ovu blagodat, i oni joj se pridruzuju samo djelimi¢no, u onoj
mjeri u kojoj je njihova vjeroispovijest priblizena pravoslavlju. Ali ovdje nastaje pitanje: da li je
u ovakvom slucaju za njih blagodat spasonosna? Ako jeste, zasto se onda Crkva brizno
ogradivala od jeresi?

Jer tada proizilazi, da rijeci "jeres" uopste gubi svoj zlokobni znacaj, pa postaje nesto sto se
naziva nekom "istinom drugog reda" (kako govore trgovci, proizvodi drugorazredne svjezine,
koji ne mirisu bas lijepo, ali se ipak mogu jesti).

Ipak Crkva uci da je Duh Sveti - Duh Istine, koji ne moze da djeluje na polju duhovne lazi. A
jeres je metafizicka laz. Navescemo primjer: jeretik Apolinarije je ucio da je Hristos primio
covjecje tijelo i dusu, sa izuzetkom ¢ovje¢jeg uma, koji je zamijenio njegov BoZanski um. Na
racun ovoga uc¢enja Sveti Grigorije Bogoslov kaze: Ako kod Hrista nije ljudski um, onda ni moj
um nije iscijeljen, ako Hristos nije savrseni ¢ovjek, onda, znaci, da ja nijesam spasen.

Jeres je intelektualni i dogmatski grijeh, misaona trulez, laz rasudivanja kod koje je osvecenje
uma blagodacu, a prema tome, duse - nemoguc¢e. Um koji vjeruje u laz kao u istinu, protivi se
djelovanju blagodati Samo spasenje je sinergija blagodati i ¢ovjecje volje, koja je pokorna
blagodati. Osvjecenje uma je moguce kod sinergije bogoslovske istine, u kojoj su uklju¢eni um i
blagodat BoZija, a ova sinergija je moguca samo kod postojanja dogmatske istine ako se ukljuci
mali um u veliki um Crkve ("Crkva ima um Hristov" 1. Kor 2, 16). Vjera u laz izjednac¢ava um sa



lazi. Zato iskljucuje sinergiju saznanja i blagodati. Dakle, um jeretika ostaje nepoznat. Na sta
onda djeluje blagodat, sta ona osvestava? Ako je dusa bezumna, onda takva dusa ne postoji. Ako
se malo odmaknemo od naseg predmeta, re¢i ¢emo da ¢ak bezumlje i ludilo, ne odsustvo uma u
dusi, ve¢ povreda one pograni¢ne oblasti izmedu duse i materije (tijelo) gdje se desava opazanje i
usvajanje vanjske informacije i odgovarajuce reagovanje organizma na vanjske pobuditelje, gdje
se obrazuje proforisticka rije¢, bezumlje ne unistava um, vec¢ sistem signalne veze, to su elementi
duse.

Razgovor o tome da u jeresi postoji blagodat, a jeretik ne moze da je primi, vise lici na pricu o
lisici i rodi: hrana stoji na stolu, a gost ostaje gladan.

| uopste, ucenje o djelimi¢noj i nepotpunoj blagodati izaziva nedoumicu. Na dan Pedesetnice
Crkva (u licu Apostola i Ucenika Hristovih) dobila je onu punoc¢u blagodati koja ju je ucinila
jedinstvenom sa Crkvom Nebeskom i dala pravo da se naziva Tijelom Hrista Spasitelja.
Nepotpunim moze biti, i U sustini uvijek biva, i ¢ovjekovo priblizavanje blagodati, zbog njegove
ogranicenosti, nesavrsenosti i grehovnosti. Ali ovdje nije nesavrsena blagodat, ve¢ ¢ovjek. Sam
vjecni zivot je vjecno punjenje blagodacu, bez obzira na nesavrsenost i ogranicenost ¢covjekovu.

Ako je blagodat djelimi¢na, zakrzljala i oskudna, onda ona moze i spasavati samo djelimi¢no, ali
takvo djelimi¢no spasenje Pravoslavna Crkva ne poznaje, i treceg stanja posle smrti, osim raja i
pakla, ne priznaje. Ako je suditi o dejstvu blagodati prema vanjskoj fragmentarnoj sli¢cnosti
inoslavnih konfesija sa Pravoslavljem, onda ¢e se dobiti slika blagodati kao o nekoj materijalnoj,
ali prefinjenoj energiji, poput nekakve struje. Ispunjeni su odredeni uslovi - proradila je masina, i
kroz zicu je protekla struja. Sto je konfesija i sekta dalje od Pravoslavlja, time je losiji kvalitet
provodnika i manje je jak napon struje. Ovdje se iskljucuje Bog kao glava Crkve, ovdje se Crkva
iz zivog jedinstvenog organizma pretvara U isihazam, mozda bolji od ostalih, ali ne jedini.
Priznavanje efikasnosti tajni koje se vrse u razlicitim konfesijama prema njihovim "sli¢nostima"
s Crkvom pretvara mistiku u magiju, a magija je pot¢injavanje sustine formi.

Teozofija govori o0 tome da nijedna religija nema punocu istine, ve¢ samo relativnu istinu -
prema tome, izravnjava religije u nekakvom nesavrsenstvu. | ekumenizam, buduci djelimic¢ni
slucaj teosofije, u svom radikalnom obliku govori o tome da ni jedna religija nije savrsena, pa
konfesije treba da uce jedna od druge, a u "liberalno-polovicnom" obliku dopusta da odredene
konfesije imaju neke prednosti (medu njima pravoslavne, koje ucestvuju u ekumenskom pokretu,
smatraju, naravno, da je Pravoslavlje najveci oblik hris¢anstva). Ako se pretpostavi da je to
zaista tako, i1 razlika izmedu Pravoslavlja i inoslavlja se ogleda u ve¢em ili manjem stepenu
dejstva blagodati, onda sva istorija Crkve do 20. v. predstavlja ili nerazumijevanje ili vapijuci
grijeh protiv ljubavi. Zar treba bacati anatemu na jeretike zbog toga sto u njima manje djeluje
blagodat? Ipak dopustiti takvo shvatanje - znaci odreci se samog pojma Crkve kao misti¢nog
Tijela Isusa Hrista Spasitelja i pretvarati je u ljudsko drustvo, poput kluba, stranke ili udruzenja.

Ako je moguce spasenje u drugim konfesijama, onda anatema koju izgovara Crkva jereticima, i
koja se ponavlja svake godine na Nedelju Pravoslavlja, vise li¢i na bratoubistvo. Zasto je drevna
Crkva odsijecala jeretike od svoga tijela kao gangrenozne ¢lanove? Zar je ona imala manje
ljubavi od savremenih ekumenista? Apostol ljubavi Jovan Bogoslov zabranjivao je hris¢anima da
uvode jeretike u svoj dom i da ih ¢ak pozdravljaju (2. Jn 10), a eto, on je bio najomiljeniji ucenik



Hrista Spasitelja. Znaci, hris¢anska ljubav je nesto drugo, a ne liberalni indiferentizam prema
vjeri, koji pod plastom ljubavi krije svoju ravnodusnost prema istini.

Najveci medu prepodobnima, Antonije Veliki, izasao je iz pustinje da bi razotkrio arijevsku
jeres. Sveti Nikolaj je pokazao posebnu revnost za Pravoslavlje na Prvom vaseljenskom saboru.
Mozete li zamisliti ekumenski sabor na kome sveti Nikolaj i Arije, drzeci se za ruke uzvikuju
ekumenske parole i izjavljuju da treba vise obracati paznju na ono sto sjedinjuje, a manje na ono
Sto razjedinjuje?

Prvovrhovni apostol Petar je svojom molitvom na smrt zaprepastio gnostika Simeona Maga.
Kako prenijeti takav postupak prvovrhovnog apostola na "njezne" duse ekumenista - liberala koji
sa divljenjem prate rituale plesaca bezboznika - $amana za vrijeme ekumenskih sabora?!

Ako je u Crkvi punoc¢a blagodati, a kod jeresi djelimi¢na blagodat, onda dolazi do toga da se
blagodat razdijelila i da vec¢a blagodat baca anatemu na manju. A crkvena anatema je slika i
prilika Strasnog suda. Zatim se pred nama javlja jos jedno zagonetno pitanje: zasto je inoslavnim
konfesijama data "nepotpuna, djelimi¢na blagodat”, ako ne za spasenje - znaci, za veliku osudu?
Tada se ona pretvara u kaznu Boziju, tada ¢e bezboznicima biti bolje nego inoslavnima koji ginu
sa takvom "blagodacu”. Crkva jednako - postuje mucenike, koji su uzeli na sebe smrt, kako zbog
odbijanja, da prinesu zrtvu idolima, tako i zbog odbijanja da predu u inoslavlje, da kazemo u
uniju (unijacenje). Uz to, ona ne racuna kakvu ce religiju primiti odstupnik, jer grijeh samoubice
je jednako strasan nezavisno od toga da li se otrovao, objesio ili bacio sa litice.

Pitanje se moze postaviti i ovako: jesu li inoslavni uopste hris¢ani? Ako hris¢anstvo oznacava
vjeru u Hrista Spasitelja, onda su oni hris¢ani. A ako se pod hris¢anstvom shvata misticki odraz
Hristovog lika u ¢ovjekovoj dusi i opstenje sa Duhom Svetim, onda je to mogucée samo u
Pravoslavnoj crkvi. Neki tvrde da je monofizitstvo jeres, posto je bilo osudeno na Cetvrtom
vaseljenskom saboru, a rimokatoli¢anstvo se ne moze nazvati jeresju posto se otpadanje
Rimskog patrijarhata desilo poslije vaseljenskih sabora, pa navedeno pitanje ostaje otvoreno.
Ovaj dokaz nam se ¢ini zaprepascéujuci, jer protestantizam se pojavio jos kasnije, pa po toj logici
protestanti nisu jeretici. A takve sektaske organizacije kao "Jehovini svjedoci”, "Vojska Spasa”,
u ¢ijim je metrikama prikazan 19. vijek, znaci, takode nisu jeresi jer vaseljenski sabori nisu
mogli podvr¢i njihova u¢enja anatemi?! Sto se ti¢e konkretno rimokatoli¢anstva, to se u
saborskim zaklju¢cima ¢esto ponavljalo zabranjivanje Simvola vjere kao osnove dogmatskog
jedinstva. Ve¢ je u tome rimokatolicizam suprotstavio sebi Vaseljensku Crkvu. Na pravoslavnim
saborima i savjetovanjima Istoc¢nih patrijaraha rimokatolicizam je nazvan latinskom jeresi i
papizmom.

(Vidi npr.: "Okruzna Poslanica Jedinstvene Svete Saborne Apostolske Crkve svim hris¢anima”,
1848. god. koju su potpisali istocni patrijarsi i njihovi Sinodi).

Mi smatramo da uc¢enje o "relativnoj blagodati” povlaci za sobom uc¢enje o relativnom spasenju.
Obavljaju li se Tajne u inoslavnim konfesijama? Ako se obavljaju, onda u to ¢udne tajne koje ne

spasavaju. Tajna koju nije usvojio ¢ovjek, ne priblizava ga, ve¢ udaljava od Boga, moze sluziti
vise kao znamenje buduce kazne.



Sta onda pak djeluje u tim konfesijama, kakva sila? Mislimo da tamo objedinjuje polje dusevnog
nadahnuca. Tamo mogu biti jake emocije, duboke meditacije koje dosezu do intelektualnih
ekstaza i stigmacija: moze biti dusevna ljubav koja se manifestuje u podvigu samopozrtvovanja.
Ali tamo nema Zivota Duha - sve je progutala dusa. Zasto su Sveti oci zabranjivali hris¢anima da
se mole u neznabozackim kapelama i u jeretickim objektima ne praveci razliku izmedu
ukljucivanja u neznabozacke i jereticke rituale i odredujuci iste kazne? Zato $to neznabostvo
znaci odsustvo istine Hrista Spasitelja, a jeres je imitacija istine, a svaka imitacija je duhovna laz.

Odlu¢nost sa kojom je Crkva zabranjivala moliti se zajedno sa neznaboscima, jereticima,
raskolnicima i svima uopste koji su odluc¢eni od nje, svjedo¢i o tome da to nije prosto
"pedagosko” nacelo, ve¢ realno glediste da van Crkve nema i ne moze biti spasenja. Molitva sa
jereticima je dobrovoljno ulazenje u onu oblast dusevnih strasti i mra¢nih sila koje posezu za
carstvom Logosa, za svjetovnom granicom Crkve. Molitva sa jereticima i neznaboscima
pothranjuje sumnje u postojanje jedinstvene istinske Crkve. Crkva je misticko tijelo Boga. Samo
kroz Crkvu istinski lik Hrista moZe se odslikati u dusi ¢ovjeka; u drugim konfesijama ovaj lik je
iskvaren i promijenjen, mada nosi to isto ime.

Vjera u spasonosnost drugih vjeroispovijesti ili samo u moguénosti djelimi¢nog osvecenja u
njima ¢ini poseban eklisioloski politeizam.

Preko svestenika djeluje blagodat koja je prisutna u Crkvi. Sama blagodat se moze nazvati
duhovnom supstancom Crkve. Sabornim pravilima je zabranjeno blagoslov uzimati kod jeretika,
posto je "blagosiljanje jeretika - blebetanje". Ve¢ su Oci stare Crkve rekli: "Kome Crkva nije
majka - tome Bog nije Otac .

Vjecni zivot je vje¢no pribjeziste blagodati, koje pocinje ovdje na zemlji i nema kraja. Bogu Ocu
se moze pri¢i samo kroz Isusa Hrista u blagodati Duha Svetoga.

Tragi¢nost apokalipti¢kog vremena



.....

¢e re¢i da zele ekonomski procvat; drugi, politicke slobode; tre¢i, ¢vrste zakone koji bi
kaznjavali narusavanje morala; ¢etvrti, ukidanje moralnih ogranic¢enja, tj. mogucnost ostvarenje
svih ¢ovjecjih strasti. Jedni polazu nadu u demokratski nacin upravljanja, drugi u vaspostavljanje
monarhije itd. Ali, ako se potrudimo da u ovom konglomeratu pogleda i misljenja nademo nesto
zajednicko za sve, onda se to moze formulisati ovako: svaki ¢ovjek hoce sre¢u, mada ne shvata u
¢emu je ona. Uz to vec¢ina ljudi vidi garanciju srec¢e u vanjskim drustvenim strukturama, jedini
moguci oblik vladanja vidi u ostvarivanju svojih trenutnih strasti i Zelja ("postupaj kako hoces
samo ne cini stete drugima" - kao da se moze postupati prema impulsima svoje podsvijesti i biti u
harmoniji sa drugima).

Vecina nasih savremenika je zaboravila na samog ¢ovjeka, tj. na njegov unutarnji svijet. Citav
svijet je odiseja covjecje duse, to je trazenje "ostrva srece", ali takvo ostrvo ne postoji; njega
nema ni na istorijskim kartama sa nestalim drzavama, ni na geografskom globusu, u nekom
arhipelagu. NJegovo mjesto je u utopijama i fantasti¢cnim romanima. Ali, ako kazemo da ovo
ostrvo ipak postoji, onda je to ¢ovjecija dusa kojoj je dato da strijemi saznati §ta je to sreca.

Vecina nasih savremenika vidi sre¢u u materijalnom bogatstvu: za njih je novac - ekvivalent
blagostanja. Ali moze li novac donijeti ¢ovjeku savrsenu srecu? Moze li on za novac kupiti
prijateljstvo, vjernost, sposobnost da voli i da bude voljen? Materijalno blagostanje najcesce gusi
unutarnji zivot, prevodi ¢ovjeka u vanjsko. Car Solomon se molio: "Tastinu i rije¢ laznu udalji
od mene; siromastva ni bogatstva ne daj mi" (Price 30, 8). Bogatstvo, i siromastvo, postaje "
stega koja davi ¢ovjekovu dusu; ono je puni stalnom tugom. Jos nikoga bogatstvo nije ucinilo
boljim, naprotiv, u bogatim porodicama djeca se odgajaju kao nezahvalni egoisti. Kod bogatih
ljudi obic¢no atrofira osjecaj saosjecanja, njihovo srce kao da se zatvara u metalnu kutiju. Nije se
slucajno kod siromasnih pojavila poslovica: "Ne idi da prosis u bogate kvartove".

Je li sre¢an bogat ¢ovjek? Ne, on ima zivu dusu, a dusa nije od zemlje, ve¢ od neba, pa se ne
moze zadovoljiti ni¢im na zemlji. Tek sto je dobila ono sto je htjela, ona ve¢ tezi ka novom, zeli
jos vise. Covjekova strast je dusevna provalija koja nema dna. Ono $to se nedavno &inilo
blagostanjem, danas izgleda bijedom. Zivot se pretvara u nezaustavljivu trku u nepoznato, trku u
prazno.

Takva dusa nikada nece rec¢i: "Ja sam dobila ono §to sam Zeljela i sada sam sre¢na". Naprotiv,
ona krisom govori: "Kako mogu biti sre¢na ako na zemlji nije sve moje?"

Covjek Zeli vanjsko blagostanje. Hris¢anstvo shvata pod blagostanjem ono neophodno, ono to je
u molitvi nazvano "hljebom nasusnim". A za ¢ovjecije strasti ovdje nema granica, one lice na
morsku vodu: sto je vise pijes, vise zedniS. Sa vanjskim izobiljem dolazi degradacija
unutrasnjega, to jest, samog covjeka.

Sta ¢ini Govjekov Zivot divnim &ak u svjetskom pogledu? Sigurno, sposobnost da bespostedno
voli; i §to je dublja ljubav, time ¢ovjeé;ji zivot postaje dublji. Ovdje bogatstvo postaje izdajnik,
ono lisava ¢ovjeka ove dragocjene sposobnosti. Crkveno predanje sacuvalo je rijeci Spasitelja o



bogatom mladi¢u koji je otisao od njega (Mt 19, 16-14). Da je ovaj covjek zaista ispunio
zapovijesti, onda on ne bi mogao ostati bogat. Gospod je rekao: "Gdje je blago vase, ondje ce biti
I srce vase" (Mt 6, 21). Kod ljudi ¢ije je "bogatstvo™ samo ovdje na zemlji, srce stalno nagriza
sakriveni crv - tuga i briga za svoje imanje, za svoje novce. Tako gospodar postaje rob svoga
roba. Uopsteno govoreci, novci su rasuti po zemlji i onaj koji hoce da ih skupi, nema vremena da
pogleda ¢ak na nebo. Takav ¢ovjek nema slobode i mira u srcu, ¢esto gubi ono sto je skupljao i
pada u tugu i ¢ak u ocajanje. A ako je sacuvao i umnozio ono $to je imao, ipak ¢e se ranije ili
kasnije rastati sa Zivotom kao posljednji siromah.

Ali najgore se obi¢no dogada djeci takvih ljudi koja se odgajaju kao u stakleniku: bez rada i
iskusenja, bez borbi i odricanja - onoga sto je potrebno za moralni razvoj ¢ovjeka, za stvaranje
covjeka kao li¢nosti. Takva djeca obi¢no postanu bezdusno hladna prema svojim roditeljima.
Konformizam dovodi do potrosnje kao norme odnosa, a ponekad (na srecu, ne c¢esto) do
vampirizma. Mnogi ljudi kojima je svijet zavidio, pred smrt su govorili da su bili duboko
nesrecni pa su kroz zlato lili za svijet nevidljive crne suze. Jedan bogatas je rekao: "Kako mogu
biti srecan kad ne vole mene nego moje?"

Ovo sto smo rekli, naravno, nije opste i apsolutno pravilo u kome ne bi bilo izuzetaka; u
protivnom ne bi bilo svetih medu knezovima ili carevima. Li¢nost se zaista moze izdici iznad
sredine: moze se i U zlatnom kavezu ostati ¢ovjek a ne zvijer, ali ovo zahtjeva izuzetno visok
nivo duhovne kulture. Da se zamislimo: zasto u bogatim i civilizovanim zemljama ima vise
psihicki bolesnih ljudi, narkomana i samoubica? Samo po sebi, samoubistvo je svjedoc¢anstvo
covjeka pred vjecnoscu da je zivot za njega besmislen i apsurdan.

Neki vide sre¢u u tehnickom napretku i smatraju tehnoloski razvoj zemlje zemaljskim rajem, kao
da izobilje kompjutera i masina moze vratiti na zemlju "zlatni vijek Saturna”. Ali i ovdje se
dogada opsta degradacija covjeka - on se razvija jednostrano. Civilizacija ne samo da raskida
savez sa kulturom (uostalom, taj savez je uvijek bio lazan), nego joj i protivutezi. Civilizacija na
silu odvaja ¢ovjeka od sredine, od prirode, od drugih bi¢a; on, izdaleka izgled kao dvorac, unutra
je komforna tamnica.

Civilizacija razjedinjuje ljude, odvaja ih jedne od drugih, pa veliki gradovi postaju ne samo
mravinjaci od stakla i betona i prave pustinje za dusu. Covjek se odvaja od ljudi sli¢nih sebi, ne
rastojanjem, ve¢, odsustvom unutarnjeg kontakta, njemu ne trebaju zivi ljudi, daleko je zgodnije
i lakse druziti se sa masinom. Covjek pokusava da ulozi u masinu program kolektivnog razuma,
a ustvari, masina mu saopstava svoje osobine, stavlja u njega svoj kompjuterizovani sistem.
Covijek tehnicke civilizacije je isprogramiran kao masina. Pretvoren je u bioloski aparat,
potcinjen ostrom rezimu standarda, a u svojstvu alternative ovome standardu, moze suprotstaviti
samo jedno - svoje vlastite nerve. Ovdje se susre¢emo sa cudnim ¢ovjekom: bezumlje kao bunt
protiv masine. Patologija u slikarstvu, patologija u svim oblastima li¢nog zivota. Ovdje masina
ne samo da pobjeduje covjeka, veé i ubija, unistava ga.

U civilizovanim drzavama porodica je u sustini razrusena. Emocionalna ohladenost savr$enog
covjeka ogleda se prije svega u biti porodice. Supruzi postaju partneri, a sa partnerom se lako
razilazi. Gradovi u tehnoloskim zemljama pretvaraju se u nekakve ogromne drzave, pa je Siroko



drzi zivot u stalnoj napetosti, to jest stalno slabi i crpi psihic¢ki i nervni sistem ¢ovjeka.

Ako zvijer stavite u kavez i stvorite joj najbolje uslove, iskljucivsi joj samo jedno - slobodu,
zvijer ée ubrzo propasti. Covjek u gradu je Govjek lisen slobode, potéinjen tehni¢kim ritmovima.
To je Govjek koji se gusi od informacija, i to vjestackih i prefinjenih informacija. Zivot u velikom
gradu, u vrtlogu, stalnoj zurbi, zivot pod pritiskom i u buci, koja djeluje na ¢ovjeka kao otrov,
jest opstanak u ekstremnim uslovima. Mi jos ne govorimo o psihi¢kom polju takvih gradova, o
atmosferi zasi¢enoj strastima i bezumljem. Realno osje¢amo tu stvarnost, posebno kad izlazimo
iz grada ili ulazimo u njega.

Tehnicka civilizacija je otela ¢ovjeku prirodu. Ona ju je strpala u parkove i nacionalne parkove i
pokazuje ih savremenim ljudima kao eksponate muzeja. Covjek osjeéa svoju organsku vezu sa
zemljom, biljkama, zivim stvorenjima, planinskim potocima, vjekovnim drve¢em, . ali on uvijek
ostaje kao tuda gromada -monstrum napravljen od stakla i betona. Zato je civilizacija obezvoljila
covjeka, unesrecila. Mnogi vide dobrobit u ovom ili onom politickom sistemu, drustvenim
strukturama, dobrotvornim organizacijama i dr. , ali politicko-drustvena uredenja su dolazila i
odlazila, nicala i propadala, a ljudi ostajali ipak nesrec¢ni. Zlo i nepravda na zemlji nisu se
smanjivali.

Ako 1 mozemo primijetiti nekakve promjene u ljudima tokom istorije, to je - sve ve¢a moralna
entropija kao bitka materijalizma i drustvenih oboljenja koja je u nase vrijeme primile karakter
epidemije. Sve drustvene utopije zavrsavale su se neuspjehom, djelimic¢no zato sto nijesu
uzimale u obzir tako ocigledne i univerzalne ¢injenice, kao sto je iskvarenost ¢ovjecje prirode,
sklonost prema grijehu, kao demonski impuls koji zivi u dubinama ¢ovjekovog srca.

U vijeku tehnicke civilizacije, koju nazivaju vijekom "emancipacije i oslobodenja", covjek se,
ustvari, emancipuje i oslobada od mracnih principa, od moralnih normi, od glasa vlastite savjesti.
Ako se srec¢a sastoji u unutarnjem duhovnom svijetu ¢ovjeka, onda je kod savremenog ¢ovjeka
taj svijet osiromasen i suzen do krajnosti. Posebno u tehnoloski razvijenim zemljama, gdje ljudi
cak lice jedni na druge. NJih kao da je iskompleksirao i isprogramirao jedan nevidljivi
hipnotizer: oni dobijaju informaciju, . ogromnu po obimu, u stvarnosti ipak jednostranu i
primitivnu. Ona li¢i na ponavljanje jednog te istog scenarija sa malenim razlikama u izgledu.
Alternativa ovome je svijet fantastike sa uobicajenim filmovima uzasa, ali u sustini, to je
zavrseni, zakodirani demonski svijet.

Kazu da ogromni vodopadi privlace ljude sa slabom psihom; kod njih se pojavljuje neobjasnjiva
zelja da se bace u vodopad kao bi se predali sudbonosnom talasu - tako isto izgled zmije
opcinjava i sebi privlaci zvijeri. | ovdje (sa ekrana televizora) mi vidimo nesto sli¢no - bijeg u
bolest, u haos, u bezdusje. Karakteristican je size filmova - osvajanje zemlje od strane
vanzemaljaca, grude trupova, eksplozije zgrada. Ovdje se podsvjesni osjecaj duse oblaci u
simbole i likove - to je sagledavanje da su zemlju osvojili demonu,

dosljaci sa onoga nevidljivog svijeta, iz onih tamnih bezdana koje mi nazivamo adom i paklom.
To je osjecanje da treba nekuda bjezati, da su gradovi osvijetljeni elektri¢nim plamenovima -



klopka u koju su natjerali ljude, ogromno groblje duha. | ovdje je tragizam apokalipti¢kog
vremena.

