Панегирик

Свети Сава анђео љубави

Понижен је у нама и Бог и човек, унесрећени смо. Немилице нас убијају и искорењују. Терају нас из овога живота и уживају у мржњи и освети, хуманисти, демократе! Шмрчу свој кокаин и свеједно им је, не само да пропадне једно племе, већ и читав свет. Тај европски хуманизам срозао се испод крволочне звери. На све стране се пале српски храмови и домови, пљачкају се наши манастири и куће. Наш племићки народ постао је стадо за клање. Духовна скученост европско-америчких демократа је отворена само за себе и зато су они на страни неправде. Они се руководе лажима да би оправдали клевету против нас – невиних, а сурово кажњених. Мржња и освета је преплавила Европу и Америку и потамнела је те ионако хладне Западњаке који су се некада звали хуманисти, па нацисти, комунисти, фашисти, а сада се зову мондијалисти или демократе. Пречеста промена имена истог значења само упућује на истрајавање у злу и заблуди. Авај, тај белосветски хуманиста је бесрамно низак и подао!

Овом дивљачком пустошењу наших душа и наше земље, свете вере и светиња наших, претходио је пламен спаљивања св. оца нашег Саве. О, дивне ли утехе: Свети Сава сав гори огњем божанске љубави за душе наше! Он се одавно згадио над пороцима и злочинима овога света и плаче над страдалницима, јер његову децу убијају, сатиру и пале. Рида св. Сава над ратом разореним, опустошеним српским земљама и изопаченошћу духа европско-америчких “миротвораца”.
Љубав је светога Саве нада за све Христове синове мира. А ми Срби, без св. Саве смо бесмислени, неразумљиви и неподносиви! Проклети. Видите ли то изгладнело стадо како хита Првосвештенику Љубави да га благослови, нахрани и напоји. Цела Србија, Црна Гора и друге српске земље остају Црква као заједница Љубави, а св. Сава као Анђео Љубави “светлост запаљена на Светлости која нема почетка” (св. Јован Дамаскин). Тим неугасивим пламеном запаљено је кандило светосавског Српства: О неразорива Небеска Жичо, о неразориви Хиландаре, Студеницо, Високи Дечани, Пећка Патријаршијо, Света Крко... о Царска Лавро на Превлаци Светог арханђела Михаила...О сасуди Љубави, о српска жезла правоверности!

Свети Сава, наш вечни савременик, литургијски ум, још живи у нашим храмовима, манастирима, домовима и душама. Он нама припада, и ми припадамо њему. У овој и свакој невољи наш св. Отац нас теши. У овом сиромаштву он нас храни. У овој голотињи и босотињи он нас облачи и обува. У овој глади, он нам даје цео Небески Хлеб. У овој болештини, он нас исцељује. У св. Сави је Господ Христос, а у Господу Христу су и православни Срби. Зато наш Светитељ са св. Игнатијем Богоносцем с правом може да каже: “Моја је љубав распета и у мени нема чежње која тежи за земаљским, него је у мени жива вода, која у мојој души жубори и шапће: “Дођи к Оцу!” Не радује ме пропадљива храна ни насладе овога живота. Желим Небески Хлеб, а то је Тело Господа и Спаса нашега Исуса Христа, а за пиће желим његове Пресвете Крви, јер је то нетрулежна Љубав” (из посланице св. Игнатија Римљанима). О, св. Сава је одувек, као данас, тражио и налазио само Распету Љубав, јер је био и остао прави божански племић Светога Духа који је сву своју славу претпоставио Љубави. Он нас учи да живимо у Љубави. Он нас учи Љубави. Зар је то ситница? То је све, то је оно највеће! По Богу живети значи волети и у Љубави истрајати до смрти. Е, тај светосавски, божански хуманизам Христов?! Може ли се светом Сави приговорити да није волео људе? Да их није свим бићем и делотворном љубављу волео? Да их није волео све без изузетка? Ево до данас у овој духовној пустињи храни нас изгладнеле и напаја ожеднеле. Ево пролази свим српским земљама чинећи добро свима. Је ли св. Сава икога понизио, увредио и унесрећио? Је ли се склањао с пута просјацима, убожјацима или болесницима? Није ли са свима који плачу, плакао, а сваком ко је тражио, дао? Да ли је из његових светих устију изашла реч мржње на његове непријатеље, противнике и прогонитеље?

У Србији, Црној Гори, Републици Српској, Далмацији, Лики, Кордуну, Банији, Славонији и другим српским земљама и камење говори о Љубави. То је дело св. Саве. По њему љубав је надврлина, крепост сједињења с Богом, зато и страда. Тај Огањ Божје Љубави прожима душу и телу, те вољеног претвара у оног који воли. У томе је врх-врхова светосавске, хришћанске љубави. 

Да, Срби су били елита; више нису! Сада само имају свегрех елите: гордост и завист. Пали су и отпали многи Срби. И одлили су се у племена без свог језика и историје. Господ би рекао: Жао ми је Срба! (Мк 8,2; Мт 15,32). Измучени су и леже као овце без пастира. Но, сигурна је нада у овој утеси! Нека знају сви Срби да благодат долази после покајања, нека знају да радост долази након искушења, нека разумеју да без богољубља нема братољубља, нека схвате да дубином свог свенародног пада можемо измерити дубину своје свенародне светости. Ево Србину лествице за рај! Најпре самог себе љуби. Христа у себи, Бога у себи љуби! Храм Светога Духа у себи љуби! Ево ти Србине милости божанске! Дај се Богу, па живи и умри као и сви твоји оци и праоци. 

Помози Бог, предраги Црногорци!

Повредили смо љубав према себи, гордећи се. Род српски у Црној Гори који пориче св. Саву као свога Оца остаје у тами, копилански, неплодан, јалов, лажан и вечно проклет! Проклетство и јесте самопорицање.

Хваљен Исус, драги Хрвати!

Истина ће и вас и нас ослободити (Јн 8,32)! Повредили смо љубав према вама, гордо чинећи вам многа добра без расуђивања. 

Merhaba, мили муслимани!

И према исламу, чиста љубав – Rabi'a, у одрицању је и води Богу и брату. Мухамед је гајио велику љубав према Христу и признавао га за Најузвишенијег. И више од тога, веровао је да је Приснодјева Марија непорочна. Повредили смо љубав према вама и Турцима, презирући вас као потурчењаке.

О покајмо се, предраги синови и премиле кћери св. Саве, будимо браћа браћи, да би несагориви Светитељ наш и данас у наше душе унео Љубав, у наше богољубиве и братољубиве душе. Свети Сава је наш позив и призив на живот деце Божје и он нас сазива као Цркву Христову. Он је зов на светачко богољубље и јуначко братољубље. Он до данас говори сваком Србину да мора надмашити самога себе и постати подобан Богу и брат сваком човеку. Ако послушамо свог вечног Пастироначалника по целом свету ће се тражити наше српско страдање, изгарање и трпња као најверније пријатељство. Набујаће Јордан нашег светог крштења и спраће све увреде, клетве, претње, клевете, прогоне и понижења. По целом свету ће се одрицати од мржње и освете, подвала и лажи, оптужби и казни. Косово ће заувек остати наш свети Сион и наша молитва за љубав божанске благодати. Род наш ће просијати Светлошћу.

Човекољубиви Господ Христос у св. Сави Српском узео је обличје слуге да би Србина учинио великим, да Србе људски љубе и да их научи да они један другог и сваког човека братски љубе! Амин.* 
Двадесетогодишњица смрти оца Јустина

Снага монашког достојанства

Заиста нема у календару наше свете Цркве, а дуго неће ни бити, лепшег, светијег и ученијег Србина – нашег савременика, чија је дубина бескрајна, ширина неизрецива, а целомудреност баш подвижничка. Као господар своје снажне осећајности, био је строг према себи, а као духовни отац и правичан и строг. У ствари, настојао је да нас, своје синове и кћери, прекали у личности далеке свакој слабости и мекопутности. Упркос светосавској стриктности и мужевној опорости, зрачио је здравом очинском благошћу.

Заиста је име знамење. Као и свети мученик Јустин Философ (166), преподобни Јустин Ћелијски (1979) је тип Божјег пријатеља облагодаћене интелектуалности, веома ученог монаха-песника који живи своју теологију, философа који размишља о смислу живота и последицама узрока свих ствари и чудесног теолога чије ће богословље као песништво одушевити само непосветовњачене богослове али и најстроже и најизбирљивије сладокусце лепе писане речи. Обојица Јустина одају личности са високо класичном културом. Други, Ћелијски, покретачка је снага духовне обнове моћне јакости, коју ублажава сабраност омолитвљеног срца и монашко достојанство, те и облагодаћени ум и воља по Богу свеца у Цркви задњих времена. Свети отац наш Јустин, сјајне успомене, јесте светац оригиналне светости која је као спасоносна добродошла нашем времену и нашем менталитету. Насушно нам је потребан његов идеални лик из ког сија светлост таворска – сам Господ Христос, као очевицима и сведоцима Христовим. Он ће, у своје време, и наш род и наше доба оживотворити непресушним надахнућем у вери светих отаца и мученика за веру од које је и сам живео. А има и чиме као светопавловски Христософ и ненадмашни зналац духовних тајни, ма како био оспораван од неких савременика.

Све су Јустинове књиге на Богочовечанском путу и као вечна јеванђељска наука и као вечна писана уметност, али и као елитна школа српског језика и православне духовности. Мада високе патролошке мудрости, духовни је наставник како простих душа, тако и духовних племића. Иако је написао позамашне томове књига, мало је написао, јер су му све богословске творевине написане за вечност. Његова дела одају писца великог талента и, мало је рећи, генијалности. Ускоро ће она бивати све живља, као да све више и мудрије говоре, надахњују и одушевљавају. 

Прожет Духом светог апостола Павла, нарочито се посветио и уронио у његову “узвишену науку Исуса Христа”. Такође, ревностан попут Апостола, постао је свима све, е да би нас све придобио за Христа Господа. Био је заиста сушта ревност, сав је горео за Божју ствар. Зато је неуморно, павловски, подизао наш опали дух и враћао нас првобитној жаркој горљивости.

БЕСЕДЕ ОЦА ЈУСТИНА
(Преп. Отац Јустин: Празничне беседе, књига 1, том I Сабраних дела у 30 књига, Наследници Оца Јустина и ман. Ћелије код Ваљева, Београд, 1998., 486 стр., поговор “Реч о Беседама Оца Јустина Новог (Ћелијског)” Епископа Захумско-херцеговачког и Приморског Атанасија, стр. 481-4)

У овој првој књизи сабраних дела и првом тому Јустинових беседа аутор и приређивач епископ Атанасије захумско-херцеговачки и приморски с браћом, сестрама и сарадницима, хронолошки нас воде кроз највеће православне празнике литургијске године и уводе у најприсније органско јединство с Црквом и са свима заједничарима Светог Духа (П. Кор 6,4-7). Отац Јустин, изврсни богословски песник и Богом надахнути проповедник, овом књигом преписа магнетофонских записа својих беседа нуди нам пут повратка к себи, правослвљу и продубљивање духовне обнове те и монашки начин сабирања у хришћанску заједницу око “Свете хране” вере отаца наших.

Свети Авва, како смо звали Оца Јустина, с правом сматра да смо обузети, заробљени, односно да смо постали зависници неке искључиве страсно одабране вредноте којој смо се одали, па смо тако постали неспособни за свет виших вреднота и виших стварности. Постали смо, како је волео да каже, “духовни наркомани”. Зацело, ми његови савременици не поседујемо вредноту, већ она поседује нас и обузима нас, па тако постајемо неспособни за примање више реалности и неосетљиви за духовне благодати. Зато ћелијски класични црквени беседник позива срасле са Црквом, у молитви и посту, да се окупе око “живе воде” (Јован, 4,5-45), односно најјаче човекове чежње за вечним животом и да утаже ту своју жеђ за бесмртношћу. Ради тога ове беседе могу да послуже не само за монашко лично духовно усавршавање, већ и као поуздана нада и оправдање очекивања световњака у Цркви као “жетеоца” који “сабирају плод за вечни живот”.

Очигледно Отац Јустин није писао проповеди, па се стога понавља у свештеним оглашавањима из године у годину и када то сам неће, ношен светим заносом. Као што је већ речено, ради се о преписима проповеди из оставштине знаменитог проповедника, а не о дорађеним и студиозно припремљеним проповедима за штампу, па зато у њима има доста недоречених места означених са три тачке, напомену приређивача да су “нечујна на траци” или да су додата по смислу или маниру аутора. Будући да се ради о недопеваним песничким творевинама можда би била целисходна лака језичко-правописна лектура, с тим да садржај не буде диран.

У Јустиновим проповедима по Минеју, не баш сажето је изнесено оно главно што може све занимати. То значи да су беседе неприлагођене за читаоца лишеног основне верске културе и нису произнесене на лаган, поступан и прикладан начин омилитке, мада пружају јасан и сигуран наук као “јаку храну” коју би требало да куша сваки образован хришћанин с обзиром на верско-морални дилетантизам наших најкултурнијих људи. Ово позамашно проповедничко благо чине уствари разговори Оца Јустина с Богом као једина православна теологија. Будући да су ти разговори могућни само песнику, разумљиво је што ће присталице схоластике у православном богословљу остати огорчени на непријатељској страни преподобног оца нашег Јустина Ћелијског.

У поговору овог издања, корисну “Реч о беседама Оца Јустина Новог” написао је приређивач, уважени теолог, епископ Атанасије Јевтић.

Свима који се одваже да проучавају Јустинове беседе препоручујемо да се користе Новим Заветом (превод комисије Св. архијерејског синода СПЦ), јер су многа места из њега цитирана.

Обнова Светиларе

Култ св. Илариона Великог

Свети Иларион Велики (291-371) слава је области Бококоторске 

и Дубровачке епархије

Велико побожно поштовање св. Илариона Великог редовно бива на духовним пределима грчког, коптског, јерменског, па и руског језика, међу православенима и међу дохелкидонцима. Нарочито величанствени спомендани тог знаменитог палестинског духовног сина св. Антонија Великог светкује се у местима и крајевима где је светац Божји боравио и подвизавао се, као на пример на Кипру и у области Црногорско-приморске митрополије и у Далмацији.

И уопште, међу благочестивим Кипранима, Дубровчанима, Даламтинцима, Бокељима и другим православним крајевима је раширена слава и омиљено је одавање части том и кипарском, али и далматинском, дубровачком и превлачком свецу и чудотворцу.

У неким крајевима православне Далмације и Дубровника са предграђем сачувала се успомена на угодника Божјег ког су одувек српски звали Свети Илар или Свети Иларије. Границе побожног поштовања овај светитељ је одредио сам, живећи у тим крајевима и местима.

У неким местима Сицилије, као и у Француској, у дурвелу, такође је очуван Иларионов култ. Благи дан Светог Илариона биће нарочито свечано прослављан и на Превлаци св. Михаила на којој је светац вероватно боравио.

У Српском патријархату побожно поштовање св. Илариона Великог је било помало занемарено, као што се не гаји ни побожно поштовање ни других знаменитих оснивача источног монаштва Антонија Великог, Пахомија Великог и других. Веома дубоке изразе поштовања св. Илариона Великог дугујемо св. Сави и преподобном Јустину Новом.

Да је св. Сава мислио на свештено почаствовање овог свеца види се баш у томе што му је било драго име које је пред анђелима, људима и историјом, наденуо првом зетском епископу Илариону. Светом Авви Јустину дугујемо дивни превод житија Иларионовог од преподобног Јеронима Стридонског из Далмације. Врло је вредна спомена и фреска оснивача палестинског монаштва у Старим Нагоричанима, којом су Срби прославили светога.

А изнад свега уверени смо да ће оживљавањем Превлаке св. Михаила васкрснути и светковање Светог Илариона Великог као небеског заштитника области епископија Далматинске и Бококоторско-дубровачке.

Преподобни Иларион Велики, православно монаштво у Далмацији до св. Саве 
и бенедиктински ред

– монастириолошки оглед –

Увод

Историја европске – а по мери њеног утицаја на свет – и историја светске цивилизације показују се добрим делом као повест монаштва. Овај монастериолошки оглед, у ствари, само је покушај да се изрекне до краја оно што је остало недоречено у одговору на питање о континуитету православног монаштва у Далмацији. У црквеном погледу, сва ромејска Далмација, која је повезивала Исток са Западом, Азију са Европом, била је окренута Истоку, и то од апостолских времена светих Тита и Ермија, да би и касније остала под јурисдикцијом цариградског патријарха. Такође, Далмација касније постаје гранично подручје различитих духовних светова, православног и римокатиличког, а потом и оног исламског. Запад је ради политичке контроле настојао да се домогне подручја Илирика, у чији састав је улазила данашња Далмација, као и већи део бивше Југославије.

У доба светог Бенедикта Византијом влада Јустинијан (527–565), који привремено враћа под своју управу Африку, Корзику, Сардинију, Италију и део Шпаније. Упркос томе, већ у то доба почињу да сасвим очигледно слабе духовне везе између хришћанског Истока и Запада. У 7. веку Исток под навалом ислама губи Египат, Сирију и део Анадолије, те муслимани почињу да контролишу Средоземље. Византијско царство је тада присиљено да се бори на два фронта, на овом јужном, муслиманском, али и на северном, словенском. Наиме, Словени се масовно не насељавају на Балкану пре краја 6. века, а Срби и Хрвати долазе овамо управо у 7. веку. Око 670. или 671. године Фарлати датира прво крштење Хрвата, који су се убрзо опет вратили у многобоштво.

Почетком 9. века Византијско царство се граничи са абасидским царством у Малој Азији на линији повученој од Тарса до Трапезунтског залива. А у Европи је византијско подручје сведено на Балкан, односно: на Далмацију (целу јадранску обалу), Македонију, Тесалију, Беотију и Атику. По језику, вери и уопште по култури оно је добрим делом грчко. Државни језик је грчки, у војсци се команде издају искључиво на грчком, језик Цркве је од самих њених почетака – грчки. Може се поуздано тврдити да је велики број средњевековних манастира у Далмацији изворно био грчки, односно византијски.

У прилог томе говоре следеће повесне чињенице:

1) 374. године се са св. Јеронимом дописује монах Антоније из града Емоне (Aemona), можда данашњег Новиграда, који се од 6. века јавља под именом Неаполис, и од тог доба па до половине 8. века спада у подручје равенског егзархата, коме је припадала Истра и у коме су били бројни грчки манастири. Данас се као такви помињу манастири Св. Јована Крститеља код Пореча и Св. Андреја Првозваног код Ровиња.

2) Папа Симах 512. године упућује писмо и архимандритима (archimandritis) из Далмације, Дарданије и Дакије позивајући их да раскину везу са цариградским патријархатом.

3) На Брачу, у ували Ловренчини, на рушевинама византијског манастира из 5. или 6. века касније је подигнут бенедиктински. По називу увале се претпоставља да је онај претходни био посвећен св. мученику и архиђакону Лаврентију.

4) Утврђено је да је концем 6. и почетком 7. века постојао манастир поред василике св. Петра у Црквинама, надомак Солина крај Сплита. Овде је нађен натпис неког црнорисца Петра, који је био служитељ оне цркве.

5) Један безимени далматински монах бележи да је св. Донат (Солински, 8/9. век)  од раног детињства избивао по манастирима.

6) Најпознатији православни манастир словенске провенијенције подигао је хрватски кнез Трпимир, родоначелник хрватске владарске династије, средином 9. века у урвини потока Рупетина, на степенастом обронку брда Козјак. На каменом фрагменту лука урезано је PRO DUCEM TREPIME(RO).
 Ту је нађена једнобродна василика с полукружном апсидом. Овај локалитет сељаци у Далмацији зову Манастирине.

7) На острву Једро надомак Солина налази се манастир Пресвете Богородице. Ту су пронађени остаци епитафа краљице Јелене, жене Михаила Кријесимира II. Јеленин задужбинарски епитаф поставили су монаси који су се старали за крипту далматинских владара и по типику непрекидно вршили службу Божју. По свој прилици да се Јелена, како је био обичај на Истоку, овде замонашила као обудовела племкиња, те је ту и сахрањена 976. године.

8) У Пољачким Јесеницама, у пределу Супетара на Брачу, откривени су остаци тробродне василике. Њу је саградио Сплићанин Петар, син Черног, и око ње су дограђени манастирски конаци. Манастир је био посвећен св. Петру, а налазио се у месту Село.

9) По народном предању архимандрија Св. Григорија у Врани крај Биограда на мору била је грчка и касније ћирилометодијевска, далматинска. После епидемије куге преживели монах одлази у манастир Св. Козме и Дамјана на острву Пашману и обнавља га.

10)  У 9. веку је постојао манастир св. Мојсија код Солина, с највећом познатом далматинском црквом. Слављење старозаветних пророка је било раширено углавном на Истоку.

11)  Код цркве Св. Петра у Прику, у близини реке Цетине, такође је био манастир. 

12)  Поред старе цркве Св. Козме и Дамјана у Каштел-Гомилици код Сплита постојао је манастир који спомиње Трпимир 852. године овако: coenobium sanctorum martyrum Domni et Anastasii, Cosmae et Damiani.
13)  Сви ти манастири су сигурно били грађени и уређени по египатско-палестинским узорима. И то не само пре велике сеобе народа, него и касније, јер је јадранско море од 7–9. века углавном било под превагом византијске власти, те је сматрано грчким језером. Дон Иван Остојић наводи да и данас хрватско становништво на приморју показује места где су живели “грчки фратри”. Ту спадају и следеће цркве идући са севера ка југу јадранске обале и приобаља.

1. Св. Климент Римски и Св. арханђео Михаило код Пуле;

2. Св. Петар на острву Цресу;

3. Пресвете Богородице и Св. Амвросија у Нину;

4. Св. Ефимија на Дугом отоку;

5. Св. Јована Крститеља у Трогиру;

6. Св. Николе на Марјану изнад Сплита;

7. Св. Андреја Првозваног на Пучини код Дубровника;

8. Св. арханђела Михаила на Превлаци код Тивта;

9. Св. Арханђела на реци Лиму;

10. Сабора св. арханђела Михаила источно од Бара;

11. Св. Викентија у Светвинчету у Истри

12. Св. Недјеље код Барбана у Истри

13. Св. Јаков, Св.Антоније и Св.Катарине код Барбана

14. Св.Јован Крститељ на Лопаду

      15. Далматинско православље осведочавају и сачуване византијске фреске које потичу из 11, 12 и 13. века, а налазе се идући са севера ка југу јадранске обале и приобаља у следећим црквама:

1. Пресвете Богородице (у звонику) и Св. Тројице (касније Св. Доната) у Задру; 

2. Успенија пресвете Богородице у засеоку Срими код Шибеника;

3. Сошествија Св. Духа у Сплиту;

4. парохијској у Хумцу Доњем у близини Љубушког;

5. Св. арханђела Михаила у Стону на острву Пељешцу (ктитор је кнез Михаило Војислављевић);

              16. Најважнији остаци прошлости сачувани су у локалном језику, у терминологији. Навешћемо само део назива који су у употреби до данас, а ради се о српскохрватским позајмљеницама из грчког језика:

1. таква је пре свих реч манастир која је у живој употреби како код римокатолика, тако и код православних у Далмацији најчешће у метатезом измењеном облику као намастир. Новија, хрватска кованица самостан није у живој употреби.

2. у Далмацији се се за монаха  користи реч калуђер, калугер, калујер, а обе су доцније позајмљенице непосредно из грчког; у приморским крајевима се каже: колудар и колудрица (за монахињу), што је старија позајмљеница посредством далматороманског; у далматинској забити се користи израз кале, и код православних и код римокатолика, а очигледно је тепање (хипокористик).

3. предели у Далмацији имају имена која воде порекло од наведених позајмљеница из грчког:

1. Колудрац је манастир који је некад постојао у Шумету код Дубровника (Колудра је село и манастир код Мојковца); Колудар је кут на Вису и рт на острву Цресу, а Колудрт је у Лумбарди на Корчули; Колудар Долац је и на Хвару и на Брачу, Колудров долац – на острву Шолти и на планини Свилаји, Колудрова дуж код Богомоља на острву Хвару;  Колударје  се налази испод Клиса и на острву Шипану; Колудрац је предео крај Дубровника; Колудровац је положај у пољу на подручју Каштел-Новог код Трогира; Колудровице је село у Истри; Калудар(а)ц је острвце, шкоље са северозападне стране луке Малог Лошиња; Колудрица је провалија на Пакленим острвима пред градом Хваром; Калудрица је урвина, шпиља на Шипану; Колудричко се налази на острву Угљану; Колудричке Солине су у Заблећу код Шибеника; 

2. Калуђерско поље и Калуђерска дражица су на Шипану, Калуђеровина – у Радовићима у Боки   

3. од далматороманског лексичког остатка monisterium воде порекло следећи чакавски топоними: Мостир на острвима Силби и Брачу, и на засеоку Срими, те у Јадровцу југоисточно од Шибеника; Мојстир на јужној обали Пукљанског језера изнад Шибеника;

4. од Манастирина најпознатије су оне у Солину;

5. на пустињачка станишта, еримиторије, указују следећи називи: Ремета на Брачу, Реметић на острву  Каприју код Шибеника.

Βίος ’αγγελικός – анђелски живот

Стари завет је историја позива Божјег народа, али изузетно и појединаца, као што су назиреји, есени, терапеути, али и патријарси, пророци, свештеници по реду Ароновом и левити. У Новом завету Бог понаособ позива апостоле, учитеље, проповеднике, чудотворце, ђаконе, ђаконисе, удовице, свештенике, али и монахе. Сви ти позиви су унутарњи, а одзивање је чин поновног изворног или новог стварања (κτίσις), те су сви позвани – “ново стварање” у Христу, па је тако позив (κλη̃σις), у ствари, најдубља тежња бића. Већ око 1750 година постоји монашки живот у високом духовном набоју и врло битном континуитету. Зато је монаштво и једина права мера хришћанске цивилизованости.

Монах тражи и налази јеванђелску пречицу да се одрекне од три похоте, “од похоте тјелесне, и похоте очију, и надмености живљења” (1. Јн 2,16), или речено савременим језиком, монах се одриче жудње за уживањима, жеље за поседовањем и воље за моћи и независношћу. Та лишавања, у ствари, за монаха значе оздрављење, односно излечење од природног егоизма, природног порива за потомством и од природног разума. Ово монашко троструко одрицање поспешује бујање и процват Оцу сасвим предане, самопожртвоване и несебичне, једине праве, синовске љубави. Монаховати значи бити у Очевој љубави, што значи бити слободан, бити ослобођен од свега ограничавајућег за ту бескрајну и вечну љубав, односно за њену божанску свесилу, па самим тим – у смислу новозаветне аристократије – и царевати! Монашко одрицање је жртва која ослобађа, па се зато монашки живот од његових повесних почетака сматра другим крштењем које се даноноћно живи. Монаси се искључују из световног живота ради христолико непосредније и присније синовске љубави према Богу и ради прочишћавања срца лишавањима и одрицањима, односно – подвизима. 

Они својом бескрајном љубавном преданошћу надилазе живот у свету, па су самим тим крајњи, есхатолошки знаци, светионици, жиже љубави у Синовљевом сабору оних који су Оцу у љубави верни, у Цркви Христовој, у којој се од Оца – који је напросто свеочинско, беспочетно и вечно, божанско љубавно биће (1. Јн 4,8) – стиче вечни живот посредством откровења Његовог Јединородног (Јн 1,14) љубљеног Сина (Мт 3,17), и то у Очевом Светом Духу љубави (Рим 5,5), чијом пуноћом је једини превечно помазан Син, те је једини прави и потпуни Помазаник – Месија – Христос. Св. Јован Златоусти каже да у том животодавном љубавном савезу са Оцем кроз Сина у Светоме Духу монаси стичу духовно девичанство, а оно отвара пут до циља, до савршенства љубави према Богу и ближњима. Приповеда се да је св. Григорије рекао да се монах венчава чистотом, мудрошћу и стидом. Све “обећање”, “заклетва” или “завет” монаштва је у она три јеванђелска одрицања. “Као што огањ ужарује гвожђе, тако благодат усијава душе”, каже св. Кирило Јерусалимски. Тако дубока љубавна одлучност, која треба да истрајава кроз цео живот, а каква је монашка, није могућа без вечне божанске љубавне благодати као Божјег одговарајућег уздарја за човеков одзив пун љубави на Божји родитељски љубавни позив. Тако кад она благодат љубавне истрајности изостане – бива да монах спадне на извесно фарисејство, баш зато што се претходно није свесрдно одазвао благодатном савршенству светодуховне синовске љубави откривене у Христу.

“Али долази час, и већ је ту, када ће се истински богомољци клањати Оцу у духу и истини, јер Отац тражи да такви буду они који му се клањају. Бог је дух; и који му се клањају, у духу и истини да се клањају” (Јн 4,23–24). У овим јеванђелским речима описана је тежња ка духовном савршенству, јеванђелском идеалу који и јесте монашки, подвижнички пут. Монах ћутке, у ствари, критикује нецрквене духове у Цркви. Одричући се од света, он бежи у побожну самоћу планинских пећина и гудура, колиба и столпова, празних гробница и рушевина многобожачких храмова. Тако је египатска Тиваида постала колевка хришћанског монаштва. Из Египта монаштво се шири по суседним земљама: Сирији, Либији, Палестини, Синају, Месопотамији, Сицилији, Далмацији и Кипру. Св. Пахомије Велики (око 292–347) је први написао неколико правила монашког живота, а св. Василије Велики (330–379) их је, као дужа и краћа правила, заувек уобличио као устав монашког општежића. Управо са св. Василијем монаштво дефинитвно ступа, не само у уже подручје хеленске цивилизације, већ и оне ромејске, римске, западне. Тако св. Мартин у Туру, у Галији, оснива славну архимандрију Лигиже (Ligugé). Свети Амвросије Милански је сматрао врло важним епископским задатком да јавно, не само подстиче младиће и девојке на монаштво, већ и да их позива на то у име Господње. Запад је с египатским монаштвом упознао и св. Атанасије Велики када је 340. године бежећи од аријанаца доспео у Рим. Из Рима и Галије монаштво се раширило у Ирској. Ирску многи с правом сматрају земљом класичног, египатског монаштва на Западу. То световасилијевско монаштво се даље раширило међу народима Велике Британије, али и међу Францима, Бургундима и Лангобардима.

