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Veé¢ sa pokusajem preciznijeg odredenja i definisanja mistickog
iskustva kao uslova njegovog adekvatnog sagledavanja i ozbiljnijeg na-
uénog istrazivanja &ini se da se nalazimo u sredi$tu jednog metodolos-
kog paradoksa: o samom iskustvu kao vrsti doZivljaja mozemo govoriti
samo posredstvom jezika koji implicira i siri kontekst referencijalne
kulture i tradicije. Razlika izmedu samog mistickog iskustva i njegove
jezicke artikulacije pretpostavlja, dakle, uvek i jedan potencijalni dru-
gaciji pristup, drugacije odredenje i shvatanje tog iskustva. Predmet od-
govarajuceg definisanja mistickog dozivljaja koji sam po sebi nema po-
trebe za dokazivanjem je uvek njegovo tumacenje, pa zato i razliciti ob-
lici njegove deskriptivne interpretacije predstavljaju najpouzdaniju os-
novu za utvrdivanje zajednickih karakteristika tog dozivljaja kao jedin-
stvenog, posebnog iskustvenog i saznajnog fenomena. Karakteristicni
opisi mistickih iskustava, shvaéeni kao razlicite vrste interpretacije mo-
gu posluziti kao polaziste za formiranje jednog uopétenijeg, deskriptiv-
nog modela koji bi saZeo njihove zajednicke karakteristike. U tom smis-
lu se metodoloske moguénosti i organic¢enja ovog idealtipskog obrasca
iskazuju u ravni meta-interpretacije jezicki ve¢ uobli¢enih sadzaja razli-
¢itih mistickih dozivljaja.

Precizan opis karakteristika mistickog iskustva pokazuje svoju
analiticku operativnost upravo u kontekstu svog opéteg idealnog obras-
ca konstituisanog prema poznatim Veberovim metodoloskim kriteriju-
mima. Imajuéi u vidu, svakako, i poznata metodolosSka ograniCenja in-
herentna ovom postupku, valja naglasiti da se ovaj obrazac ipak poka-
zuje kao vrlo pogodno sredstvo integracije i sinteze razli¢itih vrsta in-
formacija o neposrednim mistickim dozivljajima. BeleZeni i stvarni raz-
li¢itim povodima tekstovi vezani sa misticke dozivljaje uslovljaju i preli-
minarno formiranje idealtipskog modela koji bi uopstio i objedinio nji-
hove osnovne zajednicke karakteristike. Apstraktni model ovog iskus-
tva sadrzace, dakle, njegove zajednicke elemente iz viSe razlicitih izvo-
ra, a na opis konkretnog mistickog dozivljaja. U cilju celovitijeg sagle-
davanja razli¢itih mistickih iskustava radi sto adekvatnijeg i preciznijeg
utvrdivanja njihovih zajednickih elemenata uzimamo u obzir tri vrste
tekstova o mistickim dozivljajima.

Prvu grupu ¢ine zapisi o mistickim iskustvima nastalim kao re-
zultat primene izvesne tehnike, nastale i razvijene u okviru odredene
tradicije. Naglagavajuc¢i da se ove tehnike, po pravilu, koriste kombino-
vano, Ben-Ami Sarfstein ih je sistematizovao u osam razli¢itih vrsta:
koncentracije, telesne tehnike, asocijativne, tehnike za produbljivanje
spontanosti, tehnike za izazivanje ekstaze, otvoreno seksualne tehni-
ke,tehnike projekcije i psihofizicke drame. Informacije o ovim iskustvi-
ma ¢esto su ulepsane literarnim mastarijama i oreolom konaénog cilja
izrazenog u idei besmrtnosti i savrSenog bozanskog mira.

Drugu grupu tekstova ¢ine zapisi o spontanim mistickim iskustvi-
ma nastalim u intenzivnom duhovnom traganju ili odredenim kriznim
situacijama. Podatke o ovim iskustvima nalazimo u biografijama veli-
kih (Paskala, Tolstoja, i Kestlera, na primer).