Vise sluzenje ¢ovjecanstvu

Osnov hris¢anskog morala je ljubav, sjedinjenja sa pravdom. Sveti Dionisije Areopagit pise da
Su za spasenje potrebni pravilan cilj, dostojan predmet i ¢ista sredstva, to jest - jedinstvo cilja i
sredstva.

Pravda - to je svojstvo ljubavi kao njen spoljasnji omot. LJubav - to je sadrzaj pravde, njen zivot.
Bez pravde se ljubav pretvara u slijepu strast, bez ljubavi pravda postaje stroga kazna.

Egzegeti, otkrivajuci simbolicko znacenje Krsta, govorili su, da mi ovdje vidimo sjedinjenje
pravosuda i milosrda.

Nama mogu prigovarati da jevandeljske zapovijesti ljubavi i pravde prihvataju sve konfesije i
sekte. Zasto Pravoslavlje smatra da ovo ucenje u ¢istom i nepovrijedenom obliku cuva samo
ono? Zar rimokatoli¢anstvo i protestantizam nemaju razgranatu mrezu dobrotvornih organizacija
na svim kontinentima? Zar oni nijesu projavili svijetu samopregorne misionare? Ovo pitanje je
veoma vazno, te ga je potrebno razmotriti ne na planu socijalnog odraza, ve¢ u njegovoj
misti¢koj dubini.

Poce¢emo od toga da rimokatolicizam drugacije nego Pravoslavlje razmatra tragediju
covjekovog pada u greh i njegove posljedice. Prema rimokatolickom uc¢enju, grijeh je lisio
covjeka natprirodne blagodati i time sasvim unio odredeni nesklad u njegov psihicki zivot, ali
prirodne sile duse ostale su nepovrijedene. Na taj nacin na strasti se gleda ne kao na bolest duse,
ve¢ kao pretjeranost i zloupotrebu. Takvo uéenje prikriva katastrofalne posledice grijeha, lisava
duhovnu borbu sa grijehom i demonskom silom one napregnutosti, stalnih podviga i budnosti,
koji su karakteristi¢ni za istocne askete.

Ucenje o neprestanoj unutarnjoj molitvi, o iskorenjivanju strasti, o pokajanju kao osnovi
duhovnog zivota, istiskuje se vanjskim podvigom i drustvenim sluzenjem. To postaje posebno
ocigledno kroz uporedivanje pravoslavnog i rimokatoli¢kog monastva kao glavnih pokazatelja
crkvenog duha.

Monastvo na Istoku je, prije svega, unutrasnji zivot, odricanje od svijeta, teznja ka stalnom
bogoopstenju. Rimokatolicko monastvo je izraz drustvenog sluzenja Crkvi, a posto su njegovi
nacini raznoliki, onda je monastvo (jedinstveno na Istoku), na Zapadu stvorilo mnostvo redova -
monaskih opstina sa razli¢itim pravilima. U Rimokatoli¢koj crkvi monaski asketizam je odmah
primio oblik reda i rada, to jest organizacije. Rimokatolicizam smatra prirodne dusevne sile
nepovredivim, te svoju propovijed pocinje prizivanjem na ljubav. Ali na ljubav bez prethodnog
ocisc¢enja srca od strasti, - §to je ljubav duse a ne duha. Ona moze biti vatrena i snazna, lijepa i
emocionalna; ona moze nositi U Sebi mnogo brige o patnjama drugih i njeznosti, ali to je
zemaljska ljubav, zasnovana na solidarnosti i dugu, ona je razblazena osjecajnoscu i sklona je
afektiranju.



Pravoslavlje zapocinje propovijed pozivanjem na pokajanje: samo dugim putem ociscenja duse
od grijeha budi se ¢ovje¢ji duh i srce osjeca ljubav i patnju kao novi zivot, kao osjecanje ni sa
¢im uporedivo, kao djelovanje samog Bozanstva u srcu ¢ovjeka. Ta ljubav je lisena potresnih
emocija, ona je tiha i duboka, njena osobina je - ljubiti Boga svim srcem svojim, a ljude kao
sliku i priliku Boziju. Duhovna ljubav je dejstvo blagodati jer nosi u sebi Bozansku svjetlost
preobraZenja i ozaruje svijet odbljescima te svjetlosti.

Zelimo re¢i da se pod rije¢ "ljubav" mogu svrstati razna stanja. LJubav zavisi od ¢ovjekovog
pogleda na svijet, od podviga njegove vjere, od mjere oc¢iséena njegova srca, od prebivanja u
Crkvi - uklju¢enosti u njenu mistiku i asketiku. Sveti apostol Jovan Bogoslov nazvao je Boga
ljubavlju (1. Jn 4, 8); Hristos je rekao da Bog jeste Duh (Jn 4, 24). Najvisi oblik ljubavi je
duhovna ljubav sac¢uvana u zivotu Crkve. Pravoslavlje u¢i da Carstvo Bozije "nije od ovog
svijeta”, dok je zemaljski put - samo put, pa je ono "Carstvo..." slobodno od svjetskih predstava i
predrasuda, od njegovih sklonosti i obicaja.

Rimokatolicka crkva hoce da izgradi Carstvo BoZije na zemlji. Ona je Siroko otvorila svoje dveri
za svjetsku kulturu, za svjetsku umjetnost; ona nastoji da iskoristi dostignuc¢a nauke i filosofije,
da projavi uticaj na politiku, da razradi socijalna pitanja. Zato pojmovi istine i pravde dobijaju
strateski karakter, tezeci da Crkvi pruze svjetsku kulturu; rimokatolicizam pada samo pod uticaj
te kulture, gdje je umjesto pravde - nesto sli¢no pravdi, gdje je istina povezana sa evolucijom
Crkve, to jest, nosi relativan karakter postepenog procesa. Za pravoslavlje su Istina, Hristos i
Crkva zivo misti¢ko Tijelo Hrista. Prema pravoslavnom uéenju, Crkva je uvijek imala i ima
punocu Duha Svetoga, te su kriterijumi istine u Pravoslavlju ¢vrsti i nepromjenljivi.

Sto se pak tice protestantskog svijeta, on se odrekao asketizma drevne Crkve, i zato su ljubav,
istina i drugi dojmovi za njega postali subjektivni psiholoski opiti i licne predstave. Udaljivsi se
od jedinstvene Crkve jos dalje od rimokatolicizma, on je izgubio sve subjektivne kriterijume.
NJegova mistika se zatvorila u krugu individualnih opita. A treba znati da mistika bez askeze
lako prelazi u vizionarstvo ili magiji.

Rimokatolicanstvo i protestantizam dali su svijetu sto su oni imali. Pokusali su i pokusavaju da
patnja i nesreca na zemlji bude sto malje. Ali siromasnih, gladnih i bolesnih nije manje; a ako se
govori o dusevnim bolesnicima, onda ih je vise - pate i bogati i siromasni, ¢itav svijet li¢i na
obnazeni nerv, koji se skuplja u grozni¢avom bolu. Divno je djelo utjesiti covjeka koji je izgubio
nadu, nahraniti gladnoga, ukazati pomo¢ bolesnom, a to nece pomoci da se izvede covjecanstvo
iz ¢orsokaka u koji je upalo - da se zaustavi proces moralne i duhovne atrofije, da se odstrani
katastrofa prema kojoj vuce, izgleda, citav tok ovozemaljske istorije.

Pravoslavlje nosi u sebi silu koja moze da se suprotstavi svjetskom zlu, svjetlost koju nije shvatio
i odbacio je zapadni svijet, oznacivsi je nazivom "jeres palamita”. Ova svjetlost askeze i
sozercanja ¢ini ¢ovjeka srednijim usred svih patnji, slicno Hristu kad je sisao u pakao i ispunio
radoscu duse umrlih.

Drevni hrisc¢anski pisci, a medu njima i oni koji su pripadali zapadnom svijetu govorili su da je
jedino dobro Bog, jedino zlo - grijeh, sve ostalo su meduprostori stanja i situacija. Zato



Pravoslavlje sa svojim posmatrackim karakterom, u¢enjem o unutarnjoj molitvi i tihovanju, vrsi
najvece sluZzenje ¢ovjecanstvu, ono ¢uva tavorsku svjetlost, otkriva put za sticanje te svjetlosti.

Kako govoriti o vjeri

Na sta treba obratiti paznju u besjedi sa nevjernikom?

Ateizam nije posljedica naucnih traganja iz sljedecih razloga:

1. Mi imamo posla ne sa univerzalnom naukom, ve¢ sa nau¢nim granama koje imaju tendenciju
ka usitnjavanju i usloznjavanju. Ni jedna od ovih grana ne moze govoriti U ime ¢itave nauke.

2. U svakoj nauc¢noj oblasti postoje razli¢ite hipoteze i teorije koje pokusavaju da sistematizuju i
objasne fakticki materijal. Ove teorije su protivrjecne i ¢esto jedna drugoj suprotstavljene. Koja
je od ovih uzajamno iskljucivih teorija istinita, a koja lazna, ¢ovjek odreduje na osnovu vlastitih
predstava. Ako bi ¢ak svi nauc¢nici svijeta stvorili jedinstvenu univerzalnu teoriju, ni ona ne bi
mogla biti valjana, posto se hipoteze i teorije oslanjaju na postojeci fakticki materijal, a on se
stalno siri, pa istorija nauke i jeste istorija radanja i umiranja ideja i predstava. Eksperiment ne
moze nikad biti u potpunosti zavrsen, a posljednja rije¢ nauke je postati njena zavrsna rijec.

3. Nauka ima posla sa procesom, a pogled na svijet sa oblas¢u uzroka i ciljeva, koji se nalaze
izvan granica eksperimenta i za nauku zauvijek ostaju tajna. Nauka otkriva i biljezi uzro¢no-
posljedi¢nu zakonomjernost medu pojavama, ali sam pojam zakona za nju je nedostupan; ona ne
moze objasniti pretvaranje haosa u zakon i svrsishodnost. Nauka ima posla sa materijalnim
svijetom, zato ne moze ni potvrditi ni opovrgnuti postojanje drugog, duhovnog, bica, nauka
izuc¢ava predmet u njegovim pojavama (fenomenima); svaki predmet ima mnostvo osobina i
atributa, pa ostaje za nauku saznavani, a ne saznatljiv objekat.

Pogled na svijet ne proistice iz naucne informacije, ve¢ zavisi od duhovnog stanja, volje i
moralnosti ¢ovjeka. Veliki naucnici, koji su ovladali jednim nau¢nim vidokrugom, pridrzavali su
se razlicitih religioznih i filosofskih pogleda na svijet. Pogled na svijet se ne moze zasnivati na
filosofiji; sami filosofski sistemi zasnivaju se na nedokazanim postulatima. Logika kao metod
filosofije nema jedinstvenog sistema, u njoj, kao i u drugim oblastima nauke, postoje razlicite
Skole i pogledi. Ako filosofija naziva sebe nau¢nom, onda ona mora da uopstava naucne teorije
svoga vremena, a posto se naucne predstave stalno mijenjaju, onda i izvodi iz njih ne mogu biti
nepromjenljivi. Ako filosofija nema odnosa prema nauci, onda je ona samo subjektivna
Govjekova predstava, ograni¢ena u vremenu i prostoru, opitu i potencijalu stvaralackih sila. Cisto
misljenje uopste ne postoji u prirodi. Covjegiji razum se nalazi pod moénim impulsima,
predstavama, zeljama i strastima. Odnos svijesti prema podsvijesti moze se zamisliti kao ledeni
breg ¢iji je vrh iznad povrsine mora, a osnovna masa ledene planine pod vodom i ostaje
nevidljiva. Subjektivizma ima u filosofiji jos vise nego u nauci: svaki istaknuti filosof tezi da

stvori svoju sopstvenu skolu.



Na $to mora obratiti paznju pravoslavni u besjedi sa agnostikom i skeptikom? Agnosticizam i
skepticizam je izmicanje od problema. Sile ¢ovjecije duse, njene urodene sposobnosti za
saznanjem ne mogu se svesti na gole logicke razloge. Nama su poznati vidovi gnosisa (poznanja)
kao sto su instinkti i inctikcija, nama je poznat emocionalni gnosis koji je osnova umjetnosti.

Ako se samo jednim naporom razuma ne moze spoznati istina i on U ovom pokusaju trpi poraz,
onda se treba obratiti drugim mogué¢nostima duse. Ako je za skeptika i agnostika jednako
nepouzdano postojanje i nepostojanje Boga, onda ga treba posavjetovati da se obrati uslovhom
obliku molitve makar i ovakvoj: "Gospode, ja ne znam postojis li, ali ja ho¢u da znam istinu.
Ako Ti postojis, onda mi se pokazi. " Ako bude iskren u takvoj molitvi i ako bude vidio Zivot
saobrazan zapovijestima Jevandelja (¢iju vrednost vecina agnostika priznaje), onda ¢e mu biti
dat odgovor prema rijeci Bozijoj: "Istite i dace vam se™ (Mt 7, 7).

Treba posavjetovati skeptika i agnostika da se obrate vlastitom srcu, da po¢nu razvijati misti¢na
osjecanja, koja su, premda u slabom stepenu, ipak prisutna u njegovoj dusi - gotovo isto tako kao
Sto reanimiraju, vracaju u zivot ¢ovjeka cije se disanje jedva cuje.

Sumnja moze biti etapa nezavr§enog trazenja, ali sumnja moze biti i dogmatizovana U Svojevrsni
pogled na svijet; tada ona postaje bekstvo od istine: ¢ovjek, jos ne zavrsivsi bitku za svoju
sopstvenu dusu, zuri da izbaci bijelu zastavu kapitulacije.

Rije¢ "ne znam" moze imati dva nastavka: "ne znam, ali ho¢u da znam" i " ne znam i nec¢u da
znam".

Na Sto treba da pravoslavni obratiti paznju u razgovoru sa indusom?

1. Najvisi oblik postojanja je li¢nosno postojanje. U bramanizmu Bog je kao Ziva li¢nost sa
kojom se moze ulaziti u opstenje. Himalajski panteon -to je personifikacija i olicenje klasi¢nih
sila. Hinduski Apsolut - Braman je bezli¢an i beskvalitativan. Hinduski trimurti - to su tri ritma
postojanja: stvaranje, oéuvanje i rusenje. Covjekove li¢nosti ovdje nema, teorija o
preovaploc¢enju rasclanjuje licnost na brahme - psihicke elemente, koji spajajuci se ponovo prave
novu individuu. Na kraju krajeva svi individualni oblici rastvaraju se u kosmic¢ko postojanje, a
kosmicko bitisanje iscezava u svijesti Brahama. Vjecnost se zamislja kao dva stanja Apsoluta
koji se smjenjuju, Apsolut u sebi i Apsolut u kosmosu. Tvorevina se okonc¢ava rusenjem, koje
nista ne pomaze postojanju Apsoluta. Na taj nacin svijet se zamislja kao besciljno vrac¢anje u
krug. Svaka mnozina objektivne stvarnosti je iluzija. Postoji samo jedan Brahman, koji stalno
pravi i rusi svjetove, Covje¢iji duh atman - je jednosustan apsolutnom duhu Brahmanu, vanjska
predstava o mnostvu bica je plod iluzije, fantazije i neznanja. "Ja sam ti, ti si on (Brahman)", jest
postoji samo jedan Apsolut, a istorija svijeta - to je kosmicka tragikomedija, ¢iji je autor, akter i
posmatra¢ sam Brahman pod vidom mnogih laznih oblika i maski.



Ovaj pogled na svijet potkopava same osnove morala: etika se pojavljuje u ¢ovjecjim odnosima a
u hinduizmu sam pojam o mnostvu, o tome da postoji realno “ja™ i "ti", razli¢iti jedan od drugog,
smatra se iluzornim. Ho¢emo li vise voljeti svoju iluziju, ho¢emo li mrziti nerealnost koja se
pojavljuje pred nasim o¢ima? Zato mudrac voli samo svoj vlastiti atman, svijet za njega uopste
ne postoji. To je teorija krajnjeg samoljublja, i samo nedoslednost samih hinduista daje im
moguc¢nost da govore o takvim drustvenim kategorijama kao sto je pravednost i takvim
moralnim kategorijama kao sto je LJubav. Kakvu pravednost i ljubav mogu imati sjenke, koje
nicu u snovima, koje is¢ezavaju sa budenjem bez traga i ostatka? Hinduizam pot¢injava
"bozanstvo" nekakvim nadbozanskim zakonima ritma koji prisiljava Apsoluta da ponavlja rad
nauka: ¢as ispusta iz sebe nit svjetova, ¢as je ponovo uvlaci u sebe. Hinduizam je pretvorio
dovjeka u fikciju. Covjek uobrazava da postoji, a ustvari, njega nema - postoji samo jedan
Brahman. Hinduist je lisen vise radosti - li¢ne ljubavi prema licnom Bogu, svome spasitelju - i
bogoopstenja, koja pocinje ovde na zemlji i traje do vjecnosti.

Na sta treba da pravoslavni obratiti paznju u razgovoru sa budistom?

Budizam ne predstavlja religiju ve¢ vise moralno-primijenjenu filosofiju. Religija je savez
covjecje duse sa visim duhovnim bi¢em. Budizam ignorise sva osnovna pitanja i nacela religije:
postojanje Boga, besmrtnost duse, sredstva komuniciranja duse sa duhovnim svijetom itd.
Religija je savez izmedu ¢ovjeka i BoZanstva. U budizmu bozanstvo odsustvuje, a ¢ovjecija
individualnost podleze unistenju u nirvani. Ako za hris¢anina svijet predstavlja arenu borbe
dobra i zla, onda je za budistu samo postojanje zla, zamka iz koje nema izlaza osim
samounistenja, pogruzenja u nirvani, gdje gasnu osjecanja, misli, Zelje, gdje, odvlaceci se od
vanjskog i unutarnjeg pogruzava se u provaliju bez dna, kao sto trup spustaju u grob.

Ucenje Bude pruzalo je nepomirljivu i duboku analizu suprotnosti i tragizma zemaljskog
bitisanja. Ali ono nije naslo izlaza posto se pije obratilo Bogu nego ¢ovjeku koji je zalutao u
lavirintu suprotnosti. Budizam je u svome apsolutnom zvanju zla dosao do kraja ponora, koji pije
mogao predi. On kao da je anatemisao psihicki Zivot ¢ovjeka i ugledao pred sobom trup od

koga se sa odratnoscu okrenuo. Jedini spas od patnji za budizam predstavlja samo unistenje. Ali
to nije fizicko samoubistvo, posto je budizam naslijedio od bramanizma metempsihozu - teoriju
preovaploc¢enja, prema kojoj elementi duse ¢ine novu dusu i ona dolazi na zemlju u novom tijelu.
Budizam hoce da unisti zivot. kroz unistenje same zelje za zivotom, kroz oslobadanje sebe od
svih psihickih prezivljavanja, kroz nepostojanje Nirvana. Zato budizam predstavlja najdoslednije
I najnepostednije izrazenu filosofiju smrti.

Cilj hris¢anskog zivota je bogoopstenje. Cilj budizma je mir smrti. Budista ne shvata zasto je
dosao na ovaj svijet, ko ga je bacio u more zla i patnji, sta je to: sala ili tragi¢na greska? | zato
budista sa gordim preziranjem odlazi iz zivota jos dok je ziv.



Na $ta treba da pravoslavni obratiti paznju u razgovoru sa muslimanom?

Islam propovijeda fatalizam, pri kome se slobodno samoopredijeljenje li¢nosti pretvara u fikciju.
Sve je uslovljeno i unaprijed odredeno. Bozanstvo guta covjeka ne ostavljaju¢i mjesta njegovoj
slobodnoj volji. Boziji promisao u islamu pretvara se u nesavladivu sudbinu, a Zivotni put
covjeka u ostvarivanje unaprijed odredenog plana: sve $to se desava covjeku, prima se kao
neizbjeznost. Takav pogled u njegovom logickom zavrsetku mora dovesti do shvatanja da covjek
nema mogucnosti za moralni izbor. Ali islam ne dolazi do toga. NJegovi teolozi razradili su
pojam paralelizma, koji dopusta moralnu slobodu, ali ne moralnu autonomiju. Ovaj pogled
podsjeca na shvatanje blazenog Avgustina, koje je Crkva odbacila, i na ucenje kalvinista.
Protivre¢nost izmedu moralne odgovornosti i ogranicene slobodne volje islamski teolozi
pokusavaju opovrgnuti u¢enjem o spasenju svih muslimana. Prema njihovom zakonu
pravednosti, muslimani koji grijese duzni su podnijeti odgovarajuc¢e kazne u zagrobnom zivotu
ali prema molitvama Muhameda i imama i ¢itavog islamskog svijeta, ¢ak i najgresniji musliman
na kraju krajeva bice spasen. Treba obratiti paznju na to da u islamskoj religiji nema posrednika
izmedu Boga i ¢ovjeka-, a Muhamed je samo poslanik, tako da se izmedu transcendentnog
BoZanstva i svijeta nalazi neprevazidena provalija. I dok je Jevandelje monolitno, to U surama
Kurana, posebno medu surama mekijskog (ranijeg) i medinskog (kasnijeg) perioda postoje
protivre¢nosti. To muslimani objasnjavaju time da je Muhamed imao pravo da izmijeni ili
promijeni svoje postavke, a takode da ih zamijeni drugima. Za muslimana je uopste jedna od
karakteristi¢nih osobina istine njena unutrarnja protivre¢nost.

Treba istaci i svojevrsnu "dvojstvenost™ muslimanske religije, koja propisuje svojim
sledbenicima razlicita pravila i obaveze prema muslimanima i nemuslimanima.

Treba posebno istaci pitanje koje se tice islamskih vjerskih ratova sa inovjernima. Moze se
slobodno re¢i da se muslimani nalaze u stanju permanentnog rata sa nemuslimanskim narodima,
rata u kojem mogu biti privremena pomirenja - primirja, ali ne mir. Treba takode istaci prinudne
i nasilne mjere koje preporucuje Kuran, a koje se ticu pobijedenih naroda i njihovom prevodenju
u islam. Mi smatramo da je svako nasilje u ime religije, prije svega, uvreda za samu religiju.

Ne mozemo se sloziti sa mnogozenstvom koje dopusta islam, posto brak smatramo savezom
ljubavi dviju li¢cnosti i njihovim jedinstvom. Muslimanska mistika je najjasnije izrazena u
sufizmu, koji je ostavio dubok uticaj na knjizevnost i umjetnost Srednje Azije i Bliskog istoka.
Ovo ucenje je primilo u sebe mnoge predstave i ideje hinduskih mistickih skola i sekti i zato se
koleba izmedu monoteizma i panteizma. Sufisticka (skola) poezija siroko koristi alegorije i
erotske likove za izraZzavanje mistickih dozivljavanja. Prema islamskoj mistici se ponasaju
mnogobrojni derviski redovi; oni su zasnovani na zapovijestima koje djelimi¢no podsjecaju na
monaske zavjete, ali se sustinski razlikuju. I1zlaz iz derviskog reda je slobodan, niko ga ne porice.
Vecina pravilnika derviskih redova sadrzi uputstva na takvim asketskim metodama, kao sto su



post, no¢na bdenja, poslusnost nastavniku itd. Ali obi¢no se kao najvise duhovno spasenje ovdje
smatra ekstaza, koja se dostize ritmi¢kim pokretima, plesovima, a u nekim slu¢ajevima
uzimanjem narkotika. Kod siita su religiozni praznici praceni pozorisnim i ulicnim procesijama.

Uostalom, treba reci da je, bez obzira na principijelnu razliku izmedu pravoslavne mistike velike
Bozanske svjetlosti i vjestacke egzaltacije muslimanskih dervisa, islam u cjelini sacuvao vise
elemenata asketizma nego savremeno rimokatoli¢anstvo, a tim prije nego protestantizam.

Na sto treba da pravoslavni obrati paznju u razgovoru sa katolikom?

Apostolska Crkva je, prema svojoj strukturi i samoizrazavanju, Saborna Crkva. Sabor kao
najvise predstavnistvo svih ¢lanova Crkve ostvaruje nacelo njenog jedinstva. Ve¢ u apostolska
vremena razli¢itost u nekim pitanjima koja su se ticala misionarstva medu paganima nije bar
rijesen jednim glasom Apostola Petra, ve¢ je odlucio sabor. Karakteristi¢cno je da je na prvom
Apostolskom saboru u Jerusalimu predsjedavao episkop Jakov, a me apostol Petar, i Jakov je u
zavrsnom govoru izveo zakljucke Sabora. Sam karakter Apostolskog sabora svjedoci o tome da
je u drevnoj Crkvi saborna odluka stajala iznad autoriteta bilo koga apostola. Da je u drevnoj
crkvi postojalo nacelo eklisioloskog monarhizma - primat bezgresnog. po djelima vode, onda bi
ideja sabora kao takvog bila nepotrebna i besmislena: za sva pitanja dogmatskog i moralnog
karaktera bilo bi dovoljno obratiti se rimskom papi - "episkopu episkopa, namjesniku Hrista na
zemlji”. OKitivsi rimskog papu natcovjecanskim osobinama bezgresnosti u djelima vjere i
morala, rimokatolici ne mogu da objasne protivurecnosti u papskim bulama i pojave, kao sto su
odricanje od Hrista jednog od papa (kasnije se pokajao i postao mucenik) i kako je papa Honorije
primio monofizitsku jeres (zbog cega je bio osuden na Sestom Vaseljenskom saboru). Crkva ne
poznaje “intelektualnu bezgresnost™ koja bi zavisila od ¢ina i mjesta Zivljenja. Duh Sveti
svjedoci kroz usta proroka Davida, da je svaki ¢ovjek laz (Ps 115, 2). U svoj punodi istinu je
izrazila Vaseljenska crkva u njenom sabornom jedinstvu. Drugim rijecima, ¢istota vjere je u
jedinstvu ljubavi.

Filiokve je sa dogmatske tacke gledista jeres (dva ishodenja Duha Svetog), a sa eklisioloske - to
je narusavanje sabornog jedinstva; sa moralne -manifestovanje duha gordosti. Simvol vjere je bio
utvrden na Prvom i Drugom saboru kao ¢vrsta osnova hris¢anskog vjeroucenja. Vaseljenski
sabori su zabranili da se mijenja, skracuje Simvol vjere ili unosi u njega neki dodatak. Rimska
crkva je napravila grijeh protiv vaseljenskog jedinstva izmijenivsi Simvol vjere i samim tim sebe
suprotstavila Sabornoj crkvi.