Сва је прилика да су први солински епископи били монаси. То се са великом вероватноћом може рећи за епископа Венанција (око 250–257), јер житије овог светог мученика вели да је био монах у манастиру Светих Козме и Дамјана на острву Пашману. Слично се може претпоставити и за чувеног солинског епископа Исихија (405?–426), који је био на гласу и као љубитељ монаштва, будући да је у његовој области живело много монаха. Из неког рескрипта папе Зосиме (418) дознаје се да Исихије пита како се ваља владати према монасима којима се журило да буду рукоположени. Јероним, око 405. године, хвали свог богатог познаника Јулијана, зато што подиже манастире по далматинској обали, па му саветује да се и сам замонаши. Од св. Јеронима сазнајемо да су далматински монаси били образовани људи, па међу њима посебно хвали свог земљака Далматинца и исписника Боноса, Бонифација.

Св. Василије је патријарх монаштва и на Истоку и на Западу. Његово Велико правило било је за свагда опште прихваћено од монаха и у Азији и у Европи, без разлике. И друга његова дела, као што су О Духу Светом, Коментари на Исаију, Аскетика и Подвижничке беседе остала су до данас омиљени уџбеници монашког живота. Св. Василије је био дубоко монашка душа, па су му и сва дела душекорисна и практично поучна за живот по Богу, те погодна за унапређење у монашком самоусавршавању. За њега је манастир “кућа молитве”, али и “испитивање савести”, “морална озбиљност”, “очишћење срца”, “духовна мудрост и расуђивање”, те “надметање у врлинама”. Манастири су и у историјском смислу покушај да се досегне заједништво раног хришћанства. “а сви који вјероваху бијаху заједно и имаху све заједничко” (Дап 2,44). “Међу њима нико не бјеше у оскудици, пошто сви који имађаху њиве или куће, продаваху и доношаху пред ноге апостолима; и тада се све то дијелило свакоме према његовим потребама” (Дап 4,34–35).

Монаштво се и до данас препознаје у овом хришћанском комунизму, у овим плодовима одрицања, али оно се препознаје и у сваком истинском хришћанину по оној борби између Бога и света, а која је, у ствари, носталгија просвећених земљаних за Небеским Јерусалимом. Сваки истински хришћанин је јединка, монах у овој небеско-земаљској саборности, у црквеном заједништву. Сваки се прави хришћанин угледа на пророка Илију, не само због тога што овај остварује пралик крштења светодуховним огњем, већ и због тога што је пророк Илија и последњи предзнак Другог Христовог доласка, Парусије, “у последњи дан” (Јн 6,39–40,44, 54; 11,24), “на свршетку света”. Дакле, нашу хришћанску цивилизацију дефинише превасходно монаштво, и то оно које је у малом Небеском Јерусалиму, Граду Божјем, у манастиру. У приземној равни монаштво се борило за самосталност Цркве у држави, против симониста, антицрквеног лаицизма, индиферентизма, клирикализма, црквеног каријеризма, а понекад се жестоко супротстављало царској власти, патријарху, епископу или световном свештенству. У народу је због те праведне борбе само расла омиљеност монаха, као и њихов углед и утицај.

         Континуитет монаштва од почетка 3. века до св. Саве Српског

· половином 3. века – св. Павле Тивски (229–342);

· око 270 – св. Антоније (251–356) се повлачи у египатску пустињу;

· 4. век:

· св. Иларион (291–372) утврђује монаштво у Палестини, Далмацији Сицилији и на Кипру;

· св. Макарије Велики, Египатски, од своје 30. у египатској пустињи (300–390);

· св. Амвросије Милански (339-397), песник монаштва на западу, "даје вео" девственицима у градовима своје свештене епархије Милану, Пјаћенци, Болоњи и Ђенови. (на приговор да уноси раздор у породице монашећи многе, да наноси штету јавном благостању, односно проређивању становништва, монашећи хиљаде својих епархиота, светитељ одговара да се популација управо увећава где су монаси бројни и обрнуто);

· 360. св. Мартин Турски (316–397) оснива архимандрију Лигиже (у ондашњој северозападној Галији, а данашњој Француској);

· Велика правила св. Василија Великог (330–379); он утврђује монаштво у Кападокији;

· прва половина 5. века: 

· св. Меланија (382–439) оснива манастир у Јерусалиму;

· развитак монаштва на архипелагу Лерен  (Lérins) у јужној Галији

· 416. св. Јован Касијан (око 360-435) оснива манастир у јужној Галији (Марсеј), те пише Првила палестинских и египатских општежића и Разговоре отаца;

· 432. као мисионар у Ирској св. Патрикије Ирски (385–461);

· друга половина 5. века: 

· 483. св. Сава Освештани (439–532) оснива манастир Мар Сава код Јерусалима, да би касније написао правило монашког живота;

· прва половина 6. века:

· монашко правило Кесарија Арлског (око 470-542) у јужној Галији;

· око 540. монашко правило св. Бенедикта Нурсијског (око 480 – око 550), уџбеник монашког живота, а не устав (око 525. основао манастир у Монте Касину на пола пута између Рима и Напуља);

· 7. век:
· половина 7. века: св. Јован Лествичник (око 570–650) као игуман манстира св. Екатарине на Синају пише монашки уџбеник Лествицу;
· св. Исак Сиријски (прва четвртина 7 – почетак 8. века) написао је око сто беседа о духовном животу и подвижништву;

· 798 св. Теодор Студит (759–826) прелази у манастир Студион у Цариграду и даје му устав, уџбеник монашког живота;

· у 9. веку се развија монаштво на Богородичино-арханђелском архипелагу код Тивта (Бока)

· крајем 9. века св. Климент Охридски (†916) оснива манастир у Охриду;

· почетком 10. века св. Наум Охридски оснива манастир на јужној обали Охридског језерa;

· у првој половини 10. века св. Јован Рилски заснива манастир у бугарској планини Рили (876–946)

· у 11. веку св. Прохор Пчињски подвижнички живи у пештери Нагоричанској и на планини Козјак, изнад реке Пчиње;

· св. Сава Српски (око 1174–1235) 1199 обнавља Хиландар на Светој Гори као српски манастир и даје му типик, а посебан испосничкој ћелији у Кареји; 1219. успева да оснује аутокефалну српску архиепископију;

· у 13. веку св. Петар Коришки монашки тихује у једној пећини на падинама Шаре изнад села Корише, код Призрена, а око њега се окупља велики број монаха и настањује се у околне пећине.

У православном монаштву је најважнији управо приказани континуитет светодуховног предања које уобличава монашки живот. Будући да је оно јединствено, немогуће је рашчлањавање монаштва које живи по њему на посебне редове, јер би се они својом посебношћу искоренили из изворног светодуховног јединства, те тиме самопорекли.

У прво време монаси нису чинили део клира. Само мали број монаха је рукополаган. Тек од 8. века епископи се искључиво бирају између монаха. Од кандидата се тражило (наводи се у старим списима који су нађени у Далмацији) најпре правоверје, морално достојанство и високо богословско и световно образовање. Управљање манастирима је било поверено игуманима, који су се звали архимандрити (чувари овчарница, чувари овчјег тора). Главна монашка дужност била су дневна и ноћна богослужења. Већ првобитни обред монашења је укључивао стављање вела, панакамилавке, односно венца, венчане круне или “кациге спасења”. С обзиром на то да тај вео потиче из Египта, сигурно је био бео због жарког поднебља. Тај знак монаштва спомиње св. Амвросије као уобичајен у његовом времену, јер монашење је, у ствари, венчање, нераскидиви љубавни савез са Истином (Јн 14,6), са самим бивствовањем божанског бића. Највероватније је обичај надевања новог имена на монашењу млађи. 

У време иконоборства неки манастири су били затварани, а некима је било забрањивано да примају искушенике, такође су протеривани и монаси који су се супротстављали иконокластима, као, на пример, велики учитељ монаштва Теодор Студит. Но, све то је само доприносило омиљености монаха у народу Божјем. Концем 8. века и у првој половини 9. века следи опоравак монаштва, о чему сведочи управо манастир Студион у Цариграду, којим је руководио св. Теодор.
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Преп. Иларион Велики, патријарх далматинског монаштва


У развоју европских народа до сада је остао не само непроцењен велики допринос св. Илариона († 372) монашким заједницама у Далмацији, већ је занемариван, а можда и намерно превиђан, па изворно далматинско монаштво које потиче од њега – још није истражено, већ је утопљено, и то без трага, у “бенедиктински ред”. “Нови живот добило је далматинско калуђерство доласком у Далмацију св. Илариона”, оцењује Никодим Милаш. “За св. Иларионом су пошли многи жедни и гладни живота по Богу. Опитани и славни пустињак био је, као велики учитељ и светило духовног живота, широко прихваћен и усвојен.” Овај суд угледног научника и епископа није резултат проучене делатности св. Илариона у духовном развоју само наше обале, већ и Европе, па је тако путоказ истраживачима раног, египатског монаштва у Далмацији и средњевековног бенедиктинског.


Најважнији разлог Иларионовом путовању под старост и његовом боравку у Далмацији је сузбијање аријанства, које је било узело маха у земљи апостола Павла, Тита и Ермија. Поред тога, хеленски многобожачки херој Асклепије је у то доба још увек имао велико светилиште у Епидауру (данашњи Цавтат југоисточно од Дубровника). Св. Евсевије († 371), епископ верселијски?, савременик св. Илариона, боравио је у исто време  у Далмацији када и славни Палестинац. Он сведочи да је св. Иларион слављен као патријарх далматинског монаштва, али и да је дошао да у нашим крајевима лечи ране које је отворило аријанство на телу Цркве.

Нешто млађи, али не мање знаменит наследник иларионовог духа био је св. отац и учитељ Цркве св. Јероним (340/50–420), писац житија Иларионовог, родом из Стридона на граници између Далмације и Паноније (можда данашње Босанско Грахово), а духовно рођен у палестинском завичају св. Илариона, у Витлејему, где је живео са рођеним братом, такође монахом, Павлинијаном. Око 396. године Јероним писмом теши свог пријатеља и земљака епископа Илиодора због преране смрти нећака, те га подсећа како је покојник желео да се повуче на неко од многих далматинских острва, на којима су живели само монаси, и то у великом броју. Св. Јерониму се приписује и сведочење да је св. Иларион иза себе оставио безброј ученика у Герари, Кадиси, Ветиљу, Епидауру, Далмацији, те на Сицилији и Кипру. Поред општежитељних манастира по далматинском острвљу и приморју, било је доста светоиларионовских пустињака, отшелника или еремита и у дубоком залеђу које је допирало и до Ремесијане (данашње Беле Паланке).


Наиме, св. Иларион је у својој 65. години напустио свој манастир надомак Мајума код Газе, тако да је око 356. године могао бити у Далмацији, након боравка на Сицилији. Са својим љубљеним ученицима Зиноном и Исихијем тајно је отпутовао у далматински град Епидаур, “куда га упути Господ ради добра многима”, вели његов хагиограф. Када су Далматинци сазнали да се ту задесио славни пустињак, “многи стадоше долазити к њему за помоћ”, те је ту “многобошцима проповедао јеванђеље”. Благословом св. Илариона почеше и у Далмацији “ницати манастири, и сви мнонаси долажаху к њему, жељни његових поука. И он их настављаше на пут спасења. Једном га братија, која долажаше к њему, умоли да пође и посети манастире, који су се умножили његовим молитвама и благословом, и да их утврди, и да им пропише устав монашког живота”.

У то време је св. Иларион чудесно спасао Далмацију од великог земљотреса, “од којег се море силно усталасало и излило преко својих обала. Таласи се дизаху тако високо да покриваху висока брда, и лађе ношене водом остајаху на високим местима.” Поред овог учини ава Иларион и многа друга знамења. Највеће чудо св. Илариона и јесте подизање далматинског монаштва које нам доноси не само плодове молитве и поста, већ и искуство пустиње. Далмација се све до наших дана хвали св. Иларионом. У Далмацији је од памтивека чувана успомена и побожно поштовање св. Антонија Великог (17/30. јануара) и св. Илариона Великог (21. октобра / 3. новембра) као заповеђен празник. Готово свако острво имало је храм, параклис, манастир или барем “почивало” ("запис") у част овог далматинског монашког патријарха. На самој морској обали северозападно од Цавтата била је подигнута црква св. Илариона, у народа звана Светилара, а на осталом дубровачко-далматинском подручју спомињу се још три црквице посвећене св. Илариону. Ферлати чак наводи и један манастир у средњем веку који је био посвећен св. Илариону. Иначе, у Милану постоји њему посвећена црквица из 9. века, а на Кипру и у Дурвелу у Француској се живо негује његова успомена и побожно поштовање.

Бенедиктински ред

Из правила св. Бенедикта

Изнад свега љуби Господа Бога својега свим срцем својим, и свом душом својом, и свом мишљу својом и свом снагом својом, а ближњега као самога себе...

Смирујмо сами себе, да бисмо могли следити Христа, кротимо тело, не подавајмо се гневу, не мислимо на освету, не сањајмо преваре у срцу, не нудимо лажни мир, не запостављајмо љубав. Не заклињимо се, да се се не бисмо лажно заклели, срцем и устима говоримо истину. Не враћајмо зло за зло, не чинимо неправде, а нама учињено стрпљиво подносимо, љубимо непријатеље, не проклињимо оне који нас проклињу, него их радије благосиљајмо, трпимо прогонство ради правде. Не гордимо се... не гунђајмо, не клеветајмо.

Надајмо се у Бога. Добро које запазимо у себи, приписујмо Богу, а не себи; зло, дочим, приписумо себи, знајући да га увек сами чинимо. Бојмо се Судњег дана, страшимо се пакла, из дубине душе чезнимо за вечним животом, имајмо свакога часа смрт пред очима.

Увек пазимо на дела свога живота. Будимо чврсто уверени да нас Бог свуда види. Зле мисли које нам долазе у срце, одмах размрскајмо у подножју Христовом и своме духовном  старцу откријмо. Чувајмо своја уста од оговарања и уопште злог говора, не љубимо многоговорљивост, не трућајмо испразне и шаљиве речи, не љубимо претеран, грохотан смех. Радо слушајмо свето чтеније, често се молимо, признавајмо сваког дана Богу у молитви своје пређашње грехе са сузама и уздисајима, а убудуће клонимо се тих грехова. не попуштајмо похотама тела... Божје заповести сваки дан делимо извршавајмо.

Љубимо чистоту, никога не мрзимо, не будимо љубоморни и завидни, свадљиви, избегавајмо надутост; поштујмо старије, љубимо млађе. Из љубави према Христу молимо се за непријатеље, а са противником се помиримо пре заласка сунца. И никада не очајавајмо због (изостанка) Божјег милосрђа.

(С латинског језика превео јеромонах Иларион Ђурица)

Ученици св. Бенедикта су налазили трајно духовно надахнуће ума и срца, управо на чистим изворима јеванђелског радикализма светоиларионовског монаштва у Далмацији, који је трајно укорењен у хришћанском идеалу. Многобројини очувани споменици сасвим речито говоре о далматинском монаштву које је утврдио овај палестински првенац св. Антонија, а које су сачували или обновили монаси, ученици св. Бенедикта. Очигледан је континуитет баштине св. Василија Великог на Западу. Ученицима св. Бенедикта била је страна свака жеља да се разликују, да се обележе неком посебношћу. То што су служили и латинску литургију уопште их не разликује. Посреди је, дакле, сливање до неразликовања. Монахе св. Илариона у Далмацији могли су да уистину наследе и да њихов живот у потпуности уваже само ученици св. Бенедикта. Они само подражавају светоиларионовски  монашки идеал. Они, као уопште сви православни монаси, нису писали нити градили да би нам оставили сведочења о себи. Но, они су усавршили традиционално црквено појање, такозвани григоријански корал.

Манастири св. Бенедикта су такође Црква у малом, дакле организам, а не организација. Сваки хришћанин индивидуално је монах или је онај који се није искрено одазвао Божјем позиву. Mонах је такав да га уопште није могућно сврстати у неки сталеж, у неки ред или редове (ordo monachalis). Стога је погрешно тврђење да је св. Бенедикт оснивач и организатор своје, посебне врсте монаха, а понајмање је утемељивач бенедиктинског реда као установе, као римокатоличке институције. Он није “велики патријарх римокатоличког монаштва”, како тврде римокатолички писци. По јеванђелској речи Христовој (Мт 19,21) “они који хоће да буду савршени” – морају да напусте свет, односно институцију као део његовог уређења. Свет је институција, јер је људски уређен, односно институционализован. Из правила св. Бенедикта је то сасвим јасно: јеванђелски подвиг је подаље од искушења света и његових установа, подаље од људске организације.

Међутим, и монах је само световњак по мучној душевности и телесности свога присуства у свету, а не неко ко са умишљених висина клирикализма гледа на световњаке, лаике. И он се , као и сви, најсавршеније јеванђелски остварује само у животу по Богу, у литургији. Но, монашка заједница, као и свака литургијска жижа, елитно је, аристократско друштво као царско свештенство које живи одељено и које се складно и добровољно одриче своје воље, односно – свих аномалија световности, ка којима се она сама од себе може усмерити, а разноликост дарова се рађа из свеврлине – из крепости послушности. По св. Бенедикту, манстир је schola ad servitutem Dei, школа савршенства у служењу Богу. Претпоставке монашког позива су далеке свакој световној осредњости која подразумева организацију.

Ученици св. Бенедикта се ни по чему не разликују од других православних монаха на Истоку и Западу, јер сви желе само једно: првобитни идеал. Зато су искључене све иновације и реформе, а римокатолички редови су у сталним променама. Св. Бенедикт је у савршеном сагласју са египатским, палестинским, кападокијским, ирским, француским, јерусалимским, арлским, монтекасинским, односно – келтским и далматинским монаштвом. Није монаштво ни побожно сањарење ни покрет, већ трезвено јеванђелско, апостолско и светоотачко дело и пут спасења. У Далмацији је монаштво заувек примило од св. Илариона устав монашког живота св. Василија Великог, па није било потребе за “организовањем на темељу монашког правила св. Бенедикта”, које помиње дон Иван Остојић. Наведени континуитет је неопходан предуслов правилног поимања далматинског и уопште монаштва. Бенедиктово правило ни у чему не противуречи Великом правилу св. Василија. Необорива чињеница је да је свеукупно монаштво живело по општеприхваћеном уставу св. Василија, а правила св. Пахомија, св. Бенедикта и слична била су душекорисна монашка духовна лектира. Правило св. Бенедикта је писано за све, па и за немонахе, с правом тврде многи римокатолички теолози.

Св. Бенедикт је написао своје правило вероватно око 540. године као монашко побожно штиво, или као збир свог духовног искуства, а не као устав монашког живота, који је већ дао св. Иларион, и то у виду Великог правила св. Василија. Св. Бенедикт се такође духовно усавршавао у већ постојећим општим правилима св. Василија, што се види из његовог житија. Доказ за то је што он своју регулу, у ствари, само преузима из источних монашких типика, па се монаштво које је он духовно руководио у свему повинује њима, те је јасни продужетак трајања изворног источног монаштва на Западу. Тако св. Бенедикт никако није утемељивач некаквог особеног, бенедиктинског реда, јер му је свака установа по својој неизбежној световности потпуно страна. Сигурно је да је патријарху монаштва на Западу једна таква помисао или намера била сасвим страна.

Неприхватљива су тврђења да су бујном монашком животу недостајали редови као специјализовани сталежи за акцију, као и да су монаси на Западу “чекали опћег обновитеља и јединствена законодавца и добили су га у Бенедикту из Нурсије”, како пише римокатолички бенедиктолог дон Остојић. Такође, сасвим треба одбацити као неверодостојно уверавање да је св. Бенедикт установио “бенедиктинке”, те да је његова сестра Схоластика била калуђерица и опатица тог женског реда. А треба бити опрезан у употреби израза “предбенедиктинско монаштво”, јер он само скрива срце, биће далматинског монаштва, раздобље св. Илариона и потире га. Дон Остојић наводи да се православно монаштво у Далмацији, “пошто се власт источнога цара морала оданле повући”, “претворило у бенедиктински ред”, али наведено уопште не поткрепљује историјским чињеницама, тако да остаје утисак идеолошки исконструисане, а повесно недоказиве хипотезе.

Наиме, он само тврди да су бенедиктинци у 7. веку преплавили Далмацију, те да су већ 694. године имали свој манастир у Цариграду, а истина је да у то време нису ни постојали као неки издвојен монашки ред. Бенедиктински редовници се насељавају у Задру и Цариграду, те у Палестини и Сирији тек после 4. крсташког похода који се изродио у поробљавање скоро читавог западног дела Византијског царства и пљачку Задра и Цариграда, након чега су западни савезници основали такозвано Латинско царство у освојеном византијском подручју (1204–1261). Организацију бенедиктинског реда преузима опат Петар Велечасни (Petrus Venerabilis, 1092–1156). Крајем 12. и почетком 13. века узима се у римској религијској империји правило св. Бенедикта као статут бенедиктинског реда, односно идеолошког покрета. При самом формирању било му је потребно много папске потпоре. Ватикан покушава реформу манастира у неколико места у Далмацији, а најпре на Крку, у манастиру св. Козме и Дамјана на острву Пашману, из којег су протерани православни. Све те акције ревитализације су извршене помоћу редовника из Италије, али пресад се није примио. Помињање Monachi Ordinis Sancti Benedicti уобичајено је ту тек од 14. века.

“Други разлог бенедиктинске побједе био је у томе, што су и римска курија, и црквени сабори, и државне власти хтјеле и позитивно радиле да се бенедиктинска регула као специфично римска свуда уведе.” Теологија бенедиктинских и других редова била је формирана баш у 13. веку. Редови се деле на контемплативне и социјално-активне. Молитву не допуњују више пост и милосрђе, већ actio у својим најразличитијим видовима односи превагу. Више не важи начело: ora et labora, него пресудну улогу добија сасвим ка свету усмерен активизам утемељен на једној напросто световној принципијелној таутологији као actio et labora! Фрањевци истичу сиромаштво, бенедиктинци послушност, доминиканци ученост, а касније (у 16. веку) језуити – ревност као главну редовничку врлину. Оснивачи су обично својим острашћеним управама допринослили гашењу редова. 13. век је у знаку нагле и опште ерозије и дефинитивне деградације, да би коначно разни социјални и политичко-економски, па и религијски преображаји на римокатоличком Западу задали и последњи, смртоносни ударац бенедиктинском реду.

Бенедиктинци се изрођују у такозване просјачке редове кроз крајње духовно пропадање, те су им самостани опустели, пре него што су заживели, снашла их је старачка кахексија, што је за Римокатоличку цркву значило да су одживели своје. Најупечатљивију слику тог пропадања даје папа Гргур IX када је 1233. године описао жалосне прилике опатије Св. Кершевана у Задру и констатовао да “у Далмацији ниједан редовник не живи по редовничким прописима”. “У Шибенику, у Срими и шибенској околини срећу се редовници скитнице (monachum vagum), а диљем Далмације запуштени и пијани опати”, “који су напустили самостан и јавно крше регулу”. После следе међусобне борбе и грађански рат, османлијска освајања, куга и све худије и чемерније прилике за бенедиктинце, ионако без духовне снаге и подмлатка.

Сви покушаји да се у Далмацији организује нова опатија били су безуспешни. “Редовници су се код нас и даље стално танчили и постепено слабили”, констатује Милчетић.
 Сасвим су очигледни разлози наступања прве декаденције бенедиктинског реда. Редовници се одају лагодном животу, страственим задовољствима, а и политичком странчарењу. Самостанима управљају световне власти и истакнути феудалци, велепоседници. У богатијим самостанима редовници се у обиљу материјалних добара растачу све до облапорности, “мрзости опустошења”, похлепе и пљачке. После неуспеле реформе бенедиктинског реда, бенедиктинци заувек напуштају покровитељство св. Бенедикта и више никада се под њега неће вратити. Овај ред више није киновитско монаштво св. Василија на Западу, већ га чини “шеснаест конгрегација, а свака врши регулу према својим декларацијама, конституцијама и статутима”. Овај ред је, као и сваки други специјализовани покрет, у првом реду научно-уметнички, али и школско просветни. Опадањем редовничке дисциплине у 13. и 14. веку смањује се углед и значај бенедиктинског школства, па их потискују новонастали редови августинаца, доминиканаца, фрањеваца и напокон језуита.

Неопходан је опрез при коришћењу хрватске монастериолошке литературе. Наиме, прозелитизам хрватског римокатолицизма није само религиозног, већ и историјског и политичког карактера. “Бенедиктизирање” светоиларионовских скитова, манастира и анахоретских станишта у Истри, Далмацији, Боки и Приморју добија набој националне и верске нетрпељивости према чињеничном стању. Бенедиктинска енциклопедија Михаела Боксрута (Bocksruth) препуна је монашких заједница, скитова и манастира из Далмације, које су хрватски аутори покушали да отргну из недара св. Илариона Великог и његових ученика и да их присвоје користећи се бенедиктинцима као добропромишљеним изговором. Ово насилно уметање бенедиктинаца у Далмацију је учињено с намером да се прикрије вековно присуство Цариградске патријаршије у том подручју.

Стога је нужно да озбиљни истраживачи уваже повесна документа која показују да је сва ромејска Далмација била православна све до хрватског кнеза Бранимира (владао 879–892), а за чије владе почиње у Хрватској ширење глагољаштва. У читавој Далмацији бенедиктинци имају неки континуитет само на острву Крку међу глагољашима, који су богослужили на старословенском, а њихови корени су, вероватно, светоиларионовски и несумњиво – ћирилометодијевски. Позната је папска забрана глагољице у литургији. Изузетно је било дозвољено глагољати само бенедиктинским редовницима у Далмацији, и то искључиво само клирицима. Глагољски натпис на башчанској плочи настао је на Крку, а ћирилични Поваљски праг – на Брачу.
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Поводом 1450. годишњице од смрти

СВЕТИ  БЕНЕДИКТ  НУРСИЈСКИ

Рођен је око 480. године, у Норћи, хореепископском седишту подно савинских брежуљака. Као син врло богатих и угледних родитеља обрео се у Риму на студијама. Римска велеградска врева и бука, плиткоумност и бездуховност урбаног начина живота, прождрљива трка за сладострастима, али и садржај потпуно аристотеловске науке која се предавала на високој школи ни мало се није допала младом и даровитом Бенедикту. Он је чезнуо за смислом живота, он је жудео за вишим идеалом. Напушта студије да би нашао једини Смисао, да би нашао Бога. Зато се ревносно предаје подвигу. Христочежњивост је одвела младог боготражитеља у дубоку самоћу, у једну јаму надомак Сабјака. Како само младост може, занесено и предано пригрљује идеал египатског, источног монаштва, и у њему пре свега покајања, хитајући да се ослободи свих овоземаљских свеза. Жедан и гладан Бога, проучава монашко правило светог Василија Великог и сазнаје да су монашке обитељи црква у малом, односно да су што је могућно савршеније црквене породице. Међусобни однос монаха треба да буде подобан повезаности удова у телу ком је права глава Христос.

Бенедиктове монашке заједнице израстају из досезања свеврлина послушности и рада, чистоте – поста и молитве, духовног богаћења у добровољном сиромаштву. У тим обитељима путокази су кратке поуке преподобног Бенедикта о раду, миру и братољубљу. Уз пост “Моли се и ради”, уз братство “Одложите мачеве”, односно: “Мир! Оружје одложи!” “Све је од Бога који нас је преко Христа измирио са собом и који нам је дао службу помирења” (II Кор, 5,18). Рад је освештан молитвом, а мир миротворством у јединоме Миру, а главно правило је: “Божјем делу или светој Литургији ништа друго се не сме претпоставити!”. Монашке обитељи и јесу литургијске, јер су уроњене и прожете светом Литургијом.

После 1450 година од смрти светог Бенедикта, јасно је да је он отац источног монаштва на Западу и светило монаштва и на Западу и на Истоку, те и хришћанске културе уопште. 

Преподобни отац наш Бенедикт умро је, 21. марта 547. године у свом манастиру – граду, у његовој архимандрији у Монте Касину. Његов духовни син свети Григорије Велики овако описује свечеву смрт: “Однесен је у свети храм и своје изнемогле удове ослањао је на руке својих ученика. Онда устаде и руке подиже према небу, па изговори речи молитве, те предаде свој дух Богу”. Мошти му почивају у цркви монтекасинске опатије.

Беседа св. Патрикија Ирског

Снажна ме сила данас диже да призовем Пресвету Тројицу

и признам Створитеља свега створеног.

Сила ме Божја данас диже и она ме види.

Божја ме сила одозго држала,

Божје ме око гледало,

Божје ме ухо слушало,

Божја ми реч говорила,

Божјим сам путем ходио,

Божји ме штит бранио.

Христос ми био здесна,

Христос ми био с лева.

Он Сила.

Он Мир.

Христос био уза ме где седим.

Христос био уза ме где лежим.

Христос био уза ме где стојим.

Христос горе у висини,

Христос доле у дубини,

Христос у даљини.

Христос био у срцу сваког ко мисли на ме.

Христос био у срцу сваког ко о мени збори.

Христос био у сваком оку које ме гледа,

у сваком уху које ме слуша.

Он мој Господ.

Он мој Спаситељ.

Снажна ме сила данас диже док исповедам Бога Тројединог.

Свети Патрикије, апостол Ирске из V века 

(Слави се 30/17. III)

Мирис ружа

Хришћанство је још у I веку посађено и примљено у Дукљи као врту светог апостола Павла, али и апостола Далмације Тита и Ермија. После Миланског едикта, 313. године, вера хришћанска буја и у овој ромејској покрајини. Као у далматинске, тако и у бокељске крајеве, орошене крвљу ранохришћанских мученика већ у III-IV веку, дошли су монаси са Истока. Међу њима је несумњиво боравио и велики муж светоантонијевског монаштва св. Иларион Палестински (372) приликом свог путовања по дубровачком залеђу, Дубровнику и Далмацији, па и овим бокељским странама. Већ у то доба морало је бити на Превлаци и Епископско седиште. У VII веку стигли су и први ученици св. Бенедикта Нурсијског. Није случајност да св. Сава свој архипастирски подвиг почиње управо овде, постављајући почетком XIII века свештеномонаха превлачког Илариона за првог зетског епископа. Св. Сава је имао на уму и предрагоцени боравак св. Илариона Великог у овом поднебљу. Име првог зетског епископа и јесте знамење које Богом одсева у огледалу смиреног и кристално бистрог океана Великог Илариона. Од тада је Превлака најважније духовно средиште Зете.