Treéu grupu tekstova prédstavljaju odredene knjiZevne transpo-
zicije mistickog iskustva. Tradicija misti¢ke poezije, prica Horhea Luisa
Borhesa »BoZje pismos, ili poznati DZojsova teorija o epifaniji. Za razli-
ku, dakle, od prve grupe tekstova u kojima je literarno ilustracija, u ovoj
grupi ona je dominanta, & misti¢ko iskustvo je povod literarnoj transpo-
Ziciji.

Na osnovu ovih izvora mozemo, dakle, izvrsiti sintezu najbitnijih
¢inioca mistickog iskustva. Sakupljeni i sistematizovani opisi iskazuju
svoje zajednicke karakteristike u idealnom tipu koji ée posluziti za
predstavljanje sadrzaja mistickog iskustva kao polazista daljoj analizi.

Misti¢ki dozivljaj, prema ovom modelu bismo opisali kao realnost
unutrasnjeg ljudskog iskustva, ¢ije se antropolodko znacéenje iskazuje u
pojedinacnoj licnoj neposrednoj komunikaciji sa nekim visim, natpri-
rodnim, bozanskim entitetom. Ovaj dozivljaj je ujedno i samospoznava-
nje tog viseg entiteta koje ovim ¢inom ukida dotadasnju razliku izmedu
coveka i onostranog. Bitna komponenta mistickog iskustva je i poseban
dozivljaj svetlosti, pa zato i ime za ovo iskustvo uglavnom i potice iz ko-
rena za svetlost koja se posredno ili neposredno identifikuje sa tim vi-
sim entitetom. Neobi¢nost mistickog iskustva se ogleda i u doZivljaju
koji sazima dijametralno suprotna stanovista: opazanje tog drugog, sje-
dinjavanje i identifikovanje sa njim, ali i opazanje sebe kao objekta tog
opaZanja. Ovo iskustvo sa stanoviSta neposrednog licnog dozivljaja je
neosporno, ono kao takvo jeste, pa zato i relativizuje uobicajenu pro-
storno-vremensku realnost, kojoj i postaje apsolutna mera.

Iznosenje najbitnijih ¢injenica u formi idealnog tipa, implicira
idealizaciju kao metodolosko sredstvo razgranicenja i definisanja ka-

rakteristickih faza u analizi mistickog iskustva. Navedeni relevantni ¢i-
nioci ovog iskustva omogucuju i njegovo sagledavanje u okviru Van Ge-
mepove teorije obreda prelaza, (sa karakteristickim fazama separacije,
marginalizacije i agregacije) a potom i moguénost njegove komparacije
sa idejom mesijanstva. ;

Bitno razli¢ito od dotadasnjih, oblika komunikacije, misticko is-
kustvo se ostvaruje u prekidu i odvajanju od uobi¢ajene prostorno-vre-
menske realnosti. Ova vrsta iskustva se najéesée poima kao svojevrsna
tajna dostupna samo pojedincima spremnim da iskorace iz ravni uobi-
Cajenog iskustva. Dokaz da ta tajanstvenost, skrivenost dolazi iz pre-
thodne odvojenosti potvrduje i slede¢a etimologija: secret, franc. u zna-
¢enju tajno, izgovaralo se u pocetku kao segret, sto je upuéivalo na nje-
govo poreklo od glagola segrego, segregare, lat. u znacenju odvojiti,
razdvojiti. Dovodena u vezu sa grékim glagolom myo u znaéenju zatvo-
riti usta i o¢i, mistika prvenstveno oznacava iskustvo dostupno i razum-
ljivo u kontekstu njegove odvojenosti od uobi¢ajene realnosti. Zatvoriti
o€i i usi znadi izdvojiti se u svoj unutradnji svet, onemoguéiti delovanje
spoljnih uticaja na ¢elu u cilju stvaranja i razvijanja percepivnih mo-
gucnosti za unutradnji dozivljaj, Praksa monastva, od grékog monos, u
znacenju sam, pretpostavlja izdvajanje, separiranje kao osnovni uslov
duhovnog rasta, uslovljenog misti¢kim iskustvom. Biti slobodan »zax
misti¢ki dozivljaj, znaci biti osloboden »od« dotadasnje realnosti i uobi-
dajenih uslova profanog zivota. Misticki dozivljaj se iskazuje utoliko slo-
bodnije i doZivljava utoliko intenzivnije ukoliko je on uslovljen zaista
radikalnim prekidom dotadas$njih veza sa svetom i njegovom realnoséu.

