tamadenje mita :

bilo u jednoj nejasnoj f enomenologiji mitske svesti koja svuda pronalazi
»Manu« /Mana/, ponavljanje i u¢estvovanje, bilo u jednoj beskrajno ne-
odredenoj uporednoj mitologiji? Pokusacemo da sledimo Platonov sa-
vet iz Fileba, kad nalaze da ne treba podrazavati »eristike« Koji »pre-
brzo nadine jedan i prebrzo mnostvos, veé u vek traziti neki srednji broj
koji »mnoétvo ostvaruje u prostoru izmedu Beskonac¢nog i Jednog«; po-
Stovanje tih posrednika, govorio je Platon, jeste »ono $to razlikuje nasu
dijalektiku od eristike«.

To »brojevima iskazano mnostvos / multiplicité nombrée/, posred-
nika izmedu neodredene mitske svesti i previse odredenih mitologija,
treba traziti uz pomoé¢ jedne »tipologije«. Tipovi koje ovde predlazemo
su u isti mah i a priori, i omogudavaju da dode do susreta iskustva i sif-
riranog jezika i dobro snalazenje u lavirintu mitologije zla, i a posterio-
ri, jer se stalno menjaju i ispravljaju pod uticajem iskustva. Prikljucio
bih se Levi—Strosu koji u Tristes Tropiques iznosi misao da »figure« ko-
je mogu da ostvare pripovedna masta i stvaralac¢ki ¢in éovekov, nisu
bezbrojne i da je, bar kao radna hipoteza, moguce istraziti jednu vrstu
morfologije tih osnovnih figura.

Ovde ¢emo prouciti ¢etiri tipa mitskog predstavljanja porekla i
Kraja zla.

1. — Po prvom, koji zovemo »drama stvaranja« poreklo zla je koek-
stenzivno poreklu stvari, ono je »haos« sa kojim se bori stvaralacki c¢in
boga. Protivstavka tom videnju stvari jeste to to je spas /salut/ identi-
Gan samom stvaranju; &in stvaranja sveta je u isto vreme i ¢in oslobada-
nja,; to éemo potvrditi kultnom strukturom koja odgovara tom »tipu« po-
rekla i kraja zla; kult je samo ritualno ponavljanje borbi sa pocetka sve-
ta. Izgleda nam da identitet zla i haosa i identitet spasa i stvaranja pred-
stavljaju dve osnovne crte ovog prvog tipa. Ostale crte samo bi bile do-
daci osnovnoj.

2. — Izgleda da se tip menja sa idejom o dovekovom »padu« /chu-
te/, koji izranja kao iracionalan dogadaj po zavrsenom stvaranju. Poku-
Sacemo dakle, da pokaZzemo da drame stvaranja iskljuduju pomisao na
&ovekov »pade«. Nastajanje jedne doktrine o »padu« — ako tako nesto po-
stoji ovde — spreCava se celinom interpretacija i najavljuje prelaz ka
jednom drugom »tipue; s druge strane, ideja o covekovom »padu« pojav-
ljuje se tek u kosmologiji odakle je isklju¢ena svaka drama stvaranja.
Suprotnosti ideji »pada« je spas, kao novi rasplet u odnosu na prvobitno
stvaranje; spas razvija jednu primitivnu pricu otvorenu ka sustini do-
stignutog i u tom smislu, zavréenog stvaranja.

Tako rascep koji nastaje sa drugim tipom, izmedu iracionalnog do-
gadaja »pada« { drevne drame stvaranja izaziva paralelni rascep izme-
du teme spasa koji postaje u najvecoj moguéoj meri »istorijski«, tema
stvaranja koja se povlaci u drugi plan »kosmoloska« u odnosu na dra-
mu vremenski postavljenu na prvobitnu scenu sveta; spas, koji se shva-
ta kao skup inicijativa boga i vernika usmerenih na otklanjanje zla sada
se usmerava ka jednom specificnom kraju, razliéitom od kraja stvara-

nja. 5 _ [;medu mita haosa svojstvenog drami stvaranja i mita pada,
ubaciéemo jedan sredidnji tip, koji bi se mogao nazvati stragickime, jer
je na potetku dostigao ispunjenost gréke tragedije. Tza te tragicne vizije
&oveka, potraziéemo jednu skrivenu, ne priznatu teologiju: tragi¢nu teo-
logiju o bogu koji navodi na iskusenja, oslepljuje, pomucuje. Dakle,
greska tako izgleda nerazdvojiva od samog postojanja tragi¢nog juna-
Eka; on ne ¢ini greske, on je kriv. A sta je onda spas? Sigurno ne »opros-
taj greha, jer za neizbeznu gresku nema oprostaja. Ipak postoji tragi-
&an spas, koj se sastoji iz jedne vrste estetickog predavanja (proizislog iz
samog tragiénog spektakla) u dusi, obradenog u samosazaljenje, a ta-
kav spas ¢ini da se sloboda podudara sa spoznatom nuznoscu.

Izmeduhaosa drame stvaranja, neizbezne greske tragicnog heroja
i pada primitivnog ¢oveka uspostavljaju se slozene veze iskljucivanja i
ukljucivanja koje nastojimo da shvatimo; ali éak i odnos iskljucivanja
nastaje u unutrasnjosti zajednickog prostora, sto ¢ini da ta tri mita ima-
ju i zajednicku sudbinu.