У историји наше св. Цркве, коју пишу пре свега мученици и свеци уопште, има толико предивних примера, које не следити била би велика и непроцењива штета. Свете, а посебно свете мученике, ваља откривати и стављати на свећњак да нам светле на богочовечанском путу.

Средином XV века, на Aрханђеловдан, на Превлаци су отровани након причешћа седамдесеторица св. Михољскопревлачких преподобно свештомученика. Од блаженог братства позната су имена: проигуман Рувим, свештеноиноци Димитрије, Максим, Василије и Михаило. О овим мученицима св. Евхаристије који су пострадали од Латина, постоје сигурни, мада оскудни подаци, а сигурно су и остали, иако безимени, достојни вечног спомена, јер су за православну веру жртвовали свој живот.

Проигуман Рувим је, као што му само достојанство вели, био престарели старешина Превлачке архимандрије. Игуман игумана, ехиархимадрит и духовни учитељ монаха, био је човек од великог утицаја и угледа широм Зете и Рашке, али и других српских и православних земаља. Јеромонах Димитрије је био видар и прослављени проповедник, а Максим велики молитвеник ревносне побожности и парох Грбља, Луштице, Црмнице и Лединице, и “по тим крајевима је починио многа добра дела”. Свештеномонах Василије, синђел у првобитном смислу те речи, који се бавио васпитавањем дечака за свештенство и монаштво, “бејаше верни пратилац митрополита Арсенија”, а св. Михаило Чарнојевић се прославио као иконописац и неимар храмова Божјих. Превлачки свети оци су били испосници, молитвеници, богословски писци, рибари душа, исповедници, проповедници, иконописци, преписивачи рукописа, црквени уметници, појци, видари, биљари, крчитељи њива, маслињари, али и прозирљивци (они који виде, прозорљивци), чудотворци и неуморни подвижници и учинили су неизрециво много за процват све српске земље, православног света и свег света Божјег. Неразумни су, неправедни и грешни разлози оних противправославних писаца који су се добрано потрудили да веродостојно страдање превлачких свештеномученика и исповедника, а и само разарање Зетске епископије-митрополије у архимандрији Светог арханђела Михаила, прикажу као легендарно, као што и бенедиктинско раздобље кривотворе као римокатоличко, а Дукљу и Зету као латинске земље, иако је познат едикт (421) цара Теодосија II по ком је древни “Илирик” стављен под управу цариградског епископа.

Старо и данас сачувано предање, достојно поверења, једнодушно је у тврдњи да је превлачко монаштво потровано, а о томе су сачувани и извесни веродостојни подаци. По њима, неки рибар Марин Друшко је, из користољубља и прозелитске и експанзионистичке римокатоличке распамећености, убацио у рибљу чорбу отров. По манастирском реду за столом јели су сви укућани истовремено. После неколико тренутака отровани су повраћали, мучени великом жеђи. Затим су се уз грчеве и трзаје тела онесвешћивали и падали. Први мученик је умро за пола часа, а последњи за час-два. Отровани су пробадани сечивима, бодежима и клиновима у главу, што се и дан-данас види на многим лобањама.

Издајничка породица Друшко је, као покатоличена, изумрла у прошлом веку, а сада, продубивши своју Јудину издају, постоји као мање муслиманско братство у Босни.

Латинска и которска аристократија се заверила против правоверних монаха, пре свега као духовно моћног, благочестивог седишта, али и као пребогате архимандрије коју су чинила три велика манастира: Богородица Милостива или Елеуса, Свети арханђео Михаило и Свети арханђео Гаврило у границама ондашњег Михољског збора. Превлачка немањићка лавра је разорена и уништена, али је св. Православље то надживело. Од велике светиње и многих храмова остале су само драгоцене рушевине које нам бар донекле могу дочарати њену минулу велелепност.

Обретење или откривање, односно проналажење светих мученичких миомирисних моштију увек буди највеће наде. О поузданости тих нада пише св. Кирило Јерусалимски: “Нада у васкрсење јесте корен сваког доброг дела, ишчекивање награде снажи душу за вршење врлине. Сваки је подвижник спреман на подношење труда, ако се нада награди за тај труд... Свака душа која не верује у васкрсење препушта се пропасти. Ко верује да живот остаје за васкрсење, тај се брине за ову одећу душе и не скрнави је блудношћу. Напротив, онај који не верује у васкрсење, препушта се нечистоти злоупотребљавајући своје тело као ствар која њему не припада. Стога је вера у васкрсење мртвих велика поука и опомена свете Једине Саборне Апостолске Цркве, велика и потребна, којој се многи опиру иако је доказано да је истина. Грци се боре против њега, а кривоверци му изврћу смисао: приговор има разна лица, дочим истина има само једно.” (Catechesae mystagogicae 18,1; одломак из дела De mysteriis, De sacramentis; са латинског И.Ђ.)

Свети свештеномученици превлачки су, кроз страховити огањ жеђи, ушли у вечну радост Господа свога. Грбаља и Бока, којима су заштитници, веома су скромно али молитвено и свечано споменули на дан обретења њихових св. моштију о Светим апостолима Олимпу, Ерасту, Родиону и другим. Манастирским црквиштем се разлио мирис ружа. Огласио се св. арханђео Варахило, благослов Божји, који у недрима носи беле руже, знак светачких врлина. И што би рекао св. Августин Иноски, види се да мученике поштујемо љубављу и пријатељевањем. 

А 23. новембра 1996. године, два дана после манастирске славе, опет је упаљена свећа. Тога дана смо уз дужно поштовање отворили крипту у присуству Наде Глоговац, доктора медицине, свештеника Момчила Глоговца, ђакона Јована Бајковића, брата Ненада Милошевића, доктора богословља, као и наше смерности, намесника михољскопревлачког, писца ових редова. Присутно свештенство са народом је одслужило помен и узело дно светачког златастог и миомирисног праха мученичког. Део св. моштију је умивен и положен у олтар. У догледно време би требало све пронађене мученичке земне остатке на достојан начин показати верницима и свештенству да би св. мученицима исказали почаст. Свете мошти би требало пренети у храм и с поштовањем их чувати и побожно их почаствовати. Оне нам се враћају управо сада да би биле свети лук који спаја нашу славну благочестиву прошлост са многогрешном и небратољубивом садашњошћу. И то, на заједничку велику радост због налажења св. праха и враћања светих мученика. Молимо се Господу да дође и дан њиховог откривања у светлости олтара. Нека овај повратак св. свештеномученика превлачких буде историјској Бококоторској области наше Митрополије и наше помесне Цркве, а и славној царској лаври Светог арханђела Михаила, благослов и молитва светих, подстицај и храброст на хришћански живот, а по заступништву, помоћи и благодати одозго. Нека се наша оземљанела памет не окрене против нас самих, већ нека се уздигне према православном препороду. Господ је допустио ово чудо да бисмо се сетили да правоверни Срби нисмо од јуче, већ смо то скоро 2000 година. Свети ранохришћански мученици, св. Арсеније Сремац, св. Евстатије Превлачки, као и знани и незнани бокељски светитељи, заједно са овим св. превлачким земним анђелима духовно нас повезују. У руској литератури и за нас, опевао је Анђела Михаил Љермонтов:

Кроз свемир је летео анђео тих

Тијано певушећи стих;

И месец, и звезде, и облака рој

Тај небески слушаху славопој:

О блаженству безгрешних духова свих

У сеновитом рају без злих.

Свог великог Бога величајућ трон,

Из душе певаше он.

На рукама душицу држаше тад:

За свет, за сузе и јад.

И сазвучју небески благи тај слив

У души тој остаде жив.

И дуго је патила душица та,

Свaђ жељна још чудесног сна.

Земаљски ти звукови не могу њој

Да замене небески славопој.

(Са руског И.Ђ.)

Божја сведочанства

Обретење моштију светих мученика превлачких

Стварање није за Бога минуло у бездану времена, него је трајно догађање. Сам чин стварања се очигледно непрестано збива. Упркос томе сва природна чудеса неверника никада не доводе до вере, како сведочи Достојевски. Природна чудеса су уствари природни закони по којима све појаве имају свој узрок, а узроци своје последице, тако да се све догађа на природни начин.

Отац Јустин Поповић, позивајући се на, чини ми се, св. Августина Ипонског, каже да чудесно умножење хлебова није било ништа зачудније од онога што се догађа у било ком пшеничном зрну. Све је изнова изведено из ничега. С друге стране, многе случајности које не знамо да објаснимо називамо чудом, међутим увек се испостави да се ради о оним случајностима које не можемо да сведемо на Аристотелову, односно Еуклидову раван размишљања. Из тога проистиче да случајности нема, већ иза уобичајене и неуобичајене случајности увек је воља Божја – провиђење Божје. И ово обретење, налажење и мироточење моштију Светих Мученика Превлачких је провиђење и оно је на наше добро. Ми који смо у философији заведени у Аристотела и његова начела логике, физике и метафизике, у чудесним догађајима не препознајемо провиђење Божје, већ му се опиремо. Када бисмо се, пак, покорили вољи Божјој, сва и најситнија збивања, у животу добила би свој чудесни смисао под окриљем провиђења.

У погледу физичких закона, па и у погледу сва три закона термодинамике, ништа не можемо променити, док се у духовним законима јавља и тај реметећи чинилац – грех, који нас удаљује од склада са целим космосом и Божјом вољом. Све следи Творца, осим човека. Пророк Варух рече: “Он пошаље светлост, и она, гле, пође; натраг је зовне, и дршћући она га послуша. Звезде му весело сјаје на својим постајама; зовне их, и оне му одговоре: Ево нас! – и радосно сјаје свом Творцу” (Вар 3,33-35).

У Превлаци Светог Михаила, слично као код пророка Језекиље у Долини плача и смрти, од памтивека су многи прозорљивци у визијама видели полуострвце од сасушених људских костију. Поред бокељшког песника Мирка Костића многи су се Грбљани и Бокељи од памтивека питали као Псалмопевац: “Еда ли ћеш на мртвима чинити чудеса? Или ће мртви устати и тебе славити? Еда ли ће се у гробу проповедати милост твоја, и истина твоја у труљењу? Еда ли ће у томе познати чудеса твоја, и правду твоју где се све заборавља” (Пс 88, 10-12). У васкршњој посланици патријарха Павла за 1997. годину налазимо договор: “И данас би многи одговорили: мртве кости не могу никада оживети. Али није тако мислио наш Створитељ, Чија је реч приликом стварања света и човека стваралачка: “Јер Он рече, и постаде; Он заповеди и показа се” (стих на Слава...1. антифона Степена 4. гласа), и живот се враћа у сасушене кости. Свети Пророк је врло брзо био у прилици да у визији гледа како суве кости, у које се вратио дах живота, устају у пуној снази, а “бијаше пуно костију” (Јез 37,1).

Обретење или откривање, односно проналажење светих Мученичких миомирисних Моштију увек буди највеће наде у ишчекивању општег васкрсења, јер ми верујемо у васкрсење мртвих, у васкрсење душе и тела. Опште васкрсење ће се догодити приликом Другог доласка Господа Исусса Христа кога очекујемо. О поузданости тих нада инвентивно пише св. Кирило Јерусалимски богато просветљен и духовном и интелектуалном светлошћу: “Нада у васкрсење јесте корен сваког доброг дела; ишчекивање награде снажи душу за вршење врлине. Сваки је подвижник спреман на подношење труда, ако се нада награди за тај труд... Свака душа која не верује у васкрсење, препушта се пропасти. Ко верује да живот остаје за васкрсење, тај се брине за ову одећу душе и не скрнави је блудношћу. Напротив, онај који не верује у васкрсење, препушта се нечистоти, злоупотребљавајући своје тело као ствар која њему не припада. Стога је вера у васкрсење мртвих велика поука и опомена Свете Једине Апостолске Цркве, велика и потребна, којој се многи опиру иако је доказано да је истина. Грци се боре против њега, а кривоверци му изврћу смисао: Приговор има разна лица, дочим истина само једно” (Catechesae mystagogicae 18,1; са латинског И.Ђ.)

Без икаквог улепшавања и побожног претеривања, тако рећи експериментално, од обичних костију раздвојиле су се мошти пре свега по литургијском, светотајинском епифеномену мироточења или осмогенезији. Поред миомириса који је росио из моштију, у духу предања узете су у обзир и оне кости које су делимично или потпуно превучене једним пергаментским ткивом. Поменута конзервирана кожа је нарочито добро очувана у стању осушења на једном челу.

Живимо у последњим временима, а то је и време изливање Духа Светога, што потврђује и “ово мироточење благодати Божије”, како је изливање мира из моштију Мученика Превлачких назвао епископ будимски Данило (Крстић), ослањајући се на апостола Павла: “А хвала Богу који нам свагда даје побједу у Христу Исусу, и кроз нас јавља мирис познања својега на сваком мјесту; јер смо ми Христов миомир Богу међу онима који се спасавају и међу онима који пропадају: Једнима мирис смрти за смрт, а другима мирис живота за живот” (II Кор 2,14-16)... Чуло мириса може бити повод и смрти (греху) и животу (врлини).
Овај мистични епифеномен мироточења, осмогенезије, нам је дат ради освештења душе и тела и да се прослави Бог у Светма Својим. Тај чудесни дар називамо харизмом, благодаћу (I Кор од 12 до 14 гл. и Рим 12-14). На овом светилишту су се још од старине догађале харизме виђења, јављања, те и левитације, односно лебдења тела без физичке подршке и јављања светлосних појава као што су ореол или нимбус. Осмогенезија је, по оцу Јустину Поповићу, знаковље светачких врлина Светаца, а по св. Амвросију Миланском ради се о “отварању ноздрва” да би се удисао мирис вечне побожности.

Чудо је икона и као такво, чудо је знак који нам показује Пут. Чудо је расплет привидно непрозирних и неповезаних узрока. Оно је и прекид са законима природе и то основним Мендељејевим природним законом. У самом чуду је белодано јасно да је Божја слобода апсолутна. Чудо је, по речима епископа будимског Данила, отвор кроз који Бог отвара вишу реалност. Зато чудо благовести нешто што ће Бог учинити. Оно је отвор за оно што је пред нама, што је у нам и што је изнад нас. Оно је увек пророчко, а у томе пророчком је његова суштина. Ради се о продору у будућност.

Св. Спиридон 1996.

ЧЕМУ ЧУДЕСА

Чему чудеса? – Бог нам се открива и тим чудесним Божјим чином. У чему је значење и смисао чуда? Зашто се догађају чудеса? Који је циљ сваког чуда, па и овог чудотворног чуда мироточења из новооткривених обелодањених моштију св. Превлачких мученика?

-Чудо је икона, и као такво, чудо је знак који нам показује Пут. Чудо је расплет привидно непрозирних и неповезаних узрока. Оно је и прекид са законима природе и основним: Мендељејевим, природним законом. У самом чуду је белодано јасно да је Божја слобода апсолутна. Чудо је, по речима епископа будимскога др Данила Крстића, отвор кроз који Бог отвара вишу реалност. Зато, чудо благовести нешто што ће Бог учинити. Оно је отвор ономе што је пред нама, и што је у нама и што је изнад нас. Оно је увек пророчко, а у томе пророчком је његова суштина. Дакле, ради се о продору у будућност.

Св. Јован Богослов у Откровењу вели да у Небеском Јерусалиму више неће бити ни смрти, ни плача, ни бола, ни уздисања-. Ето, баш чудо има за циљ да верујемо у тако нечувено обећање. Ми верујемо да ће Бог заиста стрти сваку сузу и с наших очију, и да ће нам дати вечни живот, јер смо га окусили у вери. 

Ми благочестиви верујемо у чуда.

“Ми који верујемо у чуда ишчекујемо највеће чудо”, написао је један учени протојереј на књизи “О евангелским чудима” оца Сергија Булгакова.

Ми верујемо у васкрсење мртвих. 

Вера у васкрсење мртвих чини да делује Свети и Животворни Дух, од ког потиче свако чудо, сваки знак и свака сила. Вера нам и омогућује да препознамо пре свега само чудо живота, чудо природе па и друга, појединачна и сасвим мала чудеса. Зато би било и зачудно и веома чудно када се чуда не би догађала.

Чуда се догађају сваког дана безброј пута у свему, али је мало оних који их виде. Само они који истински верују, и које води Божји Дух, верују у чудеса Божја.

А банални реалисти; шта чине?

Загњурени у приземну простачку реалност траже и налазе милион разлога да не поверују упркос очигледности. Достојевски каже да чуда не доводе реалисту вери, јер се унапред чврсто и заклето опредељује да не верује, и нагађа о могућности привиђања, варке, тајанствене и непознате природне силе, парапсихолошком феномену, астролошком аспекту, биоенергетској експанзији, спиритуалној илуминацији итд. Онај који се одлучио да не верује, зна све изговоре да не призна чудо. Зато се и чудеса не могу уверљиво испричати, а да се причаоцу чуда истински верује. Зато и не треба загњуренима у баналну реалност причати чуда.

Чудо је уствари света тајна у малом. Моћ св. тајне се преноси на онога који је св. тајну примио с вером, а не на онога који разговара о чудима, односно о св. тајнама. 

Позвани смо да верујемо у чудо у великом, у најтајанственије чудо које уопште постоји, а то је Света Евхаристија. Тражило се од нас да верујемо да се Бог оваплотио, да се обукао у Тело, а сада се тражи више од тога: да верује да се Бог појављује у виду хлеба и вина. Благо онима који ће веровати, а да нису видели. (Јн 20,29). 
Видећете небо отворено

Сведочење о јављању три кола анђела над превлаком Св. Михаил

Ристо Зејак, Калимањ бб, 85320 Тиват:

Дувао је јак вјетар, а небо је било ведро. Дивно вече за шетњу. Тако, одлазећи са превлаке, на првој кривини од мостића на “Острву цвијећа”, наједном ме бљеснула некаква топла свијетлост. Поглед ми је пошао према небу. Угледао сам три огромна свијетла концентрична круга по којима су се у једнаким просторним и временским интервалима кретале анђеоске фигуре. Три круга анђела који стално надолазе и одлазе. Сјео сам на једно оборено дебло и гледао, гледао... Самом себи нисам могао вјеровати. Помислио сам да то нису можда халуцинације. Ако сјутра ово некоме испричам ко ће ми вјеровати?

Касно је, 22,00 је часова. Нема пролазника, пјешака. Размишљао сам коме да се обратим. Одлучио сам да то саопштим свом духовнику, јеромонаху Илариону. Пробудио сам га. Одмах је пристао да пође са мном. Док смо ишли до мјеста виђења, питао ме како то изгледа, гдје сам то видио... Мој утисак је био да ми није довољно вјеровао. Када смо дошли на исто мјесто слика је била потпуно истовјетна. Отац је дуго гледао, крстио се, пружао руке према анђеоским одсјајима... чудио се, па пошто је било врло хладно, вратио се у своју келију рекавши да то треба да се запише. Ја сам отишао према Тивту. На путу од Брдишта према тиватском аеродрому, анђеоска кола су била изнад мене. Од аеродрома, па даље према Тивту, остајали су иза мене, да би код плинаре нестала из мог видокруга. Прве утиске сопштио сам мајци која ми је рекла да је то природна појава, закон физике. Кад сам јој поближе објаснио моје виђење, промијенила је мишљење и схватила да је то чудо. Покушао сам виђење да испричам многим особама. Неки су ме незаинтересовано саслушали, а неки су правили шалу на мој рачун. Све што сам испричао је истина, па ко вјеровао, ко невјеровао! Тумачење остаје духовним оцима и научним радницима. Кога ово интересује нека ми се обрати.

Јрм. Иларион, манастир Св. арханђела Михаила код Тивата:

Анђеле који се јављају изнад божићних јасала, оне који се после кушања у пустињи и победе Господње над Сатаном прилазили да служе Логосу Васељене, као оне на путу страдања према Голготи, те и анђеле над празним Гробом Господњим, више доживљавамо као упечатљиву песничку слику него вишу, богооткривену стварност. Зато ми је било врло тешко да поверујем да су се над тиватском превлаком Светог арханђела Михаила појавила три анђеоска кола. Било је касно, после 22,00 часова и дувала је јака бура те недеље после Арханђеловдана, 22. новембра 1998. године. Покушао сам да разуверим свог духовног сина Ристу Зејака из Тивта да се ради о ноћној фотоморгани или неком другом оптичком феномену. Међутим, изгледа да се радило о епифеномену, о чуду.

Какав призор? “Од сада ћете видјети небо отворено и анђеле Божје како улазе и силазе...” (Јован 1,51). Светлосне крстолике прилике појављују се из крајњег североистока у три венца, кретајући се брзо као реке, да би се на источној страни, према Ловћену, виделе као лепи крилати светлосни младићи – анђели. Та светлосна бића личе на анђеле са икона и теку, крећу се (као да се клижу), у геометријски правилном међусобном растојању и ишчезавају из видокруга. Светлости запаљене у ветровитој и хладној ноћи изнад Превлаке св. Михаила изгледају близу као крошње маслина, међутим пажљивим гледањем величанственог призора уочава се да анђелолике прилике припадају бесконачности.Светлост тих духовно-небеских бића нема сенку, не ремети таму ноћи и не личи на материјалну. Знамење крста (осењивао сам се крстом) и знамење свештеничког благослова (благосиљао сам) не гасе виђење, већ га чине блиставијим. Не само да брат Ристо и ја не осаћамо страх, већ смо нарочито осокољени и смирени. Осећамо се као да смо “приступили Гори Сионској, Граду Бога Живога, Јерусалиму небескоме, миријадама Анђела...” (Јн. 12,22-24).
Српски језик

Постанак “српскохрватског” језика

Прилог јавној расправи о службеној и јавној употреби 

српског језика и језика националних мањина

Да ли говорите српски?

-Не! Извргавајући се подсмеху, и говорећи српски, у сав глас обмањујемо себе и васцео свет да се тек помало, србождерски, служимо непостојећим “српским или хрватским”, “хрватским или српским”, “српскохрватским”, “хрватскосрпским”, “хрватским” или чак “црногорским”. Говоримо и безличним “нашим” или безимено “матерњим”, али не говоримо српски. Ускоро ћемо похађати и интезивне летње курсеве новосмишљеног “босанског” (муслиманске редакције) или, за Бога милога, још ненареченог, али могуће немогућег “класичног војвођанског” или “архаично-врањанског”. 

Увек поткрадамо српски, ма како му кривотворили право име. Зашто се онда српски језик не зове српским? Не може, не може чак ни то, ради браће. Господин професор Будимир Кошутић у “Политици” од 24. маја 1990. године неозбиљно ми је одговорио да је у Предлогу за доношење новог Устава Србије српски језик назван српскохрватским, јер “можемо говорити о једном језику са српским и хрватским дијалектом”. Којештарије. Господин професор се очигледно подсмевачки шали са мном и измишља, поред постојећих екавског и ијекавског дијалекта српског књижевног језика, још и неки сурогатни “хрватски”. Будибокснама! Штокавско ијекавско наречје није никада било хрватско, оно је од искони, од памтивека српско, како на србијанском Златибору и Санџаку, тако и у Црној Гори, Босни и Херцеговини, Далмацији, Лики, Банији, Славонији и другим крајевима и местима где живе Срби. 

Свакоме је одлично познато како се збило, и још увек се збива, похрваћење српског језика. Поред све белодане јасности те подвале, стоје нам на расположењу безбројни научни докази и богати извори о правом имену и законитом власнику величанственог српског, а ми морамо да се боримо, међу својима, за тако мало – за његово веродостојно име. Без притрунка нездраве самодопадљивости позивам за сведоке знамените личности: Константина VII Порфирогенита, Платона, Лаоника Халкокондила, Плинија, Птоломеја, Страбина, Мојсија Хоренског, Нестора Часног Кијевског, царицу Катарину Велику, Ами Буеа, Људевита Гаја, Ватрослава Јагића, Павла Јозефа Шафарика, Валтера Виста, Франца Миклошича, Јернеја Копитара, Грегора Крека, Мишела Обена и наравно многе и многе друге, и Вука Стефановића Караџића.

Пре врло непромишљеног уступка Ђуре Даничића учињеног Хрватима да се српски назове и “илити хрватски”, браћа Хрвати нису порицали да су, немајући свој, усвојили српски народни језик за “наш” књижевни језик. Отимање и крађу српског језика покушали су одмах после тог Даничићевог уметка “filioque” неуморним прекрштањем његовог правог имена, од “српскохрватског” до само и чисто “хрватског”, што су и озаконили чланом 138. свог Устава који гласи: “у СР Хрватској у јавној је употреби хрватски књижевни језик – стандардни облик народног језика Хрвата и Срба у Хрватској, који се назива и хрватски или српски”. Та уставна језичка формулација заиста је архијезуитска. Из ње произлази да Срби употребљавају хрватски као свој матерњи језик. Најпре присвојивши српски и за свој, сада су га прозвали и хрватским. 

Због тога је за врло тужан подсмех, као претсказање врло жељене сигурне и тоталне свесрпске смрти, и то што је у Нацрту Устава Србије као службени језик забележен неки “српскохрватски”. А шта заправо у науци о језику значи реч “српскохрватски”. Одговориће, старе варалице и издајници, да у ствари значи српски колико и хрватски или онај који је заједнички Србима и Хрватима. Да ли је то тачно, када аналогон “италијанско-француски” значи италијански и француски? На пример: ако шпанско-енглеске песме означавају шпанске и енглеске песме, како иста језикословна закономерност не важи само за српско-хрватске? Или је поред српског тобоже постојао и хрватски, па је стапањем и сажимањем та два језика постао нови – српскохрватски? Закључци новосадског договора о тзв. српскохрватском језику од 10.XII 1954. године, као средовечни траг хрватске језичке обмане, сада су баш од Хрвата у целости одбачени, мада су се њима својевремено користили да би имали “заједнички” језик.

Говорећи српским као “својим”, Хрвати га ипак осећају као страни језик. Доказа за то је довољно, а најупадљивији је хрватско претерано језичко чистунство, до комичног, и стални демонски Сизифов напор да разоре његов неуништив и Богом дани српски дух усвајајући немачку синтаксу и логику немачког језика уопште. “Тако је буквалним превођењем са немачког језика на искварени српски постао данашњи хрватски језик”, благовести уважени колос славистичке науке у свету, господин професор Лазо Костић. Зато је и израз “српскохрватски”, који је из братске дарежљивости увео Ђуро Даничић, потпуно бесмислен и скроз-наскроз погрешан. Прави је одгонетачки потхват дешифровати такорећи свакодневно натезање и рогобатно ковање “хрватског” увек као бруталног насилништва над српским. Примера је много, а као “бисере” наводим “прометало” (возило), “зајутрак” (доручак), а и дичног “листоношу” (поштара). Међутим, забрињавајући је “чимбеник” што се Срби, из славне али непромишљене великодушности, више руковођени витештвом него разумом, неопростиво одричу својих, српских, врло лепих речи и израза као што су “тисућа”, “сијечањ, вељача, травањ...”, “диљем земље” и слично, само стога што их радо употребљавају и браћа Хрвати.

Позивајући се на мноштво очигледних и свакоме познатих историјских, поетичних и филолошких стварности подсећам опет на добро знану истину: Човек и јесте реч, а језик је народ. Можемо се радовати бесмртности у бескрајима духовног блага српског народа кроз свој властити српски језик, јер је језик увек од Бога. Он је исконско, предрагоцено наслеђе од предака, свештена, иконична старина која се свакога дана поново рађа, вечно млада; он је облик, нетрулежна материја као горски кристал, светлост од Светлости, од Бога, светиња као причешће истином, лепота над лепотама и песма над песмама, и најцелебнији лек како за душу тако и за тело; он је животна одлука, мир душевни и вечни, рад срца, догађај, добробит, прегалаштво, снага, имунолошки систем, здравље народа ком је одозго дат и задат; извршење је: као мисао, као ум, као осећање, као остварење свих снова; он је почетак бескраја и бескрај краја свега, он је чудотворна твар свих стварања, он је господар нагона и чула, он је вечни садржај божанског у човеку, слика је и прилика свега видљивог и невидљивог...

Од Бога је, неумирући је и наш српски језик, а изван сваке је сумње његова српскост, уркос томе што му кријемо његово једино право и једино одговарајуће име. Волећи га као свог желимо и морамо да га назовемо његовим правим именом, јер ћемо тек тада моћи да уредимо свој живот тако да се он одвија у смислу свеопштег напредовања и потпуне слободе.

Nije-nego

Laže li “Pravoslavlje” kad kaže da su Hrvati oteli srpski jezik

Na prvoj stranici posljednjeg broja Pravoslavlja, novina Srpske patrijaršije, počinje tekst a nastavlja se na slijedećoj, u kojem se bezobrazno tvrdi da Hrvati nikada nisu imali svoj jezik, nego da su ga oteli od Srba i nazvali hrvatskim jezikom! List koji ga objavljuje i mjesto koje mu na svojim stranicama dalje govori da se ne radi tek o nekom mišljenju koje je, eto, pripušteno u list, nego o nečemu što ulazi kao nešto bitno u njegovu uređivačku politiku. 

Stanoviti Boris Đurica želi nekog uvjeriti da štokavsko ijekavsko narječje nije nikada bilo hrvatsko, nego da je od pamtivjeka srpsko “kako na srbijanskom Zlatiboru i Sandžaku, tako i u Crnoj Gori, Bosni i Hercegovini, Dalmaciji, Liki, Baniji, Slavoniji i drugim krajevima i mestima gde žive Srbi”. Po njemu, pohrvaćenje srpskoga jezika protivno je “bezbrojnim naučnim dokazima i bogatim izvorima o pravom imenu i zakonitom vlasniku veličanstvenog srpskog”. Đuro Daničić je učinio vrlo nepromišljen gest prema Hrvatima na štetu Srba nazvavši srpski jezik “iliti hrvatski”. Novosadski dogovor 1954. godine bio je samo paravan Hrvatima da steknu pravo da se njihov jezik nazove “zajedničkim” “hrvatsko-srpskim ili srpsko-hrvatskim”. I kad su to postigli, novosadski dogovor im više nije ni trebao. 