Ova vrsta iskustva afirmi$e princip slobodne ljudske volje, ali
nju, ipak, stavlja u pitanje stav da je mistik i onaj koji je odabran, onaj
koji je potreban nadnaravnom da bi se ostvarili njegovi planovi. Mistic-
ki dozivljaj zato se i moze definisati stanjem prelaza izmedu uobicaje-
nog i jednog viseg iskustva. Taj dozivljaj ukida superiornost nadnaray-
nog i inferiornost ljudskog. U tom smislu se iz aspekta osnovnih karak-
teristika communitasa, svojstvenog sredisnjoj, liminalnoj fazi obreda
prelaza, i moze razumeti antite¢nost ovog iskustva izrazena u istovre-
menom postojanju dijametralno suprotnih svojstava mistickog dozivlja-
ja. Intenzivnost ovog dozivljaja stvara utisak zaustavljenog vremena u
kome se ostvarivao princip neposredne komunikacije sa nadnaravnim i
jedinstvo sa odredenim visim entitetom. Dozivljavano kao jedinstvo sa
bogom, ovo iskustvo je tumaceno i kao nacin prevladavanja razlike iz-
medu ¢oveka i boga u li¢nosti bogoc¢oveka. U communitasu kao sredis-
njoj fazi ovog prelaza odvija se zapravo proces misticke interakcije iz-
medu ljudskog i bozanskog. Stanje statusne neodredenosti u ovoj fazi je
obelezeno ukidanjem, neutralisanjem prethodne razlike medu njima:
bozanstvo postaje dostupno upravo u ¢ovekom nastojanju da ga iskusi.
Ukidanje statusnih razlika iskazuje se u oslobadanju izvesnog potenci-
jala koji se vezuje, po pravilu, za lice koje prolazi kroz ovaj proces. Sta-
nju liminalne neodredenosti inherentan je povisen energetski naboj ko-
ji se u mistickom dozivljaju shvata kao dostupna bozanska energija, od-
nosno samo kao nizi stepen ¢ovekove participacije u bozanskoj emana-
ciji. Isihasticko shvatanje ove interakcije istice ograni¢enost ¢ovekovih
mogucénosti mistickog iskuSenja samo bozanske energije. Medutim,
ovakvo shvatanje je bilo potod Zestokim napadima na ishaste &ije se
ucenje, u stvari, temeljilo na hriéanskoj doktrini istotne crkve. Osnova
spora je bila u razli¢itom shvatanju prirode iskustva bozanske svetlosti.
Naime, dok je Grigorije Palama tvrdio da misti¢ki dozivljaj te svetlosti
nije i iskustvo same sustine bozanstva, ve¢ samo nestvorene energije
bozje i samo kao takve dostupne . ljudima, njegov oponet Varlam je po-
kusao da ovo ucenje predstavi kao opasnost od dualisticke jeresi. Pole-
mika je, kao 5to je poznato, okon¢ana intervencijom vizantijskog sabora
(10. juna 1341. godine) koji ne samo $to nije osudio Palamu, ve¢ je i sam
tadasnji car Andronik III tim povodom odao priznanje i pohvalu isihas-
tickom ucenju. Tadasnja sudbina isihastaje, u izvesnom smislu, para-
digmatiéna za razumevanje odnosa zvanic¢nog realigijskog shvatanja
prema novom mistickom ucéenju. Bazirano na tadasnjim vazeé¢im crkve-
nim shvatanjima, novo mistic¢ko uéenje je posluzilo kao moguénost nje-
gove obnove i presudne odbrane od ' radijacije zapadne verzije hris¢an-.
stva. U okolnostima nekih drugih i drugacijih drustvenih, politi¢kih i is-
torijskih okolnosti i sudbina isihazma bi nesumnjivo bila drugaéija. Od
moguceg jeretika, Gligorije Palama je postao oficijelni crkveni svetac,