4. — Sasvim po strani od te mitske trijade stoji jedan usamljeni mit,
koji je imao znacajnu sudbinu u nagoj zapadnoj kulturi, jer je prethodio
ako ne rodenju, ono bar razvoju gréke filozofije; taj mit, koji éemo na-
zvati »mit o izgnanoj dusi« /ame exilée/, razlikuje se od svih ostalih po
tome §to razdvaja coveka na dusui telol sto se usredsreduje na sudbi-
nu same duse, koja je odnekud pristigla i izgubila se ovde »dole« — dok
se drugi, kosmogonijski, ¢al teogonijski plan gubi. Nece biti nevazno u
ovoj tipologiji da se razume, zasto su mit o izgnanoj dusi i onaj o gresci
primitivnog ¢oveka, mogli da se medaju i da uti¢u na neodredeni mit o
padu, iako su ta dva mita duboko razlicita i iako skrivene teznje biblij-
skog mita o padu pribliZzavaju taj mit vise mitu o haosu i tragi¢tnom mi-
tu, nego mitu o izgnanoj dusi.

Ova »tipologija« ne mora da se uvrsti u klasifikacije; statika treba
da se prevazide dinamikom, koja za cilj ima da otkrije skriveni zivot mi-
tova i njihovih tajnih privla¢enja. Upravo ta dinamika treba da pripremi
jedno filozofsko »oZivljavanje« mita. prevela Marijana Sirizi¢

—

(RICOEUR, Paul — »Philosophie de la Volonté — Finitude et Culpabilité — 11 La Symbolique du
Mal, deuxiéme parties — Les smythes- du Commencement et de la Fin, in-
troduction p, 153—165, éd Montaigne, Paris, 1960.)

1. — Treéa knjiga ovog dela ¢e pokazati da odbijanje da se mit svede na alegoriju, pogodnu za
Prevodenje na jedan nerazumljivi jezik, ne iskljucuje svaku »interpretaciju« mita. Ovde predla-
%emo jedan lip interpretacije, koji ne bi bio »prevode (traduction). Ukratko, sam proces otkriva-
nja iskustva koji mit omogucava moze da predstavlja egzistencijalnu verifikaciju slicnu tran-
scendentalnoj dedukciji kategorija razuma.
5. — »Treba da se naviknemos, kaZe Elijade, da razdvajamo pojam mita od pojma redi, price, da
bismo ga priblizili pojmu svetog, znacenjskog ¢ina. Mitsko nije samo ono Sto pri¢a o odredenim
dogadajima i izvesnim licnostima koje su postojale in ille tempore, veé i sve ono §to je u direk-
tnom )ili indirektnom odnosu sa tim pra-dogadajima i likovima.« (Traité d'Histoire des Religions,
. 355).
‘3’, “"Ne moze se tvrditi, (kako je ¢inio Gizdorf (Gusdorf) u Mythe et Métaphysique, Paris, 1953)
da je mit istovremeno u funkeiji vitalne odbrane i »spontani oblik postojanja na svetu«. Svaki
prekomerni razvoj Iitske svesti-potice od tog previda razlike dozivljenog 1 Zeljenog sklada; ako
o tacno da »primitivni tovek jos uvek jeste covek sklada i izmirenja, neokrnjene« i da jos uvek
postoje tragovi te »uskladenosti stvarnog i vrednog, koje je primitivno covecanstvo lako pronas-
lo u mitue, zasto se mitska svest prepusta prici, slici i, uopéteno govoreci, reci koja nosi znace-
(e? :
?_’ — Citira Gizdorf, op. cit., p. 45
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zlatno dob
i spas od
istorije

bojan jovanovic

Na nemo¢no ispruzenom dlanu ka prol
nu zamréene linije Zivota ocrtavaju sve jasyt ogucnost izlaza iz pri-
vidno bezizlaznog lavirinta. Sa opasnoscuykako veli Helderlin, raste i
moguénost spasenja. Jer nam i nada dolazi, parafrazirajmo Benjamina,
samo kada potpuno ostanemo bez nje. Pretvarajuci se u otvorena ziva
pitanja, dotadasnji odgovori su »progrizli« realnost tako da se i bez po-.
sebnog vizionarskog nadahnuca moze videti i ono ispod nje. Beznadez-
nost situacije se, dakle, iskazuje kao prostor nade i vere u mogucnost
prevazilazenja straha i opasnosti. Vreme neizvesnosti, nepoznatog isto-
rijskog sleda otvara ovaj prostor nagadanja i ocekivanja onog 5to bi
moglo radikatno precbratiti sadasnjost u neku bolju sutradnjicu. Preva-
ziden i osporen postoje¢om drustvenom, ekonomskom i kulturnom situ-
acijom dotrajali idejni i ideologki koncept dolazi u pitanje, upravo u pe-
riodu krize koja se ispoljava kao necisto vreme, izrazeno u pomesanosti
elemenata koji oznacavaju kraj dotadasnjeg i pocetak jednog drugog,
novog perioda.

Dobijajuéi auru upitnog, postojece protivrenosti pomeraju granicu i
izlazu kritickom sudu i neke dotadagnje neprikosnovenosti. Kompromi-
tovanoj i nemo¢noj ideclogiji suprotstavlja se pobunjena dusa u potre-
bu za nadom i verom u jednu drugu neupitnu ideju kao radikalnu alter-
nativu dotadagnjoj osporenim vrednostima. Okolnosti koje interesova-
nje za buduénost ¢ine dogadajem sumnje u dotadagnji put obelezava
dakle, prvenstveno i§¢ekivanje onog drugog, neophodno potrebnog cija
trenutna udaljenost samo potencira i raspiruje zelje koje se u trenuci-
ma usijanja mogu zadovoljiti i supstitutima, podvalama i lazima. Vreme
krize se zato iskazuje i kao vreme necistog i necastivog, ali i doba sveta-
ca i proroka. U ovakvom vremenu do posebnog izrazaja dolazi potreba
za spasiteljima i ¢udotvorcima ¢ije ponudene i obecane zeljene prome-
ne nailazi na masovno narodno prihvatanje. Poznata jos iz davnih vre-
mena, ideja o spasiocu je deo paganskog duhovnog nasleda transpono-
vanog i prilagodavanog vrlo razlicitim idejnim i ideoloskim formama i
predstavama. Mit o spasiocu najcesc¢e se dovodi u vezu sa najvecim na-
cionalnim junacima za koje se veruje da su samo privremeno otisli sa
ovog sveta, da bi se u periodu krize ponovo vratili obnovili svet i uspos-
tavili novi poredak stvari.