“Govoreći srpskim kao ‘svojim’, Hrvati ga ipak osećaju kao strani jezik”, piše Đurica, “te stoga upadljivo teže za čistunstvom do komičnog i stalni demonski Sizifov napor da razore njegov neuništiv i bogomdani srpski duh usvajajući nemačku sintaksu i logiku nemačkog jezika uopšte”. Hrvati tako čine “brutalno nasilništvo nad srpskim” jezikom kad izmišljaju bisere poput “prometalo” (vozilo), “zajutrak” (doručak) i “listonoša” (poštar). Oni su čak ukrali i lijepe srpske riječi i izraze kao “tisuća”, “siječanj-travanj-ili-diljem zemlje”. 

Želi valjda Boris Đurica, a s njim i uredništvo “Pravoslavlja” reći Hrvatima da i nisu narod jer nemaju svoga jezika, a po onoj staroj “čovjek je riječ, a jezik narod”. Kako se Hrvati mogu smatrati narodom i to visoko kulturnim, kad nemaju ni svog jezika?! Stara je to teza. 

Ono što je Vuk Karadžić učinio Srbima na polju jezika, to je Hrvatima uradio skoro dva stoljeća prije isusovac iz Paga Bartul Kašić. Vuk Karadžić je Srbima uspostavio srpski književni jezik, a Bartul Kašić je već u 16. i početkom 17. stoljeća uredio hrvatski književni jezik uglavnom onako kakav je on i danas. Znanstvenici, što više, dokazaše da je Vuk najvećim dijelom prepisao gramatiku i rječnik Bartula Kašića, i to u ijekavskoj štokavici. U vrijeme Kašića pa sve do Vuka Srbi se služe pojednostavljenim crkvenoslovenskim jezikom. Dubrovnik i Split daleko prije Vuka Karadžića razvili su značajnu književnost na hrvatskome književnom jeziku.

No, druga je igra u igri. A to je aktualna politika Srbije kojoj “Pravoslavlje” i Boris Đurica vjerno služe. U Ustavu Srbije – važećem, a i onom najavljenom – ostaje naziv za jezik “srpsko-hrvatski” samo da se ne bi jezik nazvao srpskim u Srbiji jer bi se onda upitalo što je s hrvatskim jezikom i Hrvatima u Vojvodini i na Kosovu. Sa sintagmom “srpsko-hrvatski jezik” Hrvatima se izbija argument za traženje prava na svoj jezik, svoje škole, svoje novine, svoju literaturu, televiziju, radio. Što će im sve to kada im Ustav sve garantira, čak i jezik koji je “srpsko-hrvatski”, dakle jedan te isti.

Srbima se u Hrvatskoj jamči i njihov naziv jezika i ćirilica u školama i gdje god to sami žele. Usprkos tome oni se smatraju nacionalno i kulturno ugroženim. Što je tek onda s Hrvatima u Vojvodini i na Kosovu?

Ivica Milivončić 

“Slobodna Dalmacija”, 14. kolovoza 1990.

ПОКАЈТЕ СЕ,  ХРВАТИ!

(Поводом чланка Ивице Миливончића “Није-него” – Лаже ли ПРАВОСЛАВЉЕ када каже да су Хрвати отели српски језик, објављено у “Слободној Далмацији” од 8. коловоза 1990. године)

Не лаже “Православље”, а још понајмање не обмањује Истина Светог Православља, Разобличитељ Лажи.

1. Није језуита Вартоломеј Кашић “уредио хрватски књижевни језик”, као што лажно сведочи Миливончић, већ је само вредно настојао да српско штокавско наречје, и то чувени херцеговачки српски говор, прогласи за књижевни “илирски” језик свих Срба и Хрвата, мада је речени врло учени граматичар Кашић био чакавац са острва Пага. Збиља, његова граматика institutiones linquae illyricae из 1604. године објављена у Риму једна је од ваљаних и најстаријих граматика српског језика.

 2. Људевит Гај и други виђенији Хрвати нису порицали да је “илирски” језик српски, као што то нису оспоравали ни великани дубровачко-далматинске књижевности. Николо Томазео у свом Естетском речнику пише: “Не само француски но и италијански језик са својом бучном бујношћу, није у стању да достигне дирљиву моћ српског језика”.

3. Актуелној политици у Србији не служи ни “Православље”, ни српски православни народ, ни моја грешност, јер смо ми Срби слободне слуге Божије и верни Христови, док је социјализам, макар и напирлитан, прерушен и “српски”, увек оземљанели вид римокатолицизма, а као такав је оцеубилачки и братоубилачки и сав потонуо у копиланску мржњу према оцу и брату, према мајци и сестри, као и према самоме Оцу Небеском. Он увек, прикривено или јавно, проповеда одрицање од части и нескривено дарује право на одрицање од части, као што допушта непоштовање, аморалност, насиље, искључивост, па и саблазан “хрватског” и “српскохрватског” језика. Међутим, највећи део заробљене фалсификатима “Слободне Далмације” у мржњи је према Богу, баш кроза подстицање вероисповедне мржње Хрвата према старијој православној браћи Србима. Мени из Православне Далмације видљиво је да легион демонски теледиригује терор владајуће политике у Хрватској над мојом браћом Србима у Далмацији, Лики, Банији, Кордуну, Истри, Словенији и Славонији, којима по великом Божјој милости, припадам по рођењу. Знају хрватски хрватождери: тако се и потхрањује нечиста и ниска страст опредељења за зло и паклену смрт хрватског народа и тако се часнима међу Хрватима запрета очишћење кроза признање и покајнички плач. “Послије свију великих злочинстава у повијести човјечанства долазиле су велике казне. Што ће бити код нас Хрвата ако се добије утисак да смо баш до краја у овим злочинствима устрајали”, пита се мудри Хрват др Првислав Гризогоно у свом покајничком писму потоњем хрватском кардиналу Алојзију Степинцу. “Покајте се, јер се приближи Царско Небеско”, учаше нас Јован Претеча и Крститељ у пустињи Јудејској.
Е, “како је лијепо и красно када браћа живе заједно...”

СРПСКО-ХРВАТСКИ ДУХ САМОУНИШТЕЊА

Када назови и учени Срби, такозвани интелектуалци, мрзе српски народ, увек га ненавиде на исти начин. Најпре му прописују прилагођавање потребама, укусу и мишљењу свих оних који сатанском жестином мрзе све “што је српско и православне вере”. Тако је, између осталог, и са српскохрватским називом српског језика. Изгледа као да нас се уопште не тиче угњетеност нашег књижевног језика под тим привидно добронамерним, измишљеним именом. Упркос свим могућим довијањима око назива језика, увек нам се поткрада само српски, ма како му кривотворили право, народно име. Врло добро је познато како се збило, и још увек се догађа, похрваћење српског. Вођени начелом: Прими, узми, отми... хрватски и српски језички алхемичари покушавају немогуће, фалсификујући српски настоје да измисле хрватски. Међутим, слобода јавне речи у Милошевићевој Србији је данас тако скучена, да поред све белодане јасности те, не само филолошке крађе и поробљавања српског још није дозвољено да се приговори свима позната истина да је српски народ власник свог језика. Давање на употребу је божанска и људска ствар, само ако не поклањамо народну својину као што је језик, земља, држава или краљ. (О томе нам је властодржац наредио гробно ћутање; опростите, умаче ми!)

Вук, Гај или Миклошич, као и многе маркантне личности науке о језику, увек су српски језик називали само његовим правим именом. Баш као и Срби, Хрвати су му се некада заветовали као српском. Пре политички непромишљеног уступка знаменитог филолога Ђуре Даничића да српски језик Хрвати могу називати и “илити хрватски”, браћа, немајући свој хрватски, нису порицала да су усвојили српски народни за свој књижевни језик. Покушај отимања, крађе и кроатизације уследио је одмах после тог Даничићевог пристанка на покрштавање српског од “илити хрватског”, преко “српскохрватског” до само и чисто “хрватског”. То похрваћење српског у Хрватској су чак и озаконили чланом 138. свог републичког устава. Из те уставне формулације произилази да Срби тек могу да употребљавају “хрватски”, будући да “немају” свој матерњи језик. Зацело се ради о томе да су Хрвати само присвојени српски прозвали “хрватским”. Међутим, језички власник може хтети, али може и не хтети. Јасно је шта стоји иза бруталне хрватизације српског. Идеолошка мисија “српскохрватског” прописује главни ступањ одумирања српског народа, дочим је, не само хрватска, политичка целисходност тог непостојећег језика, како заклетим непријатељима српског, тако и нама Србима, данас јасно видљива. Српски језик под тим наметнутим именом девалвира српску националну културну самобитност и самосвојност, а распарчавање српског језичког блага на “црногорски”, “муслимански”, или “хрватски” језик разбија се свака и цигла перспектива опстанка Срба као народа, јер језик јесте врхунац органског развоја једног етноса.

Речју, непостојећи српскохрватски језик је смртоносни чинилац братске завере о уништењу и потирању свега српског. Врло је нечасна та пресуда на смрт за језичког дародавца. Речена подлост, дуго спремана и остваривана подвала, одавно је зацртана строго поверљивом окружницом Хрватског народног покрета из 1939. године (Велимир Терзић: “Слом Краљевине Југославије 1941.” – Партизанска књига, Љубљана, Београд; Народна књига, Београд; Побједа, Титоград, 1984. године) и то у параграфима VIII и X, који гласе: “Треба излучити строго хрватске књижевнике од српских, хрватску литературу од српске, хрватску повијест од српске итд.

Укратко, увијек раставити и дијелити. Добро ће нам доћи и извјесна настојања дијељења језика. Нека се и то покуша. (...)

Треба систематски уклонити све ријечи, све називе и све ознаке, до сада употребљаване по српском начину. За то треба успоставити и опет увести хрватске називе за чиновнике. Упутити треба штампу да се клони српских назива уопће.” И тако, занемарићемо да вештачки језик не траје ни један једини трен, да се дегенерацијом српских речи не може насилно створити никакав нов језик, да је у српскохрватском дух српског (само)уништења, да заблуделе ваља привести сазнању да су сами, немајући свог, прихватили српски језик за свеколику употребу, да језик нема за циљ међусобно неразумевање, мада се може измишљати, али му се као вештачком не може удахнути креативност и таквим, патвореним, не може се пожњети слава језичке изражајности и сл. До тада, једно је потпуно сигурно, српски народ ће као и увек говорити само српски, и тако ће увек бити, макар му то сумњиви уставотворац, ма које монополне власти, и не дао за право. Надам се да ће свештене слуге српског језика – српски песници и писци, дићи свој глас против тог олако жртвованог неоцењиво важног народног интереса. Запитајмо се да ли би вишестраначка уставотворна скупштина уопште дозволила прогонство српског језика из устава и да ли би она трговала са његовим личним именом.

“Српска реч”, 5. IX 1990.
ЕТНОПОЛИТИЧКО КАО НАУЧНО

Друштво за српскохрватски језик и књижевност СР Србије, као стручна асоцијација, дало је свој коначан суд о на смрт осуђеном српском језику, не само својим крајње погрешним политичким закључцима, већ и самим апсурдом свог постојања. Сазнајемо да је то ауторитативно друштво за непостојећи српскохрватски језик, вођено владајућом идеологијом изневерило основна начела егзактног мишљења и закључило да је лажно име српског језика “научно засновано решење из става наше сербокроатистике”, “засновано на досадашњим резултатима наше науке о језику”, те узимајући у обзир сву политичку “проблематику језичку” даје и “еластично решење” на штету стварне истине о имену српског језика и на штету српске националне језичке баштине. И као и обично, занемарујући, превиђајући и одбацујући врхунска научна дела Вука Стеф. Караџића, Илије М. Живанчевића, Милоша С. Милојевића, Лаза М. Костића, Момчила Вуковића Бирчанина, а пре свих и изнад свих госпође Олге Луковић Пјановић, и многих других знаменитих научних прегалаца, намерно гурнутих у страну, Друштво за сх језик назовинаучно и врло неутемељено закључује.

Фамозна сербокроатистика непрестано нас обмањује.

Каква је то научна дисциплина која као наредбодавна псеудорелигија или насилничка идеологија постоји тек у бесмислу догме: српски језик је “српскохрватски”. Тачан назив језика основни је научни закон сваког егзактног бављења језиком, сваке философије језика, сваке уметности речи итд. Ипак, посредно, наша сербокроатистика признаје “српскохрватски” је “усвојено”, а не право име linquae serbicae. Коме је требало то усвојено име? – Усвојено, а не право име српског језика потребно је етничким групацијама које говоре српски, а о себи веле да више нису припадници српског народа. Аналогно тој етнополитичкој, квазиегзактној сентименталности, упитаћемо да ли бисмо природни закон и природни систем елемената Д. И. Мендељејева могли прихватити у хемији и физици као научно основане чак и упркос чињеници да се, на пример, експериментално не могу потврдити атомске тежине елемената. Или: У Еуклидовој геометрији постоји једна права кроз тачку “А” која је паралелна равни “алфа”, међутим, тој научној догми доскаче математичар Лобачевски и тврди да постоје две праве. И баш се одржао Лобачевски као непротивречан ниједном моделу. И то и јесте наука: брижљиво изискивање и тежња за тачно одређеним, а не политикантским и магловитим сазнањима која се не могу и научним путем изложити и доказати, дочим домаћа социјалистичка сербокроатистика, свикла на вршење перманентног насиља над истином, само настоји да прагматички потврди исправност свог политичког компромиса о називу језика и оправдањем да овакав наопаки став о српском језику прихвата и инострана славистика. Па наравно! Кад већ и сами српски филолози фалсификују основну истину о српском језику – његово право, народно име, па још ту обману чак препоручују као научно веродостојну и социјалистичком уставотворцу, шта ту може уважени г. Мишел Обен. А поред тога и Ватикан је врло задовољан!

Може бити да “сх језик није никада био наметан српским лингвистима”, али српском народу јесте, и то врло наметљиво и комунистички бездушно. И тај накарадни псеудоним српског језика није од српског народа никада прихваћен, не као “резултат његовог научног уверења”, већ као резултат дивне и здраве сељачке народне памети. Он је заинат свим “договорима”, макар и “ненаучно” одувек као и сада говорио српски и само српски. Ми верујемо српском сељаку као најкомпетентнијем зналцу свог језика. И зато врло нездраво и цинично звучи пропагандни закључак Друштва за сх језик: (Српскохрватски) “назив није наметан ни српском народу”, што је “лане-кад-сване” и “у пањевима” само народни израз поверења у науку о језику и израз политичке мудрости и далековидости”. Допушта се чак и могућност народу и да кумује свом српском језику, али му се ипак сугерира “да избором имена искаже језичко заједништво, отвореност и толерантност”, али не и разум, љубав према себи и Истини, својим прецима, Небеској Србији, свом рођеном имену, својој Православној цркви, земљи, краљу... види се, ухваћени су на делу научне језикокрадице и фалсификатори. Види се, слепи следбеници научно промашеног г. Павла Ивића иду корак даље и српском народу, сматрајући га бесловесним, удељују право на властитост, али му је у исти мах и оспоравају, јер га присиљавају да изабере лажно име, да би напросто врло усамљено “исказао заједништво, отвореност и толерантност”. С ким, и према коме? Значи ли то да је главни услов југословенског заједништва брисање и одумирање прастарог српског језика, а тиме и српског народа? Ако је у име тог натегнутог заједништва, много је! Произилази да Србе треба заштитити и одбранити од употребе свог српског језика. Као што је сада већ сасвим очигледно, “српскохрватски” није матерњи и Србима и Хрватима. Хрвати неуротски ужурбано праве “хрватски” и та њихова врло чудновата настојања нас се не морају тицати и бринути. Шта ће од хрватског “зрноједца”, “пипничарке”, “намицатеља знања”, “брзогласа”, “круговала”, “устменог” и сл. лексичке патологије испасти, хрватска је невоља, а не наша. Што се пак тиче “цепања катедри” за сербокроатистику у свету, рећи ћемо да је то ствар врло симпатичне професорске глупости, која не би требало одвећ да забрињава, јер је исувише честа и такорећи обична појава, како код нас тако и у свету.

Збиља, да ли је овај “научни” скуп био разговор глувих и сусрет слепих? Скуп мудрих и према Србима добронамерних, зацело није био. Или се можда ипак ради  о саможивим шићарџијама у академској тоги?

ЈЕЗИК БОГОСЛОВЉА

БОГОСЛОВЉЕ ЈЕЗИКА

Богословље је веза која постоји између Бога и језика, односно народа, истиче један теолог. С обзиром да је молитва разговор с Богом, она је богословље које укључује и одговор Бога човеку. Све молитве, па и оне сасвим личне, искања, имају своју лингвистичку и поетичку димензију. Песништво докучује све појмове језика теологије, али и теологије језика или говора. (Св. Јован Крститељ и Претеча за себе каже да је “глас” док Господ Христос је Логос, Реч). Глас, односно говор, а од њега још више језик вере је отворен, уметнички, песнички, али и теопојетички. Речи треба да изразе праву веру, односно богословље.

Религиозни српски језик није сиромашан у верским речима и изразима, мада је нешто оскуднији од новозаветног грчког и римокатоличког латинског. У богатим врелима српског језика родиле су се речи које потичу из српског паганског живота и паганских обреда, као што се уочавају свештене православно хришћанске речи. Пагански и православни српски лако се могу диференцирати, као што се лако разликује пагански и римокатолички латински, на пример.

Хрвати и муслимани који су преузели српски језик као свој имају озбиљних проблема, јер су све српске речи и изрази или пагански или православно хришћански. Никаквим “ковањем”, “поткивањем”, нити планским мењањем српског језика не може се постићи жељено “хрватство”, односно “бошњаштво” српског језика. Никаквим кривотворењем српског не може се постићи она римокатоличност отменог и хладног латинског или исламство мистичног и сензуалност арапског.

Да то мало и поткрепимо примерима језика православних богослужења, пре свега св. Литургије:

“Осветити” значи учинити светим, али и одмаздити, убити из освете. По српској брбљивој паганској пословици: Ко се осветио, тај се посветио! Међутим, паганско “осветити” има свог православног хришћанског двојника у речи “освештати” (освештан, освештање). (Упоредити (о)свећеник и свештеник).

Старословенска и црквенословенска реч “нужда” може значити: нужду, невољу, потребу, насиље, “малу” и “велику нужду”, али и тескобу. Паганском еквиваленту речи невоља, “нужди”, одговара хришћанска “тескоба”. Речи “нужда” и “тескоба” немају исти ниво значења иако говоре о невољи. Њихов богословски садржај је непомирљиво супротан иако је привидно истоветан. Поред тога паганска варијанта је скопчана са неком магијском радњом, невољом али и дефекацијом.

Црквенословенску реч “кончина” није подесно превести као “крај”, већ као “конац”. Реч “крај”, чак и када се узме у обзир евентуална етимологија (к-рај) значи само свршетак, док хришћанска смрт није крај већ је конац. Конац додуше значи завршетак али и бескрај. Конац укључује довршење дела, пуноту самоусавршавања и нови почетак, с обзиром на пословицу да конац дело краси.

Даље, пагани се крштавају “погружењем”, “погрузењем”, а хришћани урањањем и израњањем. После погружења нема пута повратка навише, док после урањања (смрт) следи израњање (воскрсење).

Један богословски српски речник би лако проверио колико су изложене тврдње утемељене.

(М)УЧЕЊЕ ЈЕЗИКА

ОМИЉЕНА ТИСУЋА СВЕТОГА САВЕ

Нико нема календар начичкан толиком множином црквених слова као што имају православни Срби у децембру и јануару. Сваке године. Вековима. Допустимо ли себи нешто већу слободу просуђивања, могли бисмо чак да умислимо да би овом поносном народу, кад не би имао толико празника (државних, верских, породичних, спортских, сталешких, личних и, дакако, политичких) живот вазда био – празан.

Пре три недеље смо, на овом месту, само наговестили ту општу судбинску упућеност. Држећи се основних правила лепог писања, покушали смо да пронађемо што више синонима за толику силесију нерадних дана, па смо се досетили и речи благдан. Авај! Неки чистунци су нас, већ сутрадан, оштро укорили што смо наш скромни напор, намењен привођењу неписмених новинара недокучивој раскоши сопственог језика, загадили излишним кроатизмом.

Пољуљано поверење у скромни опсег сопственог знања приморало нас је да се обратимо угледном стручњаку, јеромонаху Илариону Ђурици, старешини манастира светог архангела Михаила, на Превлаци, код Тивта. Овај неприкосновени преводилац духовног логоса на световну логоманију развејао је непотребне сумње, али нас је и осоколио уверљивим доказима да је именица благдан исконски српска да српскија не може бити.

Овај појам је – вели отац Иларион – спој две српске речи: благ и дан. Настао је у православној литургији, за разлику од многобројних паганских, многобожачких синонима – празник, светковина, гозба...

Учени јеромонах нам је помогао да разбистримо и непотребан мутљаг око низа других речи за које се сматра да би их требало протерати из српског језика, зато што су, наводно, хрватске. Заблуда! – вели он. Обитељ је, на пример, реч која је и данас у свештеној употреби, у православним књигама и у литургији. Манастирска породица, на челу са игуманом, назива се света обитељ.

Отац Иларион упућује нас и на појмове криж и крух. Криж је, каже он – пагански крст на којем нема Христа. То су две греде за распињање преступника. Криж је справа, стуб срама за кажњавање и није благодатно “Дрво живота”, а то значи да није синоним за крст. Крух или крув су “најправославније речи за пагански хлеб”.

– Надахнуће за крух нађено је на литургији – тврди Ђурица – у речима које говори свештеник: “Ломи се и раздробљује се Јагањац Божји, који се ломи а не раздељује”. То својство круха – крхост – врло је битно у православној литургији.

Занимљиве опаске оца Илариона о језику којим говоре Хрвати, због скученог простора, нисмо у прилици да предочимо читаоцима, али се то, можда, може сажети у чињеницу да су имена месеци у “западној варијанти” некадашњег заједничког порекла (сјечањ, вељача...) непобитно српског порекла, као и тисућа, “омиљена реч светог Саве, који је добро познавао грчки, па и грчку хиљаду”.

Иларион Ђурица не тврди да би све ове појмове пошто-пото ваљало вратити у српски, с чим се и ми слажемо. Језик се стално мења, једне речи замењују друге, а неке се, богме, и краду. Вероватно као и именица конац, за коју отац Ђурица тврди да је “паганска реч за хришћански крај”. Кад је већ тако – обе, на концу можемо радо поклонити Загребу.

Мирослав Турудић, “Новости”, 24. јануар 1999.
Самопоштовање код Срба

Ради објашњења узрока изгубљеног самопоштовања, потребно је поћи од теорије великог немачког традиционалисте, ариософа, историчара религије и археолога Хермана Вирта. Она се заснива на метафизичком монотеизму и космолошком дуализму нордијске прарелигије.

У космосу влада дуалност: праконтинент Арктогеја на северном полу и наспрам ње праконтинет југа – Гондвана. Хиперборејци, који су насељавали Арктогеју имали су нордијски фенотип: високи раст, светлу косу, белу боју коже, високо чело, јаку браду, уску, дугуљасту лобању (долихокефалија), прав и танак нос, углове очију у истој линији, равне и неистурене јагодице, дуге ноге, широка рамена, право држање и прву (односно, другу) крвну групу.

Наспрам томе, становници Гондване су црне коже, ниски, округле и кратке главе (брахокефалија), ниског чела, истурених јагодица, косих очију, истакнутих надобрвних лукова, црне равне или ситно коврџаве косе, кратких ногу, слабе браде, дугих руку и имају трећу крвну групу.

Хиперборејци, преци каснијих Аријаца, били су савршене иконе Божје, пројекције Бога, богови по благодати, били су савршени синови Божји, синови Духа, синови Лепоте, лепи и прелепи, достојанствени, поносни, узвишени, у свему уподобљени Богу.

Гондванци су пак људи страсти, очигледна је сродност са животињама, зверима, њима потпуно руководе нагони, инстикти и закони материјалног света.

Услед промењених географско-историјских услова, Xиперборејци су крајем палеолита почели да се селе са севера на југ и више-мање се мешали са Гондванцима. Зато данас и не постоји чиста аријска раса, али неке њене одлике су се сачувале у већој мери код појединих народа.

Код нас Срба је такође присутан тај расни дуализам, изражен у супротности између “човека висине” (по Д. Калајићу) углавном долихокефалног динарца из планинских подручја, поносног, пркосног (непокорног и непокоривог) и херојског, и брохкефалног “човека пролаза”, насељеног углавном по долинама великих река, дуж турских путева то је тзв. “моравски тип” – лукав, улизички, кукавички, користољубив, прорачунат, који се клања Турцима или се чак поистовећује с њима (то се одражава и на неким презименима као што је Стамболић, Мемедовић, Мехић, Туркан, Турковић). Управо поистовећивањем са непријатељем је коб српске историје – прелажење на ислам, католицизам, комунизам или претапање у друге нације: Хрвате, Шиптаре, Горанце, Муслимане (Бошњаке), Црногорце, Македонце, Војвођане. То је онај тип Срба који се вечито покорава, преверава и нема самопоштовања.

Дакле, динамика српске историје се може сагледати као сукоб ових двају типова – то је непрекидни грађански рат који се, отворено или притајено, води већ вековима. Отуда потиче и чувени проблем српске неслоге и нејединства.

Услед трагичног историјског развоја Срби су изгубили племство, те су више од 500 година без своје праве елите. Уместо те је у XIX веку створена једна бедна, скоројевићка, подрепашка, позападњачена псеудоелита састављена од ситних трговаца, учитеља, чиновника пуних комплекса инфериорности у односу на своје порекло. Тако су Срби заправо плебејски народ без икаквог односа према Богу, према трансцеденталном, без културе, без осећаја (у већини) за вечно и узвишено, за веру и родољубље. На пример, како страшно звучи беспрекорна мисао Исидоре Секулић да су Срби једини хришћански народ који не чита Свето Писмо; ја бих овоме додао и мисао да су Срби можда једини народ на свету који не познаје и не учи своје старе језике: старословенски, црквенословенски, српскословенски, славеносербски. Откуда код нас толика преосетљивост на социјалну правду и исправду, та плебејска мржња према свакоме ко се истиче, та вечита завист према ономе ко је сувише паметан, способан, леп, наочит, богат, отмен, продуховљен, те се својски труде да га сасеку, “да не штрчи”.

Ово је још у другој половини XIX века генијално уочио и анализирао велики руски конзервативац Константин Леонтијев. Тако у својој књизи “Византизам и словенство” каже: “Срби не само да нису могли да код себе развију неке нове, за њих типичне и посебне културне црте славизма (правне, религијске, уметничке итд.), већ су у последње време почели да губе и оне словенске карактеристке које су код њих постојале од давнина. Они не само да нису до сада били ствараоци нечег новословенског, него нису били ни добри чувари свог, старосрпског. Њима не одговара да кнежевина има стару скупштину са једним домом, већ желе да уведу два законодавна дома, према демократским западним обрасцима. Они потпуно напуштају своју живописну одећу и фолклор; војна лица су поново потпуно одевена на аустријски начин, а цивилна и жене се држе општеевропских узора” (К. Леонтијев: Византизам и словенство, Београд, Логос-Ориодос, стр. 56), “Срби су, не треба ни говорити, сви демократи; код њих епска патријархалност прелази на најбољи начин у најпростију буржоаску утилитарност“. (стр. 63)

Срби, у оном најдубљем смислу, заправо немају културу – народ се држи још неких крхотина византијске културе (углавном несвесно, магијски), док псеудоелита мајмунски опонаша западне обрасце. Ту треба додати потпуну нецрквеност (не бркати са атеизмом), из чега проистиче кобни недостатак саборности, односно, нејединство. Поставља се питање: зашто изазивамо толику мржњу код суседних народа који се углавном и састоје од Срба отпадника. Они се, по правилу, везују за концепт великих империја, чији је целокупни живот, и држава, и култура, морал и породица, заснован на религији. Хрвати се традиционално геополитички везују за хабзбуршку католичку империју, германски чинилац и Рим. Муслимани за турску империју и исламски свет. Бугари за православну руску империју, али и за Немачку (евроазијска оријентација). Уместо да смо се вратили традицији и идеалима српског средњевековног царства византизму, православљу, видовданској мистерији и окренули се Русији, ми Срби смо изабрали најгори модел – француски либерално-грађански модел, прoистакао из дубоко хришћанске, антиримокатоличке револуције 1789. године. Последице тога је да нас леве идеологије трују и уништавају већ више више од два века. Зато тврдим: наши непријатељи нас мрзе не зато што смо Срби, него зато што нисмо Срби.

Осим тога, због велике погибије у два светска рата, претрпљеног геноцида и емиграције, пострадао је најбољи део народа, углавном онај нордијског, доликефалног типа, а преовладао је супротан тип брахокефалних “људи пролаза”. Код нас је, нажалост, посебно идеал малог човека, ситног грађанина-потрошача, малодушног кукавице без идентитета (Музиловог “човека без својства”) који већ 12 година оплакује свој животни стандард, који пљује Србе преко Дрине што му упропастише живот у болесној носталгији за Титом и чезне за европским комфором. За тај комфор спреман је све да прода, свега да се одрекне – државе, вере, нације, традиције, писма, језика, поноса, части! Постали смо дакле нација малих људи.

Напомена:

У вези са расним питањима морам да поменем једног српског непријатеља о ком готово нико не говори и чија се опасност олако превиђа или занемарује – Цигани.

Спољашњи и унутрашњи непријатељи (типично контраиницијацијско деловање) стално покушавају да порекну наше порекло и поистовете нас са Циганима. Сетимо се филмова од “Скупљача перја” до Кустуричиних филмова са циганским темама. Српском народу се систематски и подмукло натурају и потурају цигански обичаји и вредности: циганска музика, начин исхране (роштиљ), разврат, неред, недисциплина, недостатак достојанства, одбацивање идеје поретка, склоност лагању, крађи, теревенчењу, инцесту и сл. Ово тровање нашег народног организма такође захтева озбиљан теоријско-аналитички приступ.

НАРОД КАО МОНАХ

У породици народа, срећни чланови су монашки, а не брачни или у конкубинату. Народи који су остварили своју целовитост, узлетели су баш у свом аскетском подвигу. Дакле, блажени међу народима су монаси, али никако нису монаде, нису самци. У чамотињу усамљености спали су само расточени, полумртви, културно-верски запуштени национи. Слободарство народа као подвижника, као монаха, не искључује заједнице, савезе и повезивање међу народима, али са монашком, филозофском суздржљивошћу, без страсти, инстикта и ероса.