Prethodno misti¢ko iskustvo, ali crkvena zasluga doprineli su da
Palama dobije visi status sveca. PrelaZzenje u ovaj status oznacava i za-
vrietak ¢itavog prethodnog procesa traganja za novim duhovnim iskus-
tvom. Saznajni apsekt mistickog dozivljaja se moze i razumeti kao &in
duhovnog progrediranja ka visem stadijumu. Neposredna komunikaci-
ja sa visim enitetom se iskazuje kao uvid u ogranicenost dotadasnjih po-
gleda, odnosno moguc¢nosti videnja integralne, »druge« stvarnosti. Sje-
dinjenje sa viSim entitetom je potvrda dostignutog stepena saznanja i
duhovnog savrienstva. Misticki dozivljaj svejedinstva sveta je uvid u
trenutnu vecnost, saznanje prostorno-vremenske totalnosti. Segment
prostora-vemena se pretvara u vreme prostora. Agregacijski karakter
sticanja novog iskustva i dobijanje novog statusa, moze imati i reagre-
gacijski smisao u kontekstu ponovnog vra¢anja pojedinaca uobicaje-
nom zivotnom toku.

Pojedini misticari, kao Svedenborg, na primer, svoje iskustvo su
uzimali za povod da bi ¢itavom svom ucenju dao poseban mesijanski
orelo. Prethodno misti¢ko iskustvo kao prolazno iskuSenje boZanstva je
i najneposredniji povod i motiv verovanju u sopstvenu mesijansku misi-
ju. Mada postoje izvesne sli¢nosti izmedu misticke i mesijanske komuni-

- kacije sa bozanstvom, ukaza¢emo u najkrac¢em i na njihove razlike.

Iako je atenporalnost mistickog dozivljaja kvalitet koji se transpo-
nuje u odredene mesijanske koncepcije, valja ukazati da se upravo u
tom sredi$njem ritualnom segmentu iskazuju i bitne razlike izmedu ova
dva modela komunikacije sa vis§im entitetom. Misti¢ki dozZivljaj potpu-
nog mira, savrsene tisine i jedinstva sa bozanskim entitetom je ¢in uspi-
njanja u duhovno. Medutim, mesijanstvo je bazirano na koncepciji po-
novnog silaZenja u boZanskog u telesno, njegovo ovaploc¢enje u ljudsko.