MODEL DRUSTVENE SAMOOBNOVE

¥ (nejuteSnom vreme-

Ideju o spasiocu mozemo sagledati i kao svojevrsnu projekciju upra-
vo onih principa tradicionalnih obreda prelaza kojima se vrsila materi-
jalna, drustvena i moralna obnova zajednice. Karakteristicno za prirod-
ne i 7ivotne cikluse, ritmi¢ko smenjivanje perioda obelezava i drustvene
procese u kojima naizmenicno dolaze do izrazaja profano i sveta, isto-
rijsko i neistorijsko, racionalno i iracionalno. U ovom procesu zavrsava
se dotadagnji stari, no¢ni period i rada se jedan drugi, novi, dnevni peri-
od. Ukidanje dotadasnjeg socijalnog kosmosa i uspostavljanje drustve-
nog haosa, anarhije odvija se pod svodom slavljenja postojecih drustve-
nih nacela, koji omoguéuju da iz truljenja starog izraste spas novog. Ne-
posredno objavljivanje oslobodene vitalne snage drustva pokazuje na-
¢in na koji ono obnavlja sebe. Medutim, ukoliko se stanje aktualizacije
onog drugog, suprotnog, shvati kao konacni produkt prethodno struk-
tuiranog sistema, onda se moze priciniti da ono prozdire sebe. U nave-
denim tradicionalnim obredima mehanizam obnavljanja nije manifes-
tan, ve¢ inherentan drustveno pulsirajucoj realnosti. Magijska produk-
cija ovog negativiteta je prirodna faza jednog integralnog ritmickog sa-
moobnavljackog drustvenog procesa. U tom smislu se na primeru ovih
obreda moZe govoriti o mesijanstvu pre mesije projektovanog i u vrlo
ragirenim tradicionalnim mitovima mnogih naroda o »zlatnom dobue.
Na ovoj prirodnoj, magijsko-religijskoj pozadini se javljaju i potonji in-
dividualizirani spasitelji koji svoju misiju temelje na ideji ukidanja po-
stojece i ostvarenja jedne druge drustvene realnosti.

Otvaranje prema moguénosti tog »drugoge« je afirmacija alternative
uobicajerioj stvarnosti. Ta druga stvarnost se zalo i predstavlja kao mo-
guénost kvalitativno drugacijeg ali i lepseg i boljeg Zivota. Isticanje ne-
kog posebnog pojedinca kao nosioca tih drugacijih tendencija je pove-
zano za personificiranjem novih, obnoviteljskih drustvenih snaga. Kao
&to se i entropija drustvenih moci iskazuje u smenjivanju, simboliCkom
pogubljenju dotadasnjeg vode, tako se i obnavlianje socijalne strukture
i pocetak novog perioda vezuje za odabrane pojedince, ciji ¢e ocekivani
dolazak rasplamsati zelje i nadanja zajednice. U mehanizmu obrednog
samoochnavljanja drustva hipostazirana je ideja mesijanstva Cije arhe-
tipske konotacije potvrduju i brojni mitovi o »zlatnom veku« i »velikoj
godinie, izrazeni u mnogim arhajskim druétvima i kulturama etnickih
zajednica Sirom sveta. Pre nastupanja ovog doba, ¢ije je trajanje razlici-
to, veoma je znadajan prelazni period, vreme krize u kome se odvija za-
misljeni kraj jedne i poCetak nove epohe. Prelazni period se oznacava
»poslednjim doboms« kojim se zavrsava. prethodni period i nagovestava
poéetak novog doba. Taj prelaz ka novom pracen je socijalnom entropi-
jom, rastvaranjem dotada$njih temelja i naslué¢ivanjem novih, magij-
skim postavljanjem dopunskog beocuga u postojeci poredak sveta. Ma-




gijski ubagen, da bi lancu uzro¢no posledi¢nih elemenata dao Zeljenu
nuznost, obredni beo&ug svojim mehanizmom delovanja omogucuje na-
turalizaciju socijalnog u cilju privremenog razresenja nastalih protiv-
re¢nosti. Naime, tokom trajanja sredinje, liminalne faze ovih obreda
do posebnog izrazaja dolazi realnost communitasa kao oblik odnosa di-
jametralno razlicit od relacija u uobi¢ajenom, svakodnevnom zivotu.
Prema Viktoru Tarneru, antistrukturni, neracionalni, egalitarni, nepos-
redni i neizdiferencirani odnosi u communitasu posebno su izrazeni,
osim u navedenoj obrednoj fazi i u okolnostima i situacijama vezanim
za periferiju uobicajenog Zivota. Liminalni period obrednog prelaZenja
u novi status najcesce se i izrazava atributima svetog vremena, jer je, u
stvari, sustinski odvojen i bitno razli¢it od svega 8to se u kontekstu jed-
ne kulture smatra uobicejanim i profanim. Preciznije odredenje sredis-
nje, liminalne obredne faze pojmovima »antistrukiure« i »communita-
sa« implicira ritualno aktualizovanje potpuno drugacijih principa od
onih svojstvenih strukturi i uobi¢ajenim profanim drustvenim odnosi-
ma, 5to znadi i suspendovanje dotada$njih, vazec¢ih drustvenih nacela,
odnosno njihovu simbolicku ili stvarnu negaciju. Ritualna afirmacija
do tada zapostavljenih, marginalizovanih elemenata u okviru date kul-
ture je afirmacija prirodnog u realnosti communitasa. Medutim, privre-
meno ritualno slavlje marginalizovanog i suspenzija vazecih drustve-
nih nacela je sredstvo obnavljanja upravo tih nacela koja nakon za-
vréetka rituala nastavljaju opet da deluju obnovljeni i osnazeni. Zato
kratki interval realizovanih drustvenih potencijala nosi pecat utopij-
skog, jer se mogucnost negacije postojec¢e drustvene strukture iskazuje
kao privremena realizacija onog Blohovog »jos-ne« u horizontu njegove
utopijske moguénosti. Ali, s obzirom na konac¢ni uc¢inak u odrzavanju
kontrole i ponovnom uspostavljanju reda i hijerarhije, realnost uspos-
tavljenog communitasa ima i dimenziju ideolo$kog.