И међусобни односи народа носе аскетска обележја. Ево позитивних примера: Грчка је наш српски и паневропски завичај, а Русија наше српско џиновско духовно чедо. Са Румунима немамо спора, а с Бугарима ћемо се определити за креативну међусобну, братску послушност. Наравно, у том прилажењу једног народа другом, обе стране се морају ослободити идолопоклоничке нарцисоидности, прецењивања себе и осетљивости. Поред тога, међусобне односе монахујућих народа обележава и видљива културно-језичка заједница, али и заједница вере и морала. Дубоко сам уверен да су, на пример, Немци и Италијани велики и најближи српски сродници и то још из доба Немањића. То српско блиско сродство са Немцима и Италијанима је по националном карактеру, по изграђености националних супстрата, а и по темпераменту; па чак и по колективном покајању. Јер, прави народи су као монаси и зато су оно што мисле. Мисли су наша једина крила, народ! – вели Свети отац наш Јустин архимандрит Ћелијски.

Осећање реалитета међусобних односа монахујућих народа и братска преданост творе смирење које није неправедно омражена понизност, а више је од скрушења. Смирени народи су ведра духа и нису преокупирани сами са собом. Они не узимају себе за меру којом ће се мерити. Монахујући народи мере себе већим од себе. Нека буде дозвољено да Србима препоручим Грке, Русе и Немце и Италијане за тај важан аршин. 

Постоје и охоли, надувани и несмирени антимонашки народи који се ваљушкају у прекрајању историје, промискуитету, крађи језика и који од вере чине нацију. Језик као народ и народ као језик докази су и покази о тој спасоносној и богомданој монастичности благословених народа.

Што се тиче српског православног, па и српског народа других вероисповедања, он од Немањића припада најбољем делу паневропског општежића, киновије. Кроз то паневропско братство српски ће народ, остајући поново монах, ићи у пространу заједницу и са сада и већ дуже конфликтним братстеницима, са завађеном браћом. А пре њих Срби са осталим православним народима здружиће се у оквиру свеевропске уније и са муслиманима из Босне, Турске и Албаније. Наравно, то неће ићи без покајања као преумљења и очишћења. Јер, они народи који су изгубили дар покајања нестаће са лица земље; јер су народи есхатолошки знак баш у сталном стваралачком покајању. Уствари, тако видим српско национално тело, душу и дух у неминовном интернационалном организму пред велике узлете предстојећег века где ће сигурно бити много мање незнања и грехова; то јесте биће више поштеног морала.

Српски народ као православан (не као новопагански) није довољан самом себи и не може да живи сасвим за себе и само са собом. Повезивање међу народима треба да бива према приликама и према интересима. Побратимства међу народима такође нису потребна и као примитивна, а и јер везују заувек и не могу да се одвезују. Зато је у том погледу боље следити дух историчара Тукидида: У сваком временском раздобљу треба и пријатеље и непријатеље бирати саобразно приликама.

Сваки народ као монах, као суверен, мора задржати сва права креативне послушности, односно одлучивања о свом земаљском просперитету и свом вечном спасењу. Може монах-народ владати собом, али не сме владати браћом. На том путу нам је антимонашки римокатолички експанзионизам, исламски фундаментализам, па и православни псеудозилотизам. Такође, испречили су нам се и национални нарцизми, национализми и шовинизми, као бласфемија демолатрије. Отуда су се и догађале хуле као што је свођење народа као Цркве, Православне цркве, на националну институцију, што по речима великог ауторитета и учитеља Цркве наших дана је њено “сужавање од ситних, пролазних и временски националних циљева и метода”. Реч је зацело о неопростивој хули на Духа светога.

“Један народ не може постићи много само националним идејама, нити ми хришћани можемо говорити о националној религији или националној теологији. О националним црквама да, али свакако не о националним религијама. Појединци, чак и у наше хришћанско доба, мешају ова два појма. У свом шовинистичком настојању, они желе да оживе богове својих многобожачких предака, па макар то чинили и у машти. Јер национална религија не може бити другачија него безбожничка” – вели Владика Николај.

ЦРКВА КАО ЈЕЗИК

Године 1054. дефинитивно се Римски патријархат одвојио од Цариградског, Александријског, Антиохијског, Јерусалимског, Грузијског, а касније, по инерцији, и од Бугарског, Српског, Румунског и Руског, те и од других аутокефалних и аутономних православних архиепископија и митрополија. У помесној Римској цркви, још од апостолских времена, као литургијски и општи црквени језик употребљаван је искључиво латински, док су друге помесне православне католичанске Цркве поред грчког, коптског и арапског (а касније и старословенског) користиле и своје матерње језике као што су разни афрички језици, старогрузијски, српски, румунски, бугарски, руски, пољски, чешки, словачки, украјински, фински, јапански, албански, македонски итд. Та латинска искључивост већ одвојене Римокатоличке цркве у Хрвата, са укључењем и других тескоба, ненаклоњености и неправилности у историјском развоју хрватског народа, допринела је као пресудан чинилац ретардацији кајкавског и чакавског хрватског наречја, тако да су Хрвати остали без свог књижевног језика који би историјски, социо-семантички, семиолошки, идиоматски, лексички, морфолошки, фонетички и нарочито синтаксички оправдао и хрватско именовање којим је наумљено присвајање највеће српске вредноте као своје. Српски језик је органски део српског народа, јер је од Срба обликован. Свако прекрајање живог хиљадугодишњег српског у “хрватски” злочин је против 8., 9. и 10. Божје заповести (II Мој 20,2-17). Накачујући српском језику хрватско име, Хрвати неправедно присвајају и задржавају добро и наносе велику штету српској националној баштини. Српски народ је Хрватима “из страха Божјег”, милосрђа и братске љубави, преко свог филолога Ђуре Даничића, дозволио да се служе српским језиком, дочим морално је недопустиво да му надевају своје национално име. Само српски народ има право на именовање и на власништво над својим језиком који је стекао даром Божјим и негујући га. Против српског народа је крађа и отимање његовог правог имена, а не хрватско присвајање српских језичких добара. Зато су Хрвати дужни, ако су Хришћани, да језику којим се служе као својим врате његово веродостојно, научно име (Лк 19,8) или да престану да се служе њиме. У супротном случају осуђују се као идолопоклоници нације и као хришћански народ који доприноси ширењу мржње међу браћом. Свети Јован Златоуст (345-407.) упозорава: “Не дати сиромашнима да имају удела у нашим властитим добрима значи поткрадати их и одузимати им живот. Добра која поседујемо нису наша, него њихова”. (In Lazarum 1,6)

Богохулна је прелест да се хрватски језик може “сковати”. Таквом вештачком језику увек ће недостајати органски, животни развој, природна гипкост, богословски римокатолички садржај и преводивост на свакидашњи језик споразумевања, а о песничком, уметничком стварању на таквом језику не може бити ни речи.

Анђео Српске цркве, св. Сава (1175-1235) најпре се постарао да главно место у св. Литургији заузме народна реч, па данас имамо уствари помесну Цркву српског језичког поднебља. Уз литургијске језике: грчки и старословенски, односно црквенословенски (који су вековима језици српске културе) Српска црква се служила и својим народним језиком. Он је зато нераскидиво повезан са православном духовношћу, односно са историјским, богословским, просветним, мисионарским и веронаучно-васпитним радом у српском народу, односно Цркви. Зато се појмови Црква, народ и језик, не само узајамно прожимају, већ су уствари истоветни. Зато су у нашем језику, као историјском ентитету, све истинске вредноте. 

Српски спада у најстарије европске језике, а неки сматрају да је управо он прајезик из ког су се временом развили други тзв. словенски језици. Као богомдан, и српски је и теолошка стварност. Зато би о њему требало и богословски расправљати.

Из манастирског летописа

ВЕНАЧКА ДЕЧИЈА ЛИТИЈА

У манастиру Светог архангела Михаила у општој обнови на Венчацу код Аранђеловца и Тополе, у задужбини деспота Ђурђа Бранковића, пре две године је обновљена дечија литија кроз брезовачко-липовачко виногорје на празник Преподобног Симеона Столпника 14. септембра по новом календару. Иако су према предању Православне Цркве покровитељи деце свети Николај Мирликијски и преподобни Сисоје Велики, у селима подно Венчаца установљена је литија на дан Преподобног Симеона Столпника још у време пре првог светског рата. Веначки крај је тих година захватила својеврсна пошаст: деца су се рађала и скоро по правилу умирала одмах по рођењу, или неколико месеци након доласка на свет. Забележено је и много случајева мртворођене деце. Велика жалост и плач надвили су се над селима на Веначким обронцима, те су житељи овог краја завапили за Божјом милошћу и, уздавши се у Животодавца Христа и у великог Божјег угодника и прослављеног подвижника преподобног Симеона Столпника, установили литију кроз Брезовац са песмама духовним и молитвама за здрав пород. Цело село је учествовало у овим литијама, носећи децу, цвеће и иконе са молитвама за родност и здравље деце. Бог се смиловао на житеље Веначког краја те се становништво у поратним годинама умножило и дечији гласови су се заорили у овом живописном шумадијском крајолику. Ипак, у мрачном раздобљу најновије српске историје вера се скоро сасвим потрла и угасила, народ се у великој већини одродио од Цркве, а благочестиви обичаји су постепено нестали, свели су се само на бољи ручак. 

Са мраком безбожништва охладнела су срца српских очева и мајки. Многи српски родитељи више нису крштавали своју децу нити их васпитавали у вери и страху Божјем, већ су их препуштали школи, улици, друштву и духу времена. У српском народу је грех чедоморства попримио поприлично застрашујуће размере. Деведесетих година овог века статистика је достигла ниво геноцида: на свако живо рођено дете извршена су четири абортуса. На једно живо детенце, четири нема крика, четири уморена телашца, четири греха на небо вапијућих. Под утицајем обезбожене идологизиране науке и прогреса, Срби су поверовали да је абортус ништа друго до одстрањивање скупа ћелија, затворивши очи пред којима су колико јуче њихови дедови стајали у молитвеном трепету: “Јер Ти си створио што је у мени, саставио си ме у утроби матере моје. Дивна су дела Твоја и душа моја то зна добро. Ниједна се кост моја није сакрила од Тебе, ако и јесам саздан тајно, откан у дубини земаљској. Заметак мој видеше очи Твоје, у књизи је Твоје све то записано, и дани забележени кад их још није било ниједнога...” (Пс 139).

Заборавили су српски очеви и мајке благодат многодетних породица, у којима је поред великих жртви које су родитељи подносили, била и велика награда: “Жена је твоја као родна лоза усред дома твојега, синови твоји као гране маслинове око стола твојега”. Нестале су велике породице окупљене око празничке трпезе, утихнули су дечији гласови по авлијама и сокацима, Срби су се поклонили комфору, престижу, каријери и свим осталим животним обрасцима “културног” запада.

И тако је преосталим српским земљама поново завладао нови Ирод, поново заиграла Иродијадина кћи. И српска деца као она витлејемска, пролила су крв за Господа, “опрана су у крви помешаној с млеком”, како вели св. Кипријан Картагински. Народ који убије 300.000 невине деце годишње не може живети у благостању и душевном миру. Стравичан покољ деце је у знаку противљења Богу. Или смо непријатељи, или сведоци Христови, трећег нема! Гнев Господњи је спор, али достижан.

Ратови, прогони, распарчавање земље, избеглиштво, немаштина, несигурност, пораст криминала, одлазак младих у расејање, политички преврати и суноврати утичу на сваког од нас појединачно. Тешко се осмелити и проговорити о Божјем гневу и Његовом недокучивом промислу, али свако би од нас морао да се запита, да ли смо заслужили ишта боље када смо на олтар сатанин принели телашца своје уморене дечице. Може ли нас ишта оправдати пред Богом осим дубоког свенародног покајања, много суза, много метанија, поста и молитви. Лета Господњег 2002. и 2003. на благи дан заветног Преподобног Симеона Столпника Брезовчани, Бањанци и Липовчани обновили су молитвени опход од манастира до села и од села до манастира. Свету литургију је служио и проповедао отац Иларион и ђакон Бранислав Борота са народом. Литија је кренула поред брезовачких винограда, а барјаке, крст, иконе и цвеће су носила деца. Код старог храста у Брезовцу, код “записа”, освештана је вода и присутан народ крапљен њоме, благословљена су деца и цвеће. У брезовачкој основној школи на ручку било је много деце, наставника и родитеља. Том приликом је о националном прираштају код нас беседио о. Иларион и директорка школе, професорка Светлана Ранковић. Потом се крстоносна поворка вратила у манастир.

Уз Божји благослов, дечија литија ће се обновити у веначком крају, а можда ће добити и нове и општије садржаје. Уздамо се да ће се и мештани Аранђеловца и Тополе придружити овом молитвеном опходу и да ће довести своју децу. Не заборавимо речи Господње: “Пустите децу и не браните им да долазе к мени, јер је таквих царство небеско” (Мт 19,14). Можда ће град под Букуљом постати дечија престоница, град у ком ће се одржавати симпосиони о деци и дечији фестивали.

*

О Господе Исусе Христе, који си, родивши се из девичанске утробе спасења нашег ради, и сам био Дете, и који си децу волео и благосиљао, помилуј и спаси децу нашег времена да се некрштена крсте, а крштена да се вером у Тебе и љубављу према Теби утврде. Спаси, Господе, ону децу коју њихови неверујући или зловерни родитељи кваре безбожјем или зловерјем и одвлаче их од Тебе који си једини Спас и Избавитељ. Спаси Господе и ону децу коју бездушни зли учитељи удаљују од Тебе, Творца њиховог и уводе у друштво душом огубаних. Спаси, Господе, ону децу чије чисте душе оскврњује сваки неморал на улици и разврат у позоришту, на телевизији и у биоскопу. Спаси, Милостиви, и ону дечицу без родитеља која су пала под руку сурових старатеља, злих очуха и маћеха, спаси их од слушања хулних речи и гледања наопаких дела. Помози, Свемогући, да деца израсту и сазру за синовство Божје и грађанство Небеског Града за своје вечно спасење, а у Твоју славу и хвалу. Амин.

Господ Исус би рођен као Дете, 

да би ти могао узрасти

у човека савршена;

би повијен у пелене,

да би тебе разрешио омче смртне,

би положен у јасле,

да би те узнео у Олтар;

живљаше ту на земљи

да би ти досегао звезде.

Не нађе места у коначишту,

да би Тебе настанио у обиталиштима небеским.

Св. Амвросије Милански

Рођен од Дјеве,

заблистао је из утробе њене

као светило све васелене,

да просвети све:

примају Га они који желе

славу Његовог бескрајног сјаја,

која ниједна ноћ не може помрачити.

Св. Амвросије Милански

НЕИЗМЕРНА ЗАХВАЛНОСТ

SMS поруке Зорице Павић из Аранђеловца, оцу Илариону
* Пријатно вече и свако добро. После поноћи ћу Вам полежети сву срећу, уз неизмерну своју захвалност и захвалност мог још нерођеног Б.

* Срећна Нова 2004. година. Нека Вас срећа прати где год да сте и будете. До Неба се чује моје хвала, јер сте ми помогли да не убијем своје дете. Од Бога Вам сва, сва срећа и вечно спасење, Оче! Хвала Вам, родитељу духовни, Ви сте родитељ свима нама.

* Још се нисам породила. Хвала Богу, Б. и ја смо добро. Тренутно је тежак 4 килограма.

* Ваистину се јави Бог, Оче! У поноћ, у богојављенској ноћи сам била на прозору; чекала сам да се Небо отвори и молила за мог сина. У 4,40 часова сам га добила. Као мед је.

Дечак Б. је знаменован као Теофан на Богојављење. Име Б. је изабрала детиња мајка, не знајући да је то било световно име о. И. 

Приредио И.Ђ.

ЛИТУРГИЈА

СВЕТА ТАЈНА ЈЕДИНСТВА

Хришћанин остварује срећу, сусрет с Богом, у животу молитве, и то молећи се сам и с другим вернима. У том сусрету остварује себе, а у самој бескрвној жртви приводи се савршенству. Свети Јован Златоуст пише: “Молитва је разговор с Богом и највеће је добро. Она је, уствари, најприсније заједништво и пријатељевање с Богом. Као што се телесне очи, гледајући светлост, расветле, тако и душу, која је усмерена на Бога, расветљује неизрецива светлост молитве, када та молитва није само из обичаја, него излази из срца.”
Молитва је, дакле, светлост душе. Заједничка молитва, пак, има посебно значење и благодатност. Међу нама је на богојављенски начин Господ Исус Христос који је рекао: “Ако се двојица од вас на земљи сложе у свакој ствари коју замоле, даће им Отац мој који је на небесима. Јер где су двојица или тројица сабрани у моје име, онда сам и ја међу њима” (Мт 18,19-20). На саборној молитви је с нама Господ Исус као Велики Архијереј Новог завета, као први литург, као наш предводник, глава наша, али и посредник, “који приноси и који се приноси”. Свети Дух који од Оца исходи, који се са Оцем и Сином заједно поштује и заједно слави “посредује за нас уздасима који се не могу исказати” (Рим 8,26). Зато је врло важно да се верни, живећи молитвом, што побожније моле на Литургији, да им молитва извире из срца, и да се тако славећи Бога уравнотежују са небеским Сионом. У духу молитве, правоверни хришћани имају да наставе најсветије предање првобитне, ране Цркве која је била постојана у науци апостолској и молитви, у ломљењу хлеба и у молитвама (Дј 2,42). Никакав посао не сме спречити заједничку молитву на Литургији која је спомен и присутност Господа међу нама.

Евхаристију као “небески хлеб” и “Чашу спасења” треба поимати као чин захваљивања и хвале Оцу, спомен на Христову хвалебну жртву на Крсту и као присутност Божју снагом Његове Речи и Његовог Духа. Свети Јован Златоуст каже: “Није то човек који чини да принесене твари постају Христово Тело и Крв, већ сам Христос који је за нас распет. Свештеник, икона Христова, изговара оне речи, али им Бог даје моћ и благодат. Ово је тело моје, вели Он. Те речи претварају принесене твари”. А свети Амвросије Милански о нашој вери у свето Причешће вели: “Будимо сасвим уверени да ово што је пред нама није ништа што је обликовала природа, те да је већа моћ благослова него природе, јер благослов мења и саму природу (...) Христова реч која је могла из ничега учинити чега није било, зар да твари које постоје не може променити у оно што још нису биле. Више је, наиме, бићима сачинити нове природе него их мењати”.

Наш народ као православна заједница дужан је да изрази стварност Цркве народа Божјег пре свега у светој тајни јединства. Да бисмо оправдали име које носимо, требало би да у малом подсећамо на јединство свих људи као деце Божје, односно као Божја породица. Зато се као народ морамо стицати на Литургији, односно заједнички љубити Бога као Оца нашег, као што чини Црква пре свега кроз свету евхаристију. Литургија врло верно говори о јединству и слози народне заједнице. Она најбоље изражава братство и даје моћну, небеску помоћ сваком њеном члану. Она је непреварљиво огледало народног живота. (Ох, како смо често “сува и безводна земља!”) Литургијом православна заједница наставља предање Цркве, која никада није пропустила да се састаје ради прослављања све тајне Васкрсења Христовог, односно на служење евхаристије. “Само Црква може Створитељу принети овај чисти принос, приносећи му са захвалношћу оно што произилази из његовог стварања” (Свети Иринеј Лионски). Утољење жеђи за бесмртношћу је у захваљивању, у коме узимамо са најмање-највећи део, са узимањем свега, узимамо више од свега, вечни живот. На светој Литургији појединци боље откривају свој свенародни, заједнички позив на светлост, а такође боље сагледавају своје властито духовно лице и духовни профил; осећају се учесницима једног истог плана или домостроја спасења и љубави Божје, те ревносније настоје да га остваре. Литургија нас храни, васпитава, усавршава и прекаљује, те и учвршћује сам наш заједнички народни живот и апостолство свега народа.

Ако је православном хришћанском народу све заједничко почевши од језика, мора му бити изнад свега заједничка и Литургија. Тешко је појмити постојање богословске и историјске категорије народа у ком се чланови барем сваке недеље и о великим празницима не окупљају на евхаристијско богослужење око Тела и Крви Христове као бескрвне жртве, али и заједничког стола и у благоваоници за телесно славље. Литургија, већ по одређењу Спаситељевом, сабрање је “двојице или тројице” у Његово име, па не може бити приватан чин, а сви други литургијски чинови, пре свега свете тајне, истргнути из Литургије постају на неки начин магијско-пагански, упркос њиховом православном хришћанском садржају. Ниједан народ православних, па ни наш, не може се духовно усавршавати ако нема свој корен и уточиште у уточишту, у светој Литургији. Од Литургије треба започињати свако васпитање духа заједништва. Она је најбоља школа братољубља. Не смеју се свакако одбацити ни нелитургијски чинови, јер нас припремају за свету Литургију. 

БЛАГОСЛОВ

Ми, изгледа, себе више не сматрамо Христовим народом, јер се сами искључујемо из благослова Божјег. Не тражимо ни од епископа, ни од свештеника благослов ни у храму, ни при сусрету, ни на почетку сваког доброг дела, ни за трпезом, ни када нам се роди син или кћи, ни када пођу у школу, или када син пође у војску или у рат, ни када се загледа у девојку па хоће да се жени, ни када хоће да ступи у манастир... ни у свакој другој животној ситуацији, када нам је потребан благослов Божји, ми га не тражимо. А наши стари, као и сваке хвале достојни православни Грци, нису хтели и неће ни добро без благослова. Код Грка је свештеничко одело посебна препорука за међусобно зближавање свештеника и лаика, а код нас је мантија право изолационо средство. Наши људи, из неког примитивног страха, не усуђују се напр. да седну поред свештеника ни у препуном возу, док побожни Грк хита управо тамо, сматрајући сам тај сусрет благословом.

“Благодат вам и мир од Бога и Оца нашега и Господа Исуса Христа” (Римљанима 1,7) каже апостол на почетку својих посланица. Дакле, са благословом би требало све почињати, све делати и све завршавати, упркос томе што је очигледно међу нама, око нас и изнад нас све мање благослова, односно благодати и мира, јер благослов Божји од свештеника и не тражимо, или то радимо тек реда ради. Као што је ковчег завета био узрок што је небески благослов росио над домом Овид-Едомовим (2. Самуилова 6,11), тако је са сваким уласком свештеника Господњих, и, са њима, светих анђела, долазило и долази спасење оној кући коју походе свештена лица као сасуди Духа Светога. Све што је Господ створио, Он је и благословио. Од самог искона, од постања, благослов значи: примити снагу плодности. Твоја и свачија вредност, права вредност, резултат је једино Божјег благослова.

Последњи покрет Спаситељев пред Његово Вазнесење јесте благослов: “И док их је благосиљао, удаљи се од њих и узносаше се на небо” (Лука 24,51). То значи да би свако ко се сматра Господњим и православним, морао да буде осењиван, тј. да прима и да буде прожет благословом Господњим.

Велико је значење благослова који подељују свештеници. Са свештеничким благословом кренимо у све своје подухвате и у сваки свој дан. Над ким ће од нас свештеник рећи: “Бог те благословио”?

Благослов је тајна. Он је тајна у великом, излива благодат и има моћ по себи. Подељују га епископи и свештеници. Изгледа да архијерејски благослов, који се подељује укрштањем благосиљајућих деснице и левице прасликује Исаков благослов над Јаковом и Исавом. Познато је да је Јаков, иако млађи, лукавством добио благослов првенца. Из благослова праоца Исака над Јаковом (Постање 27, 1-40), исијава оданост Божја чак и кад се спотичемо, када грешимо, али упркос свему иштемо благослов. Тражени благослов ће остати на нама управо зато – јер је тражен. Благослов се даје само ако се тражи.

Прошење и примање свештеничког благослова јесте донекле препуштено нама и нашој личној побожности. То не значи да је благослов дозвољено презирати, одбацивати, ругати му се или га ма како омаловажавати, јер је то велики грех, профанација светиње, светогрђе. Благослов је делотворан не зато што је свештеник свет, него зато што је Црква истинита Светлост – Тело Христово; што је свештеник правилно освештан, а верник који тражи и прима благослов православан и побожан. Благослов није магијска нити механичка радња, он је одговор свесне и вољне милости Божје на веру онога који га прима. Дакле, благослов није никаква чаролија, “краљевски додир” или “плацебо ефекат”, како би се то рекло у медицини. Благослов од нас тражи личну достојност, достојно примање, да би уопште допринео повећању благодати и освештаности, да се не би вратио ономе који га додељује.

Благослов је не само пожељан и користан, он је неопходан за узрастање у вери и за подвиг самоусавршавања. Благослов делује снагом свете Цркве и њене Главе – Господа Исуса Христа. Његова делотворност не зависи од достојности свештеника, мада дељење благослова у личне сврхе може бити условљено од стране духовног оца.

Приликом тражења свештеничког благослова, треба учинити мали поклон
 (не крстећи се), па ставити десни длан преко левог и целивати свештеникову десницу која нас је благословила. На такав начин, од свештеника примамо и сва друга освештања: освештану воду, освештани крстић или икону, анафору
, со, освештано грожђе итд.

Славећи Божић

ВЕЧНИ  СИН  БОЖЈИ

Нема лепше речи у српском језику од речи СИН, осим речи БОГ. Језикословци кажу да се речи Бог и син у санскриту поистовећују по значењу. Богом надахнути пророци Исаија и Михеј, 700 година пре Христа, благовесте рођење Сина Божјег: “Ево, зачеће девојка и родиће сина, и наденуће му име Емануил!” (Ис 7,17). Библијско име Емануил дословце значи: “С нама је Бог”. Бог је послао свога “Сина љубљенога” за ког се посведочује да је “од Бога изишао” (Јов 13,3), зове се Емануил дочим лично име Исус које на јеврејском значи: “Бог спасава”, благовести му арханђео Гаврило као знамење и као једино спасоносно. Као такво, име Сина Божјег је изнад сваког другог имена (фил 2,9-10). Христос долази од грчког превода јеврејске речи “Месија” која значи “Помазаник”. Син Божји је помазан троструко Духом Светим и то као цар, као свештеник и као пророк. Тек у светлости Васкрсења Христовог се може схватити признање капетана Лонгина: “Заиста овај човјек бијаше Син Божји!” (Мт 15,39)

Друго пророчко благовештење Сина Божјег гласи: “А ти, Витлејеме, Ефрато, ако си и најмањи међу кнежевинама Јуденијем, из тебе ће ми изићи онај који је био господар у Израиљу, којему је почетак од искона, од вјечних времена.” (мих 5,2)

Имајући у виду управо ове библијске извештаје, св. апостол Павле их тумачи овако: “Бог, који је од давнине много пута и на много начина говорио нашим очевима преко пророка, у ове последње дане проговорио нам је преко Сина, ког је поставио за наследника свога, чијим је посредством свет створио.” (Јов. 1,1-2) Ти си Син мој, данас те родих, говори Бог и тако признаје очинство, односно усиновљење.

Славећи Божић ми се не забављамо сваковрсним, претежно паганским обичајима у божићној идили, већ прослављамо и своје поновно рођење, јер Син Божји није самац већ је “првенац међу многом браћом” (Рим 8,29). У Сину Божјем, управо вечним посредством Синовљим и ми смо усиновљени Богу (Еф 1,5), па се зато “називамо деца Божја, и јесмо” (I Јов 3,1).

Бог Син је дошао на земљу. Витлејемска Звезда сја у божићној ноћи. Син Божји, родивши се од Приснодјеве Марије, донео нам је спасоносне дарове: светлост, мир и добру вољу.

Васкрсење и ново доба

ВЕРА ХРИСТОВЕ ПАСХЕ

У Старом завету, главни јеврејски празник Песах, односно Пасха, био је сећање на излазак из Египта и прелажење Црвеног мора као по сувом са ишчекивањем и скором будућношћу уласка у Обећану земљу. Жртвовале су се првине стада, бесквасни хлеб и пасхално вино, као захвалност Јахви, те су вршени и други прописани обреди. Приношено је на жртву и пасхално јагње и то тако да му се не поломе кости. Јеврејски Песах приређивао се с горким зељем и бесквасним хлебом. Стога се и звао Празник бесквасних хлебова.

Од породичне светковине прерастао је у празник јерусалимског Храма. Крв се више није поливала по довратницима него се изливала на олтар и то су сада чинили свештеници “по реду Ароновом” и левити. Све оце чињенице Старога завета у новом добу, у хришћанству, у светлости заиста јединог новог – Васкрсења Христовог, имају пренесено значење. Оне су праслика јеванђељске, васкрсењске стварности.

Савез Бога и људи

Ускрс је продужетак низа јеврејских празника месијанског и есхатолошког значења. Славећи последњу Пасху свог земаљског живота са апостолима у Копернауму, установио је Св. евхаристију, односно Захваљивање, и тако је Пасхи дао коначни смисао, а то је бесконачна Пасха Цркве Христове у слави Царства небеског овде на земљи. Она која “се увек једе и никада не нестаје”, она којом се причешћујемо. Господ Христос се сам као “наше пасхално јагње” (I Кор 5,7; I Пт 1,19; Јов 19,36) принео на жртву. Стога је хришћанство вера Христове Пасхе. Победом над грехом, односно смрћу, запечаћена је као испуњење Старог завета новим савезом Бога и људи.  Њој се испунило старо и започело је вечно ново.

Господња Пасха остварена је васкрсењем и вазнесењем Христовим к Богу Оцу.  Тиме је завршено и извршено прелажење у Обећану земљу. У светотајинству васкрсења је садржана сва пунота хришћанске вере. Све свете тајне после те светајне, значе само њу – Васкрсење, почевши од “наше воде” у којој смо већ васкрсли с Христом, у крштењу (Рим 6,3; Еф 2,2). Тај mysterion (Кол 4,3) тајни је план Божји који се односи на спасење света и у средишту је вере хришћанске. Васкрсење отвара истинско ново доба, вечно ново. Васкрсење или Божји план спасења, свеједно је потпуно.
Ускрс је за све хришћане празнике над празницима, предукус раја, неба, у ком се родила и у ком живи вера Христова. Ту неописиву радост вере изражавамо ускликом “Христос воскресе!” и откликом “Ваистину воскресе!” на свим људским и анђелским језицима и на безброј побожних мелодија. Ево двадесет векова сваке године, Ускрс има чари оне првобитне, недирнуте лепоте првог јерусалимског Ускрса који су светковали апостоли.