Provincijalizam se vidi u tome da dio stavlja sebe iznad cjeline, na primjer: provincija istupa u
ime Citave drzave. Rimski patrijarhat je jednostranim aktom dogmatskog diktata stavio svoje
odluke iznad odluka Vaseljenskih sabora i od nac¢ela ljubavi presao na nacelo vodstva.



U svom istorijskom bi¢u rimokatolicizam vrsi stalnu modernizaciju same Rimokatolicke crkve,
prilagodavajuci je svijetu koji se stalno mijenja, njegovoj kulturi i ideologijama, idejama i
ukusima. Zato Katoli¢ka crkva sve vise i vise dobija karakter utilitarne organizacije. Mistika se
ovdje izrodava u estetizam, a asketika se zamjenjuje dobrocinstvom i sociologijom.

Na sta treba da pravoslavni obrati paznju u razgovoru sa Judejcem?

Srediste razgovora treba da je pitanje o Mesiji. Ovdje kao opsti izvor sluze knjige Starog zavjeta
kao bogootkrivena istina. Treba na osnovu biblijskih tekstova ukazati da se proro¢anstvo o
Mesiji ispunilo u licu Isusa iz Nazareta. Treba takode ukazati da je kod proroka Mesija
propovijedan kao Spasitelj citavog ¢ovjecanstva - kako Judejca tako i naroda koji su zivjeli u
paganstvu, i da je tek postepeno u sinagogalnom misljenju lik Mesije primio lik nacionalnog
vode i osnivaca hiliajstickog carstva na zemlji. Treba ukazati da se poslije Isusa iz Nazareta u
Izrailju pojavio citav niz lica koja su se izdavala za mesiju, a nista nijesu donijela svome narodu
osim patnje i razocarenja (npr. Bar - Kohba, koga je jedan od najuticajnijih rabina - Akiba
smatrao za spasitelja lzrailja).

Treba opovrgavati lazno i tendenciozno misljenje, koje postoji mec¢u Judejcima, da je
antisemitizam pojava koja je nikla u hris¢anskom svijetu i da je karakteristicna za hris¢anske
narode. U stvari, antisemitizam je postojao jos u starom svijetu, o ¢emu svjedoce anticki
istoricari i pjesnici. Antisemitizam postoji medu muslimanima i medu predstavnicima drugih
religija; mnogi ideolozi ateizma bili su antisemiti; fasisticka partija, koja je neprijateljska po
svojoj ideologiji prema hris¢anstvu, uzela je antisemitizam kao svoj politi¢ki program. Mi se
uzdrzavamo od analize ove pojave i tek ukazujemo na cinjenice.

Treba obratiti paznju na to da je ideja o gradnji na zemlji hilijastickoga carstva na celu sa vodom
- Mesijom i prestonicom u Jerusalimu posluzila kao uzrok materijalizacije duha naroda. Ako je
drevni Izrailj ujedinjen oko Jerusalimskog hrama vidio svoju glavnu misiju u ocuvanju
jednobozja medu paganima svijeta i Carstvo Mesije primio kao carstvo svih naroda, spoznavsi
istinskog Boga, onda se sada stanje promijenilo: narod, uzevsi ovozemaljsku ideju teokratske
drzave razvio je burnu djelatnost na ovome planu.

Ako drevni Izrailj nije dao svijetu velike filosofe i nauc¢nike, nije ostavio prakti¢no nikakvog
traga u svjetskoj literaturi, ipak se savremeni Izrailj manifestovao u svim oblicima nauke,
knjizevnosti i umjetnosti. Ali da li je to preporod ili je to samo transformacija ranijeg duhovnog
potencijala na nizem dusevnom nivou? Mi smo skloni pomislima da je, izmijenivsi pojam i
predstavu o Mesiji, judejski narod iscupao iz sebe glavni stub Biblije i po¢eo razmisljati
materijalizovano, u zemaljskim kategorijama.



Antisemitizam kao istorijska pojava je bio nepoznat u vremenima izrailjskih careva i
vavilonskog ropstva. Judejci su zauzimali znac¢ajne polozaje u Asirskoj i Vavilonskoj imperiji i
ptolomejskom Egipatskom carstvu. Ali od vremena rabizma narasta antisemitizam. Da li je to
podudaranje ili psiholoska cinjenica?

Treba primijetiti dvojnost u moralu Talmuda, koji preporucuje jedne norme u uzajamnim
odnosima Judejca, a druge izmedu Judejca i ostalih naroda. Ovo treba uporediti sa zahtjevima
Jevandelja da se bude pravedan i milostiv prema ljudima nezavisno od njihove nacije i
vjeroispovijesti, i da se vole i svoji neprijatelji. Jevandelje daje opSte moralne osnove za zivot
covjeka i uz to se stara da probudi njegov unutaranji moralni osjecaj - glas njegove savjesti.
Judaizam regulise ¢ovjekov zivot ¢itavim sistemom propisa, pa etiku i moralnost iz unutrasnjeg
osjecanja, iz potrebe samog srca, on ¢ini sholasti¢ckim sistemom, zasnovanim na kauzalistickom
principu (odgovori na sve moguce slucajnosti). Ali, rekli bismo, glavna greska rabinima je
talmudsko-kabalisti¢ka predstava o tome da je Bog stvorio Judejce, a 72 niza duha - ostale
narode svijeta. To kasnije predanje, koje se protivi duhu i slovu Biblije, vodi ka dogmatizovanju
nacionalizma. Covjek koji je prisvojio ideju prvenstva i izabranosti, gubi najveéu vrijednost
svoga Zivota - Sposobnost da voli sve ljude kao djecu jedinstvenog Oca i da u svakom covjeku
vidi lik Boziji. LJubav, koja je svedena na svoju porodicu, svoju naciju, dobija egocentri¢ni
karakter, i gubi misticku dubinu.

O kulturi opstenja

Jedan od najvaznijih vidova religiozne moralnosti jeste kultura opstenja. To je umijece mirno
saslusati drugoga, iako se njegovo misljenje ne slaze sa tvojim ili mu se ¢ak suprotstavlja.
Prisustvo blagodati BoZije u ¢ovjec¢joj dusi ¢ini da je nemogucée uvrijediti ili poniziti bliznjega.
Etika se manifestuje kroz uvazavanje. Rije¢ "kultura™ potice od rijeci "kult" sto znaci "cijenim™ i



"postujem™. U datom slucaju, visina kulture, naravno i duhovne kulture, sastoji se u umijecu da
se u svakom covjeku vidi obli¢je i podobije Bozije - liénost koja ima svoj pogled na svijet, svoje
moralne Kriterije, svoj duhovni svijet.

Kada dva sabesednika govore o religiji i njihov pogled na svijet se ne podudara, razgovor treba
da dobije oblik uzajamnog trazenja istine: prvo se treba izjasniti u ¢emu se slazu u pogledima, a
u cemu se razilaze. Zatim treba naci zajednicki kriterijum istine i mirno razmotriti nedoumice,
pitanja, probleme, talas za talasom, ne silaze¢i sa te platforme. Takva platforma moze biti sve
ucenje Crkve, tekst Biblije ili samo Novi zavjet. Ako se religiozna ubedenja zasnivaju na raznim
knjigama Biblije, vedama, Kuranu, onda treba ista¢i osnovne osobine istinitosti, za sta o¢evidno
moraju sluziti: unutrasnja neprotivrjecnost teksta, visoko uc¢enje o Bozanstvu i moralu koji
odgovara tome uc¢enju, treba razmotriti istoriju nastanka tih knjiga i dr.

Da bismo odgovorili svome sabesjedniku na valjan nac¢in treba ga umjeti saslusati mirno, shvatiti
Sta on hoce, ista¢i glavni naglasak njegovih pogleda na svijet. Zatim upitati da li je on pravilno
shvacen, da mu ne pripisujemo ono §to on nije mislio i uopste nije htio govoriti. A ako on potvrdi
da smo ga pravilno . shvatili, onda ve¢ u poc¢etku moramo oznaciti u ¢emu sa slazemo, $ta
odobravamo u njegovim stavovima.

Pa dobro, nema ¢ovjeka koji bi bio u svemu kriv (prepodobni Makarije Egipatski pohvalio je za
trudoljubivost idolskog zreca koga je vidio daje nosio na svojim ramenima tesko brvno).
Oznacivsi tacke zblizavanja, tj. stvorivsi odredenu psiholosku vezu, kada nas sabesjednik
prihvata ne kao protivnika nego kao prijatno lice koje se trudi da ga shvati, treba se veoma
korektno dotaci tacaka razilazenja i predloziti da se zajedno razmatraju (originalna) obi¢na djela.

Velika eticka i psiholoska greska je zakljucak apriori, prije dokaza, kada se umjesto dokaza
istakne sopstveni autoritet, koji uopste nije obavezan za druge. Zatim sam sabesjednik treba da
napravi zakljucak, a ako se muci, tada ne treba insistirati: covjek c¢e se kasnije sam vratiti tim
istim problemima. Ako je ¢ak pod uticajem nepobitnih ¢injenica sagovornik prinuden da se
saglasi, kao da je izbacen sa ringa na turniru, onda ovo slaganje obi¢no biva neuverljivo i on ¢e
traziti revans za poraz i naci (poslije besjede) nove argumente i ¢injenice koje opovrgavaju tvoje
misljenje. Snaga Sokrata je bila ne samo u njegovoj pameti i razmisljanju, nego i u metodu. On
nije govorio za sabesjednika, ve¢, ostavljaju¢i mu slobodu da pravi svoje zakljucke, zadavao mu
sugestivna pitanja i potkrepljivao ih odgovaraju¢im primjerima.

Kriticke primjedbe sabesjednika treba primati mirno, i ako su ispravne, odmah se sloziti.

Besjeda postaje besmislena ako dozvolimo da se pretvori u spor, u svojevrstan verbalni duel, u
kome nanosimo i dobijamo udarce, ne zadobijajuci nista. Tada se diJalog pretvara u dva
monologa - svako govori ne slusajuci sagovornika, a ako ¢uje, onda sa jednim ciljem: posto-poto
opovrgnuti ga. Kao svjedok duhovne i moralne zakrzljalosti ¢ovjeka sluzi njegov nepravilan
stav, ili, prostije, "poza" u besjedi.

1. Poza "ucitelja" - ¢ovjek govori sa drugim sa osje¢anjem nadmoci. On ne sumnja u to da zna
vise od svojih sagovornika, da je pametniji od njih, da bolje zna ono §to je potrebno ¢ovjeku.
NJemu se ¢ini da je njegova obaveza da uci druge, a drugi da uce. Takvi ljudi ¢ine to cudnom



samouvjerenoscéu, ¢ak ne shvatajuci da njegova pretjerana samouvjerenost u njihovim rijecima
odbija srce sagovornikovo.

2. Poza "drzavnog javnog prokuratora™ - ¢ovjek sebe smatra visom instancom u sudbini drugoga.
On stalno ukazuje na nedostatke sagovornika, lovi ga na protivrecnostima, kao lopova koji je
stavio ruku u tudi dzep, razotkriva, negoduje i iznosi "prigovor" uopste ne shvatajuci da to nije u
njegovoj nadleznosti. Misli da donosi dobro ¢ovjeku otvaraju¢i mu o¢i na samog sebe. On

smatra da mu jadni gresnik mora samo zahvaljivati pouci. Zelja da se ispravljaju drugi ¢esto
poprima karakter stalnog svraba kao kod mu¢nih koznih oboljenja.

3. Poza "sveznalice" i "savjetnika" - covjek je spreman da pruzi savjet i recept za sve slucajeve
zivota. Obi¢no su to bliski ljudi koji mnogo govore zato §to malo znaju i jos manje misle.
Spremni su da daju savjete, posto ne osjecaju odgovornosti za svoje rijeci. Ovi ljudi se upli¢u u
tude poslove, smetaju drugima buduci potpuno sigurni da im pokazuju veliku pomo¢. A oni sami
tude savjete ne primaju. Kada se njihovi vlastiti poslovi zavrsavaju neuspjehom (a to sv cesto
dogada), onda oni razotkrivaju sve osim sebe samih.

4. Poza "nacelnika" - ¢covjek govori tako kao da daje naredbe svojima potéinjenim. On Zeli da
bude mali "car" u svojoj porodici, medu prijateljima ili, jednostavno, sa sagovornikom. Ove
ljude karakterise postovanje svoje sopstvene li¢nosti i nepostovanje prema svima ostalim. Oni
bestidno hvale sami sebe, pri¢aju o svojim sopstvenim dobrocinstvima, koja najéesce i ne
postoje. Jednu te istu frazu ponavljaju po nekoliko puta da bi je memorisali u pam¢enje
sabesjednika. U odnosu prema drugima ponavljuju odlu¢nost i nezahavalnost. Oni, izgleda,
iskreno smatraju da je za druge ljude velika sre¢a sto mogu disati sa njima. Sagovornika ne
slusaju i mogu ga prekinuti pitanjem koje se uopste ne odnosi na doti¢nu stvar.

Zaustavio sam se na ovih nekoliko psiholoskih tipova samo zato §to mi sami cesto, ne
kontrolisuci sebe, ¢inimo to isto. Zato se u besjedi treba sjetiti kakav ne treba biti i sta ne treba
¢initi. Gordost je u stanju srusiti sve psiholoske mostove, medu sagovornicima i podijeliti ih na
neprijateljske tabore.

Covjek mora biti korektan, tim prije ako je razgovor o religioznoj temi. Nas opit Bozanske slave
treba da se izrazava U nasem zivotu posredstvom ispunjenja volje Bozije, to jest u zapovjestima,
a ne preko netrpeljivosti prema onima koji drugacije misle i drugacije vjeruju. Grubost ¢esto
prikriva u sebi slabost argumenata, a gordost i oholost - nizak intelektualni nivo. Postoji engleska
poslovica koja govori da praznine koje se formiraju u ljubavnoj korpi ispunjava gordost. Ako
razgovor poprimi nekorisne oblike kad je re¢ o pogresci sagovornika, treba staviti primjedbu da
je o ozbiljnim stvarima potrebno govoriti ozbiljno; a ako to ne bude prihvaceno, treba prekinuti
razgovor jer nekorektnost u takvim sluc¢ajevima cesto prelazi u nepristojnost i moze se zavrsiti
uzajamnom uvredom i razilaskom.

Vise misliti i manje govoriti



Premudri Solomon u jednoj od svojih prica rekao je: "U mnogim rije¢ima ne biva bez grijeha”
(Price, 10, 19). Ovdje je stvar ne samo u tome $to nekontrolisani jezik obavezno dopusta greske i
lapsuse, ve¢ jos i u drugom: brbljanje je radanje gordosti i neznanja.

Gord covjek je umno ogranicen. Za njega se sva mudrost svijeta nalazi zatvorena u njegovoj
lobanji, pa on smatra svojim dugom da obradi i usre¢i ljude u okruzenju bogatim darovima,
razumije se, ne zlatnim, ve¢ rijecima. Gord ¢ovjek ne shvata da se iza granica njegovog malog i
hvalisavog razuma prostire nepregledna oblast nevidljivog i nepoznatog, kao sto je iza obale
ostrvceta - okeanska pucina. Visoka kultura misli dolazi do granica samoodricanja, ne kao
skepsa i agnosticizam, ve¢ kao realno sagledavanje svojih mogu¢nosti. 1z razloga sto ¢e
kulturniji covjek opreznije koristiti rije¢, u tome on jasnije vidi svu slabost i uslovljenost nasih
uopstavanja i zakljucaka, svu ogranicenost i netacnost informacije koju dobijamo. Zato on prvo
razmislja, pa tek kasnije govori, a posto je misliti teZze nego govoriti, onda je za razmisljanje i
prethodnu provjeru misli i rasudivanja potrebno vrijeme. Zato U razgovoru takav covjek pravi
pauzu prije nego sto odgovori, i uopste se u razgovoru vise trudi da sazna nesto novo nego da
razuvjerava drugoga.

Gordome covjeku se ¢ini da nema sta da saznaje, on je siguran u nepogresivost svojih misljenja,
on negoduje sto mu se suprotstavljaju, i obi¢no nastavlja da razvija svoju misao, ¢ak ne trudeci
da shvati sagovornika, svakog trenutka prekidajuci ga. Obi¢no kod takvih ljudi odsustvuje ¢vrsta
logika. Oni ne streme njoj i ¢ini im se da im njihova licna nadmo¢ nadmo¢ nad drugima daje
pravo da govore autokratski. Ovdje umjesto logike mjesto zauzima uvjerenost u svoju ispravnost
koja se izrazava emotivno u nekom teatralnom tonu, tako da se ¢ini kao da COVJEK recituje
Brjusovljevu pjesmu "Asargadon": "Ja sam voda zemaljskih careva i car - Asargadon”.

Za razmisljanje, rekli smo, potrebno je vrlJeme to jest ¢utanje. Rije¢ izgovorena prije vremena
lici na kiselo grozde, koje ne sadrzi nista osim koma Zato se opaza paradoks: ko mnogo misli -
malo govori ko malo misli - mnogo govori. Jedan ¢ovjek obraduje riJeci kao metal. Drugi pusta
rijeci kao mjehure od sapunice nikakvog tRUDa: kao sto dim daje cigareta i mjehure sapunasta
pjena. Rije¢ uopstava. Sto sa vecom informacijom &ovjek vlada, to mu je vise vremena potrebno
za njeno uopstavanje. A §to manje zna, time mu je manje potrebno kocionih elemenata. Covjek
koji mnogo i stalno prica, postepeno prestaje uciti da misli. Kod brace Grim ima basna "Dva
bureta”. Jedno se kotrlja kaldrmom tiho, zato sto je do vrha napunjeno vinom, drugo tutnji
zveckajuci o kamenje jer je prazno . Ovu basnu brbljivci smatraju licnom uvredom i, uopste, ne
cijene nesto posebno bra¢u Grim.

Ve¢ je Kant sa ironijom govorio: "Najveci izum 19. vijeka je umijece suditi o knjigama ne
¢itajuci ih™. Brbljivac moze ne samo da sudi 0 svemu, ve¢ da se spori i dokazuje, u potpunosti se
oslanjajuci se na svoju pronicljivost. Ako mu se ¢injenice suprotstavljaju onda tim gore za
¢injenice. . . Kazu da je grof Hvostov, ne samo za svoja sredstva izdavao opsirne zbornike svojih
stihova, vec ih je li¢no i kupovao.

Sve veliko zavrsava se u ¢éutanju. Cutanje je strahopostovanje pred tajnom. Religija kao unutarnji
zivot je oblast ¢utanja, ali ¢ak i u nauci - velikim otkricima predhodilo je ¢utanje. NJutn i Kepled
provodili su usamljeni¢ki nacin zivota. Mendeljejev se sedmicama zakljucavao u svome stanu i



nikoga nije primao. Ajnstajn je govorio da je svoju teoriju stvarao ploveci camcem po jezeru u
samoci.

LJudi koji su provodili svoj zivot u debatama i sporovima, u sustini, nijesu stvarali nista. U
najboljem slucaju, mogli su postati epigoni i popularizatori tudih misli i ideja. Mogu nam ukazati
na primer antickih filosofa, koji su se sastajali radi diskusija kod atinskog Akropolja ili su
organizovali javne diskusije. Ipak, pitagorejci i platonisti u¢ili su se ne samo govorenju, nego i
¢utanju. | vise od toga, kod pitagorejaca je trogodisnje ¢utanje sluzilo kao obavezan uslov da se
stupi u njihov savez.

Pametan covjek izbjegava sporove. On shvata da su ideje aksiomaticne (ontinomicne), i covjek
mora biti iznutra pripremljen da bi ih prihvatio. Mudar ¢ovjek razmislja o rijecima, a pricalica ih
sipa kao pijesak iz mjesine. Ve¢ je drevni pjesnik rekao: "Udar bubnja zaglusuje zvukove flaute,
a krikovi pijetla - slavujevu pjesmu™. Ne¢emo se upustati, od ¢ega je napravljen bubanj, a od
cega flauta.

Mnogorecitost oduzima snagu kod molitve, lisava misljenje usredsredenosti, koncetracije,
nadima ¢ovjekovu dusu. Cesto nepromisljene rijeci i sale lisavaju ga prijatelja. Mnogoregitost
pustosi dusu i, prema kazivanju Svetih Otaca, blagodat ostavlja takvog ¢ovjeka kao sto golub
odlijece od sklonista gde se lozi pe¢, da ne bi isprljao svoja krila ¢adu i garezom. A gubitak
blagodati je najveci od svih gubitaka. Sveti oci govore: "Tihovanje sabira, a rijeci rastavljaju”.
Tihovanje je tajna buduceg vijeka. U tihovanju dolazi do susreta duse s Bogom. Gospod je
rekao: "Za svaku praznu rije¢ koju reknu ljudi ¢e dati odgovor" (Mt 12, 36), to jest za svaku
suvisnu i praznu rijec, a koliko je zlih i lazljivih rijeci u mnogoslovlju! Zato ¢e kao tuzilac
dovjekov na Strasnom sudu postati njegove sopstvene rijeci. Sveti Oci govore: "Cuti 0 onome §to
ne znas. Ne tvrdi ono u $ta nijesi uvjeren. A o onome §to znas govori kratko. Sta vise med je -
ukusan u malim koli¢inama, a u velikom izaziva mu¢ninu."

Kada bismo znali da nam se rijeci vracaju, uopsteno govoreci, kao bumerang, shvatili bismo da
Govjeku nije dat samo jezik da bi mogao govoriti, veé i usne da bi zadrzale bujicu rije¢i. Cutanje
je tesko. Jedan od svetih kaze da nekoliko godina treba ¢ovjeku da bi se naucio govoriti. No
nekoliko desetljeca ja se u¢im ¢utanju! I jos nisam do kraja osvojio tu vjestinu™.

Sta je gore: $ala ili grdnja

Dva grijeha, gledajuc¢i spolja suprotni jedan drugome - zasmijavanje i psovanje - imaju mnogo
zajednickog. Sveti Jovan Zlatoust, govoreci o pogubnosti ovih grijehova koje oskrvnjavaju dusu
covjeka, uporeduje jezik lakrdijasa i psovaca kada pocinju da se bore, sa rukom namazanom
dubretom, kojom ¢ovjek hoce da dodirne hiton Gospodnji.

Sale i psovke ¢ine karikaturu od ¢ovjeka. U svakoj 3ali je ismijavanje nad ljudskom li¢noséu,
njeno ponizavanje, osvinjavanje ¢ovjeka, teznja da se zamijeni njegovo lice nakaznim licem, kao
u krivim ogledalima, koje su pokazivali u cirkuskim satrama. U sali iscezava ¢ovjekov lik kao



slika Bozija. A zajedno sa neuvazavanje propada ljubav. Ako za vrijeme placa, ¢ovjecje srce
omeksava, onda za vrijeme Sale ono postaje tvrdo kao kamen.

Za vrijeme sale i smijeha ¢ovjeciji um se zamracuje, on ne moze da misli o ne¢em visokom i
svetom, on trazi nakaznost u drugima. Sala je radovanje o tome §to je Govjek, lik BoZiji, obu¢en
u odjecu obrnutu naopacke. Prvi lakrdijas je bio Ham, koji se nasmijao nad nagotom oca, a jos
ranije demon, koji se nasmijao nad padom prvostvorenih ljudi. Ne nazivaju uzalud demona
lakrdijasem i ¢esto ga slikaju u odje¢i klovna. Sala je kratak pristup histericnom napadu, kod
koga se ¢ovjek oslobada nekakve energije koja se nakupila u covjekovoj dusi. On kao da je
izbacuje van u lice drugoga, kao plevu. Time on kao da snima protivrje¢nosti koje su se nakupile
u njegovoj dusi. To izbacivanje energije koje je povezano sa pomrac¢enim spoznanjem donosi
varljivo olaksanje, ali u sustini, to je olaksanje iste prirode kao i nepristojne rijeci, to jest na
racun ponizavanja drugoga, kod ¢ovjeka se javlja iluzija svoga vlastitog dostojanstva.

Kazu da se od sale poboljsava raspolozenje, to je lazno. Poslije dugotrajnih sala i smijeha covjek
osjeca opustosenost. Primijeceno je da se karikaturisti i klovnovi u svome licnom zivotu odlikuju
sumornim i razdrazljivim karakterom, a ¢esto i napadima crne melanholije, tako da su sale i
smijeh glavni ponori duse u kojima se gasi svjetlost uma i is¢ezavaju duhovne sile. Kada ¢ovjek
saslusavsi tuce anegdota i duhovno se ismijavsi nad njima, nade na molitvi, onda ¢e jasno
uvidjeti bezobli¢je svoje duse. Postoji psiholoski kompleks saljivdzije, koji svud i uvijek trazi
neodgovarajuce i ruznocu; za njega je Citav zivot -stalni paradoks. Kad se ne sali u toku jednog
¢asa, onda osjeca nekakvo unutarnje nezadovoljstvo, kao pijanica lisen alkohola ili narkoman
koji je ostao bez narkotika, kao da mu nekakve sile razdiru dusu iznutra. NJemu, u punom
znacenju te rijeci, postaje lose. Pocinje da se sali sa takvom revnosc¢u sa kakvom gladan
navaljuje na hranu. Covjek se toliko navikne na salu da mu je zbijanje $ala gotovo mahinalno. U
njegovoj podsvijesti vrsi se traze se Sale. On se sali ¢ak neocekivano sa samim sobom. Kada
takav ¢ovjek pocinje da se sali, sala se kod njega vremenom pretvara u svemoguce. Navika ga
goni da trazi nakaradne asocijativne likove, kao neku od oponasaju¢ih molitvenih rijeci.