polja 345



T e T T e T T T T T TR

U tom smislu treba razlikovati i koncepciju mesijanskog od shvatanja
misti¢kog bozanstva. Mesijanske, hilijasticke koncepcije ukazuju na
moguénost realizovanja ovozemaljskog carstva nebeskog, dok je mistic-
ki bog vezan za transcendentnu, onozemaljsku realnost. Medutim, pa-
radoksalnost ove opozicije se ogleda u neostvarljivoj utopistickoj kon-
cepciji hilijazma, i moguéem, utopijskom mistickom iskustvu druge
onozemaljske realnosti. Ukoliko je mesijanski projekat spasenja vrsta
utopisti¢ke tvorevine bazirane na ideji bozanskog dolaska (ili kretanja
za harizmatkim mesijanskim vodom), onda se misti¢ko iskustvo nepos-
rednog dozivljaja bozanstva ukazuje kao utopijski, odnosno realno mo-
guéi projekat éovekovog spasenja. Za razliku od pozicije vernika mesi-
janstva koji svoj spas ocekuju dolaskom, objavom sveomocnog entiteta,
mistici se nastoje pribliZiti boZanstvu, ne is¢ekujuéi ga ve¢ krecuéi ka
njemu, $to podrazumeva i njegovo slucajno javljanje u trenutku inteziv-
nog traganja za njim. Komunikacija sa bozanstvom se iskazuje u aktua-
lizaciji svetog vremena kao radikalne alternative uobic¢ajenom, profa-
nom, istorijskom vremenu. Misticki bog se dozivljava upravo u jednoj
takvoj drugad&ijoj realnosti oznacdenoj atributem svetog, kao sto ce i do-
lazak mesije oznaditi ukidanje istorijskog vremena. U tom smislu i po-
jam apokalipse u kontekstu mesijanstva treba shvatiti prvenstveno kao
radikalni vid separacije od dotadasnjeg istorijskog toka. Da bi se novi
poredak mogao uspostaviti, prethodno se mora izvriti odvajanje, pa se

psihologija branja

cveca
bela hamvas

zato bog koji dolazi javlja i kao strasni sudija, odnosno negator dotadas-
njeg poretka. Sudenju i polaganju rac¢una, oslobodeni su samo oni koji
su se prethodno ponagali u skladu sa novim poretkom. Mogu¢nost spa-
senja, poboljsanja svog dotadasnjeg poloZaja vezivana je u mesijanstvu
za, bozanstvo koje u liku bogocoveka silazi na zemlju i objavljuje poce-

tak velikog socijalnog i duhovnog prelaska u novi ovozemaljski pore-
dak. Mesijansko odekivanje ostvarenja projekta ljudskog spasenja u Ci-
nu ukidanja dotadaénjih istorijskih. protivre¢nosti i uspostavljanja jed-
nog radikalnog drugadijeg, savrsenog carstva nebeske harmonije je
prvenstveno socijalno-religijski projekat na ¢ijoj se idejnoj neupitnosti i
okuplja i mobilise najvedi broj vernika. Za razliku od ovakvog koncepta,
mistika pruza moguénosti individualnog, licnog iskustva natprirodnog.
Neupitnost ovog iskustva ima obeleZje individualno-psiholoskog ¢ina
kojim se dozivljava prevazilaZenje svojih dotadasnjih saznajnih ograni-
¢enja i dostizanje odredenog stepena duhovnog savrsenstva. Moguc-
nost mistiékog iskustva je, dakle, vezana prvenstveno za psihicku real-
nost ¢ovekovog bi¢a. Ono se zato i javlja kao svojevrsna duhovna po-
tvrda ostvarenog stepena integracije i psihi¢ke zrelosti pojedinaca.
Krizne situacije su zato svojevrsna misticka prilika za ostvarenje ovog
duhovnog iskustva moguénost koju potvrduju poznate reci da se bog
najlakse nalazi u pustinji sopstvene usamljenosti.

Ispri¢acu samo jednu. Jednog proleca, na
senovitom, zaklonjenom mestu, na severnoj
strani provalije nasao sam beo cvet. Iako sam
u dacko doba, a i posle, voleo da skitam uz pri-
ruénik za odredivanje vrsta rastinja, ovaj cvet
nisam znao. Rastao je izmedu listova durdev-
ka, listovi su bili rutavi, a izmedu pet, Sest, cak
i sedam mekih, barsunastih, belih latica zuti
tusak prasnika. Miris? Kako da kazem? Saf-
ranski i isparljiv, neZzan, malko podseca na lji-
ljan, ali je blazi i sladi, tanan, opojan, svez i

Lakse je razvaliti gvozdene okove nego ve-
nac cveca.

Opat Konstan

Kada se na kraju Zivota nadem pred Ande-
lom Smrti mislim da ¢u ga bez roptanja moci
slediti u nepoznato. Ako me upita: Da li si ne-
5to propustio? Odgovori¢u: Ne verujem. Ali
ako kaze ovako: Da li ti je Zao Sto ovde nesto
ostavljas? Reci ¢u: Cvece.