Свети Павле вели да хришћанска вера почива на Васкрсењу Христовом: “ако Христос није васкрсао, узалуд је и моје проповедање, узалуд је и вера ваша” (I Кор 15,14). Радујте се! Христос је васкрсао и као победилац смрти живи у Царству Божјем и чека своје пријатеље.

Вечно ново

Свети Атанасије Велики Ускрс назива “Велика недеља”, као што и седмицу пред Ускрс зовемо Страсном или Великом: “Ово је дан што га створи Господ, радујмо се и веселимо се!” Недеља, дан Господњи, дан Васкрсења Христовог.

Васкрсли Христос припада будућем свету који чекамо и коме се надамо. Он је првенац нашег људског васкрсења. Ушао је у славу, прешао је с овог света здесна Богу Оцу и заједничар је Очеве моћи да суди живима и мртвима: “На небу стајаше престо, а на престолу сеђаше Неко” (Отк. 4,2), као Јагње “на заклање би вођен” (Отк. 5), распет на крсту, погребен и васкрсао Господ Христос, Архијереј истинске светиње над светињама “који приноси и који се приноси, који прима и који се раздаје”.

И том надумном светом тајном васкрсења смрт је уништио и то је оно вечно ново.

О КРШТЕЊУ ОГЊЕМ

Ја вас крстим водом, а за мном долази онај који ће вас крстити Духом Светим и огњем

Св. Јован Претеча и Крститељ

Тихо умиремо, животарећи у секуларизованом времену, у ком божанска и натприродна, виша, духовна стварност све више ишчезава из савремених испраних мозгова. Међутим, сваки крштени хришћанин сав зависи од Бога и зато те тек мрвице побожности, као однос млаких према Богу, Бог не прима. Сав свој живот, све своје, и своје умирање и своју смрт морамо обући и прожети у крштењу огњем, животом по Богу. Крст је непогрешиво и непреварљиво мерило побожног живота. Колико смо способни да распети на крсту носимо Истину, толико веродостојно дишемо.

Кроз Свето Крштење, кроз воду, ми смртни, излазимо из смртности, ослобађамо се смрти и улазимо у нови, вечни живот. Зато ваља напустити сладуњави сјај секуларизованог хуманизма и изабрати смирени, једноставни и тешки јеванђелски или монашки живот, та замена изгледа као лудост. Гледана у светлости вере, она и јесте лудост, али спасоносна.

Монашки живот као крштење огњем јесте небески живот на земљи. Жељни духовног савршенства и несумњивог спасења, монахујући остављају свет Имена Христовог ради, као позвани и изабрани: “Сваки, који остави кућу, или браћу, или сестре, или оца или матер, или жену, или децу, или земљу, имена мога ради, примиће сто пута онолико, и добиће живот вјечни” (Мт 19,29). Такође побожни мирјани у свету живе у покајању. 

Ступањем у манастир оставља се свет и у њему се води јеванђељски начин живота, због мноштва грехова својих; а све то из љубави према Богу. Није монашки живот само бежање од света, већ је то бежање ради света. Јер, веродостојни живот, метаноја, би требало да открије свету праве, истинске животне вредности.

Монахујући су све своје животне силе даровали Богу и Божјем народу. Монаси и монахиње, да би се могли што богонадахнутије жртвовати за ближње у служењу Богу, одричу се брака, телеснога родитељства и топлине властите породице. Заузврат стичу живот благодатан, живот потпуно посвећен Богу, духовно очинство, тј. духовно материнство, и своју монашку свету обитељ. Колико је само једном народу неопходно монаштво, жртвовање из љубави према Богу. Православни људи осећају да добар монах носи оно што други немају, да га је сам Бог послао да храни народ Божји Хлебом Живота у жртвеном евхаристијском богојављењу. 

Почетак бескраја

Једна прелепа мисао светог Игњатија Богословца: “Моја је љубав распета”, описује крштење огњем. Та распета Љубав је уствари  веродостојан хришћански, односно, монашки живот, а Васкрсла Љубав је крај тог живота као почетак бескраја. 

Сваки добар хришћанин, односно монахујући, са пророком Самуилом се одазива Господу: “Ево ме, што си ме звао?” И са пророком Јеремијом: “Ти си ме завео, Господе и дадох се завести; био си јачи од мене и надвладао си ме...” Зато је монашко умеће живљења, уствари, крштење огњем – прекаљење покајањем. Оно је есхатолошки знак, јуначко војништво, витештво, јер засеца у живот и смрт. Монах је условно говорећи умро, мртав је за свет којим влада многоглава аждаја – сатана, да би живео вечно, а с тим је скопчано пожртвовање, а не разочарање. И жива истина је завладала животом монахујућег и зато су они најрадоснији људи.

Монаси и монахиње се уствари венчавају; да, венчавају се, али са Вечном Истином. Ars vitae је “понајпре не у могућности деловања, него у могућности остављања. Увежбавање и прихватање непромењивих губитака повлачи се кроз цели наш живот, те у привољеном прихватању властите смрти налази свој завршетак.”
Живот је дар за који се нисмо молили, а монашки живот је харизма за коју смо се молили и за коју се молимо. Бити есхатолошки знак значи бескрајно деловање и неограничени задатак. Док многобожачки живот, без Христа, антимонашки (антихришћански) па и антирелигиозни живот уопште, увек као код Бекета завршава у кантама за смеће у којима протагонисти бесомучно понављају реченицу: “Нешто стреми крају, нешто полако стреми крају”. Зацело је апсурд над апсурдима ту жалосну и демонску антимисао новопаганског живота и света вечно понављати.

Како је живот сам Бог, зато је истински хришћански, односно монашки живот, као крштење огњем, само одазивање Божјем закону који се своди на живот у светлости.

Смрт без смисла

Епикур у писму Меноику говори у име многих наших савременика о катастрофалним размерама опредељивања за смрт као крај, за смрт без смисла: “Прави увид да нас се смрт не тиче чини смртност живота богатом уживањима, не тако што нам даје неограничено време за живот, него тако што одузима чежњу за бесмртношћу. Јер, у животу нема ништа страшно за онога ко је на прави начин схватио да у не-живљењу нема ништа страшно... То најригорозније зло, смрт, нас се не тиче; док ми, наиме, постојимо, смрт није ту, а кад је смрт ту ми више не постојимо”.

Монахујући умиру као лабудови, слатко певајући. Монашка смрт је обележена поверењем у Бога као вечног, у Бога који ће кроз смрт даривати вечни живот као коначну вредност.

Очигледно, човек је сав смртан, а бесмртан је једино Бог. Господ Исус Христос је умро на Крсту. “Атханасија”, бесмртност, стиче се васкрсавањем мртвих у ком васкрсле Бог облачи у одећу бесмртности: “пропадљиво мора обући непропадљиво, смртно бесмртно”. Од искони човеку је Бог дао неопозивост личности, бесмртност. Тако човек као несумњиво смртан, учествујући у Божјој бесмртности, кроз свете тајне и свете врлине, бива бесмртан. У овом животу где влада смрт, бесмртност се може окусити само у крштењу огњем, у животу по Богу.

Монахујући, као и хришћани уопште, још овде на земљи кушају од бесмртног Живота, па знају да су бесмртни.

Господња смрт на Крсту “увела је Бога у смрт човека”. Није ли баш васкрсење из мртвих то истоветовање Богочовека Господа Исуса Христа са смрћу на Крсту. Васкрсењем, Господ Христос је и нашу смрт усмртио. Зато и наше вечно ослобађање бива кроз смрт. Ето зашто ми хришћани још за овога живота кушамо од личне бесмртности, исповедајући бесмртнога и вечнога Бога. Кроз свете врлине, пре свега, кроз веру, наду и љубав бесмртност као крштенски огањ прорасте и прожима и живот и смрт монахујућих.

На дну људскости је нагон за бесмртношћу, а не “тханатос”.

Непокајани грешници, нема никакве сумње, заувек живе у смрти.

Православна вера учи да они који су умрли као православни, у благодати праве вере, живе “у слави деце Божје”, где су и постигли потпуну апотезу, обожење свога бића у “Свјетлости вјечној”.

ОПРАШТАЊЕ И ПОСТ

По Господњој молитви и по јеванђељској речи Христовој (Мт 6,14-21), наши греси неће бити опроштени, нити ће нам молитве бити услишене ако не опростимо људима сагрешења њихова. Одбијајући да опростимо људима, тамни наш унутрашњи састав, срце нам се затвара, све се у нама окамењује и чини нас непрозрачнима, непропустљивима и неприступачнима за милосрђе Божје. Опраштајући с покајањем, насупрот, отварамо се за изливање благодати Божје.

Како опростити? Није ли сувише тешко опростити? Да ли је уопште могућно опростити?

Зацело, нама људима је врло тешко да опростимо. Само Духом Светим који је наш живот (Гал 5,25), могућно је да и ми опростимо. “Будите међу собом благи, милостиви, праштајући један другоме, као што је и Бог у Христу опростио вама” (Еф 4,32). Све се свезује и развезује у дубини срца. Ако је оно сасуд Духа Светога, оно опрашта свима све, па и непријатељима. Опраштање је круна нашега поста, молитве и милостиње. Поуздани је знак да наши греси нису савладали наше милосрђе, баш као и што не могу савладати ни Божје. Опраштање је дакле основни и најважнији услов покајања као истинског помирења с Богом и са људима. Будући да Божје праштање нема ни границе ни мере, ми хришћани морамо да опраштамо. “Бог не прима жртве од завађеног, већ му налаже да се врати од олтара и пре се помири с братом, да свепраштајућим молитвама Бог може бити умирен. Већа је жртва Богу наш мир, братска слога и народ скупљен у Тројици, Оцу и Сину и Светоме Духу” (св. Кипријан Картагински, 268).

Господ нас позива на опраштање и на пост, молитву и милостињу који доприносе да овладамо својим нижим поривима и постанемо слободни у души. Не ради се дакле о спољашњем посту: облачењу у кострет и посипању пепелом, већ о уздржању срца, без унутрашњег преумљења или промене мишљења, неплодан је и лажан, те и није пост. Такав немрс се своди на вегетаријанство богато онечишћено “канибализмом”. Прави пост води до унутрашњег покајања и коренито преусмерује васцели наш живот. Враћа нас и обраћа к Богу свим срцем, раскида с грехом и грешним навикама, пороцима; одвраћа нас од зла, а поврх тога и доводи до самоосуде свих злодела којих смо починили. Уствари, ради се о три прочишћења: себе – постом, свог разговора с Богом – молитвом и свог служења ближњима – милостињом. Благодатни пост обухвата и жељу и одлуку за променом поквареног начина живота с надом у Божје милосрђе и поуздање у дарове Духа Светога. Као такав, примљен је од Бога и појављује се као радосна туга, хармолипи. По речима пророка Језекиља Бог нам даје ново срце (Јез 36, 26-27), односно прилику да почнемо изнова, у тајности, у скровитости. Постоји још само један покајања којим можемо убелити хаљину свог крштења, а то је мучеништво. Све треће је од Сатанаила.

Бласфемија

СВЕТОГРДНО ПРИЧЕШЋЕ

Ко се светогрдно причешћује?

Онај који смртно греши, а не исповеда се, или се исповеда без покајања и воље да се поправи, те и онај који се исповеда са намерним задршкама, односно који се причешћује без благослова свештеника. Ту спадају и сви они којима је духовник изрекао епитимију, покајничку поправну меру, односно, прописао духовни лек, као и они из Цркве изопштени, екскомуницирани и анатемисани, те и друге христоубице и сатанисти. Дакле, пре свега лажна исповест, исповест реда-ради, без искреног покајања, уводи, ако не баш, у светогрђе, а оно сигурно у недостојно причешћивање. Хришћанин који се, пак, намерно недостојно причешћује огрезао у смртним гресима и вапијућим на небо, изобличен је, духовно унакажен и изопачен. Он је права ругоба пред Богом, јер више није Божји – отац је његов ђаво, с обзиром да чини његова дела. Светогрдник полако запада у духовну пустињу у којој углавном нема покајања, па тако понекад пропада у пакао који се зове хула на Духа Светога. “А који похули на Духа Светога нема опроштење ва вијек, него је крив вјечном суду” (Мк 3,29). Овај надгрех се неће опростити. Божје милосрђе не познаје границе, али ко га намерно одбаци, ко ће му се смиловати и опростити. Хулитељ на Духа Светога одбацује и опраштање властитих грехова, одбацује и вечно спасење које излива Дух Свети, као благодат. Отврднуо је у греху до коначног непокајања, а као такав вечно је пропао и зачетник је свакога зла. Мртав је, леш је који се распада и заудара на вечну смрт. Он је од соја Јуде Искариотског, “пород аспидин”, издајица Христа и роб ђавола. Занимљиво је да неки држе да се Јуда светогрдно причестио на Тајној вечери, док св. оци мисле да је пре причешћа апостола већ изашао и упутио се у Велико веће, Синедрион, да изда Господа. Крив за намерно светогрдно причешћивање, под страшним је проклетством. Речено је, Хлеб ће се небески у души грешниковој претворити у огањ који спаљује недостојне, док покајани у Њему налазе живот. Да, непокајани причесници “осуду себи једу и пију”.

Св. Писмо за хулитеља светиње каже: “Зовеш се да си жив, а мртав си” (Отк 3,1), док апостол Павле за оне који се намерно недостојно причешћују вели да су “слаби и болесни, а многи и умиру” (I Кол 11,30).

Ванредно је велики број оних који се лажно исповедају, па самим тим и оних који се светогрдно причешћују. Та страшна самоосуда је записана на срцима светогрдника. Колико само непокајаних злочинаца, крвника, богобораца и других издајица Христових прима Св. Причешће? Колико убица, чедоморки, блудника, наркомана и содомиста... Колико ли је само било светогрдних причешћа за ових двадесет векова? Зар је могућно да Бога који нас толико љуби толико презиремо? Волтер је од својих следбеника захтевао да се светогрдно причешћују. То исто чине и многи други савремени жреци Сатанаилови. У неким нашим храмовима, нарочито велеградским, светогрдно се причешћују врачари и сатанисти. И наркомани. Зато епископи треба да поставе духовнике који би умели да кажу онима који се недостојно исповедају: “Пријатељу, како си ушао амо без свадбеног руха?” (Мт 22,12).

Мт 9, 36-38; 10, 8

О ПРАВОМ И ЛАЖНОМ СВЕШТЕНСТВУ

Господ је установио новозаветно свештенство и дао свештеницима власт какву није дао ни анђелима ни арханђелима, како каже св. Јован Златоуст. Њима је рекао што свежете на земљи биће свезано на небу и што развежете биће разрешено. Зато свештеници имају већу власт него цареви, краљеви и владари уопште. Владари могу да свежу тело, али само тело, док оне свезе којима нас веже свештеник прелазе на небеса, те оно што свештеник доле ради Бог горе потврђује. Каква би власт, дакле, могла бити већа од ове? – пита се св. Јован. Толико је велика част и власт свештеничка пред Богом да, како каже златоречиви св. Отац, као да су се већ на небо преселили се и узвисили се над природом људском и ослободили општељудских немоћи и природних свеза; и све то не по заслузи, већ по благодати Божјој.

Још пет векова пре Христа пророк Малахија вели: “Усне свештеникове треба да чувају знање и закон да се тражи из његових уста, јер је анђео Господњи”. Ако је у Старом завету свештеник анђео, онда је у Новом испред арханђела, јер арханђелима није дато да гледају свето приношење, а Христовом свештенику јесте. Стога нас Бог неће спасити без свештеника. А без епископа нико се не може спасити, ни свештеник!

Различито људи примају свештенике, већ према томе коме су дали своју душу, Богу или ђаволу. Они Божји, слуге Божје примају пријатно, са великим поштовањем и љубављу, а они који су се одали странпутици: одбојно и непријатељски, са презиром и мржњом, па чак и са љутим прогонима. И Божји људи и прелашћени, у свештеницима Христа дочекују и примају, Богу су мили, а они други уствари су секта у Цркви. Јер, чули сте снажну Христову реч: “Ко вас прима, мене прима, а ко прима мене, прима Онога који ме послао” (Мт 10,40). А на другом месту: “Ко вас слуша, мене слуша, и ко се вас одриче, мене се одриче; а ко се мене одриче, одриче се Онога који је мене послао!” (Лк 10,16)

Непријатна је чињеница да свештенике не поштујемо, али ту чињеницу морамо ставити на видело и размотрити, расудити. Ми који смо расли или који смо деца комунизма, чак и када смо крштени у детињству, кад смо били верници у младости и нисмо били чланови партије, отпаднички смо сој, отпадничке смо генерације са дубоким бразготинама идеолошких канџи у души и невероватном жестином се обрушавамо најпре на свештенике. Тако одајемо ком духу служимо. Одељени, тачније речено шизофрени, постајемо секта у Цркви или приватна црква; постајемо непријатељи Божји. Јер, сви они свештеници који наступају у Божје име, исправни Богу и мили, морају бити прогоњени, пљувани, блаћени, каменовани, па чак и убијани. Погледајте само историју Цркве, њу карактерише велика погибља свештеника. У најплеменитијим временима добар свештеник има своје појединачне прогонитеље, док их лош нема: њега сви воле, чак и обожавају и клањају му се као идолопоклоници. Сви, осим православних!

Добар свештеник, ко је то?

Само онај који је Богу веран, свом епископу послушан као Христу и народу свој као најрођенији. Лошег свештеника одликује велика популарност код безбожничке светине и прогонитеља Св. Цркве, али и неверност Богу, непослушност епископу и, понекад, злонамерност према народу, мада чешће је лош свештеник користољубив, саможив, среброљубац као Јуда. Ваљани и исправни, који је нешто за Бога жртвовао и који људе води Божјим путем има мању или већу, од ђавола организовану опозицију. Снага те ђаволске опозиције математички тачно описује до које се мере свештеник уподобио Христу. Одемоњени људи који живе само према земљи, према свом завичају, према свом братству, према овом појавном свету, одбацују све оно горе, па ма како и у шта веровали, одбацују и исправног свештеника, јер у њему виде непријатеља њихове “јагњеће среће”, њихових скучених појмова и сигурности у свој оземљенелости, у секуларизацији. Најпре баш ти ђаволом заведени људи ударају по свештенику тако што му траже и неминовно налазе, или ископавају или измишљају слабе стране, па се са тих упоришта обрушавају на слугу Божјег. Сваки је исправан свештеник изложен, врло осетљиво, лицем изложен, мањим или већим непријатељствима. Сва блаћења и прогонства свештеника падају на лице његових пљувача и прогонитеља.

Чули смо, где су двојица или тројица сабрана у Христово име, ту је и Христос међу нама, и то и јесте Црква. Значи главни услов постојања праве Цркве је јединство. Сваки од нас који се разјединио, отпао, из нетрпељивости према епископу, свештенику или брату, или из друге неслоге, није више члан Цркве. Тај уствари унутра разара св. Цркву и они који пођу за таквима секта су. Само онај који доноси истинску, делотворну љубав и братску заузетост члан је Цркве. Који не доноси љубав, већ неслогу, мржњу и раздор – секта је у заједници крштених. Да је то тачно види се из Христовог мерила Цркве које је у међусобној љубави која повезује све верне. Јер, по тој братској љубави Господ Христос каже сви ће знати да сте моји ученици. “Ко је спасао душу свог ближњег, спасао је и себе”, вели се у речи Божјој.

Истина је међутим да постоје не само свештеници који су камен спотицања, већ и они који су на саблазан народу Божјем. Такви обично завршавају као Јуда Искариотски. Међу нама су се појавили и такви. Св. Црква је анатемисала распопа Мираша Дедеића, који се дрзнуо да цепа хитон Христов у Црној Гори. Такав, као и други лажни свештеници који не долазе кроз врата Пећке Српске Патријаршије и Велике Христове Цркве Цариградске, издајице су и непокајани разбојници. Јуде су. А њима није до словесних оваца и спасења, већ до властите користи. Православни не могу слушати нити следити те користољупце, јер су безбожници и богохулници. Такви и не љубе Господа нашег Исуса Христа и у Бога не верују, па по речима св. апостола Павла и одлуци наше Цркве, проклети су. Проклети су, јер јазбину у којој могу да и не верују у Бога Живога, у коме се клањају златном телету црногорства, називају црквом. Проклети су и у вечно проклетство вуку и заводе црногорске идолопоклонике тла и завичаја, нажалост. Силна је мржња и небројане су профанације тог вука и његове дружине. Они су у дијалогу са светом око освајања и поништавања српског православља, што и јесте искушење издаје Христа. Тим вероломницима, лишеним благодати која спасава, говори свет. Они пропадају загледани у свој одраз у огледалу. Освајачка идеологија се лажно представља као вера. Па зато подмукло пробадају Тело Христово у намери да га убију, а уствари се на својим ђавољским окупљањима на Тргу краља Николе у Цетињу ругају Христу. Проваљују у св. храмове и пљују на кивот Светог Петра Цетињског, светогрдници! Они уствари сами падају под властито проклетство, јер чином отпадања од Светог Пећког Трона сами себе проклињу. Али нажалост биће проклети и они који вукове примају, који су наивни и заведени од тих варалица. Силна је мржња и небројане су профанације тих клеветника, њиховог ментора и спонзора, познатог римокатоличког свештеника и његовог нејаког и злосмрадног чопора. Њихово богоборачко и богомрзачко дело одликује подмукло пробадање Тела Христовог у намери да Христа избришу и сатру из историје, уствари се на својим ђаволско-политичким окупљањима на цетињском тргу ругају Христу, крунишу га трновим венцем, пљују и бичују. Обесвећују олтаре православних, срамоте Црну Гору и брукају свој род и сами себе. Ђаво је овладао тим људима. Освета је Божја. Он ће судити.

Тражење заједништва

БОГОМОЛИТЕЉИ

Циљ богомолитељских братстава јесте дубље молитвено и подвижничко (аскетско) искуство које настаје темељним обраћењем из корена

Вредност једнога народа цени се по броју добрих монаха, војника и песника. Стога, дубину свога националног пада можемо измерити величином својих свештених мужева, јунака, епских певача и песника. У прошлости заиста смо били монашки, војнички и песнички народ, јер нико сам не може остварити св. Јеванђеље Христово, славопобедно добити рат, као што нико сам не може певати.

Народ, као теолошка категорија, уствари је потка личних односа који су засновани на поверењу. Бог је и у Новом завету окупио свој изабрани народ (Лк 12,32). Међутим, за разлику од Старог завета, у хришћанству већ двоје и троје су народ.

С обзиром на то да сваки грех наноси штету и заједници, велики је знак свенародног праштања и међусобног помирења постојање верника који се окупљају у тзв. богомољачким заједницама које су молитвено надахнуте Св. литургијом и као монаси живе своје крштење у непрестаном урањању и израњању, кроз строжи пост и молитву, односно покајање.

Спонтано настајање

Богомолитељи се састају у манастирима, у парохијским или међупарохијским заједницама, али и у приватним кућама да би разговарали о вери, заједнички читали Св. писмо, проницали његов духовни смисао, и спонтано се молили. Ових молитвених ширих породица, богомолитељских братстава и сестринстава, нема свуда у нашој земљи. Најбројнија су она из шумадијске, жичке и нишке епархије.

Све те молитвене заједнице данас имају даровитог духовног водича у игуману Илији из манастира Светог Јована Крститеља из Матејевца, али и у другим монасима. Богомолитељске заједнице уствари спонтано настају и спонтано се шире, мада су плод монашког подвига, немуште критике окоштале црквености и свештеника-чиновника као институције вере који се одељују од народа као нека технократска каста. Богомолитељска безазлена и добронамерна критика, као стваралачко покајање, корени се у настојањима да се пробуди вера мирјана и да мирјани буду свесни свог свештеног позвања у Цркви, као “царско свештенство” (пет 2,9). Већ на св. крштењу сви хришћани су постали свештеници по “реду Мелхиседековом”.

Циљ богомолитељских братстава јесте дубље молитвено и подвижничко (аскетско) искуство које настаје темељним обраћењем из корена. Плод обраћења јесте созерцање (контемплација) присутности Божје, велика потреба за читањем Св. писма и богонадахнутих књига и дубље њихово разумевање, те и молитвеног дисања и утољење глади и жеђи за постом.

“Скраћено Јеванђеље”
Речју, богомолитељи као и монаси кроз тако “скраћено Јеванђеље”, постају богослови, теолози, јер разговарају са Богом и о Богу, па тако врше поновну евангелизацију. У Новом завету нигде нема речи јерархија или хијерархија, већ налазимо само реч диакониа – служење (I Кор 4,1). Ове заједнице су изворне, мада су комплементарне и са духовним и интелектуалним великанима као што су владика Николај Велимировић и отац Јустин Поповић, те и други наши савременици.
Богомољачки покрет је резултат тражења веродостојног заједништва, продубљивања вере и дубљег понирања у Св. литургију. Та богомолитељска тражења и искања довела су до ходочашћа уопште, јер се вера преноси слушањем. Зато су ходочашћа знак духовне обнове народа. На том путу обнове и препорода су од памтивека само монаси.

ДВОЈИЦА ИЛИ ТРОЈИЦА

Изложба пројеката храмова, храмовног мобилијара и графичког дизајна арх. Димитрија Љ. Маринковића и свештеног сликара Дејана А. Милосављевића, Васин конак, манастир Жича, о Савиндану 2000. године

Ево одличног примера стваралаштва у саборном јединству, везе између црквене архитектуре и дизајна, као и упутства о осветљавању храма.

Хришћанска традиција храма и литургијских предмета један је од назива за обиље “чињеница” и “података” које нам долазе из саме теологије. Зато је неопходно да црквени ствараоци стекну правилна сазнања у Литургији; да појме свете тајне – зашто се и када правилно деле и које им је значење. При дну овог примера заједнице стваралаца “Двојице или тројице” потписују се архитекта Димитрије Љ. Маринковић, теолог и Дејан А. Милосављевић, студент Академије за свештену уметност и конзервацију СПЦ у Београду, као један, Димитрије – Дејан, а баве се црквеном архитектуром и сликарством у својству градитеља када пројектују храмове, манастирске конаке, крстионице, исповедаонице, свештене библиотеке, тронове, иконостасе, фонтане, споменике-крајпуташе, почивала (“записе”), горионике за свеће или сликају иконе, израђују калиграфије и минијатуре, насловне странице за књиге, часописе, повеље, антиминсе, заштитне знакове или можда само дају идејно-извођачки пројект адаптација. Охрабрујући су и драгоцени ови Димитрије-Дејанови прилози духовног осећања за православно лепо, јер су предуслов за стваралачку теологију амбијента у ком се молимо и постимо, односно спасавамо се. Зато литургијско образовање никада није завршено, нити је потпуно делатно, ако неправославним ствараоцима, па и многобожачким, препуштамо да пројектују, одређују и уређују “екстеријере”. Стога се не смемо уздати у магловите утиске ма какве, крње или нездраве побожности или естетике. Главно правило православне естетике је у самом изразу “црква” која јесте и Тело Христово (Кол 1,24), али и саму грађевину – цркву. Тело Христово чини живо камење (I Пт 2,5), док материјална, камена црква, мора да има православну “душу”. Између Цркве и цркве нема поистовећивања, већ се оне налазе у односу “аналогије атрибуције”. Материјалној цркви придодајемо име које јој не припада само по себи, већ на основу литургијског односа Христа и народа Божјег. Потврде за ово расуђивање налазе се у посланицама св. Павла и апостолских отаца, најпре св. Игнатија Богоносца. Храм, примајући живу Цркву чини да Црква – Тело Христово, буде богојављена, да буде видљива, као и сама епифанија. Сабрање “двојице или тројице” (Мт 18,20) остварује се као Христова присутност. Црква, дакле, није као сазив природни или математички скуп, она је народ као вечна категорија који је позван и сабран Божјом Речју. Она је заједништвовање (koinovia) ради служења Речи Божје и новозаветне жртве, Евхаристије, свете тајне јединства. Православни храм служи окупљању народа Божјег ради слушања Св. Јеванђеља, приношења Евхаристије – причешћивања, дељења св. тајни, благословина, литија, свештенодејствовања, духовне поуке, сахрана и панихида, али и личног молитвеног правила. Храмска светотајинска зависност простора у исто време је иконична, односно символична. С обзиром на то да византијски тип литургије, за разлику од латинске, има созерцатељни (контемплативни), односно небески карактер, уобичајила се неопходност иконостаса (на Западу iube), преграде за неку несазнатљиву стварност, “мистерију”. Иконостас не би смео да оштро и у потпуности одељује олтар од брода цркве, јер та херметичка одељеност доприноси извесном литургијско клирикализму и есотеризму, које данашње литургисање и савремени литург више не може да прихвати.

Олтар је већ антиминсион, платно са моштима, јер Црква је одувек “напредовала између прогонства света и утехе Божје” (св. Августин Блажени). прогонство схватамо као благодатно стање Цркве, као исповедање, сведочење и ширење вере. Зато су сви православни олтари покретни. Олтар јесте животворни Гроб Господњи. На њему је Христос као Архијереј, али и као жртва жртвован и вазнесењем прослављен. У светој трпези (agia trapeza) мошти су мученика, а у светим мученицима је Христос. Овај побожни обичај долази из катакомби где је било уобичајено да се Литургија служи за гробовима св. мученика. Олтар је и “трпеза Господња” (I Кор 10,21), сто за духовну гозбу, на коме је жртвован Христос.
Димензије олтара, његов облик, индитије, два свећњака и Књига Јеванђеља, морају истицати свето достојанство жртвеника и омогућити складно и неометано вршење литургијских радњи. Простор за св. Приношење, Проскомидију, мора бити удобан и довољно простран, као и “горње место”, ђаконикон и раздаљина од иконостаса до свете трпезе, где стоји свештеник. Свака незграпност или скученост, знак су духовно неразвијеног укуса неимара и заједнице верних на челу са свештеником. Брижљиво старање је неопходно и о осветљењу. Ружна је и недопустива искључива употреба мртвог, индустријског светла на св. трпези, олтару и иконостасу. Жив пламен кандила наливених маслиновим уљем и свећа од пчелињег воска је незаменљив.