Pavo voli i cijeni sale. To je nevidljivi registar one klovnijade koja se dogada u covjekovom
umu. Najstrasnija posljedica grijeha je u tome sto on udaljava od duse blagodat Svetoga Duha.
Nigdje na ikonama nisu predstavljeni sveti koji se smiju, jer smijeh lisava ¢ovjeka samosaznanja,
a sale - pokajanja. Zato se davo Cesto slika sa iskezenima zubima. U vrijeme paganskih
proganjanja Crkve lakrdijasi i klovnovi su predstavljali antihris¢ansku silu; za grupu imali su
onakav isti znacaj u svojim uli¢nim paradama na hris¢anstvo, kao paganski filosofi na anticku
inteligenciju. Cak i vige: od toga lisiti ¢ovjeka strahopostovanja - zna¢i oduzeti mu Boga.
Ponekad su paganski vladari uzajmljivali lakrdijase i glumce, da bi ovi paradirali i ismijevali
mucenje hris¢ana za vrijeme kazne. Podlost se uvijek trudi da veliko pretvori u smijesno. Gospod
je rekao: "Tesko vama koji se smejete™ (Lk 6, 25) - tesko zato sto se ismijavaju nad covjekom -
obli¢jem i podobijem Bozijim, teSko zato $to oni gube dragocjeno vrijeme; tesko zato sto
lisavaju sebe pokajanja i molitvene cistote.

Mi smo nazvali demona saljivdzijom, tacnije sjetili se njegovog starog nadimak. Tragedija
ljudske istorije predstavlja za demona svjetsku komediju. Gurajuci ljude u grijeh i zlo¢in, on se
poslije smije njihovom lakovjerju i gluposti. Za demona je istorija stalno zasmijavanje ljudi.
Primijeceno je da su tirani i revolucionarne vode velike $aljivdzije.



Covjekova rije¢ nosi u sebi odredenu energiju. Ona spaja covjeka sa kosmickim silama dobra ili
zla, sa andelima ili demonima. Visa manifestacija - ¢ovjecije rijeci je molitva. Cak mjesto gdje se
obavlja molitva ima svoju posebnu duhovnu atmosferu. Upravo zato ulaze¢i u manastirsku
ogradu, ljudi osjecaju nekakvu posebnu ¢istotu, osjecaj je gotovo fizi¢ki, oni hoce da disu ovaj
vazduh punim grudima. Jedanput je jednoj bolesnoj kaluderici dosla ljekarka. Usavsi u sobu, ona
je najprije bojazljivo pogledala na ikone, zatim saslusavsi bolesnicu, sjela je pored nje na tabue i
poslije nekoliko minuta rekla: "Kakav umirujuci stan! Do¢i ¢u vam jos."

Postoje rijeci, ali imaju i druge, crne rijeci koje nose u sebi nevidljivu, mi bismo rekili,
metafizicku prljavstinu - to su grdnje koje se ¢uju svuda oko nas. Mi smatramo da je takva
navika u metafizickom smislu odricanje od Boga i molitva satani. Pokusajmo shvatiti misticki
smisao pojedinih uvredljivih rijeci i vidje¢emo da one nijesu skroz neuvredljive kako se obi¢no
smatra.

Uzmimo rije¢ "izbaciti". Ona oznacava otpatke koji se skupljaju, svlace u gomilu i zatim
izbacuju preko ograde prebivalista. Za hris¢anina, duhovna kuca je hram, a vje¢na kuca - Carstvo
Nebesko. Zato rije¢ "svuéi" izrazava zelju da covjek bude lisen svoje kuce, otpusten iz vje¢nog
boravista kao otpad i smece, kao u jevandeljskoj pri¢i kad gospodar nareduje svojim slugama da
izbace nedoli¢nog gosta iz kuée u no¢nu tamu. Dakle, u mistickom znac¢enju "izbacen" oznacava:

nedostojnog spasenja, izbac¢enog, izgnanog.

Uzecemo sljedecu rije¢ koju ¢ujemo vrlo ¢esto - "mrzitelj”. Ova rije¢ znac¢i smrznut, koji se
zamrzao hladan, bezivotan. Sveti Oci su govorili da je Bog vatra koja zagrijeva srce, a satana
vjeciti led, koji zaledava dusu. "Mrzitelj" je ¢ovjek u kome nema Boga, koji je izgubio ljubav. U
tijelu zmije nema toplote, zato je "Mrzitelj" to isto sto i demon i gad koji su izgubili ljubav, koji
puzaju po zemlji. Ovdje se zeli da ¢ovjek izgubi Boga i LJubav i postane slican demonu, koji je
hladan, bezdusan i okrutan.

Nl

Rije¢ "strvina" oznac¢ava crkotinu, meso koje se raspada. Hris¢anstvo je ucenje o vaskrsenju
mrtvih. Rije¢ "strvina”, u mistickom smislu, oznac¢ava "ostatke truljenja, koji nece biti
vaskrsnuti".

Rije¢ "nevaljalac”, koja je usla u svakodnevni leksikon, oznacava neprikladan, neupotrebljiv,
neodgovarajuci svojoj namjeni, pokvaren. Naznacenje covjeka je vjecni zivot. Sveti Vasilije
Veliki je rekao: "Covijek je tvar koja je dobila zapovijest da postane Bog". Duhovni Zivot u ovom
smisli je askeza - to je rad nad svakim da bi postao podoban za Carstvo Nebesko. Rijec¢
"pokvaren u mistickom planu oznacava: "Neka se ne ispuni cilj njegova zivota, neka on bude
nesposoban da primi ono za sto je stvoren ¢ovjek, za bozansku blagodat”. Ovdje je
"pokvarenjak™ sinonim rijeci "izbacen".

Rije¢ "budala” oznacava buran, nemiran, bijesan. Rije¢ "mir" bio je pozdravu Starom i Novom
zavjetu: Mir vama ostavljam (Jn. 14, 27), govori Gospod; prisutnost Bozanstva donosi dusi mir,
¢ak umrlima Zelimo vjeéni mir. Demon - to je uznemireni duh, on je u stalnom uzbudenju i
smutnji; budu¢i da je duh zla, on ne osje¢a mira ni za trenutak. Zato rije¢ "budala - ludak”
oznacava: biti lisen mira u ovom i onom Zivotu.



Rijec "podlac” oznacava nizak, puzeci, koji se nalazi pod nogama; to je lik demona u paklu, pod
svima, i lik zmaja koji je " dopuzao” nasim praocima. Ovdje je misticko obracanje pravilu i
prokletstvo: "Budi slican zmaju, budi pod nogama demon, upadni u dubinu pakla, koja je ispod
svega".

Rijec "Sugav" oznacava covjeka koja boluje od bolesti od koje otpada kosa na glavi i pojavljuje
se kraste na tijelu. Sugavu ovcu odvajaju od drugih ovaca, da ih ne bi zarazila. Suga je grijeh koji
kao zarazu lako $iri oko sebe nesavjestan i razvratan ¢ovjek. Sugavu ovcu je nemogude izlije¢iti,
njeno se meso ne smije jesti, nju jednostavno stapom izgone iz stada. A Gospod je Svojim
Stadom nazvao hris¢ane (Lk. 12, 32). U mistickom smislu rije¢ "suga" znaci da ¢ovjeka napuste
njegovi prijatelji kako bi bio odvojen od svojih najblizih, a glavno, da umro neokajan od
grehova, kao neizle¢en od duhovne Suge i bio izgnan zauvijek iz Hristovog stada.

Iz pogrdnog leksikona mi smo odabrali samo najjace "neuvredljive™ rijeci, koje ne bas narocito
paraju usi, a za neke ljude su ve¢ sasvim usle u naviku. Ali one, ove rijeci, ¢ine savrseno
obrac¢anje satani. Zato psovac i osjeca neko olaksanje poslije psovke. To je takode mamac satane
koji sapce gresniku u uho: "Opsuj jos jedanput i dobic¢es snagu od moje snage i gucnuces napitak
iz ove ¢ase koju drzim u svojim rukama”.

Ovdje se nijesmo doticali najprljavijih rijeci; njihov demonizam je jos jasniji. U satanskim
orgijama bogohulstvo i najcesce psovanje ulaze u ritual: da bi se davo javio prvogresnicima, oni
moraju, oskrnavivsi mjesto gdje su skupljeni, uporedno ti sa drugim njihovim grijesima i
psovanjem. Psovac li¢i na oduzetoga: izgleda da takav covjek ima zdravo crijevo, i izgubivsi
svoj pravac priveden je prema grlu sa svim posledicama koje proisti¢u. Napadi razdrazljivosti,
koje psovac savrseno ne moze da suzdrzi, lice na napade dizenterije rijeci koje se ponavljaju.

Rijeci se ne gube bez traga, zato stan gdje se stalno ¢uje grdnja i psovka u bukvalnom pogledu
postaje slican javnom klozetu koji se nikada ne ¢isti. Ali najstrasnije je to sto adaptacija na smrad
¢ini svoje, a za psovaca grdnja zvuci kao bu¢na muzika.

Cime se razlikuje patnja od sentimentalnosti?

Patnja je zasnovana na ljubavi prema ¢ovjeku -ljubav ¢ini drugoga jedinstvenim sa sobom, kao
sa svojim drugim "ja". Sentimentalnost se pak zasniva na ljubavi ¢ovjeka prema samom sebi;
sentimentalnog ¢ovjeka ne zaloste tude patnje, vec licno iskvareno raspolozenje; ona tezi ne da
potiskuje patnju u miru, ve¢ da ukloni slike patnjom i polja svoga vidokruga.

Umjetnost i knjizevnost navikavaju ¢ovjekovu dusu na podrazavanje i pa emocionalnu
ukljucenost u situaciju, Covjek, navikavajuéi se da prezivljava dusevno stanje li¢nosti iz
pozorisnih komada, tv serija, romana, na kraju poc¢inje sam da “igra zivot" kao glumac na sceni.
Umjetnost razvija visoku plasti¢nost psihe, koja ¢esto dolazi do patologije i emocionalnog
pripisivanja lika koji se zamislja u svijesti. LJubav navija za drugoga; njoj je bolno zato sto je
bolno ¢ovjeku. Sentimentalnost navija za sebe; njoj je bolno zato sto se negativni lik patnje
uvukao u svijest i izazvao negativne ambicije.



LJubav je zasnovana na zelji da drugi ljudi zive u blagostanju. Sentimentalnost na zelji za
vlastitim dusevnim komforom; patnje drugih ona prihvata kao neprijatni nesklad u svom
dusevnom miru. Sentimentalan ¢ovjek ne moze voljeti, on se moze zaljubljivati, stvarati sebi
idole, sluziti im i tim idolima ispuniti svoju dusu.

Suprotna strana sentimetalnosti jeste okrutnost. Ona §to je van granica neposrednih osecanja,
sentimentalnom ¢ovjeku je tude i nebitno. U bajci Egzeperija "Mali princ" autor se istréava: ako
se ugasi moja zvijezdica, Sta ¢e mi ¢itava vaseljena”, drugim rijec¢ima, zvjezdica u koju sam ja
zaljubljen draza mi je od citave planete.

Sentimentalan ¢ovjek je spreman plakati kad vidi bolesnog psa i istovremeno ostati gluh i
ravnodusan kad pate milioni ljudi, samo da on ne vidi njihove patnje. Sentimentalnost nije
ljubav, ve¢ bolesna osjecajnost, to je hronicna prigusena histerija, koja zamjenjuje ljubav;
sentimentalizam je stvarno liberalizam sa njihovom luciferovskom savrsenosc¢u. Ve¢ u proslom
vijeku jedan pisac je rekao da nema ljuce zvijeri od liberala[1]. Mi bismo dodali: od svih zvijeri
krokodil najvise li¢i na liberala koji, prozdiru¢i svoju zrtvu, gorko place.

NAPOMENE:

1. M. Saltikov - S¢edrin

O crkvenoj poeziji

Bogosluzbene himne ne mozemo svrstati u bilo koji poznati vid umjetnosti. To je
posebna poezija, koja se razlikuje od svjetske poezije - lirike, eposa i drame, ne samo
sadrzajem vec i oblikom i jezikom. U svjetskoj poeziji nema jakih drecavih boja. Tamo
ima emocionalnih eksplozija, lirske tuge ili naturalizma u predstavljanju ¢covjekovih
patnji i demonskog zla koji caruje u svijetu. U njoj nema onoga s§to bismo nazivali
estetizmom, a njen krug slikarskih sredstava je spoznajno ogranicen. Ova poezija ne daje
covjeku dusevno nasladivanje; u njoj nema, i iz nje kao da je otkinuto i izbaceno sve ono
Sto ¢ini svjetsku poeziju privlaénom i o¢aravaju¢om: odsustvuju dusevno-asocijativne
veze, neoc¢ekivana poredenja i metafore u kojoj su skriveni paradoksi poezije, strasni i
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jarki ¢inovi od kojih se dusa napreze kao strune violine u iznenadnom naletu osjec¢anja.
Ovdje nema emocionalne ustaljenosti i poetskih uzbudenja koja, ustvari, ¢ine glas tijela i
krvi. Ovdje se dusa ne predaje bezvoljno, kao uspavano dijete, muzici ritmova i sazvucju
rima.

Nevjeruju¢em covjeku ova poezija je tuda, ona ne izaziva odjeka u njegovoj dusi,
slusajuci on je ne ¢uje. Za njega se ona sliva kao udaranje talasa u monotonu buku.
Covijek koji je tek nedavno poceo dolaziti u crkvu, takode u pogetku ne razume, a kasnije,
ne moze da se unese u crkvene himne; samo pojedinacni izrazi, likovi i poredenja ostaju
u njegovoj svijesti, ali on osjeca silu koja je u njemu. NJemu se ¢esto ¢ini da
nerazumijevanje dolazi od apstraknosti bogosluzbenog jezika; u stvari, ovdje je nesto
drugo u pitanju: za molitvu je potrebno sozercanje, koncentracija, ono na §ta savremeni
covjek nije navikao. Ali prolazi vrijeme i ovo pjevanje postaje za njegovu dusu sve draze,
kao da se sve cesce probija svetlost kroz razmaknute oblake. Mada se jos nije ukljucio u
liturgijsko pjevanje, ipak njegova dusa osje¢a novi zivot u ovim jos uvijek nerazumljivim
rije¢ima i povremeno on se budi sa posebnim osjec¢anjima vrline i radosti, koju smo
osjecali nekada u dalekom djetinjstvu. Rijeci crkvenog pjesnistva ¢ine mu se kao njezne
latice cvjetova, mirisa koji jos uvijek ne moze da omirise, kao tihe struje prolazne vode,
koja se uliva u njegovu dusu, ili kao pahuljice, koje kao bijele zvjezdice padaju s neba i
pokrivaju zemlju i prljavstinu covjekovih grehova svjetlucavim odijelom.

LJepotu duhovne poezije moze osjetiti samo onaj kod koga se otopilo srce, kod koga je
probuden duh i ukro¢ene. kao divlje zvijeri, strasti ili da kazemo drugacije: kod koga su
o¢i duse umivene suzama pokajanja. To je poezija molitve, ona je dostojanstvo duha. ona
se prepoznaje u bezli¢iju i sozercanju. Dusa koja trazi raznovrsne vanjske utiske; koja
trazi teatralne efekte radi zadovoljenja svojih strasti ne moze osjecati i shvatiti ljepotu
crkvenog pojanja, ne moze cuti umiljati glas blagodati. Za nju ¢e ona ostati zatvorena
knjiga.

LJudi optereceni strastima ne¢e naci u bogosluzbenim tekstovima ono sto bi moglo
uzbudivati njihove emocije, dati hranu analitickom umu. Uporedujuéi crkvene himne sa
poezijom Sekspira i Dantea, oni ¢e vidjeti ovdje opazati lakonizam jezika koji ¢e im se
pokazati emocionalno suvoparan i strogo ograni¢enje izrazajnih sredstava, koji ¢e primiti
kao siromastvo jednoli¢ne maste. Dogmati vjere, kojima su bogosluzbeni tekstovi
zasiceni, izgledaju obi¢nim ljudima ponavljanje ve¢ poznatog, gotovo kao tautologija.
Himnograf kao da stoji nad zemnim dogadajima, crta ih ne socnim, jarkim bojama, ve¢
tankim i preciznim linijama pera; on kao da ih samo dodiruje da bi nad njima pokazao
metafizicku sustinu. Tragizam pjesnistva posvec¢enog podvizima mucenika lisen je bilo
kakvih vanjskih efekata ili dusevnih potresa; u njemu je glavno-sama ideja mucenistva
kao svjedoc¢anstva istine.

U kanonima i akatistima Bogorodici iskoristeni su mnogi prauzorni simvoli i metafore,
ali ovi simvoli u svojoj simboli¢koj dubini ostaju nerazumljivi za um i daleki srcu
tjelesnog ¢ovjeka. Oni se shvataju u jedinstvenom asocijativnom zakonu imenom Djeve
Marije, ve¢ zvuce izolovano i otudeno. Takvi ljudi mogu otvoriti o Bogorodici
zemaljskim, dusevnim jezikom, nikako duhovnim jezikom. Za njih su stihovi o Djevi



Mariji od Meterlinka, Bunjina, Pasternaka, drazi i blizi nego kanoni prepodobnih Kozme
Majumnskoga i Teofana Nacertana.

Crkvene himne su, arije svega, molitva koja zahtijeva usredsredenost misli. Ovdje
mnogobrojnost likova, obilje informacija, originalnost poredenja kao ¢ilim, tkan jarkim
bojama, samo su ozemljili, otezali da bi dekocentrisali molitvu i preveli je u drugi, nizi
plan pozorisnog monologa. Duhovna ljepota nije estetizam i kosmofilija, ve¢ videnje kao
otkri¢e duhovnog svijeta kroz otkrice ¢ovjeka. Molitvena rije¢, gubeci vanjski izraz
zadobija duhovnu dubinu.

Vidljiva vanjska jednoobraznost svestenih kanona koji za plotski um predstavljaju jednu
te istu melodiju, otvaraju se jednom te istom pogledu, otvaraju se duhovnom pogledu kao
nebo - jedinstveno i vje¢no novo, neiscrpno svojim dubinama. Kroz rijeci himni dusa
vjerujceg ¢ovjeka opsti sa duhovnim svijetom i upoznaje ono sto je vise od rijeci i dublje
od osjecanja. Oblast dusevnog razuma - to je masta i analiza, duhovnog, to je sozercanje i
direktno pronicanje u sustinu pojava. Lakonstvo jezika i ¢esta ponavljanja u himnama
drze um u jedinstvenom cilju sozercanja. U obi¢noj poeziji zvuce sve boje izrazajnih
sredstava; u duhovnoj nema jarkih boja, tamo je providnost; boje se iskazuju kao
sarenilo. Dante, Sekspir, Milton stvaraju ogromna platna za svoje slike, njihove poeme i
drame lice na zamkove, koje su izabrali iskusni arhitekti. Cini se da su se narodi i epohe
smjestili u njih. Isihasti sazimaju svoju misao do nekoliko rijeci molitve; ove rijeci
spustaju samo nebo u srce ¢ovjeka, nebo zatvoreno u jednom zraku blagodati,
nepregledno nebo u kome se zemlja i zvijezde vrte u vrhuncu prasine. U crkvenim
svec¢anim pjesmama je visa ljepota, ali ne u sintagmi rijeci nego u odbljesku Bozanstva,
ljepota u ¢ijoj se svecanosti ¢ovjekova dusa otvorila kao tajna vjecnosti.

Onima koji dolaze iz okultizma

U sadasnje vrijeme svjedoci smo obra¢anja Crkvi ne samo jucerasnjih ateista, nego i onih koji su
se bavili okultizmom.

Pred kraj 19. vijeka pojedine hris¢anske oblasti su bile zahvacene ekspanzijom raznih okultnih i
magijskih ucenja, prvenstveno isto¢njackog porijekla, kao da je prljavi potok sa planina
Indostana poceo proticati kroz nekakve zemlje Zapada.

Okultna uc¢enja nasla su, pak, podlogu prije svega, medu inteligencijom, u onom njenom dijelu
koji je, uvjerivsi se u ogranic¢enost i bespomocénost pozivitizma, trazio druge puteve saznanja. O
Crkvi su ovi ljudi imali ranije ste¢enu crkvenu i tendencioznu sliku. Oni su univerzalizam Crkve
smatrali niskim religijskim zabludama i ukljuc¢enje u Crkvu ¢inilo im se i kao gubljenje u
velikom narodu, u grupi, na koju su bili navikli gledati odozgo na dole. Smatrali su da Crkva i
naviknuti inteligencijski elitizam lose saraduju jedan sa drugim.



Drugi uzrok tog antagonizma ili otudenja je u tome sto Crkva zahtijeva poslusnost, potéinjenost
jerarhu, disciplinu zivota: ispunjenje molitava, rituala, postova, i prije svega, disciplinu misli;
potéinjenje svoga uma otkrivenju. A inteligencija posebno cijeni svoju "intelektualnu slobodu®,
slobodu empirijskog, strasnog ¢ovjeka, slobodu stvaralastva kao samoizrazavanja.

Zatim, Crkva trazi od ¢ovjeka borbu protiv strasti, ukoliko je bez toga nemoguce unutrasnje
ociscenje, a strasti, posebno gordost, jeste stihija u kojoj je inteligencija naviknuta zivjeti. (Mi
ovdje govorimo o karakteristi¢cnim zajednickim tendencijama, a ne o lichostima koje cine
pravoslavnu "manjinu” savremene inteligencije).

Okultna pak ucenja, nasuprot Crkvi, daju stvaralackoj fantaziji punu slobodu i ne samo da ne
ogranicavaju covjekove strasti, ve¢ ih smatraju izvorom dusevne energije koju samo treba umjeti
pravilno iskoristiti. U sistemima rozenkrojcera Radzisa, budijskog tratizma, stimulise se najnizi
erotizam kao put prema demonskom poznavanju dobra i zla, i ¢ak prema transcendentnoj ekstazi.
Ovdje nista ne uznemirava mracne strasti koje su svile svoje gnijezdo u srcu ¢ovjeka, one mirno
zajedno Zive sa deklarativnim okultnim "asketizmom®, koji se ograni¢ava meditacijama i
ritualnim plesovima, a takode sa intelektualizmom efektnim po obliku i povrsinskim po sadrzaju.
Progitavsi nekoliko knjigica Stajnera i Radzisa, ¢ovjek se, takoreéi ne ustajuéi iz fotelje, osjeéa
posvecenim u "tajnu mudrost” , a ovladavsi njome moze raditi sve sta hoc¢e. U ¢emu se ogleda ta
mudrost - on ne razumije. Glava i voda okultista - demon - krije se pod imenima "kosmicke
jerarhije", "zemaljskog boga" itd. Ponekad on dalje ne istupa na stranicama okultnih knjiga kao
rezoner sa moralnim sentencama i kritikom dogmatizma "u ime ljubavi®. Ali u okultizmu postoji
tajni dogmat koji ne otkriva odmah ono "dobro je zlo, zlo je dobro"; bog - to je demon, a demon
- to je bog. Nije uzalud satanista Bodler svoju zbirku pjesama koja je postala stalna knjiga
dekadenata, nazvao "Cvijece zla". Ipak okultizam neuporedivo rijetko istupa u svome vlastitom
obli¢ju, takorec¢i, u obnaZzenom obliku, kao demon na gori Broken. On je najcesce kao vuk u
bajci "Crvenkapa", govori ukradenim, laskavim glasom. O ¢emu on govori? O novom
reformisanom hris¢anstvu, o "elitnoj" duhovnosti, o sintezi religija i o tome da je bijela magija
sila dobra koja se suprotstavlja crnoj magiji.

Treba re¢i da je mnogo ljudi koji su bili pali u mreZe okultizma vidjevsi njegovo satansko lice i
mrtvu luciferovsku svjetlost, kako vodi u pogibiju, otislo od njega, raskinulo s njim i pocelo
traziti spasenje i isceljenje u Pravoslavnoj Crkvi. Ali bavljenje okultizmom, posebno ako je bilo
sjedinjeno s praktiénom magijom, ne moze proci bez posledica. Ne moze se izaci iz pakla a da se
ne opali njegovom vatrom.

Nema grijeha koji bi prevazisao milosrde Bozije, nema demonske sile koja bi pobijedila silu
blagodati, silu koja podize pale, lije¢i bolesne, ozivljava umiruce, uspostavlja razbijene, ispravlja
iskrivljene, vraca izgubljene, iscjeljuje oslabljene, obnavlja skrsene i istrosene. Ukljucivi se u
crkveni zivot, predasnji okultista moze postati podviznik, ali mi kao da hoéemo da upozorimo
sve ljude na posebna iskusenja, koja ih mogu snaci na njihovom putu od posledica okultizma, od
sklonosti koje je ¢ovjek iznio iz ovog drustvenog pakla i koje jos uvijek mogu da muce duse kao
stare rane.

Prva opasnost je tanka duhovna gordost, koja je neprimijetna ovakvom ¢ovjeku. Ona se moze
prikrivati pod vanjskom smirenoscu, prema izreci; zmija pod zbunom kupine. Potrebni su trajni



napori, a glavno je duhovnik da se u dusi ne bi krila ova gnojnica i da ne bi stalno zarazavala krv.
No, nazalost, takav ¢ovjek je malo spreman na iskreno puslusanje; iako ima rukovodioca i
naocigled mu se potéinjava, on se u sustini ne rastaje sa stalnim osjecanjem svoga laznog
prestiza i smatra svoje vlastito misljenje istinom i poslednjom distancom, pa izmedu njega i
njegovog duhovnog oca stoji neki tanki neprobojni zid. Citaju¢i duhovnu literaturu, on iz
svetootackih djela zbira ona gde su opisana najvisa duhovna stanja, kao “uzlijetanje na nebo", a
knjige iz prakti¢nog duhovnog zivota ¢ine mu se kao djecja hrana ili azbuka za koju nije
potrebno ponavljanje. Ove ljude privlace apokrifna jevandelja nestala medu gnosticima; oni
opravdavaju sebe time sto ove knjige koje je odbacila Crkva, sadrze, mada u sebi mrvice istine i
pomazu im da bolje shvate kanonska jevandelja od Jovana, ¢ak ga suprotstavljajuci drugim
Jevandeljima.

Citaju¢i duhovnu literaturu, oni teze ka shematizacije duhovnih pojava, ka intelektualnom
modeliranju ovih pojava, zaboravljajuci da je ¢ovjecija dusa i duhovni svijet dublji od bilo kog
sistema Neki od ovih se bave Vladimirom Solovjevim i ocem Pavlom Florenskim. Ovdje postoji
takode unutrasnja provokacija - Zelja da se vidi duhovni svijet u filosofijskoj shemi, da se
zamijene znanja, zasnovana na iskustvu, apstrakcijom, zivot duha - intelektualizmom. Oni ne
govore dalje na osnovu procitanih knjiga o mistickom iskustvu i religioznim iskusenjima jer
njihov slovesni "intelektualizam™ predstavlja taj isti racionalizam.