JERES MESIJANSTVA

Dolazec¢i do posebnog izrazaja u vreme krize cije trajanje obele-
Zava realnost communitasa mesijanski projekti se uvek suocavaju sa

marjan urekar

izazovom ideclodke negacije ili upotrebe svog utopijskog potencijala.
Buduéi da u prelaznom, kriznom periodu deluju opreé¢ne sile starog i
novog, stvarni preobraZaj pocinje zapravo znatno pre javljanja simbo-
lickih znakova nagovestaja realnosti tog drugog, novog sveta. Prvi na-
govestaj tog novog vezana je najpre za ispraznjenu viziju buducénosti i
krizu drustvenog cilja. U odnosu na ve¢ uspostavljeni sistem i drustve-
nu hijerarhiju mesijanske ideje u kriznim vremenima imaju jereticki
naboj, jer su suprotne vladaju¢im pravilima. Ideja o zlatnom dobu kao
projektovanoj moguénosti uspostavljanja jednakosti, ljubavi i slobode
obespravljenih je sa stanovista postojece drudtvene strukture i hijerar-
hije jeres koja dovodi u pitanje postoje¢i poredak. Medutim, dok je me-
hanizam obreda prelaza omogucavao tradicionalnim drustvima da asi-
miluju vitalnost ovog koncepta tako 3to je samoukidanje postojet¢eg po-
retka u vreme trajanja obreda bio nacin privremenog afirmisanja i
slavljenja do tada zapostavljenih i marginalizovanih drustvenih sadrza-
ja ali prvenstveno u cilju ponovnog uspostavljanja vaze¢ih drustvenih
nagcela, eksplicitno prezentirane ideje koje bi ugrozavale postojeci pore-
dak oznacavane su jeretickim, i neprihvatljivim pa je i odnos organizo-
vanih drustava prema njihovim nosiocima — mesijama bio ekstremno
netolerantan. Svaki utvrden i ve¢ institucionalizovan sistem implicira i
samouverenost u svoju pravednost, legitimnost i opravdanost preduze-
tih mera za suzbijanje ideja, midljenja i delovanja koje ga dovode u pita-
nje. Ono §to se javlja izvan tog doktrinarnog polja kao vitalni impuls
njegove samoobnove iskazuje se kao krajnje nepozeljna istina o njemu.
Zato nova mesijanska ucenja uvek nailaze na snazan otpor nosioca
vlasti i drustvene moéi. Pred izazovom tog novog na planu raspodele
mo¢i i ostvarenja projekta drustvene pravde pokrecu se postojec¢i meha-
nizmi odbrane od revolucionarnih, prorockih implikacija mesijanskih
uéenja kao radikalnoj alternativi postoje¢im drustenim shvatanjima. Is-
ta egzistencijalna pitanja uslovljavaju razlicita mesijanska reSenja koja
upravo svojom alternativnoséu i moguénoséu drugog i razliéitog od po-
stojeéeg potvrduju i ontolosku sustinu Goveka. Mesijanski projekti su
vrsta novog jezika kao utopijskqg sublimata potencijalne duhovne i eg-

zistencijalne snage dolazeceg. U ton1 smislu se i dotadasnje vreme shva-
ta kao neka vrsta pred vremena, jer ideja o propasti i zavrietku jednog i
pocetku drugog sveta i kontekstu mitoloskih koncepcija kruznog kreta-
nja vremena i periodi¢nom obnavljanju sveta znaci aktualizaciju jedne
druge realnosti koja u mitoloskoj projekciji dobija obris »zlatnog dobas«.