Крстионица је место где се врши света тајна крштења, а крстолики зденац за “водену бању” (Еф 5,27) главни је простор крстионице у ком се крштава урањањем-израњањем. (Не “погружењем”, “погрузењем”! Тај русизам је терминолошки неприхватљив, јер се из њега не може извести термин који би описао пут повратка на горе. “Погружење” не описује начин крштавања у Православљу зато што подразумева и извесну принуду и згврчен положај тела.) Јеванђелска синволика захтева да крстионица буде у близини улазних врата (портала) храма, јер је крштење св. тајна уласка у Цркву. Ово не значи да крстионице могу бити забита и занемарена места гурнута у неки мрачасти кут храма, са лаворима и бокалима. У крстообразном зденцу мора се практично, телесно остварити потпуно урањање (у смрт Христову) и израњање (у васкрсење с Христом). Рим 6,4. Зденац баптистеријума мора да буде снабдевен подесном одором која би је потпуно прекривала. Овај покровац би се употребљавао приликом крштења девојке или жене. У крстионици се мора сместити и просторија за отирање, брисање, пресвлачење и облачење беле ризе крштења новокрштенима, али и врло уредан и чист орман са уграђеним столом за св. уље, св. миро, памук, маказе, восак, свеће, тамјан, требнике, крстиће итд. У том орману могле би се чувати матице крштених, а сто би могао да послужи и као “пулт” за издавање извода и других црквених докумената. У крстионици се може предвидети простор за фреску или мозаик Богојављења, Св. Јована Крститеља, Бање Витезде, Анђела Чувара који благосиља воду и слично. Камени крстообразни зденци би требало да буде идеју живе воде. Зато би воду требало освештати скоро увек у часу обављања св. крштења.

Дечје клинике, а нарочито породилишта, али и друге медицинске установе где би се могла обављати бројна крштења, такође подразумевају праве крстионице поред болничке капелице.

Адаптације захтевају више уметничке осетљивости и облагодаћеног осећања за лепо јер су креативан чин. Архитекте и други црквени уметници морају се служити језиком времена из ког је храм који адаптирају.

Црква је вечно млада и непрестано се, као финикс, обнавља, али она је и ризница двехиљадегодишњег наслеђа. Какон не ограничава, већ је “утрт и утабан пут којим се наставља тамо где се раније стало” (Димитрије-Дејан).

У саборном јединству двојице црквених неимара Димитрија-Дејана и њиховим остварењима стиче се сва литургијска символика, али и светотајинска “употребљивост”, те изнад свега и она небеска поезија, која јесте права православна теологија као разговор с Богом. Тачније речено, ту је други свет у коме се правилно поштује и схвата иконичност храма као “дома молитве”. Њихови храмови и црквено сликарство теже савршенству, јер су прилагођени већ набројаним “функцијама”. Међутим, у њима има довољно удобног места за проскомидију, “мали” и “велики вход”, свету тајну покајања итд., али и за личну молитву у смирењу, у скровитости срца.

У остварењима арх. Димитрија Љ. Маринковића и свештеног сликара Дејана А. Милосављевића запажа се поступан, али сталан литургијски органски раст, колико омогућавају наше још скучене духовне прилике. Иако су ствараоци врло млади православни неимари и сликари, у њиховим остварењима је присутан склад и православна раскошна једноставност. Ова остварења, премда су врло одмерена у изражајним средствима, у потпуности одговарају богочовечанској мери, па се православни човек пред њима осећа онолико просветљен колика је монументалност његовог самоусавршавања.

Икона

Светлозарност грачаничког Пантократора*
Грачаница са пет витких кубета, зидана трудом српског себриња од жутог тесанца-пештера и црвене цигле, за нас постоји на домак римске Ulpianeae, словенске Лепљане и косовских мученичких венаца из 1389. године. Као благовештењска василика, Грачаница отвара ону Лепоту која ће спасити свет и предочава је богојављеним Логосом Божјим на фресци. За ту богочовечанску Лепоту немамо или смо изгубили очи. Благочастива “виша реалност”, “облак сјајан” (Мт 17,5) неугасиво одсјајава еванђелску таворску метаморфозу, исту ону за коју је речено “нека буде светлост” (I Мој 1,3). Пантократор из Грачанице, оживотворење је поетско-молитвене дивотности Христа самога свештеног иконописца, а у потписнику тог чудесног ремек-дела назиремо незнаног протомајстора који буди жељу да му се гласно дивимо, да покушамо најдубље урањање и израњање из властитог крштења, прозирући плави океан смиреног раскоша вере преображене у лепоту. Она је неки међусвет, од земље је – није распадљива, од неба је – очигледна је. Сва је предочена, ако се поима као знак, и то есхатолошки знак (има право А. Светигора!). Сазнатљива је само духовним искуством, познањима у молитви. Потребна је мужевна, оплемењена воља или “умно срце” да би се догледала та несагледива светлост. На срећу, у благочастивима је све жедно светлости која прогони мучнину таме.

Старонагоричански је грачаничком Пантократору двојник, као дело исте руке. Судија васелене плени ангелском поверљивошћу детета. Љупкост којом се одликује, његова је, грачаничка, посебност. Очи су смирене и соколових дубина. Његова слобода је бескрајна. О њему знамо управо онолико колико га волимо. Пантократор долази одозго, уводи нас у Прволик и улива мир и радост у наша срца.

“Тим телесним очима можеш да видиш само телесно, оно пак јединство сагледавамо умом”, вели св. Августин Аврелије (354-430). Грачанички дивотник одсјајава, извире из метафизички плавих пропламсаја или плавих искрења метафизичког. Неизмерни је светлилац ипак видно осликан и прелама се кроз горске кристале смирености. Будући да је та светлост нестварна, слути се као светликасто море небеског плаветнила, оног спасењског, васкресењског, које потире материјалну, зрнасту. Животност ове зидне иконе је тај светлосни проток, dinamis. Кретање иде од титраја најтананијих зрака, па до обилног преливања таворског облака, и тако оживотворава. Која прозрачност, која лакоћа!? Ликовно, светлост се шири у елипсоидним језерцима светлозарности. Неизрецив је иконични преображај лика Христовог. Жиже тих “елипси”** невидљиво се удаљују и она прожима живопис, и то баш са тог Пантократоровог места. У том рашћењу, светлосна сунашца се непрестано умножавају и међусобно преклапају и утапају.

Одсјајавање Христово у Пантократору из Грачанице уверљиво је, јер је нађена ликовна мера*** литургијски живљеног и богословски ученог. Његова монументалност је у тој светлозарности.

1975.

Неколико рефлексија за крстописну изложбу и ставрографски профил иконописца и његову теологију крста

ЛУДОСТ КРСТА

ставрографа Живорада Лазића

Живорад Жика Лазић је, и не знајући то, ставрограф високе светоотачке духовности и савремени видилац крста. Његова света крстила, иконе у облику крста, крстасте теме, крстоплети, или друго иконично крстовље сведоче да је крст остао паганима лудост, Јеврејима саблазан, а изабранима сила Божја, Божја мудрост (I Кор 1,18-24). Та теологија крста у којој је човечја лудост Божја мудрост, она је теологија која напаја славопојца крста Живорада. Наиме, и у његовим крстовима су највеће и привидно непомирљиве супротности и противречности.

Беседа крста је лудост онима који пропадају, а нама који се спасавамо сила Божја. Опет и данас на крсту духовни мртваци убијају Живот, убијају и Истину и Пут. Иконописац крста настоји да се у спасоносној “лудости крста” усредоточи новост, односно новина хришћанства. Међутим, Јевреји кажу да би поверовали у крст ако би се крстова моћ поткрепила и доказала чудесима. А антички Грци би тобоже веровали када би се Христова наука крста могла философски доказати. Иза седам гора јеврејског предубеђења о крсту је схватљиви страх од крста, а иза грчког мудровања је таштина. Јеврејска је предрасуда о крсту да је средство варалице, а античкогрчка да је средство силника. Богочовек Христос је дошао не да нас плаши крстом нити да мудрује о крсту, већ да умре за нас на крсту и да нас спаси крстом. Спаситељев крст није неко мучење самог себе. Спасов Крст је даривање самога себе ближњима. Он је заувек паганима лудост, Јеврејима саблазан, а нама који се спасавамо сила Божја.

Као што су се у Старом Завету Јевреји које је ујела змија спасавали од смрти ако би погледали змију од бакра (Бр 21,2-9), тако се ми хришћани спасавамо од духовне смрти већ самим погледом с вером на крст и на свете иконе. Од дрвета сазнања добра и зла је у рају нама земљанима дошла смрт, а од дрвета Крстовог дошао нам је Живот, зато се и Крст зове Дрво Живота. Управо зато чудотворац крста, Живорад Лазић крст види у срцу, у средишту обновљеног света, односно наше хришћанске цивилизације. Из тако схваћеног крста исијава љубав и нада за сав хришћански и нехришћански свет. Јер, Распети Господ наш Исус Христос и јесте једина нада овог апокалиптичног света. Све само у крсту налази свој прави смисао. Све тежње света и сви природни закони, па и сам Мендељејев систем, само крст може да објасни. Хоћу да кажем да је крст узрок и природних закона. Он је знамење победе, жезло Сина Божјег. Крст и јесте основ материје, органске творевине (угљеник са своја четири валентна електрона који крстообразно круже око језгра) свега и Универзума. Све води крсту, или од крста проистиче. Господ Христос на крсту и почиње свој тријумф. Уствари, пред крстом се духови опредељују. Пред крстом се привољава вечном животу и опредељује за вечну смрт. Када Господ дође као Судија, појавиће се на небу знак крста (Мт 24,30), уствари појавиће се светлост Живота. Дакле, не иде се на крст да би се прославило, већ да би се спасило.

Ево, баш у тој ставрографској занесености крстом као светлошћу живота, односно светлошћу васкрсења и јесте надахнуће нашег мајстора. У васкресењској светлости Лазићевих крстоикона видно је како се Нови Адам лишио самог себе, поставши послушан до смрти и то до смрти на крсту (Фил 2,7-8). Господ је благоизволео да његови непријатељи који су га распели на крст дишу, да се крећу и да раде, али не и да живе у новозаветном смислу. У име тога Господ Христос је милостиво опростио: Оче, опрости им... Није бласфемија рећи да се на свој крст распео и наш песник Крста, протоставрограф Живорад Лазић. И његово распеће уметника значи да не живи само он (Гал 2,20) већ да са њим живи Господ Христос. Песник Крста се ево одриче себе, одриче се своја Ја из вапаја за истинском крстопоклоном слободом, за слободом под Крстом обасјаном светлошћу Васкресења. У тој слободи ставропоета и остварује своју бесмртност, односно у њој и нема смрти. То и јесте удес уметника уопште, то јесте креативно покајање, из ког израстају дивна Лазићева иконокрстила.

И у Лазићевој духовној гетсиманији се збива иста она “тамна ноћ”, како веле Свети Оци, и баш из ње Лазић црпи своје непресушно подвижничко свето надахнуће. Али до сада, бар нам није познато, Живорад Лазић није живописао крст са ког је Господ завапио: Боже, Боже мој! Зашто си ме оставио? (Мт 27,46). До сада није урањао у ону мену Крста када се чинило да је Господ Христос остављен од свих и да је сам-самцит на Крсту, да је напуштен и од свога Оца и Оца нашег. За сада он не урања, не живопише Крст Великог Петка, он најрадије иконопише Крст Велике Суботе, а нарочито је упечатљив када урања у крст обасјан светлошћу Васкрсења Спасовог. “У исто сте време и умрли и рођени и исти спасоносни талас постао је за вас и гроб и мајка” (Свети Кирило Јерусалимски, Cat. myst. 2). То и јесте крст погружења, урањања – гроб, али истовремено то је и крст израњања – мајка. У Христовом Крсту и јесте наш мир, да парафразирамо Дантеа. Исто као што је у Лазићевом крстовљу јасно огледало и живота његових свештених предака пре свега, али и огледало његовог личног духовног живота.

Крстовља Живорада Жике Лазића су пуна воскресењске радости, светлости воскресења и радости сигурне наде. Ето како се иконопише светлост, ево како се живопише ваздух. Лазићеви крстови су подражавања оном Животоносном Крсту који је видела равноапостолна мироносица Марија Магдалина у светлости васкршњег јутра. Утолико се та Лазићева крстила могу назвати магдалинским. Она су иконе “велике недеље”, “осмог дана”, како су дан Васкрсења називали свети оци. Тежити крсту, значи тежити “светом месту”, односно тежити уточишту свог смирења, Крсту Христовом. Само смирење се и састоји у тежњи, односно у чежњи за Крстом и у ширењу светлозарне радости, односно светлости Воскреслога са Крста. Супротно томе, они који нису поставили питање Крста, ругајући се крстовима, поручују нам исто као у време пророка Исаије: Дајте да видимо вашу радост. –Па, видите, ако имате очи, наша је радост од Крста, од покајања, од радосне туге. 

ИКОНОПИС  КРСТА  ЖИВОРАДА  ЛАЗИЋА 

У ГРАДСКОЈ  ВЕЋНИЦИ  У  ВРШЦУ

Отварајући и на тај начин предајући јавности изложбу крстовља Живорада Жике Лазића, желео бих да се упитамо чему ови крстови. Они су, чини ми се, да нас науче да видимо да вера у Крст Христов не заклања веру у Воскресење Христово. Вера у Крст Господњи је део вере у Воскресење Спаситељево. Зато је крст као и вечни живот, дар Божји. Преко њега се нама смртнима доноси спасење од смрти.

Зацело, Христов Крст нас учи да је Бог Љубав. Отуда је крст уствари знамење радости. Али баш због тога, крст је и света страст, наше бреме које нам је дато и задато, како би рекао свети ава Јустин. То крсно бреме нас води пријатељству са Богом.

Постоји и божанска тајна људске, па чак и дечје, патње – крста. Многе су патње необјашњиве и само на крсту добијају смисао, и оплођују се вечношћу, а прослављају се на земљи. Ми хришћани прихватамо своје страдање као крст ради воскресења. Несумњиво, Крст и јесте, свесилом Воскресења Спасовог, једини смисао.

Ови, пак, Лазићеви крстови су негде између чисте и сакралне уметности, између скулптуре и иконе, где се поетској, односно креативној интуицији придружује подвижничко просветљење, односно најдубље аскетско духовно искање и уздизање. На овој изложби ћемо моћи да видимо само оне крстове који трепере у Воскресењској светлости и пред којима се пева анђеоски славопој. Ови крстови живе. Тај њихов живот је од светлости. Тај њихов тренутак светлости треба и запазити и усвојити. За тај опажај и за то виђење нам је потребно више смирења и покајања. Живорад Лазић, протоставрограф, привољава се православној дефиницији уметности као светилишту Живота – Крсту. У тако схваћеној уметности, стваралачком рефлексу претходи метаноја из срца, претходи креативно покајање, односно духовна радосна туга из које се рађа ово стваралачко смирење, смирење до крста. Ко има очи нека види поучљивост и сабраност поруке Лазићевих остварења. Уметников поглед се очишћује у смирењу, дарује нас тананошћу и не ослања се на окоштале узоре, он се уздиже вођен креативном пенитенцијом која га одвраћа од извештаченог да би изабрао и пригрлио чистоту крста. У највећим дубинама смирења под Крстом и рађа се духовна ослобођеност крстописца Живорада Лазића. Хоћу да покажем да су се ови крстови усмерили према чистим и једноставним облицима, према формама које одговарају унутарњем архетипу самог ствараоца. Сва тајна је у гледању. Ако је у нашим душама сачувана моћ дивљења, онда су ове иконе-крстови, односно, иконе крста спасене од заборава и спасена је наша и уметничка и верска култура.

Најважније је изложено; ова иконична остварења, на срећу, нису тврда и далеко су од побожних баналности, мада су понекад само гола досетка. Ове иконе крста не само што не делују мучно, већ су урањање у вечни живот.

Овим, уз архијерејске благослове Преосвештеног Епископа банатског Г. Г. Хризостома и Високопреосвештеног Митрополита црногорско-приморског Г. Г. Амфилохија, отварам ову изложбу.

Homo ludens

СПОРТСКА КУЛТУРА ДУХА

Већ годинама као да ходамо по губилишту и на неки ванчовечански начин се опиремо, противимо и отимамо злу које нас салеће са многих злотворских и пријатељских страна. Као у прави час и као по промислу Божјем, југословенски кошаркашки репрезентативци су постали прваци света по четврти пут. Дивно смо срећни, одушевљени до помаме, скачемо од радости, кличемо охрабрени величанственом победом, не као месечари, већ као нетрезвени народ Божји.

Несумњиво, ради се о једној од највећих југословенских и српских спортских победа која нам као продор духа префињује мисао о спорту као позитивној вредности. Она уствари добија значење правде Божје у овом неправедном и приземном американизираном свету тотално телесног и политички дегенеративног. Тријумф наших кошаркашких шампиона планете чврсто је приљубљен са борбом за наш национални опстанак, потпуно је подвижнички чин скоро лишен сваке порочне ниже насладе и паганских уживања. Индивидуална обележја радости због победе потпуно урастају у национална и државна, односно црквена. Више је од забаве и разоноде, на тренутак нас колективно исцељује, даје нам животну снагу и спремност за мужевно служење својој св. Цркви и отаџбини. Духовност се у овој победи уравнотежује са телесношћу у пуном прожимању и преплетању, па стога има смисла да и духовник проговори о спорту. Овај значајан културни спортски догађај важан је део нашег културно-друштвеног живота. YU-тријумф не може да се сведе на максиму “хлеба и игара” (panem et ciricenses). “Homo ludens” (Huizing)?  – Јесте, у пуном смислу речи “човек који се игра” (Schiller). Игра домаћих хероја, “плавих кошаркаша” ловором светске славе овенчаних, имала је нећег од Давидове игре пред ковчегом завета, а може се узети као “Мали” и као “Велики” литургијски “вход”, односно прослављање Бога који борави усред народа Божјег (II Сам 6,14;21).

Победа са “крова света” има нешто од “трчања” о коме пише св. Павле, а то трчање се односи на добијање венца нетрулежног. Метафора о трчању говори о евангелизацији, а нераспадљиви венац о вечној слави у есхатону. Песнички опис спорта у “Прогласу спортиста” у Риму 12. априла 1984. године сада звучи препознатљиво: “Спорт је радост живота, жеља самоизражавања у слободи, напрезање за савршеним самоостваривањем кроз слободно залагање; то је сусрет и одмеравање с другим, однос према природи и друштвеној средини. Спорт је чинилац људског сазревања, моралног и друштвеног васпитања; подспешује људске односе и даје важан допринос цивилизованом животу. По својој свеобухватности уздиже се на међународни ниво као средство братства и мира.”
Овај југословенски тријумф пратило је и дивљење, занос, усхићење и несмирено те и страсно навијање оних који су изгубили расуђивање игре. Ево, телесна култура продором духа народа прерасла је у уметност, у поезију, односно какав-такав лек за душу.

Неминовно, спорт као паганска делатност у нашој углавном телесној и магијској цивилизацији прати и идолатрија спортиста о чему сведоче наслови у новинама: “Плави богови”, “Богови слетели са неба”, “Долазе богови” итд. Савремени атеистички многобошци су скандирали неразумну и мужеложничку идолопоклоничку паролу: “Ми имамо једног Бога име му је Бодирога”.

Заиста, као што су нам потребни војни свештеници и проповедници за децу, потребни су нам и спортски духовници, који би оплеменили дивљег паганина-навијача, и старали се о активним спортистима и спортским ветеранима.

У праву је Шелер када каже да ни један колективан наднационалан феномен не заслужује данас такву социолошку и психолошку, а ми бисмо додали и теолошку анализу, као спорт.

МОЛИТВА, АСКЕЗА И СПОРТ

Orandum est, ut sit mens sana in corpore sano1. (Ваља се молити да буде здрав дух у здравом телу). овако гласи стих у Јувеналијевим сатирама, који је у скраћеном али и битно измењеном облику “Mens sana in corpore sano” – У здравом телу здрав дух, постао мудра изрека у ренесансној култури која се опирала хришћанској ромејско-византијској цивилизацији. Та максима је знак спречавања христијанизације спорта као многобожачког умећа. Спорт као духовно-телесна гозба хришћанству није уопште стран. Апостол Павле се може с правом сматрати зачетником теологије спорта. Он је још на коринтској превлаци писао хришћанима: “Зар не знате да је тијело ваше храм Светог Духа који је у вама, којега имате од Бога и нисте своји?” (I Кор 6,19), док свом ученику Тимотеју пише ову слику спортске борбе: “Добар рат ратовах, трку заврших, вјеру одржах. Сада ме чека вјенац правде, који ће ми у онај Дан дати Господ, праведни Судија; али не само мени, него свима који с љубављу очекују долазак Његов.” (II Тим 4,7-8) Многи су спортски изрази у посланицама ап. Павла као што су: борилиште (стадион), тркалиште, трчим, такмичарска награда, борим се, одбачен, побеђен итд. Према Библији човек треба да се игра, јер је телесан и игром развија своје таленте. Св. апостол Павле, “апостол народа” апостол је и спорта који надахнут Исмијским играма упоређује хришћански живот са спортском борбом којом настоји да задобије непропадљиви венац славе.

Савременим спортом привидно влада профаност, а потајно и паганска декаденција религије, магија. Спорт квари и разграђује политика и идеологија. Зато се он криви у индустријску грану и комерцијализацију, у похот (либидо), рад и отуђење. Када игра постане плаћенички и искоришћавалачки рад, из спорта је избачен човек, али и Бог. Декаденција спорта унижава спортисту до робе, али и роба, у исто време. Спортисти се допингују и постају гладијатори, а спортски народ руља, светина. У том порицању спорта јављају се мотиви частољубља, гордости, жеље за успехом по сваку цену, непоштење, безочност и разне гнусобе и новац.

Неопходно је да се у литургијском животу Цркве полако обнавља хришћански појам о спорту као игри која слави Бога. Хришћански спортисти су прослављени, али и они прослављају Бога, расту у благодатној слободи и основни им је позив – воскресење. “Играјући пред Господом” (II Сам 6,14) и телом досежу врх духовног подвига. У таквој игри стваралачког прочишћења “homo ludens” постиже најслободније ново очовечење у Христу. Тако се спорт освештава, преображавајући се у свети чин, у обожење, односно у непрестано духовно-телесно урањање у смрт Христову и израњање у Воскрсење, а крштени спортиста тако постаје једно биће са Христом (Рим 6,5). Зацело, спорт се може уздићи до мудросног сазрцања (контемплације).

Молитва

Безброј пута је речено да је молитва разговорм са Богом, односно дисање душе. Као “извор живе воде” (Јр 2,13; Јн 4,10), молитва је уздизање душе к Богу или искање еванђелских добара од Бога, како каже св. Јован Дамаскин2. Као песма савеза Бога и човека, узајамни је зов човека и Бога.

Предуслови молитве су следећи: правилно веровати, великодушно опростити свима, искати најпре Царство Божје, сабрати се у срцу, односно средоточити се на молитву. Сав се човек моли. И тело се моли. Понекад молитва може да буде и ћутање с Богом, односно “ход с Богом” (Пост 5,24), али и у случају цара Давида и играње пред Богом. Тако на пример молитвено ћутање или ходање, играње: приликом спортског вежбања, тренинга, може да изоштри усредотечење пажње на сам подвиг усавршавања. Човек се моли душевно-духовно, односно срцем (kardia), најдубљим и најистинитијим Ја, али се моли и телом, док се огреховљено тело, пут, плот (sarks) не може молити исто као и огреховљена душа. Суштаство човека није ни у духовности ни у телесности, већ у прожимању обојега. У стварном животу ми испољавамо често несвесни монофизитизам дајући искључиву предност духовном.

Молитва обнавља човека-спортисту као икону Божју, мада васпитање за молитву може да буде и сам спорт. У том случају ради се о виду ходочашћа, али и унебохода (Јак 5,16-18). Тада је спорт и креација, стварање новог и може се преобразити у молитву.

Молитвено правило спортиста треба да укључи редовно читање Светог Писма и Псалама (“Похвала”). “Псалам је благосиљање народа, величање Бога, благодарење цркве, саборно клицање, говор васелене, глас Цркве, милозвучна исповест вере...”3 Без џепног псалтира никуд. Правило одређује лични или спортски духовник. За јутарњу и вечерњу молитву препоручује се правило св. Серафима Саровског: игри Оченаша, игри Богородице Дјево и Вјерују и “Молитва срца” или “Исусова молитва” која гласи: “Господе Исусе Христе, Сине Божји, помилуј ме.” Или скраћено: “Исусе, Сине Божји, помилуј ме!”
Хришћански спортиста треба да се моли и устима и умом, мада се и спорт може преобразити у молитву, у играње пред Господом. Молитве морају да буду крстолико широке, дубоке и високе као свемир и да извиру из срца, из битија.

Аскеза

“А које напред одреди оне и призва; а које призва оне оправда; а које оправда оне и прослави” (Рим 8,30)

Аскеза, по еванђелском савету “будите савршени као што је савршен Отац ваш небески” (Мт 5,48), јесте хришћанска светост.

Термин је изведен од грчког глагола (((((,подвизавати се, односно именице (askesis)
што значи вежбање. Српски пак појам “савршенство” има сложенију етимологију. Изведен је од именице “врх” или “с-врха” (циљ), те од глагола “с-вршити” који се односи на пуноту, испуњење задатка. Српски појам је богатији од латинског термина “perfectio”, јер српски изрази “савршенство” и “савршеност” као категоризације најбољег и појединачног, значе пуноту, односно својство, особеност. Тежња и умеће хришћанског савршенства је природна и готово увек свесни и најузвишенији вид моралности. Аскеза је, дакле, само практиковање вере, па и богословља. Пут аскезе или тежње ка савршенству пролази кроз Крст Христов. Савршенство препоручује св. Еванђеље (Мт 5,48). Нема светости без одрицања и без духовног боја. Циљ аскезе је практичан. Духовни напредак се остварује аскезом: урањањем у Крст, изнуравањем које уздиже, васкрсава у мир и радост блаженства. “Ко се пење, непрестано иде од почетка до почетка; нигде се не престаје почињати. Ко се успиње, никада не престаје да жели што ће познати”4. Хришћанско уздржавање подразумева упознавање себе, вођење подвижничког живота према приликама, држање постова, молитвеног правила, служење браћи. “Уздржљивост нас сабира и доводи до јединства које смо изгубили расипајући се”5.

Хришћанска целомудреност или чистота, односи се и на спортисте, а подразумева остварену сабраност у личности, унутарње јединство телесног и духовног бића. То хришћанско васпитање за слободу је господарење над собом.
 И хришћанин и спортиста заповедају својим страстима и тако остварују мир или падају у ропство нагона и духовно-телесно се растачу. Целомудреност или девичанство је повезано са надврлином умерености која се састоји у томе да умно срце, битије, управља нагонима и осећајношћу. Та чистота је подложна законима раста и падања. Културни је напор али и лично залагање, морална крепост, али и Божји дар, благодат, плод Духа Светог. Вера као предуслов молитве није само “религиозно осећање” као што тврди психологија, већ је став целог човека. Здраву побожност најпре оправдава и прихвата срце, односно воља, па тек онда осећања. Слављење Бога или молитва је исконски непатворен израз праве побожности. Хришћанска побожност је теоцентрична, али и антропоцентрична. Бог постаје видљив у човеку, у ближњем. У том међусобном служењу Бога и човека јесте љубав, али и смисао духовног и спортског племства, “царског свештенства”. Хришћанска савршеност или светост има предуслове у здрављу као психофизичком и социјалном благостању и у вољи. Главно питање оплемењене воље није моћ већ слобода. Хришћанска, али и спортска слобода није само слобода “од нечега”, већ претежно и слобода “за нешто”, односно слобода је способност опредељења и избора вредности. У том смислу је аскеза и спорт школа слободе.

II и VI црквена заповест говори о посту. Постови су раздобља аскезе и покајања који нас спремају за литургијско славље, а који доприносе да се овлада нижом природом, нагонима и постигне слобода у срцу.
Три основна богословска елемента о којима спортиста мора водити рачуна су: аскеза, молитва и пост. Овим чиниоцима методике духовног усавршавања, одговарају елементи: вежбање, одмор и исхрана “златни триас” спорта. Аскеза одговара најдубљој људској чежњи за Лепотом, односно за сједињењем са Богом. Спорт може да буде иста животна мудрост и најузвишенији хероизам. Природни предуслови и спорта и аскезе су у неопходности одрицања, док су им надприродни такође истоветни и описује их есхатолошка функција, односно вечни и божански живот.

Добробити и од хришћанске аскезе и од хришћанског спорта су блиски и исти: усавршавање, просвећивање и обожење. Како се у оба случаја ради о подвигу важно је и сазрцавање о личном духовном стању и упражњавању еванђелских врлина. Зато се и спортиста не задовољава само природним савршенством већ и он тежи надприродном.

Спорт

Гледано очима вере, спорт је неодељив од љубави, и зацело узвишени чин вере. У спорту Бог и боголики човек се додирују и прожимају. Зато спорт јесте дубоки унутрашњи увид, благодатни подвиг обожења, или бар вид стваралачке молитве привидно бесмислене и бесциљне, али тако богате у очовечујућем и обожујућем смислу. Спортом се остварује човечност и задобија боголикост. Култура духа је у служењу телесне културе, и зато је спорт велика људска победа над приземношћу телесног, над путеним, плотским, над духовном пустињом и јаловошћу културе без култа. Нетачно је мишљење да је спорт у свом чистом облику само вид бесмислене насладе, телесног уживања, истицања над ближњим, облик идолопоклонства и фетишизам, мада је очигледно да се спорт гура у провалију тоталне телесности. Сва застрањивања и злоупотребе тела и телесности су антиспортска али и антихришћанска.

Ово зрнце је незнатни, али један од првих (ако није једини) српских доприноса православној мисли о спорту. Спорт је изузетна прилика проповедања, богословског осмишљавања али и евангелизације света преко спорта. Неопходно је и делотворније ширење науке Христове у свету спорта и оправослављење mass media у служби спорта као и спортских навијача, и свих који прате и организују спортске приредбе. На спортским факултетима је неопходно да се уведе као слободан предмет увод у теологију. Посебно духовно старање треба пружити врхунским спортистима, особито олимпијцима. У саставу који прати спортисте мора се наћи и свештеник – спортски духовник, а на спортским олимпијадама мора се служити литургија и на црквенословенском, односно српском језику.
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ПЛАНИНАРИ ХРИСТОВИ

“Отишавши са горе, Исус и његови ученици пролажаху кроз Галилеју. Он не хтједе да ко дозна. Јер, учаше ученике своје.” Чему; чему учаше ученике своје у овој горској повучености од света? Није ли гора прва висока богословија, висока школа хришћанства коју су похађали свети апостоли и свети оци. Несумњиво у планинској осами и тишини обучавао је Господ рибаре за апостоле. Види се из св. еванђеља да су слушаоци у тој животној школи тешко разумевали и погрешно схватали науку која им се предаје. Ово еванђелско освајање гора и планина Христових и његових светих ученика и јесте прворазредно и веродостојно “теолошко образовање”, а не схоластика, јер је у исто време и духовно вежбање и телесно вођство које никада ниједан школски образован човек није примио. Господ Христос настоји да Крст учини јасним, јер Крст обасјан Васкресењем Христовим припада суштини хришћанског позива и свештеног подвига, али је призвање и православног планинара. Оно што планинар хоће да чује у планини, он то заиста и чује, ако му је путовођа живи Бог.