Uzas demonopostovanja u okultizmu, koji su iskusili, ¢ini u pocetku njihovo pokajanje vatrenim
a ispovijest podobom, ali vatrenost zasnovana ka strahu je kratka, ona li¢i na bjekstvo ne od
davola, ali jo$ ne na bjekstvo prema Bogu, ve¢ samo preko "zida" kuda davo ne moze preci.
Zatim se pokajanje hladi i u daljem toku cesto se ogleda samo u tome, sta ¢ovjek fiksira svoja
dusevna stanja i uz to se tajno ponosi dubinom svoje ispovijesti. U okultizmu davo porazava,
prije svega, ¢ovjecije srce pa okultista li¢i na ¢ovjeka sa amputiranim srcem, umjesto koga je
stavljen nekakav mehanizam. Od njega se osjeca neobjasnjiva hladnoéa, sto se moze dovesti u
vezu sa emocijama, ipak sa efektnim, zasnovanim na strastima, jer strasti same po sebi nisu
duhovna odricanja ve¢ ostaci duse. Moze se reci da je obrac¢anje okultiste proces reanimacije
njegovog srca, koji se desava polagano - to je nekakvo prokletstvo okultizma - trazenje Boga u
realizmu, a ne u srcu. Onima Kkoji su se bavili okultizmom biva tesko da se mole u hramu za
vrijeme bogosluzenja, posebno u pocéetku njihovog obra¢anja Crkvi. NJima se ¢ini da ih nekakva
sila muci i goni iz hrama, teret se navaljuje na pleca, pocinje vrtoglavica, oni slabo shvataju sta
se desava naokolo i osje¢aju da bi se ubrzo mogli onesvijestiti. Kada se sluzba zavr$ava, oni kao
da ozivljavaju.

Jedno od najtezih iskusenja koje prati covjeka koji se bavio okultizmom jeste pretvaranje molitve
u meditaciju. Ovdje se dijalog duse s Bozanstvom zamjenjuje monologom, gdje se Bozanstvo
samo modelira, a subjekat i objekat molitve ostaje sam covjek. Ovde se molitva razmatra kao
neka samostalna i autonomna sila, usmjerena na ostvarenje cilja. Djelotvorni i izvrsni faktor koji
nije blagodat Bozija, kao dar bozanske ljubavi, ve¢ energija samog covjecjeg duha, ovaploc¢ena u
rije¢ima molitva.

Ovakva trauma tesko se lijeci: u sustini, covjek se u molitvi ne obraca zivome Bogu, ve¢ samo
fiksira svoja stanja - samoga sebe. Ako se ¢ak i obra¢a s molitvom Bozanstvu, onda Bog ostaje
za njega neka kosmicka ili metafizic¢ka energija, a ne li¢ni - licnosni Bog. Takvim ljudima je



Hristos obi¢no tud kao Bogocovjecanska li¢nost; oni vise govore o Duhu Svetom, uz to ne kao o
linosti, ve¢ opet nekako kao o nekoj (bezli¢noj, gotovo stihijskoj) sili. Cesto su usmjereni na
sofiologiju, parapsihologiju, to jest prema materijalizaciji religije. (U principu, sama kabala, bez
obzira na misticki sadrzaj, predstavlja dosta racionalan sistem koji sadrzi u sebi genealogiju
imena). Ovi ljudi streme ka pravljenju sistema i procvatu sistema, kao da su postavili cilj da
zemljinu kuglu strpaju u globus, kako bi ga zatim drzali u svojim rukama.

Po nasem misljenju jedna od najstrasnijih posledica okultizma jeste gubitak za duze vrijeme
osjecanja zivoga Hrista. Treba reci da ne samo ljudi koji se bave prakticnom magijom, sto se
samo interesuju za okultizam i indo-kinesku mistiku pri obrac¢anju Crkvi podvrgavaju posebnim
iskusenjima, ponekad cudnim i neocekivanim, kao da ih demon kaznjava, kao gospodar svoje
odbjegle robove. Ova iskusenja mogu nositi, djelimi¢no, i ¢isto fizi¢ki karakter koji spolja li¢i na
bolesti; tako ponekad takvi ljudi osje¢aju nekakvu neshvatljivu slabost tijela, sli¢cnu
nevjerovatnom dusevnom umoru, kada covjeku umire, stanje koje granici sa bezumljem, kao da
je neka vanjska sila provalila u njihovu dusu i njome gospodari. Tako, ponekad fizi¢ki bol, kao
da neciji ostri nokti kidaju ih iznutra ili dobijaju udarce od nekakvih nevidljivih ljudi. Povremeno
se oni nadu u nerazumljivim ¢udnim situacijama koje ugrozavaju njihov zivot; osjec¢aju napor
strasti demonske intenzivnosti; ¢esto ih prate bogohulne misli kao da im sam davo $apuc¢e na uho
svake gluposti; ¢esto osjecaju nekakvu patolosku teznju prema fizickoj i duhovnoj prljavstini.
Sve to treba ispovijediti. Jedino sredstvo je smirivanje svog duha, kriti se pod mantiju svog
duhovnog oca, uopsteno govoreci, kao sto se slabasni kenguri¢ hvata za dlaku svoje majke i visi
na njoj.

Ovde je apsolutno potrebno ¢initi sve suprotno onome ¢emu su ucile okultne knjige: ne oslanjati
se na svoj razum i knjiska znanja, koja nijesu potkrijepljena licnim opitom (podvigom), ve¢ se
nalaze u poslusanju kod duhovnog oca. Treba pamtiti da je stvarna mudrost zasnovana na
iskustvu, iskustvo - na samoodricanju, a samoodricanje - na poslusanju. Sa satanom se ne treba
boriti onim oruzjem koje on ima, ve¢ onim koje je izgubio; a on je izgubio smirenje, pokajanje i
poslusanje. Podviznistvo, a time vise intelektualizam bez smirenja kao osnove jeste predlog
satani da se sa njim tuce oruzjem kojim on vlada do savrsenstva, a gubitak je u takvoj situaciji
neizbjezan.

Opet se vraéamo na pitanje zajednicke molitve u hramu. Covjek, koji je dosao iz okultizma,
¢esto opravdava svoju hladno¢u prema bogosluzenju time, kao da se mirnije i usredsredenije
moli kod kuce. Ali to je samoobmana. Ustvari, on daje previsoku ocjenu svojoj individualnoj
polumolitvi - polumeditaciji; medutim, posjeta crkvenim sluzbama, to je pojava duhovnog
jedinstva sa drugim ¢lanovima Crkve, u ljubavi i smirenju. Kada se ¢ovjek nada u molitve svoje
brace po duhu vise nego na svoje, tada se molitva Crkve, zemaljske i nebeske, pretvara u molitvu
za njega. Bas to demon nece i toga se boji.

U pocetku demon muci onoga koji se obratio Crkvi iz okultizma nekakvim divljim strastima, u
kojima se ovaj stidi da se ispovijedi svome duhovnom ocu i trazi druge, nepoznate svestenike.
Zatim huska protiv njega ljude. I uvijek drzi na gotovs, kao vojskovoda u zasjedi ratnike, sledece
iskusenje: ulaze u ¢ovjeciji um blistave, ostroumne misli o religiji ili o filosofiji. I ovaj, buduci
ushic¢en se ovim "vatrometom", pocinje sebe smatrati propovjednikom i apologetom hrisc¢anstva.
To se desava prvenstveno kada se ¢ovjek poc¢ne baviti unutarnjom molitvom kao iskusenje da



ponovo prede na ve¢ naviknuti intelektualizam samo sa novim sadrzajem. Zbog tog toboznjeg
"uciteljstva™ on se odvraca od molitve, gubi osjecaj svoje doslednosti, to jeste pokajanja. Kod
njega se pocinje pojavljivati ljubav prema vjerskim sporovima. Ovdje kao odli¢ne osobine
patologije sluze pric¢ljivost i beskonac¢no ponavljanje jednog te istog, kao da se ¢ovjek boji da se
njegove "blistave™ misli nece urezati u sje¢anje slusalaca. Ako se sa njim ne slazu ili njegovim
rije¢ima ne poklanjaju paznju onda on dolazi u stanje razdrazenosti i gnjeva, koje ponekad krije
u sebi, no ipak na one koji mu protivrece gleda kao sebi nanijete uvrede.

Ponekad ljudi, koji dolaze iz okultizma, govore sa gledista vanjskog Pravoslavlja kao ubijedeni
ortodoksni, no u njihovom govoru nema unutarnjeg pravoslavlja - ljubavi; ¢ini se da za njih ne
postoji ziva dusa, ve¢ samo pravila i zakoni. Zato iz njihovih rijeci provijava nekakva hladnoca i
¢ak okrutnost. To nije ¢vrstoca celika, ve¢ nesavitljivost zeljeza. Ako se ¢ovjek predaje takvom
iskusenju, on pocinje da se osjeca pripadnikom nepostojece "elite" hris¢anstva, kod njega se
ponovo pojavljuje sve ono §to je zasnovano na gordosti i za okultizam karakteristicno - osjecanje
svoje privilegovanosti.

Medu iskusenjima koja srecu takve ljude na njihovom duhovnom putu treba primijetiti i sledece:
davo ih ubjeduje da je u borbi sa njima pretrpio poraz i sada ve¢ ne smije da im se priblizi kao
demon svetom Kiprijanu. On odstupa od njih na vrijeme i obmanjuje ih laznim bestras¢em.
Ponekad oni, buduc¢i uvjereni u svoju mo¢, pocinju koriti nemoralne, a davo se pravi da ga takva
molitva pece kao vatra, kao molitva svetih, i tiho se smijuci govori kroz usta nemoralnog da
napusta svoju zrtvu. Povjerovavsi demonu ¢ovjek, dolazi u stanje duhovnog osljepljenja i zatim
neoc¢ekivano pada u prljavu jamu koju mu je iskopao neprijatelj, ili sam postaje dusevni bolesnik.

Postoji takode iskusenje, kome se prvenstveno podvrgavaju umjetnicke prirode - lazna mistika.
Covjek ne Zeli da ide putem na koji mu ukazuje Crkva, putem koji mu se &ini dug i dosadan; on
hoc¢e brzo kao na krilima da dostigne duhovne visine. Ovdje je pak onaj stari kvasac okultizma:
"Ja nijesam kao ljudi koji me okruzuju. Sto je nedostupno drugima, moguce je za mene". Ovdje
se demon pretvara u andela svjetlosti i daje mu neobicna dusevna osjecanja: bljesak instiktivne
radosti, lazna misti¢na prezivljavanja, za koja se ¢ovjek veze kao za narkotike i ne moze da Zivi
bez njih. Ova stanja mu se ¢ine kao dejstva blagodati; i ako ga ¢udo Bozije i molitva Crkve ne
spasu, on ¢e se naci u duhovnoj sablazni, koju duhovni oci nazivaju prelest.

Zato mi vatreno savjetujemo nasoj braci koja dolaze u Crkvu iz krugova okultizma, da prije
svega, nadu duhovnog nastavnika i otkriju pred njim svoju dusu. To je prvi akt smirenja, za koje
¢e licno Gospod Sam dati nastavniku rije¢ potrebnu ¢ovjeku.

Vracajuci se ve¢ recenom, blagodat zaista moze poslednjeg oc¢ajnog gresnika, ako se iskreno
pokaje, di¢i, izmijeniti, oprostiti mu grehove. Ali posledice okultizma, toga demonskog grijeha,
ipak ostaju kao predispozicija, kao naklonost prema recidivima. Zato je takvim ljudima
neocekivanja stalna budnost. | prije svega oni se moraju rastati od svih misli o "intelektualnom
elitizmu”. Platon je bio najveci filosof, apostol Jovan Bogoslov - obican ribar, ali Dijalozi
Platonovi ¢ine se kao Saka pepela pred svetlos¢u i plamenom Jevandelje po Jovanu.

Sjetite se da davola ne moze pobijediti razum i mo¢ ¢ovjeka, ve¢ samo blagodat Bozija.



"Nije dobro uzimati hljeb od djece..."”

Gospod je rekao rijeci koje nam se ¢ine kao surovo iskusenje vjere: nije dobro uzeti od djece
hljeb i bacati psima (Mt 15, 26).

Hananejka je izdrzala ovo iskusenje i njena molba je bila ispunjena. A zar mi ne mozemo naci u
ovim rijecima jos i drugi smisao koji treba da shvati i primi nasa dusa pokornos¢u Hananejke?

Hljeb namijenjen djeci je vrijeme zemaljskog zivota. Bogorodeno dijete je covjekov duh, a psi -
nasa vanjska djela ili uopste dusevni zivot, ono §to pripada zemlji i ono §to se odnosi na nju. I mi
stalno otkidamo hljeb od naseg djeteta, od duha, ostavljajuci ga da skoro umre od gladi, i bacamo
ovu hranu gladnim psima - ozemljenim osjecanjima i strastima. Brige i nemiri, kao psi, nas
okruzuju, ¢as nam se umiljavaju, ¢as nam zabadaju svoje o¢njake - kljove; mi smo uvijek u
patnji ovog nezasitog jata i uvijek - pa gubitku, u stanju nekakvog duhovnog bankrota. Mi smo
stalno u nedostatku vremena, a pokusavamo uspostaviti svoju dusu rijecima: "Evo, samo da
dovedem u red svoje poslove, pa ¢u poceti svoj duhovni zivot". Ali ovi poslovi se nikad ne
zavrsavaju, ve¢ samo narastaju. Jedan podviznik je imao videnje: ¢ovjek nije mogao podici na
ramena naramak drva, na je on dodavao jos drva i ponovo pokusavao podici. Kazu da onaj
zauvjek, koji sjedi na magarcu, drzi pred njegovom njuskom svezanj trave, pa magarac da bi
dohvatio travu, tréi naprijed ne shvatajuci zasto se trava istom brzinom udaljava od njega.
Najcesce trka u krug traje ¢itav zivot i ¢ovjek tek pred smrt shvata da ga je svijet obmanuo,
tacnije, da je on sam pomogao obmanuti i opljackati sebe. . .

Iz Spasiteljevih rije¢i mozemo izvuc¢i pouku od ogromne vaznosti. Nije dobro trositi mo¢ i
vrijeme u cjelosti samo na vanjske stvari, zaboravljajuci na glavno, na to da je osnova same
covjekove li¢nosti - njegov besmrtni duh. Treba se ¢esce sjecati ovih rijeci: nije dobro uzimati
hljeb od djece i bacati ga psima.

Sta da radimo kako bi se is¢upali iz ove ljepljive svjetske paucine, u kojoj se Govjek bespomoéno
bori?

Obicno nas uce, pravec¢i plan dana, da odredimo sta treba uraditi. Ali mi se moramo nauciti
zadavati drugo pitanje: a sta ne treba uraditi? Jer veci dio naseg vremena i snage gutaju sporedne
stvari, bez kojih bismo mogli pro¢i, uz to jedan nevazan posao vuce za sobom dva druga, i brige
se uvecavaju kao snijezna lavina koja se obrusava padinom. Zato onaj ko hoce da zapocne
duhovni zivot mora ¢vrsto i bespostedno odrediti bez ¢ega moze proci, §ta mu je potrebno i
koliko vremena moze posvetiti tome neophodnom.



Hananejka je odgovorila Gospodu da i psi jedu mrve koje padaju sa stola gospodara (Mt 15, 27).
Ziveéi na zemlji, mi ne moZemo zanemarivati realnost Zemaljskog Zivota; to bi bila nekakva
gorda spiritualisticka iluzija. Ali neka se psi - zemaljske brige - hrane mrvicama koje padaju sa
trpeze duha, a ne duh da podbira otpatke hrane od pasa - one minute koje ¢ovjek ostavlja
slobodne od poslova za molitvu i, uz ove, to po nekoj inerciji na molitvi produzava da misle o
zemaljskom. Treba osvojiti vrijeme od svojih strasti i svijeta, kao $to se oslobada od neprijatelja
zaposjednuta teritorija.

Gospod je rekao: "Blazeni siromasni duhom™ (Mt 5, 3). To siromastvo je od toga sto svijet
smatra bogatstvom, siromastvo koje daje ¢ovjeku mogucénost da dode do vjec¢nog bogatstva.
Postoji poslovica: "Ko daje na vrijeme, taj daje dvostruko". Takvo vrijeme kada mozemo dati, to
jest obratiti srce Bogu, - to je vrijeme kada nas Gospod priziva preko blagodati. Duhovni Zivot
treba poceti odmah, u protivnom, kada odleti blagodat - taj priziv Boga, to novo stanje srca, -
onda dusa ponovo otvrdne, i njoj ¢e biti tesko, kao i otvrdlom vosku, dati drugi oblik. Zato je
apostol Pavle pisao: "Duha ne gasite” (1. Sol 5, 19).

Postoji prica o tome kako je jedan mladi¢ htio da pode u sumu da Zivi sa pustinjacima. On je
imao videnje: Vidio je zlatno lis¢e na drvecu, a nad Sumom oblak svjetlosti. Ali on odluci da se
najprije vrati u svijet da se oprosti sa svojim roditeljima i ponovo dode. I kada se ponovo
priblizavao sumi gdje su zivjeli pustinjaci, on vidje na granama ve¢ srebrno lisée i prilicno
rijetko. I ponovo ga poce muciti pomisao: Vrati¢u se, zavrsicu sve svjetovne poslove, razdijelic¢u
sve svoje imanje, a onda ¢u poceti sa podvizni¢kim zivotom. Ponovo se uputi u svjetovni Zivot, a
zatim, vracajuci se, vidje sumu tamnu i sumornu i lis¢e na drvecu - kao da je od zeljeza i olova. I
zaustavi se u nedoumici i upita samog sebe: "Kuda idem i zasto, $ta ¢u raditi u ovom mra¢nom
mjestu? Bolje da se brze vratim u svijet, u krug mojih prijatelja. " Ako ne poslusamo glas
blagodati odmabh, ostavivsi sve vanjske brige i unutarnje pomisli, ne poc¢injimo molitvu dok gori
nase srce - onda, kada blagodat ode, mi gubimo samu radost duhovnog zivota i ucini¢e nam se
kao teski teret i okrutni jaram.

Nase duhovno stanje moze se izraziti rijecima svetoga prvomucenika i arhidakona Stefana: "Vi
se uvijek protivite Duhu Svetome" (Dap 7, 51). | mi se protivimo Bogu, krijuci se od njega, kao
Adam u zbunju, u zemaljskim poslovima i brigama odgovarajuci na njegove priziv sa: "Kasnije,
kasnije..."



O snazi ¢utanja

Monah koji se udaljio u pustinju iz zemaljskog svijeta - iz ovog paklenog kotla, osjeca se kao
robijas kome su otvorili Zeljezna vrata podzemlja i darovali slobodu. Pustinja nije samo mjesto,
pustinja je tisina i ¢utanje. Pustinja moze biti kelija monaha, pustinja treba da postane njegovo
srce, pustinja u kojoj nema mjesta privezanosti ni za sto svjetsko. Cutanje - to je prebivanje duse
s Bogom. Dusa se vraca iz spoljnog i tudega svijeta samoj sebi. Covjek osjeca kao da vidi svoju
dusu - to je prvi dar ¢utanja.

Drugo kretanje duse je od sebe prema Bogu. Bez prvog jedva da je moguce drugo. Bog se ne
moze naci ni u bezdanima zemlje ni u kosmickom prostranstvu, On se javlja i otkriva Sebe
covjeku samo u dubinama njegova srca. Zato se religija kao tajna moze posti¢i samo u tihovanju.
Sveti Oci su govorili da ¢ovjeciji um li¢i na Zrvanj koji se stalno vrti, ono sto padne pod zrvnje,
oni melju, ako su u pitanju zrna psenice -. pretvaraju ih u brasno, ako je korov - u otrovno smece.

Putem pet organa nasih osjec¢anja dolaze u um utisci - slike, kao kopije svijeta. Preko njih,
posebno preko vida i sluha, svijet razdrt mrznjom i neprijateljstvom, opijen svojim strastima,
oskrnavljen prljavstinom grijeha, ubacuje se u covjec¢ju dusu, truje je svojim otrovom, pomracuje
um pomislima, snovima i mastama. Dan i no¢ Zrvnji naseg uma melju i mijesaju ovu prljavstinu.

Naravno, svijet jos nije pakao. U njemu postoji i dobro i zlo, svjetlost i tama kao ostaci ljepote i
blagorodstva pomijesani sa moralnim padom i podlos¢u. Ali stvar je u tome §to smo mi sami
gresni i duboko bolesni. Grijeh zivi u nama, manifestuje se ve¢ sa prvim znacima Zivota. U nama
se ukorjenila tajna ljubav prema grijehu i zato su utisci svijeta - otrovi koji se liju na otvorene
rane. Strasne slike se utiskuju u , nase sjecanje, kao slova po mekom vosku, a dobro dusa . tesko
usvaja, kao da o njemu hoce da pise po tvrdom kamenu, na kome ne ostaje traga.

Prvorodni grijeh je duboko izvitoperio prirodu nase duse, i ona, kao sunder, upija grijeh i
prljavstinu svijeta. Onaj koji zivi U svijetu moze stajati nasuprot grijehu na nivou radnji -
konkretnih djela i postupaka, ali pobjedivati grijeh svoga srca, ocistiti od njega svoj um, vidjeti
talog strasti koje se radaju u srcu - za njega je gotovo nemoguce.

U tihovanju pak i udaljavanju od svijeta presusuje bujica vanjskih utisaka. Ovdje kod ¢ovjeka
ostaje borba sa svojim osje¢anjem i sa demonima, on postepeno ulazi u svoje srce sa Isusovom
molitvom i isisava iz njega prljave vode. Kada se strasti smiruju, kao divlje zvijeri, i rasijavaju se
zunzajuci rojevi pomisli, onda um dobija mogucnost da ude u rije¢ molitve. Apostol Petar
uporeduje ime BoZje sa jutarnjom zvijezdom koja se rada u dusi ¢ovjeka (2. Pet 1, 19). U svijetu
svjetlost ove zijezde jedva se nazire kroz gustu maglu. U ¢utanju ona svjetluca kao dragulj u
dubinama srca. Covjegji govor zahtijeva ogromnu psihi¢ku energiju. Vrsi se obrada ogromne
koli¢ine informacija, koje se nalaze u sjec¢anju, zatim se on oblaci u oblik misli i emituje preko
rijeci kao sistem simbola i kod ¢ovjec¢je duse. Ovde se ukljuc¢uju emocije i fantazije.



A ako ¢ovjek zloupotrebljava rije¢, na primjer, laze sa odredenim ciljem, onda on gradi svoj
sopstveni iluzorni svijet, koji mora drzati u sje¢anju i izdavati ga za realnost. Svako moze da
prati na samom sebi kako ¢ovjeka iscrpljuje mnogogovorljivost: on se osjeca prazan i umoran.
Poslije "pira"” praznih rijeci on se budi kao pijanica poslije pijanke, sa odvratnos¢u samom sebi.
Misljenje kod ¢ovjeka, koji govori mnogo, postaje-povrsno i ako dopustimo ovu rijec¢, vulgarno.

Cutanje ¢uva ogromnu duhovnu snagu, u ovu energiju koju smo rastracili badava, uliva se rije¢
molitve, ona se odomacuje u ¢ovjecjoj dusi kao lutalica koji se vratio iz daleka pod krov oceve
kuce.

U c¢utnji strasti manje uznemiravaju dusu, i zato blagodat jace djeluje na srce ¢ovjeka i ¢utljivac
pocinje da shvata rijeci Apostola Pavla o tome da se Sveti Duh moli u nama bezglasnim
glagolima (Gal 4, 6; Rim 8, 26). Um ¢utljivca predstoji Bogu. U ovome je glavni cilj ¢utanja -
stalno biti sa Bozanstvom, spojiti sa njim svoje srce. Prema misljenju Isaka Sirina, car
rasporeduje zvanja i duznosti medu svojim velmozama, ali postoje duhovni prijatelji cara, koji
nemaju zvanja, ne upravljaju gradovima, ali su uvijek sa carem, sa njim razgovaraju, i on njima
otkriva svoje misli. Takvi "prijatelji cara™ su ¢utljivci, koji su uvijek s njim i zato su oslobodeni
od vanjskih poslova, njihovu molbu o miru prima car nebeski, njihov glas on slusa uvijek.

U svijetu se moguce spasiti. Djela milosrda, propovjed vjere, podvizi ljubavi - to su darovi koji
se prinose Bogu. No najdragocjenije, sto postoji u svijetu, je ljudsko srce i to prinosi Bogu
bezmolvnik. Prinosi kao dar ne samo za sebe ve¢ i za ovaj gresni svijet. U ¢utanju ¢ovjek shvata
da je blag jedino Gospod, zato sve radosti svijeta ¢ine mu se kao mrtvo slovo na papiru, a strasti
u kojima zivi svijet gorke kao pelin. Posao monaha je ¢utanje. | (negovorenje) tisina. Monah u
svijetu - to je "unijat", koji hoce da spoji u sebi dvije vjere i najcesce u njegovoj dusi pobjeduje
mir. U ¢utnji i tisini, u odvojenosti od vanjskih informacija, dusi se otvaraju novi izvori znanja.
To su urodena znanja koja su joj bila data od samog pocetka kao liku i podobiju Bozijem i koja
je ona cuvala kao pod hrpom vanjskih utisaka, kao u grobu kao u dubinama svoga osjecanja
nepoznatog za sopstvenu svijest. Sada se u tisini ova znanja otvaraju dusi, kao nadeno skladiste.
U tisini se otkriva duhovna intuicija covjeka. Kao struna u harfi Eola zvucée od povjetaraca, tako
unutrasnjim sluhom dusa ¢uje glas nevidljivih sila, koje joj postaju bliske, od njih ona dobija
prosvjecenje. Zato ucenje uci ¢ovjeka nekakvoj mudrosti. Zahvaljuju¢i svome duhovnom
iskustvu on pocinje da vidi duse drugih ljudi.