Neizvesnost kriznog doba aktualizuje stara znanja o neminov-
nosti ruSenja starog radi obnove i ponovnog stvaranja novog sveta.
Simbolika smrti i ponovnog rodenja inherentna je tradicionalnim mit-
skim i obrednim koncepcijama koje i prelazni, liminalni period krize
shvataju kao moguénost oc¢iséenja pre konacnog uspostavljanja novog
perioda. Kako se ove ideje uvek ispoljavaju u sasvim odredenom religij-
skom i ideoloSkom okviru, one zato i nisu religijski niti ideoloski neut-
ralne. Ozivljeni stari mitovi i utopijske ideje upravo u uslovima krize do-
bijaju novu snagu Aktualizacija mitskog, zaustavljenog vremena je na-
¢in njegove ponovne integracije u istorijski tok. Istorijska realnost se
ukida radi iskuSavanja alternative »zlatnog dobas, tog drugog vremena.
Ideja o »zlatnom dobue, zemaljskom raju kao realizaciji socijalne prav-
de kroz mogucnost ukidanja vazecih principa drustvene hijerarhije ba-
zirana na ciklicnom konceptu vremena je vrlo stara. Moguénosti njene
recepcije su vrlo razlicite, jer u odredenom religijskom i ideoloskom
kontekstu ona moze dobiti progresivni ili regresivni predznak. Prethris-
¢anski paganski mit o zlatnom dobu prihvatila je i oficijelna hris¢anska
religija, ali je on nastavio da Zivi i u okviru jeretickih ucenja o nebes-
kom carstvu kao ciklicnom ponavljanju vremena. Zamenjuju¢i mitsko
istorijskim vremenom, jereticka ucenja su zemaljsko ostvarenje bozjeg
carstva sagledavala u kontekstu jedne opstije kosmicke revolucije ruse-
nja nosioca dotadasnje vlasti i uspostavljanja idealne drzave jednakih i
novog poretka stvari na zemlji. S druge strane hriS¢anska recepcija
ovog mita o »zlatnom dobu« uklopljena je u mesijansku koncepciju i5ce-
kivanja drugog dolaska Isusa, i uspostavljanje nebeskog carstva pra-
vednika. Ostvarenje mita u dobu velikog blazenstva, realizacija sna o
raju pojmiva je samo nakon zavrsetka odredenog istorijskog perioda,
odnosno nakon zavrsetka istorije. Koreni poimanja ovakvog vremen-
skog preokreta i radikalnog preobrazaja prirode i drustva sezu do sa-
mih utopijskih korena mita koji u neposrednom dodiru sa istorijskom
realnoscu postaju utopisticka nemoguénost. Naime, ukoliko se istorij-
sko vreme pokazuje kao ljudska stvarnost negativnog predznaka iz as-
pekta ljudske srece, onda se kroz projekciju ukinutih vladajuc¢ih pravi-
la, zakona prirode i drustva, vreme koje ¢e doci iskazuje kao sretna bu-
ducénost. Mit o zlatnom dobu pocinje tamo gde prestaje istorija, gde se
zavrsava dotadasnje istorijsko i poc¢inje nadistorijsko vreme. Ovaj vid iz-
laska iz istorije je na¢in njenog ukidanja i prevladavanja kroz aktualizo-
vanu koncepciju zaustavljenog vremena. Liseno moguénosti pravolinij-
skog kretanja, vreme ukinutih istorijskih protivre¢nosti je mogudée sa-
mo izvan istorije. Bozje carstvo na zemlji je nemoguce, kako istice Ber-
dajev, zbog same unutrasnje neostvarljivosti ovakvog projekta. Najvise
5to se moze posti¢i nakon utopistickih istorijskih preokreta je uspostav-
ljanje novih oblika nejednakosti, odnosno o realnosti poznate Orvelove
sintagme o pojedincima koji postaju »vise jednaki od drugih«, Mesijan-
ski projekti o zlatnom dobu u istoriji se ne mogu realizovati jer savrse-
na ostvarenja ovog tipa jednostavno nisu istorijski moguce. Pojedini pe-
riodi srece su samo beli listovi u istoriji, kako veli Hegel, a njihovo pot-
puno ostvarenje znacilo bi ukidanje istorije. Naravno, ukoliko ove bele
listove ukori¢enog »zlatnog doba« razumemo u pojmovima »BoZjeg car-
stva« onda se perspektiva ukinute istorije otvara prema promociji jedne
»bele knjige« Cije totalitarne implikacije ne bi trebalo posebno isticati.
Jer, kako veli Ernst Bloh »Gde je veliki gospodar sveta, nema mesta slo-
bodi, ¢ak ni slobodi — dece bozje i fugure kraljevstva 5to je kao mistic-
no-demokratska prebivala u hilijastickoj nadi. Utopija kraljevstva unis-
tava fikciju nekog boga stvoritelja i hipostazu nekog nebeskog boga, ali
upravo ne unistava zavrsni prostor, u kojem Ens perfectissimum ima
bezdan svoje jo§ neosujecene latentnosti. Opstojanje boga, stavise bog
uopste kao vlastita bitnost, jeste praznoverje; vera jeste jedino vera u
mesijansko kraljevstvo bozje — bez boga. Ateizam je dakle tako malo
neprijatelj religijske utopije da stvara njenu pretpostavku: bez ateizma
nema mesta mesijanizmue. Bitno se razlikujuéi od projekata socijalne
utopije, mesijansko utemeljenje religije vezano je prvenstveno za vero-
vanje u ono sasvim drugo koje izrice negaciju istoriji.