Rado ¢éu se i lako odrec¢i onoga $to zivi na
zemlji, ali cvece, cvece!

Andeo ¢e mi reci: Videces§, svet razuma je
bogatiji od sveta slika. Tamo ¢e$ videti iznutra.
To je kao kada se predad dubokoj meditaciji.
Odvojen od zemlje nemas drugog iskustva do
nemalterijalnog bruja; srec¢an i osloboden leb-
di$ u bezgrani¢nosti. U velikim trenucima lju-
bavi, kada se rusi zid izmedu spoljnjeg i unu-
tarnjeg sveta i vide ne znas gde je spolja ni gde
je unutra, telo se pretvara u dusu a dusa u te-
lo; u velikim trenucima vere, kada se rusi zid
izmedu ove i one strane i ne zna$ vise gde je
ovde ni gde je onde; zivetes u takvom stanju
kada ¢e nestati posebna svest o tebi samom i
dozivljavas stepene duhova koji vode prema
Bogu, da bi na kraju dospeo pred lice Njegovo
i tada si stigao na cilj. 3

A ja: Sveti Andele! Jo§ u Zivotu sam imao
udela u milosti da se dobrovoljno mogu poko-
ravati zakonima bi¢a. S pokornoséu sam isao
sam i nije me trebalo ni prisiljavati ni vuéi. I
sada idem, jer tako treba, jer se radujem Sto
mogu da budem poslusan i jer znam da je svet
u koji stupam visi od prethodnog. Nista me ne
boli. U srcu mi je mir. Ali cvece, cvece!

2.

Bejah jos skoro dete. Se¢am se mesta, pod-
nozje brega, na ulazu u senovitu dolinu, sedim
na zidu pored kuée u ruSevinama, preda
mnom u hladu ljubi¢asta kopriva. Sa drugari-
ma sam se u detinjstvu bio dogovorio da su
koprive nasi vojnici, a Zuti masla¢ci neprijate-
lji. Maslacke smo uniStavali gde god bismo
stigli, ali ni jednu jedinu koprivu nismo smeli
dirnuti. Sada dok sedim na zidu, se¢am se toga
i: koliko nagih vojnika, ceo bataljon, ulogorili
se, mozda se spremaju za bitku i da opkole ot-
pozadi odrede maslacka. Radovao sam se nji-
hovom trijumfu i Zeleo im pobedu.

Istovremeno, moglo mi je biti osamnaest,
¢udna stvar mi je pala na pamet. Zasto ¢ovek
trga cvece i zasto se kiti njime? Koja je to zago-
netna prinuda sto smo u martu odlazili na
obale potoka da beremo visibabe, u maju u su-
mu po durdevak, u junu po bulke i razlicak na
njivama? Zasto se raduju deyojke kada im da-

jem cvece? Zasto u sobama postoje vaze i zasto
je u njima jorgovan u prolece, hrizanteme u je-
sen?

Dospeo sam dovde. Tada sam odlucio da ¢u
o tome razmisliti i smiri¢u se tek ako nadem
odgonetku. Napisa¢u psihologiju branja cveca.

Naravno, onda jo$ nisam imao ni pojma o
psihologiji, jedino sam znao da psiha bere cve-
¢e. Zasto? Ni danas ne znam. Ocito da izmedu
njih postoji neko srodstvo. Sto je neko vise du-
a, tim je vide cveée. Zena. Narocito devojka.

Dete. Pogotovu beba. Zenska imena: Ruza, Lju-
bica, Jasmina, ali postoji i musko cvece: Na-
rcis.

Proslo je od tada dvadeset pet godina i kad
mi padne na um zavet na kamenom zidu, ose-
¢am da jednom treba da ispunim obecéanje.