U to isto vrijeme dusa bezmolvnika podvrgava se demonskim iskusenjima; ovdje je ¢ovjeku
potrebno krajnje smirenje, prema kome se ne mogu ubacivati nagovaranja satane, a ovo smirenje
se postize samo poslusanjem svoga duhovnog oca. Ako se covjek bori sa strastima i sto je
najglavnije, nalazi se u posluganju, on postepeno dobija dar razlikovanja duha. Cutanje bez
smirenja i poslusanja pretvara se u otrov, posto pocinje da hrani ¢ovjeka. Medutim bilo je i
izuzetaka kao Pavle Tivejski, Marija Egipéanka - podviznici koji su dobili veliku mudrost preko
neposrednog ozarenja Duha Svetog, ne presavsi obi¢ni put smirenja strasti i poslusanja. Za nas se
njihov nedostupni neponovljivi podvig zamjenjuje drugima: postepenoscu, opreznoséu i stalnim
obuzdavanjem svoje volje.

Cutnja - to je stalna molitva. Sveti Oci su rekli: Molitva svemu uci, ¢ak samoj molitvi. Cutanje -
to nije samo pustinja, usamljenistvo od ljudi i svijeta - to je prebivanje sa samim sobom, tac¢nije



duha s Bogom. Za ¢utanje i tisinu covjek se mora boriti, iskopavati ga kao plijen u boju, iz
kandzi svijeta koji kao ¢udoviste Zeli da proguta bez ostatka sve vrijeme ¢ovjekovog zZivota i sve
sile njihove duse. VVecina ljudi, ¢ak hris¢ana, ne shvataju podvig ¢utanja. Oni govore da je
potrebno pomagati u ime ljubavi, dok vide samo vanjske tjelesne i dusevne patnje. A ta
nesavrsena tragedija svijeta - to je otpadanje njegovo od Boga. koje dugo traje, njegovo
pretvaranje u polju mracnih sila, jezivo demoniziranje, koje se desava pred nasim o¢ima, carstvo
pakla na zemlji, vlast satane, koja krv ljudi pretvara u zlato, a same ljude u moralne trupove,
zakljucane u kavez kao pohotljive majmune. Tragedija svijeta kao perspektiva vjecnosti,
vjecnosti kao demonizacije van je Boga - to najvece zlato ostaje za ljude neprimijeceno, kao da
je sakriveno u magli. Demonske sile ne mogu se odagnati samim tjelesnim milosrdem. U borbu
sa nevidljivom silom "stratega zla" - palih duhova - moze stupiti samo nevidljiva sila molitve,
koja je sposobna ponovo vratiti blagodat na zemlju. Zato davo ustaje protiv podviga ¢utanja. On
mu suprotstavlja brigu o siromasnim, propovijed vjere, bavljenje bogoslovskim radovima - sve
Sto treba samo da bi ¢ovjek postao nesposoban prema unutrasnjoj blagodatnoj molitvi ¢ega se
stvarno demon plasi.

Molitva za mir - to je najtezi podvig, Prepodobni Arsenije Veliki, izabravsi podvig ¢utanja i
tisSine, pokazao se visi nego njegov duhovni prijatelj prepodobni Mojsej Murin, koji je brinuo za
bolesnike, primao skitnice i zavrsio svoj zivog mucenicki. Gospod prima sve vidove milosrda.
Sveti Jovan Zlatousti rekao je: "Daj zednome ¢asu vode i primi za to carstvo”. Ali ¢utanje i tisina
- to je podvig drugih razmjera, mi bi smo rekli, kosmi¢kog znac¢enja. Pred njim su djela
duhovnog i tjelesnog milosrda - to je svjetlost svjetionika u poredenju sa sijanjem zvijezde.

Sta je monastvo

U duhovnom zivotu ima fenomen, koji je bez unutarnjeg iskustva tesko shvatiti, a odrediti rije¢ju
- gotove nemoguce. Sto je dublja, ta pojava time je vise slozena i njena interpretacija teza. Takvo
je monastvo

Monastvo obuhvata ¢itav duhovni zZivot ¢ovjeka, zato ga shvatiti moze samo onaj koji ga je
prezivio i duboko osjetio, jer nemoguce je shvatiti sta je ljubav ne osjetivsi je u svom srcu. Zato
¢emo ukazati na neka karakteristi¢na svojstva i 0sobine monastva posto se oko njega formirao
¢itav splet nedoumica, lazi i razli¢itih spekulacija. Svijet ili odbacuje monastvo, ili ga vidi kroz
prizmu vlastitih strasti i predstava. Svijet ho¢e da vidi monastvo kao dio samog sebe: ili sa
osobinama egzoti¢nog cvjetica, koji se moze razmatrati kao neka znamenitost botanic¢kog vrta, ili
u svojstvu nekog instituta, koji obavlja neku odredenu zajedni¢ku sluzbu, svojevrsne
dobrotvorne organizacije. U najboljem slu¢aju u molitvama monaha svijet vidi jos jedan garant
svoje komfornosti. Ako se obratimo etimologiji rije¢i "monah" onda se mozemo uvjeriti da u
njegovoj osnovi ne lezi pojam "jedan" ili usamljen, kako obi¢no prevode ovu rije¢, veé¢ nesto
vece od "jedino™. U ovom smislu moze se reci da se monah osjeca usamljenim u svijetu, ne u
smislu gordog egocentrizma ili panteisti¢kog solipsizma, ve¢ u smislu slobode od svijeta. On je
jedinstven kao li¢nost, slobodan od svjetskih okova, od plena njegovih pojmova i predstava.
Monah, osjecajuci se usamljen u svijetu trazi Jednog Boga - kao centar svoga zivota, kao jedinu
ljubav svoga srca. Zelja da se nalazi u stalnom bogoopstenju postaje glavni sadrzaj njegova



Zivoga, prema njemu SU usmjerene sve moci njegove duse i duha, sliveni u jedno. NJemu, ovoj
zelji, ovome unutrasnjem porivu, koji je obuhvatio sav njegov Zivot, on pot¢injava sve njegove
zelje 1 teznje. U mistickom znacenju - jedinstvo - to nije obrac¢enost, nije istrazivanje, ¢ak nije
kontakt. Jedinstvo - to je zivot u drugom, ali bez gubitka svoje vlastite li¢nosti. To je ovladavanje
omiljenim preko ljubavi.

Jedinstvo sa jedinim - to je ona punoéa zivota u kojoj se gasi, mrkne i is¢ezava vucenje ka svemu
drugom, vanjskom i obrac¢enost srca necemu drugom, osim Jednog; sve ostalo prihvata se kao
izdaja, a privezanot za nesto drugo - kao blud. Monah koji zivi vanjskim (svjetskim) zivotom,
iako bi ovaj zivot prema svjetskim zamislima bio samoprekoran i ¢ak herojski, na duhovnom
planu postaje bludnik, koji je izdao svoju prvu ljubav. Monastvo je nerazdijeljena ljubav ¢ovjecje
duse prema Bozanstvu, to je stalno trazenje BoZanske svjetlosti koju je psalmopjevac David
nazvao "likom Boga" (Ps 26, 8 -9). Sveti Oci su u svojim tvorevinama prikriveno nam pokazali
da se Bozanska svjetlost otkriva dusi kao punoca zivota, mir vje¢nosti i kao savrsena misti¢na
ljepota, koja nema analoga u vidljivom svijetu. Bog se otkriva dusi kao nov, nepoznat, tajanstven
zivot i tada dusa osjeca da je postojanje van takvog zivota - smrt. Bog je za dusu nevidljiva
svjetlost, unutarnje ozarenje; kada se dusa odvoji od Boga tada ona osjeca, da je van te svjetlosti,
da je ispunjena neprozirnom, teskom tamom, koju ona ranije nije ¢ak ni naslucivala.

Bog se otkriva dusi kao neki nedostizni mir, i tada dusa spoznaje, da se van toga mira ona stalno
nalazi u mu¢nom nemiru, na koji kao da se navikla. Bog se otkriva dusi kao beskonac¢na radost,
sli¢na prozra¢nim vodama dubokog vodopada. | u ovoj radosti svijet se ¢ini za dusu okrutan, kao
uzareni pijesak U pustinji, gorak kao zu¢. Bog se otkriva dusi kao neizrecena ljubav i za ovom
ljubavi dusa place, jer je Zalosna za svijet, koji ne poznaje Boga, ali place za sobom - zato sto ne
moze uvijek biti s Bogom, ve¢ sablaznjena demonom i svijetom kao u pijanstvu zaboravlja na
ona obecanja koja je dobila.

Monastvo je trazenje isprekidanog bogoopstenja. Monaska ljubav je nestrpljiva, zato sto dusa
trazi opstenje s Bogom ne samo u buduc¢em zivotu, kao nagradu za ispunjene zapovijesti, vec i
ovdje na zemlji kao odaziv na svoju molbu. Zato je centar monaskog zivota molitva. Monah
bjezi od svijeta kao Sto bjeze iz zapaljene zgrade. On vidi svijet zapaljen plamenom. To je crni
plamen grehova i strasti, koji nicu kroz likove svijeta i njegovo srce, pali njegov mir dimom i
¢adu crnom. Monah vidi ne samo grijeh koji zivi u njegovoj dusi vec i sakriveni u njoj pakao,
zato je monaski zivot - borba za budenje duha prisutnog u dusi, te je ukroéenje duse, ne samo sa
njenim niskim strastima, ve¢ i sa njenim iluzornim bogatstvom, koje svijet prima kao duhovnost.

Ako duh ne bude probuden molitvom i pokajanjem i uz pomo¢ blagodati ne nametne se pad
dusom onda se ¢ovjek nece is¢upati iz kruga dusevnih prezivljavanja i predstava i emocionalno
usijanje duse bice primljeno kao duhovno stanje. Zato monaskom Zzivotu moraju biti tudi
uzbudenja i nadahnuca koja su povezana sa slikama, likovima i vatrometima misli, koje nicu u
dusi. Srda¢na molitva je nevidljiva i bezli¢na, duhovni svijet ne otkriva se ¢ovjeku ni u
vizuelnim slikama ni u bljesku tananih misli - sve je to spoljasnje. On ¢utnjom poznaje sebe u
tisini duse, koja se ¢uva u molitvi. Unutrasnja Isusova molitva - to je vrtec¢i ognjeni mali
heruvim, koji ¢uva vrata Edema, covjecjeg srca.



Istinski zivot - to je Bozija blagodat. Zemaljski zivot sa njegovim stalnim tokom i vremenoscu -
to je ¢udna sinteza zivota i smrti - to je poluzivot. U odnosu na vje¢nost to je embrionalno stanje
duse, to nije Zivot ve¢ bitisanje ili prebivanje, odgadanje smrti; zato zemaljski zivot kao samocilj
moze biti primljen. kao nametnuta obaveza, kao proces u koji smo uklju¢eni kao neobjasnjivi
fakat. A ako u zemaljskom zivotu, nevjecnosti, covjek bude trazio smisao i vrijednost, onda ¢e se
on predstaviti kao cudovisna tragikomedija.

Ako bi ¢ak Zivot mogao dati covjeku ono, sto nikad nije davao i nece dati - srecu, ipak tragizam
zemaljskog zivota ne bi is¢ezao, ve¢ mozda postao i mrac¢niji: (zar nije uzasno, kada ¢ovjeka za
vrijeme pira hvataju i vode prema vjesalima)? Zato je jedna od lekcija monaske askeze - sjec¢anje
na smrt. Obi¢ni ljudi se trude da ne misle o smrti, oni odgone sje¢anje na nju iz svoje duse,
istiskuju je iz svijesti tako, kao da ne postoji, vide oko sebe slike smrti, ali iznutra lazu sebe da ¢e
ih smrt mimoi¢i, zato je smrt za njih uvijek neoc¢ekivani gost.

Blagodat - to je izvor svakog zivota i svakog bitisanja, to je sila osvecenja i buduceg
preobraZenja, to je beskonacni cilj stvorenog svijeta. Odsustvo blagodati - to je umiranje svijeta i
apokalipticke katastrofe postaju vidljive osobine njegove agonije. Upravo se ovdje otkriva drugi
aspekt monastva - kao posebnog, ni sa ¢im uporedivog sluzenja svijetu. Monah kroz oc¢isc¢enje
srca, molitvu i askezu tezi da dostigne Boziju svjetlost u svojoj dusi, ali ova svjetlost je u to isto
vrijeme osobina kosmosa, i zato svjetlost koju monah sti¢e u svome srcu preobrazava ¢itav
svijet. On udise u nju zivot, moze se ¢ak reci, da ova svjetlost reanimira umirucée ¢ovjec¢anstvo,
ona stoji nasuprot rusilacke centripetalne sile grijeha a kada bi bilo molilaca za svijet, kad bi bilo
nosilaca duhovne svijesti onda bi svijet izivio sebe.

Zasto cine cudesa ne samo molitve svetih ve¢ ¢ak i stvari, koje im pripadaju? Zasto ima ljekovitu
mo¢ voda iz izvora koje su iskopali njihovim rukama? Zasto hriscani teze da posjete ona mjesta,
gdje su zivjeli sveti mada od njihovih kelija nije vise ostalo ni traga? Zasto Duh Sveti ne samo
osvecuje dusu vec i samu stvar ¢ini drugacijom? Zasto blagoslovi i molitve svetih nalaze u
zemlji izvore, pustinje pretvaraju u cvjetne vrtove? Takode nasuprot - bilo koji grijeh ne samo da
ubija ¢ovjecje duse, vec ¢ak i zemlju isusuje i kao da je pali prokletstvom. Jer strah njihov bjese
na nj pao (Ps 105, 38) govorio je psalmopjevac David o ¢ovje¢jem prinosenju zrtava od strane
bezboznika. Zasto je borba blagodati sa grijehom pokretacka sila bi¢a ¢ovjecijeg i so zemlji?
Zato je monah koje tezi da stegne Bozansku svjetlost u svojoj dusi najveci dobrocinitelj za taj isti
svijet koji je odbacio i napustio. Drevni oci su nazivali monastvo andeoskim likom (andeoski
zbor, hor) zato sto je monastvo prvenstveno nosilac na zemlji nevidljive bozanske svjetlosti. Prva
svjetlost - to je Sveta Trojica, druga - to su Andeli, tre¢a - to su monasi, molitvenici za mir.
Misti¢ko ucenje o Bozanskoj svjetlosti koje ¢ini srz pravoslavlja, tude je (nehris¢anskom)
svijetu. Svijet poznaje samo vanjska dobrocinstva i vanjski podvig.

Monaski zivot - to je traZzenje Tavorske svjetlosti. Svijet ne moze smjestiti u sebe ovu svjelost.
Religiozni racionalizam tezi ka sticanju dobrih djela a ne blagodati i samim tim odvraca
hris¢anstvo iz religije srca u nauceni sistem sa aritistickom tablicom zasluga i uzajamnog
uzvracanja grehova i kazni, to jest u moralizaciju. Karakteristi¢no je da ucenje o Tavorskoj
svjetlosti, racionalisti¢ki zapad naziva jeresju palamizma, i sujeverjem isihasta. Linija podjele
izmedu isto¢nog i zapadnog hris¢anstva prosla je ne samo kroz lik dogmata i crkvenu strukturu,
ve¢ kroz oblast mistike. Negirajuci Tavorsku svjetlost kao predvjecnu energiju Bozanstva



rimokatolic¢ki bogoslovi razmatraju ga kao vremenski samotvoreni lik kao manifestaciju
Bozanske sile. Rimokatolici i racionalisti u Pravoslavlju izgubili su videnje razlika medu
osobinama duha i duse, zamijenili jedno dugim, zavezali ih u Gordijev ¢vor i samim tim
ozakonili vlast nizeg nad visim. Zato za razvoj duhovnih moci i sposobnosti nije potrebno ni
bezmolvije, ni post, ni unutrasnja molitva, ni borba sa pomislima, ni iskorjenjivanje strasti. Tako
se predlaze drugo - obogacenje uma vanjskim znanjima preko nauke i filosofije itd,
precjenjivanje sublimacija emocija kroz umjetnost. Tako je potrebna prefinjenost, bljesak i
nadahnuce, zato duhovnom razvitku ne odgovara pustinja, ve¢ pozoriste, ne unutarnja molitva i
bezmolvije duha, ve¢ jarki likovi i evristicke misli.

Dusevni uzleti izazivaju aplauze svijeta, prema istinskoj duhovnosti on ostaje gluh i slijep kao
ukljucivanju u vje¢nost. Ovo se odnosi ne samo na one koji zive na nivou niskih instikata, ve¢
takode na velike estete. Kao primjer moze posluziti Bajron koji se oglasavao prema monastvu
sasvim skepti¢no, ali u isto vrijeme podrzavao monahe ihitariste za njihovu siroku izdavacku
djelatnost, i volio da se odmara u njihovom venecijanskom manastiru. Bajron, koji je umio
ovaplotiti u svojim djelima najtamnije nijanse covjecijih osjecanja i preZivljavanja, ispao je
nesposoban da vidi drugu stranu - nadzemaljsku, duhovnu ljepotu, kao §to o¢i i usi ne mogu
uhvatiti vibraciju talasa van granica dijapazona njihovog opazaja. Sa postepenim padom
duhovnosti racionalizam, u vidu sholastike i zatim religioznog materijalizma, postepeno istiskuje
mistiku, on tezi da pretvori samu religiju u utilitarni sistem drustvenih odnosa da je pretvori u
svjetski institut devizom: "Sve za srecu covjeka". Razumije se, zamijenivsi vjec¢no privremenim,
nebesko zemaljskim, religiozni racionalisti strijeme da asimiliraju monastvo sa svijetom,
ukljucivsi ga u svoj globalni humanisti¢ki program.

Nekad su monasi bili tajnovoditelji mirjana. Monastvo je bilo sli¢cno Mariji koja je u duhovnom
¢utanju sjedjela kod Isusovih nogu, pazljivo ga slusajuci i slazuci u srcu njegove rijeci. Svijet
hoc¢e da pretvori Mariju u drugu Martu koja se brine i sreduje mnoge stvari, mozda i potrebne ali
i nepotrebne; Marta sluzi Isusu i njeno sluZenje je takode blagosloveno dok ona ne prekorava
sestru.

Odgovor Gospoda Marti svijet nije ¢uo do dana danasnjeg. Apostol Pavle uporeduje Crkvu sa
tijelom, sastavljenim od mnogo ¢lanova, gdje oko ne moze biti ruka, a ruka srce (1. Kor 12, 12 -
27). Sveti Vasilije. Veliki kaze: "Sluzenje Crkvi je razlicito"”. Svako treba da radi ono za sta je
pozvan. U ovom mistickom tijelu Hrista monah mora nositi sluzenje, svojstveno njemu, -biti srce
ovog tijela. lako Gospod, otkrivajuéi sliku buduceg strasnog suda govori o tjelesnoj milosti, ali
to je zbog toga, $to on uzima opsta dobrocinstva, dostupna za sve, a monastvo daje svijetu ono,
Sto ne moze dati nikakav svjetski podvig. Bez obzira na sve nevolje i lisavanja, koja osjeca
covjecanstvo, najstrasnija je glad - duhovna, i zato je najvisa milost ne tjelesna i ne dusevna, ve¢
takode duhovna. Prema tjelesnoj milosti sposobni su ne samo hriséani vec i inovjerci, i ateisti:
ovdje je saosjecanje prema ¢ovjeku kao prema Zivom bi¢u. Prema dusevnoj milosti hris¢ani koji
Zive U svijetu, a prema duhovnoj prvenstveno askete.

Monastvo ¢uva ucenje o unutrasnjoj molitvi, od oc¢is¢enja srca od strasti u borbe sa demonima, o
tome kako se dostize Bogovidenje. Ono uci kako se stice Tavorska svjetlost. Molitva i borba sa
strastima je potrebna i mirjanima. Ali samo askete, koje su sa svetilnikom - Isusovom molitvom -
usli u svoje srce, mogli su uvidjeti njegove sakrivene dubine, tamne lavirinte ¢ovjecije duse, i



preko svoga misti¢kog opita primiti, osjetiti stanje duse drugog ¢ovjeka i postati putovode za
druge na njihovom duhovnom putu. Zato su za duhovne oc¢eve birali prvenstveno iz reda
monaha. Manastir je kula strazara Crkve. Postojao je i postoji podvig starcestva (starastva), kada
monah, poslije mnogogodisnjeg rada dostize stanje, blisko bestras¢u, otvara vrata svoje kelije za
one kojima su potrebni duhovni savjeti i utjehe. Uz to on ne moze ostavljati unutrasnju molitvu i
medu ljudima se osjecati kao u pustinji. Zbog toga je staréestvo podvig koji zahtijeva posebnu
blagodat Boziju.

Obic¢no se desava drugacije: kada monah napusti keliju rastaje se sa ¢utanjem i ide u evijet, onda
se svjetlost molitve koja ga okruzuje - pomracuje i gasi. Tada obican svijet u takvom monahu ne
vidi svjetlost, ve¢ sa njegove ¢ovjecje slabosti i ne spasava se kroz njega, ve¢ ga on sablaznjava.
Iz istorije znamo svete, koji su razvaljivali brave zbog ljubavi prema ljudima, ali to nije bio
pocetak vec vijenac njihovih podviga i to su radili prema posebnom Bozijem otkrovenju. Apostol
Petar govori Hristu: Evo, mi smo ostavili sve i krenuli samo za Tobom (Mt. 19, 27). Egzegete
vide u ovim rije¢ima najvisi stepen odricanja od svijeta, veci, nego spremnost da se licno zrtvuje.
Ostaviti sve znaci ostaviti svoje pomisli, odbaciti svoja rasudivanja, odreci se svojih sje¢anja i
zelja, ocistiti svoj um ne samo od grehovnog vec¢ i od svega prolaznog. Odbaciti sve - to je vise
nego zivjeti i truditi se Hrista radi. To je Zivjeti samim Hristom.

Vec¢ smo govorili, da je monastvo neprekidno povezano sa u¢enjem o Tavorskoj svjetlosti kao

vjecnoj Bozanskoj sili koja zivotvori i osvjecuje svijet. Gospod je blagodat nazvao zivom vodom
i rekao da oni koji su je ispili sami postaju izvori za svijet koji je zedan (Jn 4, 10, 14; 7, 37 - 39).
Zato se srca onih koji se iskreno mole pretvaraju u ona usta kojima zemlja pije nebesku blagodat.

U 14. vijeku bogoslovi, - racionalisti, koji su se priklanjali zalasku Vizantije, cije je jezgro bila
prokatoli¢ka grupa Grigorija Alkindina, pokusali su da predstave uc¢enje o Tavorskoj svjetlosti
kao jeres, a atonske isihiste kao neznalice fanatike. Kao glavni zastitnik svetootackih tradicija
nastupao je atonski monah Grigorije Palama, kasnije arhiepiskop Solunski, proslavljeni svetitelj.
Ovaj spor je dobio tako sirok odjek da su za njegovo razresenje car i patrijarh bili prinudeni
sazvati nekoliko sabora.

Racionalisti, odbacujuci ucenje o predvjec¢noj Bozanskoj svjetlosti, odbacili su i znacaj
pravoslavnog asketizma za svijet i crkvu i razmatrali unutarnju Isusovu molitvu kao subjektivan
psiholoski fenomen (karakteristicno je da su neki od protivnika svetitelja Grigorija pobjegli
kasnije u Italiju i primili rimokatolicizam).

Racionalisti su apelovali na filosofiju, to jeste, na neprosveceni blagodacu ¢ovjeciji razum, koji
je navikao da se vrti u krug privremenog i kona¢nog. Oni su Zeljeli da odrede javljanje
nadlogickog duhovnog svijeta kroz Aristotelovske silogizme, da komentarisu Jevandelje
dijalozima Platona. Druga, pravoslavna strana je nosilac partisti¢ne tradicije i monaskog
predanja. Iako je medu atonskim monasima bilo mnogo ljudi koji su imali blistavo filosofsko
obrazovanje i koji su ovladali svim postupcima dijalektike, ali oni su kao glavni kriterijum istine
primali opite svetih otaca, isto¢nih mistika i asketa. Jer, Tavorskoj svjetlosti moze znati samo
onaj koji je sticao sam.



Predstavnici atonskih manastira pisali su u svome Tomosu - da postoje tri oblika svjetlosti. Prva -
fizicka, materijalna, osvjetljiva svjetlost u kojoj ¢ovjek vidi predmete svijeta. Ta svjetlost je
dostupna ne samo ¢ovjeku ve¢ i ostalim zivim bi¢ima. Ovde covjek nije u prednosti nad
zvijerima ili mravom, to je tjelesna svjetlost.

Drugi oblik svjetlosti pripada samo ¢ovjeku. To je intelektualna svjetlost svjetlost uma. U ovoj
svjetlosti ¢ovjek moze da zamislja udaljeno, da se sjeca proslosti, da predvida buducnost: to je
svjetlost nauke, filosofije i umjetnosti. Ona moce biti jasna i intenzivna, ali ona takode pripada
ovome zemaljskome privremenom zivotu. Ona predstavlja prirodnu psihicku sposobnost
covjeka. Ova Svjetlost ne moze ozarivati metafizicke dubine bic¢a. To je dusevna svjetlost. Ali
postoji tre¢i oblik svjetlosti - svjetlost duhovna, predvjeéna i nestvorena koja se otkriva
podviznicima preko ocis¢ene molitve srca i sozercanjem. To je sjetlost vjere, svjetlost duhovne
providnosti i intuicije, svjetlost Tavorskog preobrazenja; to je nestvarna svjetlost, ali ona moze
vidljivo sijati u svetima preobrazavajuci njihove duse i tijela i ¢ineci ih slicnim Hristu. Monastvo
- to je traZzenje tavorske svjetlosti i sozercanje misti¢ne ljepote Bozanstva. Zato je monastvo
unutrasnji. skriveni Zivot koji ne vidi svijet. Zapadna crkva je odbacila ucenje o tri oblika
svjetlosti, odbacila sustinu samog monastva, ostavivsi samo njegovu formu. Racionalisti hoce da
pretvore monastvo iz tajne ljubavi ¢ovjecije duse prema Bogu u vidljivo sluzenje ¢ovjecanstvu;
hoc¢e da prevedu Pjesmu nad pjesmama na jezik proze. Zapadna crkva je podijelila monastvo na
specijalnosti sa odredenim zadatim programima. Monaski zavjeti razmatraju se kao cjelishodni i
udobni oblici za vrsenje dobrih djela, svaki monaski red (to jeste grana djelatnosti) ima svoj
zajednicki pravilnik da se pravilnici ovi stalno koriguju i mijenjaju, u skladu sa promjenljivim
zahtjevima savremenosti.