MAGIISKO-MITSKA AURA MESIJANSTVA

I pored svoje magijske atraktivnosti, mesijanski status nacelno
neostvarljivih ideja veoma je bitna determinanta verskog misljenja i po-
na$anja. Budu¢i da se, kako istice Tertulijan, verovati moze samo u ne-
moguce, vera je osnovni preduslov potvrdivanja duda. Verovanje ¢ini vi-
dljivim i realnim sadrzaj tog nemoguceg. Potreba za cudima i ¢udotvor-
cima je najizraZenija u vremenu krize, u doba kada su dotadasnje vode
izgubile mo¢, a ideali nagrizeni vremenom potisnuti na rub drustva.
Sprecavajuéi moguénost rasudivanja, strast za ¢udima je uvek u funkci-
ji dokazivanja neizrecive i razumski neshvatljive istine. Dok je implicit-
na snaga-verovanja sadrzana u moguénosti ¢uda, najsire mase su uvek
davale prednost ¢udu kao ekspliciranoj moéi odredene religije ili ideo-
logije koje su manifestacijom cuda kao najjaceg narkotika nastojale ste-
¢i siroku narodnu popularnost. Zasnivajuci veliki Hristov podvig na ¢u-
du, tajni i autoritetu, crkva je samo usaglasila njegovo uéenje, kako isti-
Ce Dostojevski, sa ljudskom prirodom sklonom odricanju od slobode,
klanjanju i prihvatanju svog hleba iz tudih ruku. Zato autentiéno Hris-
tovo ucenje odbacuje ¢udo u cilju zadobijanja vernika, istiuéi slobodu
vere kao moguénost i na¢in ostvarenja ¢uda. U kontekstu osnovnog ci-
lja otkrivanja smisla sveta isticanje slobode ukazuje na izlinost kako
tajne koja zarobljava tako i postojanja autoriteta. Svojim prvim dolas-
kom u krizno, prelazno doba, Hrist je pokazao svoj bozanski autoritet
poznatim ¢udima izlecenja slepih, kljastih, gubavih i gluvih, ozivljava-
njem mrtvih kao i blagonaklonim odnosom prema drustveno gresnima
i prezrenima. Svojim delima kao neposrednom manifestacijom bozje
volje i moéi on zapravo potvrduje da je onaj is¢ekivani, onaj koji je tre-
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balo do¢i. Njegova pojava i dela u vreme krize su izraz njegove osnovne
misije i preporuke za verovanje u sopstveni eticki preobrazaj kao uslov
izvesnijeg doceka kraja sveta i strasnog suda. Alternativa spasa zadata-
ka je hris¢anskim etosom i slobodom verovanija i delanja. U tom smislu
se ukazuje moguénost pripreme za kraj sveta koji zavisi iskljucivo od
bozje volje. Dan i ¢as drugog dolaska Mesije ostao je skriven coveku ko-
me se otvara mogucnost blagovremenog realizovanja njegovih ljudskih
potencijala. Na fonu ove moguénosti prevladavanja dihotomije nebes-
kog i zemaljskog carstva, iskazana je zapravo kritika paganskih mitskih
koncepcija o periodiénoj, predvidenoj prirodi promena i uspostavljanju
realnosti communitasa.

Eksplicirajuéi nacelo duhovne slobode, hris¢anstvo je afirmisalo
moguénost covekovog oslobadanja od zavisnosti prirode, ali ne i od Be-
ga kao gospodara vremena od ¢ije volje zavisi poCetak nebeskog car-
stva. Neostvarljivost mesijanskog projekta ucinilo je moguéim njegovo
vezivanje za nove religijske ideje i njihove neposredne propagatore.
Vreme pojave hriséanstva obelezeno je, kao to je poznato, izrazenom
drustvenom krizom u kojoj se ¢inio nemoguéim bilo kakav zemaljski
spas. U tim okolnostima staro religijsko verovanje o nebeskom spasiocu
postalo je za}edniéko nadanje §irih narodnih masa koje je zavisno od
drustvenog sloja dobijalo i nesto odredeniju i precizniju formu. Tako je
kod visih slojeva ovaj spasilac dobio epitete nacionalnog junaka i po-
tomka kraljevske loze Ciji je osnovni cilj bio ponovno uspostavljanje iz-
raelske vlasti. Medutim, kod nizih slojeva verovanje u Mesiju prevazila-
zilo je usko nacionalne okvire i dobijalo sire socijalno obelezje. Iskazan
kao covek koji postaje bog, hridéanski Mesija u liku Hrista dolaze¢i na
osnovu poznatih starih proro¢anstava postaje savremenik i blizak oni-
ma koji su dodekali u svojim nadanjima i neprevazidenim zemaljskim
patnjama.

Jedna od bitnih karakteristika mesije je, dakle, verski autoritet
vezan za njegovu harizmu kao posebnu snagu izraZenu u spoju vrlo
razliéitih verskih osobina. Donosilac spasenja je bozji izaslanik Ciji je
autoritet zasnovan na licnoj pozvanosti, obdarenosti i otkrovenju. Svoj
autoritet i legitimitet on zasniva na magijskoj harizmi proizvodenja cu-
da i otkrivanja buduénosti. Medutim, u sklopu novog religijskog ucenja
o spasenju magijski aspekt njegove mo¢i dovodi se u najneposredniju
vezu sa onim ko ga Salje. Proklamujuéi novo religijsko ucenje, on se raz-
likuje od gatara, jer su njegove vizije i predvidanje buducnosti razvijeni
u sistem. Donose¢i jednu novu ideologiju, mesija nudi o¢ekivano spase-
nje koje ispunjava svakog pojedinca integrisanog u jednu novu duhov-
nu zajednicu. Medutim, njegova se magijska mo¢ zavriava primerima
dokazivanja i uveravanja u svoju izuzetnost. Na planu ostvarenja pro-
jekta spasenja i realizovanja bozjeg carstva njegova magijska moc¢ osta-
je u senci njegovih divinatorskih sposobnosti.

Sa antropologkog stanovista, sposobnost ¢injenja ¢uda i divinacij-
ska, prorocka osobina uvida u buduénost, dovodi u vezu donosioca spa-
senja sa tradicijskom praksom vrac¢anja i gatanja. Ali, ove sposobnosti
su samo u funkciji jedne znatno integralnije vizije kao utopistickog pu-
tokaza u bolju, lepsu i sretniju buduénost. Jer upravo tamo gde u pojavi
mesije prepoznajemo ranije magijsko-religijske statusne elemente ot-
krivamo i svu originalnost njegove pojave. Mesijanskim projektom se
nastoji ispuniti religijsko cbeéanje o onom drugom, Zeljenom svetu izra-
zenom metaforom »nebeskog kraljevstvax.

Poznatim magijskim astrolo§kim principom »kako gore, tako i
dole« savrsena harmonija neba se nastoji preokrenuti, spustiti na zem-
lju. Kosmologizirana antropologija iskazuje totalnost ljudske nade u os-
tvarivanje ocekivanog ali neostvarljivog mesijanskog ucenja. Konaéno
Zudo nebeskog kraljevstva ostaje motivator vere u mesijanski cilj i nje-
govu neostvarljivu neupitnost kao religijsku sustinu.