Prvo o ¢emu treba progovoriti jeste ime
cveta. Imena cvetova su najlepse reci jezika. U
madarskom isto kao u engleskom, francus-
kom, ili latinskom. Mnoga popodneva i veceri
sam proveo, narocito zimi, pored peci, trazeci
po rec¢micima nazive cvetava i diveéi im se.
Cesto sam im pridevao samovoljne slike, a po-
nekada izmisljao i cele price.

kao da i nije materijalan. Bese to bela sasa, ne-
macki Alpenrose, latinski anemona. U sebi
sam je zvao Bela anemona. Znam jedno mesto
gde gusto raste na prostoru veli¢ine sobe. Sre-
dinom maja sam video to mesto i u tom susre-
tu jedva da ima nesto zemno. Naginjem se nad
njih i imam osecaj da sam se susreo bio u
osamnaestoj godini s onom devojkom, s kojom
sam se celog Zivota Zeleo sresti i da je devojka
ta, jo§ dete, plava, kozZa joj kao latica anemone,
bela, progovorila meni, sa usana joj bi se Sirio
ovaj miris. Ljubav, vera, lepota, dusa zajedno,
kao ostvarenje neostvarljive Zelje.

Taj miris i to ime odmah tada i od tada
uvek su izazivali u meni Letu, vodu zaborava.
Osec¢ao sam neku vezu izmedu imena, mirisa,
beline anemone i zaborava: sreca $to postoji
pi¢e koje svojom studenom ¢&ari spira moje us-
pomene i snova pocinjem da zivim kao da sam
se sada prvi put rodio.

U jesen sam ponovo navratio i nasao sam
¢udna, sasvim sitna zrnca koja su bila obavije-
na belim pamukom. Behu kao iz jajasca izleg-
la skupina sitnih crva koji gamizu, ili jos bolje
rod Bele anemone. Beskrajna je neznost, mis-
lio sam, §to cvece svoju decu umotava u lak, to-
pal, mek, beo povoj, da ne bi ozebla kada se u
zimu nadu u zemlji.

Ako bi me ko upitao s kime Zelim da Zivim,
odgovorio bih: sa devojkom Belom anemo-
nom. Kad bih je pogledao, sve bih zaboravio,
sem nju, iz o¢iju njenih gledala bi ¢arobna hla-
dovita voda Lete, dodir bi joj bio barSunast i na
nju bi trebalo paziti kao na belu kadifenu lati-
cu. Zenu koju muskarac od rodenja nosi u
svom srcu i koju zapravo i veéito voli, Jung na-
ziva Anima. Anima i Anemona. Cvet duse.
Cvet sre¢e. Cvet Neugasle Nevinosti.

3.

A sada pitam: mogu li da se oduprem da ga
ne otkinem? Ne mogu. I ima u tome nesto sto
se samo po sebi razume. Znam da je neisprav-
no ito ¢ovek ubija i jede Zivotinju. Neispravno
je ako posece drvo, gradi njime, ili ga loZi. Ne-
ispravno je ako Ziva bica liSava njihovog Zivota
samo zato da bi se najeo, ili da zivi udobno. Sa-
mo je jedan jedini izuzetak: branje cveca. Nije
neispravno ako uberem cvet, odnesem ga kuci,
stavim u vazu i pogledujem svakih pola sata
kako je divan. Sasvim je prirodno da covek be-
re cveée, plete od njega venac, stavlja ga u za-
pucak ili zdeva za Sesir. Zasto? Ne znam. U
sasvim prostoj Cinjenici da covek trga cvece
nalazi se najvise tajni. Deca ga bezbrizno kida-
ju, devojke lude za njim, izletnici ga skupljaju
u velike bukete, u bastama se seku buketi i sve
je to u najveé¢em redu i tako treba i da bude. I
cvece je Zivo bice i branje cveca je ubijanje. Ali
je dozvoljeno. Niko ne mozZe da odoli da ne be-
re ljubi¢ice na ivici Sume u aprilu. To je takva
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