Treba istaci, uostalom, da kod rimokatolika postoje manastiri sa vrlo strogim pravilima, koji
zabranjuju da se sve do smrti izlazi iz manastirske ograde. Ovo govori o tome da je monastvo
kao potreba ¢ovjecjeg duha u svojoj dubini neiskorijenjiva. Ipak takvi manastiri nijesu
karakteristicni za zapadni svijet, oni ¢ine izuzetke. U isto vrijeme, takvi redovi, kao jezuiti i
Dominikanci, ispoljili su mnogo primjera samopozrtvovanog sluzenja svojoj ideji sve do
mucenistva; ali su pokazali jos vise primjera gresaka i sablazni kao neobic¢nih hibridnih
simbioza, koji se krive i lome u svojoj protivurec¢nosti. Monastvo - to je unutrasnje i vanjsko
udaljavanje od svijeta. U ovom smislu monah li¢i na cvijet iz staklene baste. Kada se hladnoca
probija kroz pukotine staklenika cvijet ugine, a na njegovom mjestu izrasta trava sposobna za
zivot. Neskladi izmedu monaskog zavjeta i stalnog boravka u svijetu izaziva duboko unutrasnje
nezadovoljstvo. Ovo nezadovoljstvo moze biti savladano snagom volje, prognato unutar, ali ne i
iskorijenjeno. Ono se moze povremeno manifestovati u burnim strasnim eksilozijama ili u
gordom samouvjerenju.

Mi smo govorili o racionalizmu kao o karakteristicnoj pojavi u zapadnom monastvu, ipak teorija
dobrih djela moze podariti dusevni mir mistike gde se racionalizam istiskuje kultom emocija. To
je mistika jakog izrazavanja pjesnickih nadahnuca, estetskih stanja, covjek postaje gurman svojih
sopstvenih prezivljavanja, ova ¢ulna mistika moze dostici takva napregnuca da se kod njenog
djelatnika pojavljuju rane na rukama i nogama od vizuelnog zamisljanja Isusa raspetog na Krstu,
i od gordog izjednacavanja sebe sa NJim. Ne zaboravimo da i pravoslavna mistika govori o
sli¢nosti Hristu, ali kroz unutrasnji podvig o¢iscenja, kroz sticanje Duha Svetog. U
rimokatoli¢koj mistici stremi se da se posredstvom vanjskih podrzavanja i izrazitih slikovnih



meditacija dostigne jedinstvo sa Bogom. Pravoslavni asketa nikad ne uporeduje sebe sa Hristom,
nasuprot, Sto je on blize Bogu, time mu vise otvara blagodatna dubina njegova srca. On vidi sebe
kao gubavaca - u krastama i gnojnicama grijeha. Sto je visa njegova duhovnost, time on jasnije
vidi kako se u mra¢nim dubinama njegove duse gnijezde svi ¢ovjeciji poroci, kao zmije, koje su
se skupile u svojoj rupi. On u samom sebi vidi pad ¢itavog ¢ovjecanstva. Pravoslavni monah ne
uporeduje sebe sa Hristom, ve¢ vise sa demonom i ne nada se samo u svoja dobra djela, ve¢ u

jedinstvo ljubav i milosrda Bozijeg sa sopstvenim djelima

Blagodat skriva od pravoslavnog podviznika mjeru njegova savrsenstva, jer, gdje postoji gordo
samoljublje, tamo nema blagodati. Uzbudeno emocionalno stanje ili isusuje pokajanje, ili ga ¢ini
sporednim i teatralnim, primjer - sekta samobicevalaca, koji su se skupili u grupe, hodali po
gradovima i selima i na trgovima bicevali se do krvi i gromko izvikivali svoje grijehe. Jedan od
istaknutih predstavnika rimokatolickog asketizma Franjo Asiski rekao je: "Ja sam akrobata
Boziji. " Jezuiti su organizovali predstave, svecane setnje sa upaljenim bakljama, slicne
maskembalima i na glavnim stepenistima pred crkvenim vratima organizovali pozorisne
predstave sa crkvenim temama.

Pravoslavnim monasima bilo je strano sli¢no prikazivanje, njihov podvig se obavljao krijuci od
svijeta, oni nisu privlacili narod vjestackim metodama. Sama blagodat Bozija privlacila je njima
covjecija srca. Zato su ljudi i isli u pustinju na susret sa podviznikom, danima su stajali kod
manastirskih kapija, da bi ga samo vidjeli i dobili od njega blagoslov. Oni su intuitivno tezili da
udu u to polje nevidljivog duhovnog svijeta, u kome se nalazi podviznik, koji je stekao blagodat i
unutrasnju molitvu. U ovoj svjetlosti, kao u zracima Bozanske ljubavi, grijala su se i topila
njihova srca, sa duse je spadala mrac¢na, okrutna krljust grijeha. Oni su se dodirivali sa drugim
zivotom, osjecali su dah vjecnosti.

Takav susret sa asketom i opstenje sa njim ostajali su kao najve¢i dogadaj u zivotu ¢ovjeka,
dogadaj, koji se ne zaboravlja nikada. Ovaj svijet je vise, nego sve knjige, otkrivao ¢ovjeku
smisao njegova zivota, patnje i borbe. Susret sa svetinjom - to je dodirivanje tajne buduceg
vijeka. Sveti oci su govorili: "Istinsko dobro moze tvoriti samo blagodat. " Moze se dodati :
Najvise dobro - to je blagodat. U opstenju sa svetim, ljudi su dobivali neiskazanu silu, iznutra se
preobrazavali. Ako se kaze uopsteno, onda se svjetlost, koja sija u srcima svetih, odrazavala u
dusama ljudi, kao sto se odrazava sunceva svjetlost u ogledalima koja su okrenuta prema njemu.

Zivot posvecen éutanju i molitvi teZi je od podviga milosrda. Tvoriti molitvu u dubini srca znagi
ulaziti u borbu sa silama pakla koje teze da ugase vatru molitve da razbacaju i rasiju rijeci, kao
pijesak. U paternicima se govori 0 mnogo slucajeva kada je demon nagovarao monahe da
napuste usamljenost, da bi ¢inili dobra djela na zemlji. Prema onome za kakvom se silom demon
suprotstavljao molitvi moze se suditi koliko je mrzi. Cini se da se &itav pakao obrusava na
molitvu, kao talas rijeke na prepreku koja joj stoji na putu. Ponekad ova duhovna borba biva
toliko mucna i zahtijeva njihov napor snage, da je ¢ovjek spreman ¢initi sve umjesto da pocne
najtezi posao. Zato su Sveti Oci i govorili:"Daj krv i primi duh™. Monaski Zivot - to je penjanje
stepenicama zalivenim vlastitom krvlju - to ne vidi i ne shvata svijet.

Sveti Oci su ukazali na tri stalne djelatnosti monaha. Prva je - trezvenost, o¢isé¢enje uma od
pomisli, Zelja i strasti, od svega vanjskog, prljavoga i prelaznog. Pet osjec¢anja se nazivaju



tajnama duse. Za monaha one moraju biti zatvorene. Um mora da vrsi kontrolu nad bujicama
informacija, koje neprekidno dobija ¢ovjek iz direktnih utisaka, knjiga, besjeda i tome sli¢no.
Trezvenost - to je post duse. Obilje duse, kao i obilje hrane ¢ine dusu lijenom, slabom.
Trezvenost je rije¢ suprotna pijanstvu. Privezanost za zemaljsko dovodi um u stanje pijanstva.
Pijanstvo se cesto zavrsava bludom, a za monaha je pristrasnost za bilo sta zemaljsko ve¢ izdaja
Boga i dusevni blud. iako bi se ovo zemaljsko ¢inilo ¢isto i lijepo.

Druga djelatnost - to je bdenje. Ono je tijesno povezano sa trezvenoscu. AKo je trezvenost stanje
uma, onda je bdenje voljni napor, to je paznja prema svom srcu - izvoru nasih misli i osjecanja.
Ne samo gresne, vec¢ i nepoznate pomisli um uvida kroz bdenje i odgoni ih molitvom.

Treca djelatnost monaha - to je stalna srda¢na molitva. Preko rijeci molitve duh se obra¢a Bogu.
Molitva je najbitnija u monaskom zivotu. Zato je nju sveti Jovan Zlatoust nazvao caricom svih
dobrodjetelji (vrlina). Pravoslavno u¢enje o Tavorskoj svjetlosti otkriva tajnu molitve kao
najviseg sluzenja svijetu. Molitva se suprotstavlja ogromnoj sili zla i gijeha, koje je nakupilo
covjecanstvo. Neokajani grijesi kao nevidljivi oblaci vise nad ljudima, i do¢i ¢e vrijeme kada ¢e
se pojaviti kao oluja i bura - u apokaliptickim katastrofama, pred ljudima ¢e se iskazati slabasni
gordi i prestupnicki dio covjecanstva. Ali silama zla protivurece sile dobra, carstvu tame -
carstvo svjetlosti i zato molitva jednog podviznika moze spasiti hiljade i hiljade zivota, apostol
Pavle u Poslanici Solunjanima govori o zadrzavajucoj sili (2. Sol. 2, 7). Nece se resavati sudbina
istorije u pravnim gradovima, ¢iji oblakoderi svijetle plamenovima, ve¢ u monaskim kelijama.
Dok jos ima nosilaca Tavorske svjetlosti na zemlji ¢e postojati svijet. Gospod je obec¢ao da ¢e
postedjeti Sodom radi deset pravednika; ali kada se ugase poslednji zraci ove svjetlosti svijet ¢e
sam sebi potpisati smrtnu presudu.

Zasto monastvo nazaduje? U €éemu je uzrok nazadovanja savremenog monastva?

Jos do nedavno manastire su rusili, monahe progonili i ubijali. Sada se manastiri otvaraju, ali je
monastvo pocelo li¢iti na bolesnika, koji umire u nekoj pecini.

Ranije su bili monasi - dobri ili losi; ali -monasi. Sada pak - mnogo se pojavilo pojedinaca, koji
ni sami dobro ne shvataju, sta oni traze u monastvu, sta hoc¢e. Kakav haos caruje u njihovim
srcima i glavama pod svilenim resama i blistavim klupcetima? Sveti Grigorije Bogoslov izrazio
je samu sustinu monastva u rijecima: "Neka od mene uzmu sav svijet i ostave mi samo jedno -
Hrista". Ovo duhovno nistavilo, koje ima samo jedno - ljubav prema Hristu, postalo je za
savremeno monastvo nerazumljivo. Ono se boji svespaljujuce ljubavi i ne Zeli da ostavi svijet, i
svijet nastavlja da zivi u dubini njegove duse god izgovorom sluZenja ljudima, propovijedi
hris¢anstva, pomoci nevoljnicima i bolesnicima, izgradnje novih manastira i zgrada, to jest
monasi kao da se sabrase da izadu iz sujete bezbrojnih djela u prostor srda¢ne ¢utnje, gdje duh
covjecji osjeca disanje vjecnosti i prisustvo Bozije. Mi ovdje ne govorimo o spoznanju
licemjerima koji sluze svojim strastima. Nije rije¢ o njima, ve¢ o mnogo vaznijem. Zasto
katastrofalno pada monaski duh? Zasto su se kaluderi poceli razlikovati od obi¢nih ljudi samo
nezenjenjem, molitvenim pravilom, a takode i drugac¢ijom odje¢com? Mi susrecemo monahe -
graditelje, propovjednike, bogoslove, ljekare, vaspitace itd. Bas zato §to ova zanimanja



ispunjavaju duhovnu prazninu, koja se formulisala u srcu savrsenog monastva. Kazu da su sada
druga vremena, ali svijet ni ranije nije shvatao monastvo, i ¢ak, ono §to trazimo - shvatanje i
priznanje svijeta, ono se odvajalo od njega ne toliko manastirskim zidom i pijeskom pustinje
koliko onim glavnim usavrsavanjem svoga duha, i samoodricanjem. "Ja sam Se razapeo svijetu i
svijet se razapeo meni” (Gal. 6, 14), - rekao je 0 svome samoodricanju apostol Pavle. Monastvo -
to je podvig stalnog obra¢anja uma i srca prema Bogu i o¢is¢enja duse od svjetskih likova i
pomisli, u kojima se sakrivaju strasti. Monah je onaj ¢ije srce zivi i dise imenom Isusa Hrista, a
njegovo srce je oslobodeno od sjenki i zraka svjetskih.

Jedan od drevnih hris¢anskih pisaca, mozda ne potpuno tacno, ali slikovito je rekao: "Kada duh
odvrac¢a oko uma od Boga, onda dusa postaje gruba i hladna". | kada se monah obraca
zemaljskom i kada njegovo srce puni se zemaljskim dobrima, on postaje mrtav za Boga i
nezgodan za ljude, svjetlost njegovog duha se gasi.

Monastvo - to je umjetnost stalne Isusove molitve, koju su sveti oci nazivali umjetnost nad
umjetnostima, i nauka nad naukama. Samo ova unutrasnja, srdac¢na, nepoznata za svijet molitva
moze napraviti monahe drugim bi¢cem. Drevni oci su ucili Isusovoj molitvi svoje uéenike; oni su
nju smatrali za glavni posao monaha, a sve ostalo je samo priprema za nju.

Ovozemaljski poslovi, ma koliko sami od sebe bili korisni i dostojni, stvari su strane za monaha,
kao i zemaljske potrebe koje je on napustio. Ove stvari otvaraju vrata dusi za niz pomisli,
osjecanja, planova, slika, misaonih besjeda, zbog kojih se uvlace u dusu gnjev, bojazan, oholost,
pohota i druge strasti. Molitva postaje vanjska i povrsinska, ¢ovjek je se sjeca medu
ovozemaljskim stvarima kao neceg drugostepenog. Ako se potrudi da ne zaboravi molitvu u
sujeti ovih poslova onda ¢e se molitva iz jarkog plamena pretvoriti u svjetlucavu dimljivu no¢nu
lampu.

Samo umrijevsi za svijet, zatvorivsi od njega svoja osjecanja, monah se moze baviti Isusovom
molitvom kao duhovhom umjetnoséu; samo baveci se Isusovom molitvom moze ¢uvati svoje
srce od pomisli, moze da vidi pomisli pri samom njihovom nastanku, razbiti ih o kamen
Isusovog imena i ¢uvati dusu u negledanju slika i likova, u nelisenju od pomisli, u tisini od
osjecanja. U ¢utanju i molitvi budi se njegov duh i dusa postaje topla i meka, kao rastopljeni
vosak, tada on vidi svoje grijehe i place od uvrede Boga, i od radosti sto ga Bog nije napustio,
tada blagodat dolazi u dusu: prvo kao toplota srca, zatim kao svjetlost uma i ¢ovjek pocinje da
vidi sebe i svijet preobrazenim; tada on postize tajnu monastva, kao tajnu ljubavi visu i od tajne
braka i bracne ljubavi.

U poredenju sa blagodacu, sve, ¢emu teze i ¢cime se ponose ljudi, izgleda kao prah i pepeo.
Gospod ne lisava monahe patnji (iskusenja), ¢ak nasuprot, ¢esto oni prezivljavaju iskusenja i
sablazni daleko jace od obi¢nih ljudi; ali u samim patnjama oni imaju veliku utjehu i bogatu
radost srca. Monastvo daje ¢ovjeku punocu zivota kao punoéu ljubavi, ¢itav svijet ne moze
napuniti ponor ¢ovjecijeg srca, ali ime Isusa Hrista, beskrajno, kao nebeska dubina, obuhvati i
napuni. Zato monah sjedi u ¢utnji u svojoj keliji sa imenom Isusa Hrista, i ova kelija mu se ¢ini
kao predvorje raja.



Veliki ucitel) monastva - prepodobni Isak Sirin pise; ako se monah bude bavio svojim djelanjem
i prebivanjem u keliji, onda Bog sam brine o njemu. | prepodobni Isaija pustinjak govori: "Ne
izlazi iz svoje kelije, ¢ini molitvu, ¢ini poklone, ne pitaj ko te hrani, - Bog zna o tome i poslace
ono §to ti treba™. | prepodobni Ava Dorotej uci: "Ako Bog hoc¢e da umiri ¢ovjeka, onda ¢e staviti
u njegovo srce mir". Prorok i psalmopjevac David je rekao: Ja nijesam vidio pravednika
ostavljenoga i potomke njegove da prose hljeba (Ps 36, 25). Ovde je pravednik onaj koji se bavi
svojim poslom, molitvom, ¢utanjem i ru¢nim radom, to jest neophodnim radom; on nece
gladovati ni duhovno ni tjelesno, a potomci njegovi, to jest njegovi u¢enici koji su dostigli
iskustvo molitve i postojeceg s njom duha, nece traziti svjetske pokrovitelje.

Kako govori prepodobni Isak:" Ako budes istinski monah i ako budes sluzio samo Bogu, onda ¢e
svijet do¢i tebi kao rob i le¢i ¢e kod tvojih nogu™. | ako monah - radi svojih zavjeta i odricanja od
svijeta podvrgne se iskusenjima i misljenjima, gonjenima i klevetom, izgnanju i ostavljenosti od
svih i izdrzi to do kraja, onda ¢e mu Gospod dati narocitu nagradu: ovdje na zemlji u patnjama -
posebnu duhovnu utjehu, a u vje¢nosti - vijenac mucenika za Hrista.

Prijetnja modernizacije

Ako ¢ovjek ne vjeruje u Boga, onda je duhovni svijet za njegov neposredni unutrasnji opit
zatvoren. Kada on govori o religiji, to li¢i na gluvoga, koji se sudi o muzici, i na slijepog koji
spori 0 bojama i nijansama. Naravno za nevjerujuceg ovakve realnosti duhovnog zivota kao
blagodat ne postoje. Prezivljavanje blagodati njemu je nedostupno. NJega gordost sprec¢ava da
kaze "ne znam", zato on sudi o duhovnom svijetu prema svojim vlastitim predstavama. On je kao
crv, koji prima svijet kroz osjetila.

Kakvim potencijalom religioznih znanja o vjeri vlada nevjeruju¢i? On nece i ne moze prihvatiti i
ocijeniti misti¢ki opit, koji je izrazen u patristici, u svom lichom iskustvu. Zato bi on trebao
promijeniti sav zivot. Zbog svetootackog stvaralastva, ako ih on ¢ak i uzme da cita, neée naci
pravilnog odjeka u njegovom srcu, neée izazvati odgovarajuce misticko dozivljavanje. Najprije
¢e se desiti da on zatvori knjigu, procitavsi nekoliko stranica i ne shvativsi nista od procitanog, a
zatim ¢ée fantazirati, pripisujuci Svetim Ocima svoje vlastite emocije i strasti. Cak ozbiljni
istrazivaci nevoljno ukljuceni u duhovni zivot, pokusavajuci objasniti mistiku psihologijom,
lutaju u lavirintu suprotnosti. Religiozni ljudi, ali ne crkveni, najcesce bi mijenjali blagodatni
duhovni opit bogoopstenja panteistickim opitom --demonskim opitom samoobozavanja, gdje,
razumije se, nema nikakve blagodati, ve¢ samo dusevne emocije i ekstaze. Ali i u pravoslavnom
svijetu, vidimo ¢udan paradoks: ljudi koji primaju pravoslavno vjeroucenje, ne traze u religiji
najglavnije - njenu osnovu, njen zivot - blagodat Sustinu religije oni vide u ispunjenju rituala ili
¢injenja dobrih djela, a unutrasnji zivot, ¢uvanje duse od gresnih utisaka, ocis¢enje uma od
pomisli i srca od strasti, teznje za stalnom molitvom, unutrasnje ¢utanje - sve je to za vecinu
pravoslavnih kao zaboravljena stranica prosle istorije Crkve. Oni ne odbacuju unutrasnji zivot,
ali njihovo srce pripada spoljasnjem svijetu.

Kako ste¢i blagodat - tu riznicu pravoslavne Crkve, koju nemaju druge vjeroispovjesti? Blagodat
se postize kroz smirenje, smirenje - kroz poslusanje. Najpravilniji put sticanja blagodati - to je:



biti u poslusanju kod onoga ko je ima. Biti kod onog koji je prosao put sticanja blagodati, koji je
ocistio od grijeha svoje srce, koliko je to moguce ljudima, koji je izostrio svoj um blagodacu i
koji je sposoban da u njenoj svjetlosti vidi duse drugih ljudi i rukovodi njima, to se zovu starci,
to jest oni koji su stekli duhovnu mudrost posto je starost simbol mudrosti. Duhovni darovi
staraca prelaze na njihove uc¢enike preko poslusanja, ¢ineci ucitelja i u¢enike jednom dusom ili
jedinstvenim stablom sa mladim granama privijenim uz njega. Kasnije ucenici sami postaju
starci. Starac, ako nema ucenika poslusnih sebi, ne moze nikome predati svoja znanja i umire
(kao) usamljeni bogatas. A ako se ne produ stepeni poslusanja nemoguce je sam postati starac.

Neki razmisljaju: zar na zemlji nije moguce ugoditi Bogu i ocistiti od grehova svoje srce? Na
ovo Sveti Oci kategori¢ki odgovaraju: "Spasenje u svijetu je moguce. Ono se postize vrsenjem
zapovijesti, ali biti u stalnoj molitvi, imati duboko samopouzdanje i pronicati u dubinu sopstvene
duse do njenog dna moguce je samo pri odredenim uslovima: u udaljavanju od svijeta, ¢utnji i
poslusanju”.

Prepodobni Makarije Veliki pise da je samo prividno ljudska dusa prosta, ona ima razne dubine,
kao mnostvo manastira. Ponekad se ¢ovjeku ¢ini da je on ocistio svoju dusu ali to je
samoobmana: pod jednim spratom nalazi se drugi i ¢ovjek ne zna kakve zvijeri i gadovi se tamo
kriju. Ovo lazno bestrasce upropastavalo je mnoge podviznike, koji su ne poznajuci tajna mjesta
svoje vlastite duse, ve¢ samo odbivsi mali broj iskusenja prevremeno slavili slobodu. Ako se
moze produziti ovo poredenje to su ljudi, zauzeti samo spoljnim dobrocinstvom, zauzeti onim
npr. da ureduju balkone i okolinu svoje kuée, a unutrasnje sobe ostaju pokrivene prasinom,
blatom. Pravoslavni podviznici se bore sa grijehom u dubini svoga srca - tamo gdje se on zacinje,
gdje pomisao prima oblik rijeci k likova. Otvaraju vrata unutrasnjih skrovista, zatvorenih za one,
koji Zive U svijetu, u nezadrzivoj bujici utisaka koji se smjenjuju. Ovi vanjski utisci stalno
uznemiravaju nase sjecanje, pobuduju strasti i nasa je dusa u svijetu kao uzburkano jezero koje
se ne moze da odslika svojom povrsinom na nebu. U ¢utanju ¢ovjek vidi bezdanicu svojih
grehova u svijetu; on obi¢no primjecuje samo postupke, zbog toga je pokajanje po svojoj snazi i
dubini veoma razli¢ito i od onih koji rade u svijetu i onih koji zive u pustinji.

Na zemlji se moze spasti, ali je nemoguce ocistiti sakrivene djelove srca od pomisli od ¢ulnih
pokreta. Desavaju se samo rijetki izuzeci, ali izuzeci su ¢udo a ne pravilo.

Ako mi vjerujemo u mo¢ blagodati, ako mi smatramo velikom sre¢om kada nas ona samo
dotakne, kao da udahnemo njen miomiris; ako mi vjerujemo da blagodat koja je u srcima svetih.
osvecuje i preobrazava materijalni svijet - onda podvig ¢utanja i zivot monaha mora nam se
pokazati kao vise sluzenje Bogu i vise dobrotvorstvo ljudima. Nije uzalud Svetitelj Jovan
Zlatoust smatrao da je prepodobni Antonije ravan apostolima.

Ucenje o blagodati koja osvecuje svijet, i 0 molitvi kao realnoj duhovnoj sili, koja moze lijeciti
bolesnike, budi savjest gresnika, spusta blagoslov Boziji na Zemlju, spaljuje, kao plamen, grijehe
ljudi i cak mijenja tok istorije - to je ucenje Svetih Otaca, to je temelj citave pravoslavne
asketike.

Za spoljni svijet potrebne su spoljasnje radnje: vidljive, realne i efektivne. NJegov junak - to je
covjek, natovaren zemaljskim brigama, koji zivi za ljude - ali ne za njihove duse, ve¢ za njihovo



zemaljsko blagostanje: nesto poput religioznog strahovanja. Zaboravivsi na blagodat, ovaj svijet
ne razumije monastvo. Ono mu se ¢ini kao nepotrebna i kao davno prezivjela institucija koja ako
se i ne moze unistiti onda treba, u krajnjoj liniji prizemljiti je i ozemljiti, prikljuciti mu
nesvojstvena ovozemaljska djela.

Mi stojimo pred realnom opasnos¢u modernizacijom monastva, koje ¢e uciniti sve §to treba, ali
samo nije u ¢utanju, tisini i molitvi; ovo ¢e biti monastvo, ne kao skriveni unutrasnji zivot, ne
kao provodnik blagodati na zemlji, ve¢ monastvo kao vanjski oblik za ¢injenje dobrih djela -
monastvo, kojim moze manipulisati svijet, koje ostaje samo dio svjeta.

Gruzijska Tivaida

Kolijevka pravoslavnog monastva to su gore Sinaja i Tivaide, Skita i Livana.

Gore lic¢e na hijeroglife, koji se raskrivaju u srcu kao rijeci "gore i gore™. Gore lice na karike
tajanstvenog lanca kojim je zemlja prikovana za nebo. Gore su knjiga koja uci ¢utanju. Monasi
su odlazili u planine ne samo zbog toga da se sakrivaju u njihovim skrovistima od svijeta sli¢no
spasavanju brodova koji se za vrijeme oluje spasavaju kod pustinjskih obala. Planine kao da
otvaraju pred ¢ovjekom zavjesu, prostrtu pad vjecnoscu, ovdje on osjeca kako je brzoprolazna i
nistavna sva mravlja zemna tastina: kamenje ispeceno na suncu podsjeca ga na smrt, samo tisina
planina izgleda kao pjesma o vje¢nosti, koja bez rijeci i bez zvukova odzvanja u njegovom srcu.
Tisina planina ¢ini se kao eho vje¢nosti.