Ne ukidajuéi veé samo potvrdujuci zakon, vera ¢e afirmisati slo-
bodnu volju pojedinaca i njihovu nadu u nemoguce i cudo. Zato su u
vreme nastajanja novih religija ¢udesa uvek u funkciji potvrdivanja
spasiteljeve bozanske misije. Cudesa ¢e se dogadadi i nakon njegovog
odlaska, potvrdujuéi samo utopisticki karakter mesijanskih ideja koje
se mogu dovesti u vezu sa onim apostolskim principom drugog i potpu-
no razli¢itog od principa realnog i moguceg. Ukazujuci na kvalitativnu
razliku izmedu genija i apostola, Kjerkegor isti¢e da novine koje donosi
apostol nisu anticipacija imanentnog razvoja roda, pa zato izvan mo-
guénosti asimilovanja ostaju paradoksalno teleoloski determinirane.
Postoje¢em toku imanentnosti koja ga ne moze asimilovati njihov iden-
titet kao izraz transcendentnosti bozanskog autoriteta je utopisticka al-
ternativa.

METAFORA SPASENJA

Objava ovakvih mesijanskih projekata ne izrazava i potencijalnu
moguénost realnosti jer dolazi izvan nje, od strane boga i prkosi mogué-
nosti razumskog asimilovanja njegovog dolaska na svet. Ovakav »pro-
test protiv imanentnosti« bogopozvanog je specifican kvalitet harizmat-
skog autoriteta koji se ne moze vremenom potrositi, a jedina moguénost
njegovog prisustva ostvaruje se putem vere. Vera je ta koja prosvetljuje
um, pa su zato i metaforicki iskazi jedini na¢in adekvatne komunikacije
sa mesijanskim idejama. Dovodena u najneposredniju vezu sa boZan-
stvom, i njegovom naklono$ctu, mesijanska ucenja svoje sveto pravo raz-
umske neupitnosti zasnivaju na bozanskom autoritetu, a svoje imanen-
tne doktrinarne protivre¢nosti razresavaju ¢inom verovanja u svoju ne-
prikosnovenost. Vera u spas iskustveno neproverivog i neostvarljivog
projekta samo aktualizuje metaforicku realnost njihovog prvenstveno
jezickog dogadanja kao temelja svetog i religijskog autoriteta. U tom
smislu se i postavlja pitanje adekvatnosti razumevanja nejasnih, zago-
netnih i dvosmislenih prorodanskih iskaza koji pruzaju moguénost vi-
sestrukog tumacenja. .

Bududi da se kao metafore ne mogu opovrgnuti, zainteresovani u
njima pronalaze uvek ono zeljeno i potrebno u trenucima ¢itanja. Kriz-
na neizvesnost karakterise, izmedu ostalog, i vrlo izrazeno interesova-
nie ka trazenju i otkrivanju znakova na osnovu kojih bi se mogla otkriti
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izvesija buduénost. Ambivalentne emocije straha i nadanja koje obele-
zavaju osetanja u vremenu krize neposredno su uslovljena neodrede-
noséu prelaznog razdoblja. Zato i nada u spasenje i strah od kraja sveta
izrazava svu ambivalentnost odnosa prema znacima koji nagoveStava-
ju ono &t bi trebalo doéi. Znacenjska opreznost, lukavstvo prorockog
uma iskazuje se i kroz proroc¢anstva o mesiji kao rezultantni nadanja i
ocekivanja u kriznom, neizvesnom vremenu. lako se ne moze pouzdano
utvrditi konkretno znacenje metaforickih iskaza, njihovo usmereno tu-
macenje u kontekstu nastojanja predvidanja dolaska o¢ekivanog je na-
&in uspostavljanja duhovnog kontinuiteta u uslovima raspadanja stvar-
nosti i dominacije realnosti communitasa. Pred ovim izazovom Zivotne
realnosti i simboli se preobrzavaju, funkcionalizuju i prilagodavaju tre-
nutnim zahtevima. Prakti¢noj Zivotnoj istini je potrebna iluzija o ostva-
renju proro¢anstva i prepoznavanju mesije kao spasitelja i iskupitelja.
Uslovljeno potrebom masovnog prihvatanja, konkretno ispoljavanje
ideje spasenja znaci i potrebu za realizovanjem li¢nog spasenja. Impli-
kacije ove konkretizacije su i vezane sa izazovom koris¢enja ¢ula u cilju
uticanja na ¢ula i svest pojedinaca. U tom smislu treba razumeti i mo-
guénost spasenja realizovanjem najveceg soteroloskog ¢uda kroz Zrtvo-
vanje mesije kao kolektivnog iskupitelja greha.

Teznja za ralizovanjem drustvene pravde i materijalisticke ideje o
boljem buductem zivotu ¢esto polazi od bukvalnog tumacenja i primenji-
vanja visesmislenih prorocanstava i metaforickih mesijanskih ideja.
Naravno, kao &to je svaki poku$aj ralizovanja drudtvenih utopija osu-
den na neuspeh, tako se i doslovno shvatanje mesijanstva zavrsava ido-
lopoklonstvom. Vreme krize ¢ini izuzetni atraktivnim ideje mesijanstva.
U doba kada se nema kontrole nad realnoséu mesijanstvo je medij us-
postavljanja komunikacije sa duhovnim nasledem koje se moze razlici-
to tumaciti i primenjivati. Javljanje lokalnih, laznih i negativnih mesija
veoma je indikativno za krizna razdoblja koja obelezavaju svaku epohu,
svako vreme, pa i nase. Zato i svaka generacija sa svojim nevoljama i
neprilikama is¢ekuje i svog spasioca. U tom kontekstu je sasvim uobica-
jena pojava velikog broja laznih mesija poistovecenih sa likom ocekiva-
nog spasitelja. Pojava laznih mesija karakterise vreme pre stvarnog do-
laska spasitelja koji je, navodno, i upozorio da ¢e mnogi u njegovo ime
objaviti svoje mesijanstvo. Izazovu mesijanstva najces¢e ne odolevaju
novi iscelitelji koji afirmiSuci stare tehnike narodne medicine uspevaju
da pomognu tesko bolesnim i neizlecivim pacijentima. Medutim, njiho-
va isceliteljska mo¢ je samo povod samoiniciranju u mesijansku ulogu,
koja, po pravilu, osim prihvatanja od strane onih koji pomo¢ is¢ekuju,
nailazi i na negiranje od strane zastupnika i cuvara postoje¢ih drustve-
nih institucija koje nove mesije dovode u pitanje. Glas o uspesnosti ne-
kog lokalnog iscelitelja brzo se $iri i njegovoj prvobitnoj lokalnoj slavi
daje znatno §ire razmere zbog sve vece lavine hodocasnika usmerenih
ka obznanjenom spasitelju. Kako po ovom scenariju iscelitelj izrasta do
najveteg aktualnog proroka i mesije danasnjice pokazuje i primer Indij-
ca Sai Babe é&ije je uspesno lecenje bolesnika, i ¢injenje ¢uda demonstri-
ranjem parapsiholoskih sposobnosti izraZzenih u materijalizaciji nema-
terijalnog praceno jos uspe$nijim i atraktivnijim propagiranjem mira i
ljubavi medu ljudima.

Nastojeéi da uvere druge u svoju isceliteljsku sposobnost, nove
mesije pokazuju i svoju potrebu za spasavanjem. Javljajuci se esto u
formi religioznih sumanutih ideja mesijanstvo dugevno u formi religi-
oznih sumanutih ideja mesijanstvo dusevno obolelih se iskazuje i kao
neposredna poruka za sopstvenim isceljenjem. Opsednutost mesijan-
stvom posebno je izrazeno, kako smo istakli, u vreme krize, aliiu odre-
denim prostorima, svetim mestima. Tako na primer, izvestan broj turis-
ta i vernika koji posete Jerusalim postaju odjednom neo¢ekivano u
ovom »svetom gradu« Mesije. U potpunosti se poistovecujuci sa Hris-
tom, oni izgledom, 1 ponasanjem nastoje da ukaZu na svoju bozansku
misiju. Propovedajuci svoje sopstveno vaskrsenje, neki od njih i razapi-
nju sebe na krst. Oboleli od jerusalimskog sindroma ovakve Mesije su
najéesce protestanti koji inace do tada nisu le¢eni od mentalnih pore-
me¢aja. Nakon nekoliko dana provedenih u psihijatrijskoj klinici oni se
vraéaju u svoje zemlje i svojim uobicajenim Zivotnim obavezama, cuva-
juci u secanju svoje mesijansko iskustvo kao ugodan i prijatan dozivljaj.

U kriznim vremenima posebno se atraktivnim ¢ine ideje brzog iz-
laska iz nevolja. Zeljni reSavanja svojih uobitajenih, svakodnevnih ma-
terijalnih i socijalnih problema, ljudi nastoje da dodu do neposrednih
zivotnih Ginjenica. Ukoliko su osujeéeni u zadovoljavanju ove potrebe,
onda se oni, kako isti¢e Vilhelm Rajh, predaju u ruke autoritarnom vodi
i njegovoj laznoj zatiti. Spremnost na podredivanje autoritarnom vodi
koji ukidajuéi slobodu pojedinca nudi oslobadanje nacije predstavlja
pristajanje masa na sopstveno porobljavanje, na Zrtvovanje sopstvene
stvarne slobode radi ponudenog fiktivnog nacionalnog oslobadanja.
Masovna psihologija fasizma ukazuje na istorijsku realnost realizova-
nja ovakvog projekta koji je svoje prave protagoniste nasao u licnosti-
ma patoloski opsednutih mesijanstvom. Prihvatanje ovakvih ideja olice-
nih u fagizmu i nacizmu pogodovalo je oZivljavanju mita o nacionalnoj
homogenizaciji i neophodnosti ekspanzije ka novim Zivotnim prostori-
ma koje je samo prethodilo uvodenju sveta u njegov dosad, prema isto-
rijskom paméenju, najcrnji destruktivni ritual. Taj trenutak istorije obe-
lezen osecanjem egzistencijalne krize u kome narod projektuje na svoje
vode osetanja vezana za rodenje je, prema Lojdu de Mozu, upravo ona
psihicka realnost koja prethodi poslednjem resenju rata kao rodenja. Is-
kazana, dakle, u svom negativiiom aspektu u licnostima nacistickih i
fagistickih voda, patoloska opsesija mesijanstvom svojom istorijskom
realizacijom samo je potvrdila svu tragi¢nost doslovnog prihvatanja i
primenjivanja ideje o spasavanju i uspostavljanju jednog novog zemalj-
skog carstva. Medutim nastojanje ka ostvarenju ovog carstva i ukidanju
istorije zapretilo je i potpunom ukidanju sveta, ¢ije je zaustavljanje pred
ambisom samounistenja i stvorilo moguénost njegovog spasavanja.
Spaseni od konaé¢nog nihilistickog cilja, ostaci sveta su mogli zapoceti
ostvarenje svoje istorijske misije njegovog obnavljanja i ponovnog us-
postavljanja novog — starog poretka.