U planinama su drugaciji cvjetovi, drugacije boje. Nebo je ovdje jasno i prozracno, u njemu je
plavetnilo, koje je sliveno sa rastopljenim zlatom. U dolini nebo li¢i na sator, a u planinama ono
se otvara kao bezdan izvrnut nad zemljom. Snijezni vrhovi lice na oblake koji su se nadvili nad
zemljom, a oblaci - ledenice koje se tope, spustene sa strmih kamenitih planina i zaplivale nebom
kao po morskom prostoru. Oblaci kao da govore dusi monaha:™ Ocisti svoju dusu od svega
zemaljskog, oslobodi se od sjec¢anja, od obaveza i briga - onoga sto te vuce prema zemlji i tada
¢e dusa tvoja zbacivsi teski jaram strasti, biti slicna nama, njen zavic¢aj postace nebo, i ti ¢es
vidjeti $ta u tvojoj dusi puzi kao crv po zemlji ili lezi na nevidljivim krilima nad ovim vidljivim
svijetom".

Nocu planine kao da se bude iz sna i vode razgovor sa dalekim zvijezdama pric¢ajuci im istoriju
zemlje, a zvijezde govore njima o duhovnom nebu, prostrtom iznad njih. Konture planine u zoru
slicne su nazubljenim zidinama tvrdave sa bojevim kulama, klanci na hodnike izmedu zidina,
koje prireduju put neprijatelju u carstvo ¢utanja i tisine, u carstvo, gdje miruju duhovne riznice,
sakrivene od svijeta, u carstvo djevic¢anske ljepote, nezagadene disanjem covjeka. Stijene i litice
tada lice na zamkove i kule, nagluho zatvorene Zeljeznim kapijama i bakarnim bravama. U
planinama vrijeme kao da je usporilo svoj hod: ovdje niko ne zuri, ¢ak sunce velicanstveno
obilazi svoja imanja. U planima je ispusten bi¢ vremena, koji tjera narod koji zivi U ravnicama.

Planine lice na svete gradove u kojima, pracen od neprijatelja nesigurni ubica ili prestupnik,
moze naci utociste i osjecati se sigurnim. U planine su se upucivali monasi odlazeci od osvetnika



- demona. U planinama su prinosili pokajanje Bogu, sa visine planina vidjeli su svijet Sodoma,
obuhvacen plamenom i molili Boga da ga postedi radi nekoliko pravednika koji su ostali u
njemu.

Izvor u planinama li¢i na srce u kome tece stalna molitva. On utoljava zed iznemogle duse, on
ucvrscuje tijelo iscrpljeno postom, on pjeva tajanstvenu pjesmu o budué¢em vijeku. U sumrak,
Sapat potoka govori dusi, o nedostiznosti Bozanstva, 0 tome da je ime Boga - tajna. Danju
bljesak struja, prelivi svjetlosti u teku¢em potoku, svjetlucanje talasa, kada potok padajuci sa
strme stijene razbija se o kamenje, govori o radosti i likovanju ¢covjekovog srca, kada se u njemu
svijetli nebeskim zracima i iskri duhovnim biserima ime Isusa Hrista. Rijeke planina - to je
kristalno prozra¢ni sok zemlje, koga zZedno pije putnik prisavsi mu sa isusenim ustima. Kada
gleda planinsku rijeku monah se sjeca blagodati Bozije, koja puni zemlju.

Nocu zvijezde izgledaju kao zlatne mrvice, oprate od rude u planinskom potoku. Nocu se planine
pune miomirisom, kao da vjetar nosi sa lednika disanje leda i snijega, a stijene kao ogromni
kameni cvjetovi, koji otvaraju svoje latice u susret mjesecevoj svjetlosti.

Planine Sinaja, sli¢ne ogromnim stubovima hrama, koje podrzavaju kristalnu kupolu, nebesa
predstavljaju velicanstvenu sliku koja se prema uticaju na ¢ovjeciju dusu moze uporediti samo sa
slikom zvjezdanog neba. Vjetar pustinje, kao dlijeto skulptora, dao je stijeni cudne i
neponovljive oblike i ovo izvajano kamenje ¢ini se kao neodgonetnuta slova, kao da se samo
neobuhvatno vrijeme ovaplotilo u njima.

Izgled pustinjskih pilanina uvijek je izazivao kod ¢ovjeka razmisljanje o tome sta se nalazi iza
granice svijeta, i strahopostovanje pred Bozanstvom, a ¢utljiva usamljenost plamenu molitvu.

Kavkaz, - to je drugi Sinaj. NJegovi zasljepljujuce bijeli, do plavetnila, lednici li¢e na brodove sa
podignutim jedrima. Cini se da je Kavkaz ogromni dragocijeni kamen, koji je pao s nebesa i
razbio se na djelove formiravsi grebenove i vrhove planina, stijena i litica, granitne oblutke i
komade zemlje, koji leze u dolinama rijeka. U klancima Kavkaskih planina putnik se osjec¢a kao
unutar stare kule od koje su ostali samo zidovi od ogromnih isklesanih plo¢a. Nad ovom kulom
bez krova ¢ak u vrijeme podnevne zege nebo je tamno - plave boje, zraci sunca samo kratko
dopiru do njegovog dna. Potok koji tece u klancu ¢ini se kao duga pjesma o davno minuvsim
vjekovima. Stijene k kamenje klanaca pokriveno je mahovinom, oni lice na stare bakarne oklope
ratnika. Danju su planine pogruzene u drijemez ili duboko razmisljanje, a no¢u kao da
ozivljavaju.

Sama priroda Gruzije kao da je predodredena za monaski zivot. Pustinje, prasume na planinama,
gdje nije stupila ¢ovjekova noga, priroda koja je sacuvana u svojoj netaknutoj prvostvorenoj
ljepoti - sve je to, ¢ini se, stvoreno bas za one Kkoji ¢e dan i no¢ pjevati himne Bogu, kao da je
Gospod sakrio od svijeta ljepotu planina i pustinja, da bi ih dao onima koji traze nebo. Pustinja -
to je carstvo monaha; Gospod je i stvorio pustinje zbog svojih robova, pustinjaka i anahoreta.
Monah u pustinji je kao car na svojoj zemlji. Dronjci pustinjaka su dragocjeniji od carske
odezde. Na odijelima careva su ¢esto tragovi covjecije krvi, a odjeca monaha, osvec¢ena
blagodacu koja ¢uva miomirise njihove stalne molitve, ¢uvala se kao blagoslov u domovima
hris¢ana, predavala se na ¢uvanje iz generacije u generaciju.



Srce careva rijetko poznaje trenutke mira i pokoja. Opasnosti, neprijatelji, izdaja, kao crne utvare
ispunjavaju sobe dvoraca. Sam tron se ¢ini kao mala izbocina nad provalijom. Jedan neoprezan
pokret - i pogibija je neizbjezna. Postede za onoga koji je pao nece biti. Brige, kao lanci stezu
carska pleca, a kruna ¢esto stisce ¢elo kao raspaljeni obru¢. A monah je slobodan i srec¢an.
Pustinja je divno i prekrasno carstvo, ali ono carstvo koje mu niko nece oteti. Tamo on osjec¢a
prisustvo nebeskih zitelja. Molitva, koju obi¢no zaglusuje buka i grohot svjetskih briga, buka i
grohot trgova i ulica, sli¢na rici vodopada, - ta molitva u pustinji otvara svoje latice kao divni
cvjeti¢. Psalmi i Isusova molitva pretvaraju se u tajanstvenu pjesmu koju pjeva srce. To je stalno
svesteno dejstvo monaha.

Bezmolvije je skroviste i srec¢a, koje ga napada neizrecivom radoséu. U svojoj usamljenosti on
osjeca blizinu neba. Ali ta usamljenost nije praznina, ve¢ za svijet neshvatljiva punoca bitisanja -
tako su u zraku sunca sakrivene sve boje i nijanse.

Monah je dalek od svijeta, ali je i blizak svima svojom molitvom, kao zvijezda vodilja, koja sija
visoko nad zemljom.

Davido-Garedzijsku Lavru zovu Gruzijskom Tivaidom, kao da je planinska pustinja Egipta -
kolijevka istocnog monastva, osvecenje duhom prepodobnih Antonija i Makarija prvih zitelja
pustinje - kao ogromni kameni kovceg prenesena bila u Gruziju. Priroda Kahetije lici na Egipat i
Palestinu. Goredzi znac¢i "pustinja, usamljeno mjesto”. | ovo mjesto kao da je stvoreno za
monahe, Izrazite linije planina ¢ine se kao kamene zidine ogromne larve. Ovdje se s proljeca
pustinja pokriva zelenim ¢ilimom trave, kao polja Palestine poslije molitve proroka Ilije. No
ubrzo nastupa zarko susno ljeto. Zemlja se pogruzava u san. LJeto u juznoj pustinji li¢i na zimu u
tundri: sve zivo se skriva i zamire. Caruje tisina i duboka ¢utnja koja susi srce, Samo usamljeni
orlovi paraju nebo, kao da klize po povrsini azurnog mora. Ponekad besumno kao sjene prolaze
srne, koje traze travu medu kamenjem, i, cuvsi nekakve zvjeri, nestaju. Samo zmije ispuzavaju iz
rupa i drijemaju, griju¢i se na kamenu, kao da ¢uvaju skrovista.

Ovamo je dosao iz Thilisija prepodobni David, jedan od Sirijskih otaca, sa svojim uc¢enikom
Lukijanom. Ovdje je on susreo drugog podviznika - prepodobnoga Dodoa iz drevnog plemena
Kahetijskih kneZeva, koji je vodio svoje porijeklo od rimskih imperatora. Zivot monaha u
Garedzi bio je tezak i surov. Kao stanovi za pustinjake sluzile su pe¢ine u stijenama. Kao hrana -
jestiva trava i jagode, koje su skupljali kao rezervu za jednu godinu i mlijeko srna, koje su
dolazile pustinjacima kao ovce svojim pastirima. Obi¢no divlje zvijeri i zmije ne diraju monahe,
one kao da osjec¢aju njihovu nezlobivost, osjec¢aju njihov miomiris i vide svijetlost koja ih
okruzuje. Cini se, da utonuo u molitvu monah razumije jezik Zivotinja i ptica, a ove pazljivo
slusaju njegov glas, kao glas svoga Gospodara. Ali uc¢enika prepodobnog Davida, Lukijana,
izgled spaljene pustinje suncem, koja li¢i na grad poslije pozara, susreti sa otrovnim zmijama i
ogromnim ljuskarima, koje su zvali drakonima, plasili su ga. No on je nalazio smirenje pored
prepodobnog Davida, kao dijete u zagrljaju svoje majke.

Monah je trazitelj Bozanske ljepote; ali da bi vidio BoZansku ljepotu treba srce svoje uciniti
¢istim ogledalom u kome bi se odrazavao duhovni svijet. Zato je glavna zapovjest monaha - ljubi
Gospoda Boga tvoga svim srcem svojim, i dusom svojom, i svim razumom svojim (Mt 22, 37). |
druga: blaZeni su oni ¢istoga srca, jer ¢e Boga vidjeti (Mt 5, 8). Bog se moze vidjeti samo kod



ozivljavanja istinskog lika BoZijeg u covjeku kroz zivot prema jevandeljskom ucenju i
prosvjecivanju kroz stalnu molitvu. Sozercavajuci ljepotu Boziju ¢ovjek sam postaje lijep po
mjeri svoje snage, podviga i predispoziciji svoje duse. Bog voli svakog ¢ovjeka jednako kao svo
covjecanstvo. Sveti ap. Jovan Bogoslov pozvan je omiljenim uc¢enikom Hristovim, zato sto je
njegova cista djevi¢anska dusa mogla primiti Bozansku svjetlost u ve¢oj mjeri, nego duse drugih
apostola, koji su takode voljeli svoga ucitelja i koje je On volio. U Bozanskoj svjetlosti gasi se
tamno crni oganj strasti, fosforni oganj duse sa njenim kao iz bajke fantazijama i mrtvim
intelektualizmom, a procis¢eni duh ¢ovjekov postaje sli¢an svjetlosti.

Monah - to je mrtvac za svijet, ukoliko prestaje da zivi svjetskim shvatanjima, osjecanjima,
zeljama, zato monaski postrig lic¢i na pogrebni obred. Ali iz mraka intelektualne i osje¢ajne -
emocionalne grobnice on vaskrsava u tajnstvenu oblast Bozanske svjetlosti, u kojoj nalazi
istinski zivot. | prethodni Zivot u svijetu ve¢ mu se ¢ini kao Odisejevo skitanje u carstvu iluzija i
mrtvih sjenki.

Radost monaha - to je pustinja, njegova kelija ili pe¢ina. Radost monaha - to je njegova
usamljenost.

Cilj monaskog zivota - to je stalna ¢ista molitva, koja se rada u tisini pustinje. Kao §to se u tisini
daleko i jasno ¢uje svaki zvuk, svaka rijec izgovorena sapatom, tako srce monaha osjec¢a dubinu i
snagu svake molitvene rijeci. A u svijetu ona tone kao u potoku, u buci gradova, u vrtlogu
vanjskih utisaka. Monahovo srce u pustinji li¢i na ravnu povrsinu jezera, koja odrazava nebo. U
svijetu ova povrsina koleba se talasanjem valova i odrazavanje postaje nejasno i bezobli¢no, kao
da je isparcano.

Stalna molitva uvodi monaha u drugi svijet, u svijet nebeske ljepote i Bozanske svjetlosti. Ona
¢ini njegovo lice produhovljenim i ozarenim ovom unutrasnjom svjetlos¢u. Susret sa
pustinjakom li¢i na susret sa andelom. U prisustvu Ave preobrazavaju se njegovi uéenici. Ava
uci ne samo rijecju vec¢ i primjerom svoga zivota. NJegov duhovni oblik utiskuje se u srce
ucenika kao neizbrisivi pecat. Ucenik postaje slican svome ucitelju, ali ne po spoljasnjem
izgledu, ve¢ u necem daleko dubljem, bitnom, ontoloskom. Uc¢enik se hrani duhovnom svjetlosc¢u
svoga ave, kao mladunce mlijekom svoje majke. Izmedu ucenika i uc¢itelja formira se nevidljiva
veza, jedna dusa osjec¢a drugu dusu. Ava kao da vidi stanje svoga ucenika, cuje misao, obracanje
njemu, posebno se to jasno ispoljava u trenucima fizi¢ke i duhovne opasnosti koju prezivljava
poslusanik. Uc¢enik moze u mislima da razgovara sa svojim uciteljem i dobija od njega odgovor.
Ali je za to potrebna svetost ave i u¢enikovo bezuslovno povjerenje prema njemu.

Ucenik dozivljava susret sa svojim uciteljem kao obnavljanje i vaskrsavanje svoje duse. On
osjeca svoje srce kao vaskrsli Lazar, koji je bio u grobnom mraku, a koji sada ponovo vidi
svjetlost. Ucenik u ucitelju vidi svoga Andela ¢uvara, a u njegovim oc¢ima nebo. Kada ava govori
sa svojim ucenikom, onda je to kao da dlijetom u kamenu uklesava svaku rije¢. Kao §to mjesec
pozajmljuje svoju svjetlost od sunca, tako je Lukijan pozajmljivao duhovnu mudrost i mo¢ od
svoga ugitelja. Cak ni smrt nije razdvojila Davida i Lukijana. NJihovi grobovi nalaze se uporedo
u pec¢inskom hramu, kao dva izvora, koji biju iz stijene, a njihovi potoci sjedinjavaju se ujedno i
rose Garedzijsku pustilju.



Kada je prepodobni David stigao u Garedzi, kao na svoje novo imanje, on je susreo podviznika,
koji je tamo prozivio mnogo godina prepodobnoga Dodoa. Tako je nekad, na pocetku monastva,
prepodobni Antonije susreo u prasumama Egipatske pustinje prepodobnoga Pavla Tiverijskog.
Od tog vremena Dodo je postao duhovni prijatelj prepodobnog Davida. Kod pustinjaka je
posebna ljubav - jednog prema drugom. To je sjena i lik one ljubavi koju ¢e imati sveti u Carstvu
Nebeskom. Jedan pustinjak za drugoga - to je kao Ziva ikona, pojavljivanje u ¢ovjeku
Bozanstvene svjetolosti na zemlji. Oni vide ljepotu one BoZanske svjetlosti i zato gledaju jedan
na drugoga sa velikim strahopostovanjem.

O ¢emu besjede pustinjaci izmedu sebe? Rijetko o bogoslovskim pitanjima. Oni govore o borbi
sa strastima jer u svijetu molitve, pustinjaci posebno duboko vide bezdan ¢ovjecijeg srca; o
demonskim prividenjima, koja susre¢u monasi u pustinji, kao fatamorgane putnike u Sahari; o
tome kako razlikovati duhove svjetlosti od duhova mraka, i glavno o skrovistu monaha -
Isusovoj molitvi koja odzvanja u srcu pustinjaka, kao eho medu planinama. Isusova molitva lici
na brojanice od dragog kamenja: kako se svaka njena rije¢ koja se ponavlja jednom po jednom
ozaruje novim sjajem svjetluca novim bojama, otvara se u novoj dubini i ljepoti; na ¢isti potok
koji tiho struji iz samog srca; na tajanstvenu pjesmu, koju pjeva dusa. Pustinjak osjeca rijeci
Isusove molitve, koje zvuce u srcu drugoga, i raduje im se, kao carskoj kruni koja ovjencava ¢elo
njegovog prijatelja. Ali naj¢escée pustinjaci sjede podalje jedan od drugog i medusobno
razgovaraju ¢uteci, kao andeli, o onome §to je vise od rije¢i. Oni lice na dvije svijece, ¢ija se
svjetlost spaja u jedno sijenje.

Svaki shvata drugoga bez rijeci, kao da skroz vidi njegovu dusu, tako da nije potreban posrednik
kao medu ljudima - u ¢ovjecjem govoru. Zatim, nasitivsi se kao od raskosne trpeze, pustinjaci
ustaju sa svojih mjesta klanjaju se jedan drugom i svaki ide na svoju stranu. Ponekad oni zajedno
Setaju pustinjom: jedan naglas ¢ita Isusovu molitvu a drugi je pazljivo slusa.

Kada se u pustinji skupe monasi, onda je David, odlaze¢i iz Garedzaja, ostavljao ih na
raspolaganje prepodobnom Dodou, koji nije izlazio iz GaredZija, kao da je on bio ostrvo usred
okeana, - on je volio ¢utanje i tisinu.

Prepodobni Dodo bio je sahranjen u manastiru Jovana Krstitelja - najveceg pustinjaka. Ovaj
manastir udaljen od lavre, odlikovao se posebno strogim pravilnikom. Krajem 19. vijeka
Posljedni monasi napustili su ga i presli u Lavru. Oni su htjeli prenijeti tamo mosti prepodobnog
Dodoa, ali je sveti i posle svoje smrti zelio nepoznatost i usamljenost: Vremenom je mjesto
njegove sahrane postalo zaboravljeno. Kao i za Zivota, svojim duhom bio je blizak prepodobnom
Davidu, ali svoju usamljenost nije napustao.

Dvadesetih godina dvadesetog vijeka monasi su bili izgnani iz Lavre. Hramovi - razruseni.
Pecine prekopane zbog trazenja zlata, neke zatrpane, ali manastir ¢uva onu riznicu, koju je
nemoguce opljackati i unistiti - to je blagodat podviznika, koji su zivjeli ovdje. Manastir je
ponovo otvoren. Zapaljena je zasad jedna mala svijeca, ali ovu svije¢u drzi u svojim rukama
prepodobni David Garedzijski.

Travice koje su se probile kroz asfalt



Jedna od slika moga djetinjstva, koja mi se zapecatila u sjecanju, to je gusta trava i zbunje koje je
raslo kod ograde nase kuce, koja je izlazila u tihu nenaseljenu ulicu. Sada ona li¢i na korito
usahle rijeke: zemlja je pokrivena slojem asfalta kao da je zatvorena u ogromnoj grobnici. Ni
kise ni zraci sunca ne prolaze kroz ovaj mrtvi pancir. Ovdje se ni na ¢emu ne zardzava pogled:
on jednoli¢no Klizi po povrsini ¢erpica i asfalta. Ali nekako slucajno ja sam odjedanput vidio
travu koja se probijala kroz pukotine asfalta; to je bilo nekoliko uvelih pozutjelih stabljika, ali su
one samo svojim pogledom, ¢inilo se, govorile, da ovdje Zivot ipak nije potpuno ubijen. Ove
travke neugusene tezinom asfalta, nepogrebene pod njim, kao pod grobnim kamenom, ucinile su
mi se kao heroji, koji su izazvali monstrumi, koje nazivaju "progres". Kada susrecem ljude koje
su sac¢uvali u ovom svijetu lazljivome i razvratnom, ¢istotu duse i vjere, ja se prisje¢am ovih
biljcica, koje su probile tjelesni pancir asfalta.

Citav nagin savremenog Zivota podsjeéa na plan svjetskih razmjera: kako oslabiti i unistiti duh
covjeka - unutrasnje oko, koje je usmjereno prema vjecnosti, kako prikovati ¢ovjeka za zemlju
kao roba za galiju.

Kako prolazi zivot ¢ovjeka? NJegov um je zauzet besprekidnim resavanjem nasusnih problema,
on se ¢ak ne moze uporediti sa radnim mravom, to je vise pjesak koji je dospio u cajtnot. Covjek
nema na sto da se osloni. Podloga na kojoj stoji ¢ini se da stalno izmice ispod njegovih nogu.
Ako se jednom rije¢ju moze izraziti dusevno stanje ¢ovjeka, onda ¢e ta rijec biti "nemir"” - stalno
nespokojstvo koje crvotoci i razjeda snagu duse kao kiselina metal. Prezivljavanje - to je
prilagodavanje, a prilagodavanje - to je jednacenje, zato pred hris¢aninom uvijek postoji izbor: ili
se prilagoditi lazima ili okrutnostima ovoga svijeta to jest igrati se ¢ovjeka, a ne biti on, ili u¢i u
bitku sa . svijetom, ustati protiv ovoga Zeljeznog valjka, koji rusi sve na svom putu.

Ve¢ su drveni mislioci rekli da istinska filosofija nije nista drugo nego nauka o smrti.

Hrisc¢anstvo - to je zivot, koji se stice time, §to svijet naziva smréu - samoodricanjem.
Hrisc¢anstvo je religija srca, Hristos je rekao da ¢e cisti srcem vidjeti Boga. Svijet, kao zavodnik i
napasnik tezi da obescasti dusu svakog ¢ovjeka, upotrebljavajuci ¢as potkupljivanje u vidu
naslada, ¢as prinudavajuci je psihi¢kim terorom.

U apokalipsisu postoji scena: Zena u mukama rada mladenca i vi¢e od bola (Otk 12, 1-2). Prema
tumacenju svetih otaca, to je Crkva, koja u mukama rada ¢ovjecju dusu za zivot vjecni. No,
dopusteno je uciniti jos jedio poredenje: to je dusa hris¢anina, koja ¢uva duh, kao svoga
Nezasticenog mladenca; ona mora napraviti podvig, koji grani¢i sa mucenistvom, da bi sacuvao
duh od grehova i sablazni, koji ga mogu umrtviti.

Mnogi od nas su prakti¢no osjetili ovo gasenje duha. Covjek se nalazi u molitvi, u srce se kod
njega uvlaci mir, on osje¢a duhovnu radost, ali evo on je usporio umom na jednoj necistoj misli -
i sve je propalo. Kao da se svjetlost ugasila u njegovoj dusi; mrak praznina i hladnoéa su je
napunili.



Covije¢iji duh je njezan kao cvijeti¢. Od grubog doticanja strasti on se povla¢i u sebe, sli¢no
cvjeti¢u koji sazima svoje latice i tek poslije pokajanja duh oZivljava ponovo. A ovaj svijet
postao je slican potoku prljavstine koja ¢e uciniti upravo tako i savrseno zapljusnuti sobom i
utopiti cjelokupno ¢ovjecanstvo. Ova prljavstina se stara da prodre u svaki dom. Ma kuda da
baca svoj pogled ¢ovjek: pogleda li uli¢nu reklamu, ukljuci li televizor, rasiri li novine - svuda
susrec¢e jednu zlovoljnu prljavstinu. Kao da demon govori ¢ovjeku: "Ja sam ovdje, od mene
nikud ne mozes oti¢i". Dusa ¢ovjeka se obi¢no adaptira na atmosferu kojom dise, on prestaje da
osjec¢a odgovornost prema toj prljavstini i prinvata je kao nesto neobi¢no i prirodno. Covjek stoji
u hramu, ali je njegov duh paralizovan. On ne osjec¢a duhovnu radost, nju su zamijenile druge
dusevne emocije, druga preZivljavanja; religija je za njega postala nesto spoljasnje. Kada covjek
ne ¢uva duhovnu cistotu, kada ne donosi istinsko i duboko pokajanje, tada on stoji u hramu, kao
da zmuri, ne vide¢i istinski, duhovni hram i ono §to se u njemu dogada.

Religija je - prije svega, djelo volje, posebno u sadasnje vrijeme. Zato hris¢anin ne treba da ¢ini
ono sto hoc¢e njegov protivnik, a protivnik - demon, hoce da ga lisi unutrasnjeg zivota, da ga lisi
bogoopstenja, hoc¢e da odvuce njegovu paznju od stalne unutrasnje molitve. U strasnom stanju
moze se zivjeti spoljnim zivotom hris¢anina, ¢initi dobra djela, medu njima i djela milosrda,
pruzati pomo¢ nemo¢nima, govoriti, propovijedati, ¢ak graditi hramove, ali bez ostre borbe sa
strastima, bez spremnosti da se umre, ali ne biti oskrnavljen ovim nasilnikom - svijetom -
nemoguce je; glavno je mistika hris¢anstva kao sticanje blagodati i unutrasnje videnje Boga.

Tesko se spasti u nase vrijeme, tesko je ¢uti glas duha u buci ovoga svijeta, ali je ipak hris¢anski
zivot mogué. Ako sacuvamo svoje srce od neprijatelja koji ga napadaju preko vanjskih ¢ula -

vida i sluha, onda ¢emo vidjeti tajnu hrama u kome prisustvuje duhovni svijet, i nebesku ljepotu
Pravoslavlja; svjedocanstvo ovome su one slabasne stabljike trave, koje su se probile kroz asfalt.