Господ Исус Христос је волео да борави у горама, нарочито на Маслинској гори (Мт 13,3.5; Лк 21, 37-38). Чезнуо је за високим местима као што су: Брдо Преобраћења, Тавор; Брдо Блаженства, Маслиново брдо... Ту се молио по целу ноћ и учио ученике да се моле. Молио се на слемену маслинске горе, а и са ње се вазнео на небо. Молио се и нешто ниже, у Гестиманском маслињаку. Од тада су и ради тога све горе посебна места света.

Из историје хришћанства је очигледно да је евангелска наука Христова оставила дубоки траг и на хришћанско, посебно православно планинарство. С обзиром на то да је хришћанска вера чин воље да се верује у Бога, али и у себе, па је тако она подвиг сараспињања на Крст ради васкрсења и сазрцање (контемплација) што у потпуности одговара законима хришћанског планинарства. Када је планинарство у име Господње, оно је свето поклоништво, освајање је не само планинарских, већ и еванђелских врхова, који су пре свега у светим тајнама и светим врлинама. Православни христочежњиви поклоници, божјепутници, као планинари освајају врхове Свете Горе Атонске, Синајске горе, Тавора, Брда Кушања, Маслинске горе, Витлејемске, Елеона, Животворног Гроба Христовог, Метеора, Козјака, Острога, али и Монт Евереста и Хималаја. Жеђ и глад за природом као жеђ и глад за Богом. Ходочашће је молитва, пост и милосрђе у исто време, толико неопходно духовном и телесном здрављу. Одлазак или повратак у природу укључује савлађивање не само географских и климатских препрека, већ и мислених, односно духовних. Тај повратак је увек повратак блудног сина дому Оца светога, а то значи и промену мишљења, метаноју.

Препоручујући нашим планинарима молитву, духовно руковођење од стране цркве Христове и заузимање за постављање есхатолошких знакова у планинама, “записа”, икона у почивалима и планинским капелицама, упућујем их на српског савременог духовног великана који вели: “Будите велики у вери у Бога. Будите велики у надама својим. Будите велики у љубави. Будите велики у истрајности. Газите трње и пењите се на висину истрајно” (Преп. Јустин Нови Философ).

МОЛИТВА ГОРСКОГ СОКОЛА

Привуци нас к себи Господе са висина, јер чезнемо да подражавајући ангелима следимо Тебе. Опиј нас трезвеноумљем, зраком кристала горског и благоуханија небеског, јер недорасли смо у корак ходити. Повуци нас и привуци, еда би придржавани Ангелом Чуварем имали моћи да ходимо по стопама заповести Твојих. Ако ли нас пригрлиш, потрчаћемо и причестити се пресветих струја божанских махова и благодатних корака Твојих. Свако ће тешко бреме житејско лагано бивати нама које света десница Твоја придржи, јер ћеш нас помазати уљем светим, а ране срца исцелити вином Љубави Твоје, јер нас разбојници нападоше и ране нам зададоше. Прими, Спаситељу вапаје наше, привуци нас и пригрли, јер помно слушамо реч Твоју: “Ходите к мени сви који сте уморни и натоварени и ја ћу вас одморити.”
Господе Исусе Христе, Сине Божји, привуци нас, и повуци радо к себи на висину, молитвама Богородице и Приснодјеве Марије, ангела и архангела и свих бесплотних сила, преподобних и богоносних отаца пустињских и свих светих, да не пропаднемо ми који Те следимо и славимо, човекољупче.

МОЛИТВА ВИТЕЗА СВ. САВЕ СРПСКОГ

Молитва спортисте

Укрепи ми срце, Крепости моја, силом Утешитеља и Бранитеља Духа Светога и учини га сасудом праведности и љубави, да места не буде непријатељу невидљивом на борилишту мужевном; да љубим сабраћу што се са мном надмећу, да пали анђео Сатанин нема жалац љубоморе у месу моме ако ме победе. И нека се демон унинија и зависти не угнезди у срцу њином ако победом од Тебе дарованом ја будем овенчан. Укрепи мишице моје, у све саставе моје да мужаствена игра моја вазда молитва буде и тамјан Теби; да красота тела мојега не буде на саблазан но освећено станиште Духа и непрестано сећање на Крст и Васкресење Твоје, Најлепши од свих синова Адамових, Нови Адаме – Лепото над лепотама; здравља ми подај источниче крепких, те да узрастам и јачам духом, душом и телом; да би борба моја Крстом Твојим била победоносна – да очи многе упрте у ме не буду оскврњене призором недостојним, и да срца оних што ме бодре не буду заражена страстима погибељним. Постави Спасе стражу на вратима уста мојих да их гној псовке, клетве и хуле не обесвети; вазда напајај мужаство моје енергијама Твојим Мужу Најсилнији, и ако је воља Твоја – даруј ми победу; не славољубља ради, ни среброљубља, па ни сластољубља ради, но да се срце моје весели у Теби Господу и Спаситељу моме Исусу Христу и сада и увек и веке векова. Амин.

Анонимни монах

Српско-јеврејско пријатељство, полемика

ЈЕВРЕЈИ НУДЕ СРБИМА ДА ПОСТАНУ ЈУДЕ

JEVREJSKA OPŠTINA BEOGRAD
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85 320 Tivat

Poštovani,

Izvinjavamo se što s izvesnim zakašnjenjem odgovaramo na Vaše cenjeno pismo od 28. I 1996.

Nažalost, moram Vas obavestiti da se u Izrael mogu useliti samo osobe koje imaju čvrsto jevrejsko poreklo, tj. da su Jevreji po ocu i majci ili samo jednom od roditelja (poželjno po majci). U manjem broju slučajeva prihvataju se osobe koje svoje jevrejsko poreklo vuku po baki ili dedi. Ali to je već malo komplikovanije.

Za još neku informaciju po tom pitanju možete se, eventualno, obratiti i na Savez jevrejskih opština Jugoslavije, Beograd, Kralja Petra 71 a/3. Ali, uglavnom je tako ka što smo gore naveli.

Srdačno Vas pozdravljamo










Izvršni sekretar










Albert Eškenazi

ПОГРЕШНО ТУМАЧЕЊЕ

(“Преча вера од вечере”, “Јавност” бр. 272)

Поштовано Уредништво, 

У броју 272 од 10. августа т.г. објавили сте чланак Обрада Тојића под насловом “ПРЕЧА ВЕРА ОД ВЕЧЕРЕ” у коме се читаоци вашег листа обавештавају да је јеромонах Иларион Ђурица из Михољске Превлаке доставио Светом архијерејском синоду СПЦ писмо Јеврејске општине у Београду у којем се Србину који тражи да оде у Израел нуди “теоретска могућност” да пређе у јеврејску веру. Уз чланак је објављена (уверљивости ради?) фотографија поменутог јеромонаха и факсимил писма Јеврејске општине Србину Михаилу Даниловићу у Тиват. Ревносни јеромонах смерно моли Патријарха, митрополите и епископе да приме “на знање све учесталије насртљиво деловање Јеврејске општине и Друштва српско-јеврејског пријатељства наспрам православних у правцу прозелитизма и еугенике, односно пропагирања Израела као обећане земље и свега оног прикривеног иза пропаганде тобоже пријатељски наклоњених Јевреја Мојсијеве вере православним Србима”. Пре него што се потписао “Светом синоду послушан и одан. Недостојни јером. Иларион” је у прилогу доставио “доказ најбезочнијег и највулгарнијег прозелитизма: писмо упућено брату МИХАИЛУ ДАНИЛОВИЋУ, прогнаном из Книна на Михољску Превлаку код Тивта од стране извршног секретара г. Алберта Ешкеназија”.

Овим чином ревносног јеромонаха Илариона који “витешки” брани веру православну од “најбезочнијег и највулгарнијег” (јеврејског) прозелитизма нико се паметан у Српској православној цркви не може поносити. Уосталом, није свака ревносна служба врлина, као што се ни ви, уважено Уредништво, не можете поносити објављивањем једног оваквог текста. Дозволите ми да као ваш сарадник и пријатељ кажем да је објављивање наведеног написа неодговорно и штетно за саму ствар за коју се ревносно залаже поменути јеромонах и интересе народа које “Јавност” иначе успешно заступа. Ево разлога за овакав мој став:

Србин Михаило Даниловић се крајем јануара т.г. обратио Јеврејској општини у Београду са молбом за усељење у Израел (слични случајеви су познати и потписнику овог писма). Јеврејска општина одговара љубазно и учтиво Даниловићу под којим условима је усељење у Израел уопште могуће. И ништа више. Уселити се, дакле, могу само лица која имају јеврејско порекло, а “теоретска могућност” постоји само за оне који прихвате јеврејску веру. Јеромонах, ревносни Иларион, је то погрешно протумачио и у писму Синоду осуо дрвље и камење по једном пуком и коректном обавештењу називајући га “најбезочнијим и највулгарнијим прозелитизмом”. Он је тај прозелитизам видео тамо где га нема и тиме доказао да је, на жалост, напојен големим, слепим предрасудама.

“Јасно је као дан”, завршава свој допис Обрад Тојић, објашњавајући да од “теоретске могућности” “да превари и пређе у Мојсијеву веру... до практичног преверавања није далеко...”, завршавајући у хиперпатриотском и хиперправославном тону: “Србин Михаило Даниловић, очигледно, и поред егзистенцијалних невоља, не жели да му светлост од Бога дође кроз прозор синагоге”.

На жалост, јасно је као дан да је у тренуцима тешке кризе и искушења које доживљава наш народ многима у нашем народу пао мрак на очи и не виде јасно шта се око њих догађа па су спремни да насрћу лево и десно, слепо и неодговорно. У овом историјском часу народу коме припадамо су најпотребније трезвене главе и бистре очи.

Љубомир Тадић, 

председник Друштва Српско-јеврејског пријатељства

П.С. Прозелитизам Друштва Српско-јеврејског пријатељства о коме јеромонах Иларион пише притужбу Светом архијерејском синоду СПЦ је јеромонахова измишљотина.

АКАДЕМИЧЕ ТАДИЋУ, НИСТЕ У ПРАВУ!

(“Преча вера од вечере”, “Јавност”, бр. 272, “Погрешно тумачење”, “Јавност”, бр. 273)

“Јавност” у броју 273 од 17. августа објавила је оштро и увредљиво реаговање председника Друштва српско-јеврејског пријатељства академика Љубе Тадића (“Погрешно тумачење”) на аргументован чланак Обрада Тојића (“Преча вера од вечере”) о деловању “Јеврејске оптштине и Друштва српско-јеврејског пријатељства наспрам православних у правцу прозелитизма и еугенике, односно пропагирања Израела као обећане земље”, у коју се могу уселити не само “лица која имају јеврејско порекло” него и која “прихвате јеврејску веру”.

Јеромонах господин Иларион Ђурица није погрешио, нити је “напојен големим, слепим предрасудама” – како Ви, господине Тадићу, наглашавате – да би “прозелитизам видео тамо где га нема”, те да се ради само о “јеромонаховим измишљотинама”. Пре би се рекло обрнуто: реч је о Вашим придикама и, заиста, погрешном тумачењу чланка О. Тојића и схватања јеромонаха Илариона.

У пост скриптуму писма извршног секретара Јеврејске општине Београд г. Алберта Ешкеназија Србину г. Михајлу Даниловићу децидирано стоји написано: “Постоји још једна, теоретска, могућност односно да пређете у јеврејску веру”. Ово “односно” у наведеном ставу истиче да теоретска могућност значи стварни прелазак у јеврејску веру (“односно да пређете у јеврејску веру”!) да би се у Израел могао уселити. Зар то није отворен позив на преверавање, прозелитизам?! За сваког непристрасног читаоца јесте, па је чуђење утолико веће како Ви то стварно не видите, односно погрешно “читате”, а зашто!? Можда су Ваше објективно и непристрасно “читање” наведеног става, као и садржаја чланка О. Тојића и схватања јеромонаха Илариона пригушили и придавили рецидиви скојевско-комуно-брозовске идеје о “великосрпском национализму”, “хегемонизму”, “интернационализму”, “братству и јединству” (али против Српства), “космополитизму”, “мондијализму” итд.

Где потонуше Ваша борбена схватања у одбрани интереса српског народа и Српске православне цркве, критика титоистичког једноумља и деспотије, које смо могли читати у ранијим Вашим чланцима, изјавама, па и у интервјуима за “Јавност”, као њеног сарадника и пријатеља – како кажете – њеног Уредништва?! Шта се то, забога, зби с Вама, господине Тадићу? Каква то – и да ли – сионска мудрост промени Ваша схватања? Но, то по страни. Нека то буде и Ваша ствар.

За нас је битно истаћи: ни говора о погрешном тумачењу писма извршног секретара Јеврејске општине Београд од стране аутора чланка О. Тојића и јеромонаха Илариона, већ, управо, о Вашем. Према томе, не ради се ни о каквим њиховим превидима да би – како кажете “у тренуцима тешке кризе и искушења које доживљава наш народ (?) – многима у нашем народу (па и јеромонаху Илариону и писцу чланка О. Тојићу) пао мрак на очи и не виде јасно шта се око њих догађа па су спремни да насрћу лево и десно, слепо и неодговорно” – већ, напротив, обрнуто: о Вашем погрешном, па и малициозном тумачењу и извртању њиховог мишљења и реаговања.

И још нешто. Чуди, г. Тадићу, како то Ви не видите деловање и јеврејског лобија широм света против српског народа (и православља), чак и у самом Израелу, када, рецимо, бивши његов почасни председник Рабин, дајући новчану помоћ муслиманима у Босни и личним примером исказује своју солидарност и позива своје суграђане и Јевреје широм света на солидарност са исламским фундаментализмом и мржњу према српском народу Републике Српске и уопште? Чуди како Вам није јасно антисрпско деловање тог лобија и на просторима бивше Босне и Херцеговине против српског народа од почетка рата, оличено кроз делатност једног Визела, једног Левија, Холбрука и других, који су Србе прогласили агресорима, злочинцима, проглашавајући их кривцима за сва збивања у Босни и Херцеговини и Хрватској!?

Збиља, ако и то не видите, онда мора пасти сумња на добронамерност свих Ваших ранијих ангажовања у одбрани српских интереса, у очувању и опстанку српског бића и имена. Потрудите се – то вам искрено желим – да будете објективни, непристрасни, бар кад су у питању српски интереси, па би Вам и ово око чега се и због чега се љутите било јасно, јер бисте га разговетно, “трезвеном главом” и “бистрим очима” – видели.

Милета Војинов

Нови Сад
ХИПЕРПАТРИОТСКА РЕВНОСТ

(“Академиче Тадићу, нисте у праву”, “Јавност” бр. 274)

Уважени госп. уредниче,

Извесни госп. Милета Војинов из Новог Сада ми се обраћа преко вашег листа (број од 24. августа т.г.), корећи ме због тобожњег “оштро(г) и увредљиво(г) реаговања” на “аргументован чланак Обрада Тојића... о деловању Јеврејске општине и Друштва српско-јеврејског пријатељства наспрам православних у правцу прозелитизма и еугенике...” Ви сте, уважени уредниче, свакако у уверењу да сте с оправданим разлогом објавили Тојићев текст на који сам реаговао, сматрали да је објављивање писма г. Војинова такође оправдано јер побија моје “оштро и увредљиво реаговање”. Тим чином Ви сте затворили очи пред једном јавном неистином и јавном клеветом (још нећу рећи да сте са њима сагласни). Ви ме принуђавате да још једном поновим да је јеромонах Ђурица и погрешно и неистинито протумачио одговор Јеврејске општине у Београду Србину Михаилу Даниловићу. Тај Србин се обратио Јеврејској општини са упитом (молбом) да му се одговори под којим условима може да се исели у Израел. Секретар Општине му је одговорио, а ви сте објавили факсимил одговора, мислећи да је то доказ истинитости тврдње јеромонаха Ђурице о “прозелитизму” и “еугеници”. Међутим, тај одговор је само голо обавештење о могућности усељења у Израел, и ништа више. Ревносни јеромонах је из обавештења, или пуке информације (да се у Израел могу уселити само Јевреји) испрео причу о “прозелитизму” итд. и проследио је Синоду, а ви сте то објавили, свакако у уверењу да тим гестом јеромонаховој ревности дајете и своју ревност. Сада, као “утук на утук”, објављујете још гори текст аутора из Новог Сада. Мој искрени и пријатељски покушај да уразумим и јеромонаха, и вашег новинара и вас из Редакције, дочекујете “гласом јавности” који ме, поред осталог поучава “да теоретска могућност” значи “стварни прелазак у јеврејску веру”. Тај самоуверени и уображени “глас јавности” успут додаје и овакве “бисере” свог умовања: “Можда су Ваше објективно и непристрасно ‘читање’ наведеног става... пригушили и придавили рецидиви скојевско-комуно-брозовске идеје о ‘великосрпском национализму’, ‘хегемонизму’, ‘интернационализму’, ‘братству и јединству’ (али против Српства), ‘космополитизму’, “мондијализму” итд.” Затим следи врхунац бестидности: “Шта се то, забога, зби с Вама, господине Тадићу? Каква то – и да ли – сионска мудрост промени Ваша схватања?” Ту смо, дакле: сионска мудрост, “скојевско-комуно-брозовске идеје”! Милета, српски хиперпатриота из Новог Сада, посеже не смо за отрцаним антикомунистичким инвективама него и за једним такође отрцаним антисемитским фалсификатом, звани “Протоколи сионских мудраца” којим се користила нацистичка пропаганда и Хитлерове слуге у окупираној Европи, па и у окупираној Србији. Зато на директно питање господина Милете из Новог Сада дајем директан одговор: са том врстом српског патриотизма какав он и његови могући истомишљеници исповедају, нити сам имао, нити ћу икад имати било шта заједничко. Такви људи су она врста “патриота” који се у свом хиперпатриотском заносу поносе глупошћу, незнањем и ароганцијом. Овим поводом подсећам и господина Војинова и Вас и Ваше читаоце да сам тачно 9. јануара 1989. године, на скупу у Удружењу књижевника Србије, јавно осудио приземно-пропагандистички ниво ондашње гласовите “Политикине” рубрике “Одјеци и реаговања” у којој су се јављали написи у хиперпатриотизму истоветни Тојићевом и Војиновљевом. На моју критику је, слично Војинову, реаговала редакција “Политике” са тростубачним непотписаним текстом “Дволични фобиста”, а затим цела ниска ревносних хиперпатриота српских. Та редакција “Политике” и ова коју “Јавност” преко “гласа јавности” подстиче, за мене не представља ништа друго до невољно признање исправности мојих ставова.

Ја не знам, уважени уредниче Јањићу, да ли сте иоле свсни да је приписивање Друштву српско-јеврејског пријатељства онога што му приписује јеромонах Ђурица, а затим ваши дописници и сарадници, а Ви у “Јавности” без ограда објављујете, не само приглупа измишљотина, већ и гнусна клевета? Зато би било занимљиво ако бисте такве тврдње покушали некако и да образложите.

Најзад, немам намеру да господину Војинову полажем рачуна о својим ставовима према делатностима “једног Визела, једног Левија, Холбрука и других”. Моји ставови о њима и многим сличним Јеврејима добро су познати. И да додам: та господа међу Јеврејима играју улогу сличну нашим и свим другим хиперпатриотским ревносницима.

Љубомир Тадић,

председник Друштва српско-јеврејског пријатељства

АДРЕСА ЗА ЈУДИНУ ИЗДАЈУ

(“Погрешно тумачење”, “Јавност”, бр. 273)

О трпељиви професоре Тадићу, какве ви слепе предрасуде гајите према нама хришћанима, а православним посебно, па и о мени (задртом) “ревносном јеромонаху”. Очигледно је, Ви презирете све хришћанско по навици, као напојени мрачнинама и празноверјем материјализма и рационализма. Недаобог да сте опчињени врло распрострањеним заблудама и дневним лажима јудеомасонерије које се са свих страна понављају, заверенички, и тиме постају из дана у дан све уверљивије. Ја као “ревносни јеромонах” ту врсту предрасуда (толеранцију у питањима вере) коју Ви одобравате приписујем слабим духовима који зазиру од сваке тежње према Господу нашем Исусу Христу. Та врста “задртости” је неупоредиво узвишенија од Ваше привидне широкогрудости која се своди на недоследност, растакање, губљење и издајство свете Вере православне. И неупоредиво је узвишенија од магловитог поимања пријатељства. Пријатељство спада у теологију анђела: лек је за душу или је савез из обострано корисних циљева, а све друго је мање-више међусобно просипање помија. Ругате се мојој пастирској ревности за поверене ми душе православних хришћана која може бити много племенитија од Ваше навике да превиђате главно у ствари и корисније од Вашег прикривања извршног секретара г. А. Ешкеназија ухваћеног на делу. У Вашем критиковању моје ревности и јесте признање, јер и нехотице, жестећи се, одајете Ваше поштовање и признање самопрегорног апостолства.

Најчудније је у Вашој реплици, трпељиви професоре, зашто не коментаришете зашто је позив на Јудину издају (Мт 14,10-10; Лк 22,3-6) који је упућен брату Михајлу Даниловићу прецизно и брижљиво дат са приватном адресом врховног рабина г. Ц. Данона. Зар је потребна и адреса хирурга? Није ли на тој наведеној адреси врховног рабина бар мало очијукано на пут изневеравања православне вере, односно на издају Христа Бога, са укључењем оне у Ешкеназијевом писму описаној ускогрудости и јеврејској националној самозаљубљености. Са том шкртошћу према српском пријатељу овај апокалиптични и смрдљиви свет је постао још ужи. Ми Срби смо Јевреје упознали само у једној ситуацији, у ситуацији када су они били поруга света и када смо им се ми пријатељски нашли у тескобама и невољама, али то још није довољно (бар судећи по оном договору брату Михајлу) да нас они бирају као равне у пријатељству. По много чему наше пријатељство је једнострано. Нека се и Срби и Јевреји зарумене од стида, али нека не клону духом у потрази за искреним, пре свега, хришћанским пријатељским жртвовањем. Шта ће нама Србима пријатељство без Христа? Шта ће нама Србима пријатељство без чуда у Кани? Ко ће нам воду претворити у вино, без Христа?

Будите ми здрави и весели, трпељиви професоре, а Господ Христос нека благослови напаћени род српски и прими пријатељске намере и пријатељско жртвовање свакога народа и племена, а пре свих и изнад свих Јевреја, које још нисмо упознали. Потребно је да видимо у чему су нам они пријатељи.

Јеромонах Иларион Ђурица

ОСВРТИ

ИЗМЕЂУ БЕЗНАЂА И НАДЕ

(Поводом изложбе “Тридесет година Удружења ликовних уметника Србије”)

Удружење ликовних уметника Србије имало је своју изложбу у уметничком павиљону “Цвијета Зузорић”, која је трајала од 11.XII 1975. – 11. I 1976.

Ова размишљања су настала тим поводом. Пре свега полазим од чињенице да је уметност увек сведок једног доба, његових стремљења, његовог духа, кретања и немира. Ово пак наше тле је уметнички вековима оплођавано. Било је и остало раскрсница светова. Излазећи из словенског паганства, ми смо се кроз немањићки Средњи век определили за византијску архитектуру, фреску и икону. То није било лако али је ипак, на крају, словенском виталношћу стваралачки-смирено усвојена Византија постала наш народни печат и знак. То је она и остала, мање-више све до осамнаестог века. У Цркви и ткањима народне душе и до данас. Но од осамнаестог века, особито у Војводини, ствари почињу да се мењају. Присуство ренесансног запада и његов сјај постају повод “двоједушности” наше интелигенције. Било је неминовно да се та двоједушност одрази већ од самог почетка и на уметности која је по својој природи необично осетљива и као таква одмах бележи и најмање духовне промене. Од те двоједушности није поштеђен ни црквени иконопис и фрескопис. Али црквени уметник је дуго успевао да апсорбује, рецимо барокну уметност, и да је преображава у складу са својим духовним наслеђем, а да је ропски не следи и потчињава јој се. Но уколико је западни увид и приступ реалности постојао, преко образовања и уопште културног утицаја, – све више наш сопствени приступ, утолико је и уметност ренесансног типа постајала све више наш идеал и идол. То је био и остао један необично комплексан процес, који иако изгледа да је у наше доба окончан и неповратно завршен, и то у свим областима народног живота, па према томе и у уметности, – ипак он није ни близу свога краја; и ко зна да ли ће икад бити завршен, док смо као народ онде где смо и док имамо корење оно које имамо...

Било како било, изложба о којој је реч скоро као да сведочи да је тај процес завршен у корист ренесансног човека и ренесансне уметности. Ако се наша уметност задње столеће стално трудила, праћена комплексом инфериорности, да достигне и да се уклопи у уметничке “школе” и стремљења западних земаља, у овом послератних периоду она је у томе и успела. То важи како за “социјалистички реализам” послератних неколико година, тако и за остала уметничка струјања код нас ових последњих тридесет година. Социјалистички реализам квалитативно и духовно није ништа ново у односу на основни став западне уметности последњих векова. Он органски израста из структура западног хуманизма. Разлика је у томе што то није више уметност која се служи религиозним темама, да би изразила своју све друго али најмање религиозну поруку; на место религиозних или других мотива, она поставља једну одређену идеологију, потчињавајући мање-више своју слободу њеним захтевима. Док има у себи револуционарног даха, она се одликује и једним људским динамизмом, истина прилично грубим и примитивним. Једноличност тема и садржајно сиромаштво временом доводе и до стагнације и осиромашења такве уметности, и неминовно рађају жеђ за нечим другим. Та примитивност и брза исцрпеност карактеристична је не само за “социјалистички реализам” већ и за остала међуратна и послератна уметничка струјања у Европи, која су опредељивана у одређеном моменту неком од општеприхваћених идеологија. Уосталом, можда неће бити претерано ако кажемо да је та и таква нестабилност и лакопроменљивост једна од основних црта целокупне ренесансне уметности. То је и потпуно нормално: утемељена на променљивој природи и људској плоти, уметност не може а да не буде подвргнута сталним променама. Променљивост и нестабилност су такорећи у њеној “крви”.

Да је та брза променљивост уметничких стремљења карактеристична и за наше поднебље сведоче и УЛУС-ове масовне изложбе које су, по Павлу Васићу, “огледало које шета дуж друмова и рефлектује верно све што се дешава на уметничком пољу” код нас. Бићемо ближе истини ако кажемо да оне првенствено рефлектују оно што се дешава на западном уметничком пољу. Није требало дуго чекати да се “социјалистички реализам” замени и то прилично брзо, интимнијим интересовањима уметника, крећући се између апстрактне уметности (најављене изложбом Петра Лубарде 1951. год.), и рустично-фигуративне, која тренутно задобија превагу. Ово последње се лако да закључити управо на основу слика и скулптура присутних на изложби о којој је реч. Но, та апстрактна и фигуративна стремљења заступљена код наших послератних уметника не би била пуно “огледало” европске уметничке стварности кад се не би укрштала са експресионизмом, надреализмом а донекле и еротизмом, толико присутним и у савременом филму, музици, литератури... Техничка цивилизација нашег доба дала је и код нас подстрека уметницима да се позабаве и геометријско-индустријским светом као панданом и супротношћу рустично-фигуративних струјања и искања.

Жеља Ото Бихаљи Мерина “да у центру новог реализма буде човек у заједници”, остала је и до дан данас неостварена, иако се опет сада говори о продору “новог реализма”, наравно по много чему друкчијег од оног првог послератног. Ако је ова УЛУС-ова изложба стварно одраз и сведочанство онога што се дешава у садашњем историјском моменту у нашој уметности, онда је једна од основних њених карактеристика: индивидуализам и изгубљеност чула за заједницу, за општење. То је уметност која се бави природом, али често разбијеном и безизразном, неком мором притиснутом, она се бави и људском фигуром, али најчешће затвореном у себе, усамљеном, собом и својом муком преокупираном. Радост као је ишчезла и са људског лика и са лица земље, кад је има онда је она – кловновска (А. Луковић, Манипулант и његови обожаваоци), или наивно-детиња (Л. Вујаклија, Стећак и Пролеће). Људске фигуре, и као слике и као скулптуре, пуне су неке тужно-свечане збиље, ако не и безнађа, резигнираности. То није више “социјална туга”, туга проузрокована глађу, сиротињом, ратом, болешћу. То је некаква трагичнија, дубља, психолошка туга, туга беспомоћне усамљености, која се не исцељује хлебом ни идеологијом. Довољно је застати пред “Девојчицом” Боривоја Грујића и “Човеком и острвом” О. Кангрге па да се осети та окамењена самотност. Мртва природа, пејзажи и апстрактне композиције, често иду још дубље од те самотности. Чак им композиције са бројним фигурама то потврђују. Тако напр. у “Август вече” М. Ђиковића сви пролазе једни поред других – без додира, а “Оаза мира” Љ. Јанковића уствари је плажа пуна уморних и сабласно-стравичних женских фигура, којима преостаје да се распадну или претворе у стење на морском жалу... Понекад се уметник ове изложбе “спасава” грубим еротизмом, иначе најчешће је препун неисцељене туге.

Има се утисак да је дубља религиозна проблематика врло мало присутна у делима савремених српских сликара, бар у онима изложених на овој изложби. Било би веома интересантно упоредити је у том погледу са изложбом московских уметника, одржаној септембра 1975. године у Москви. Истина, то је била изложба “неофицијалне” уметности, како је назива Б. Барабанов, но ипак необично је чути од њега да од тако огромног броја изложених слика разних уметничких праваца, - скоро свака друга је садржавала у себи религиозне мотиве. Овде код наших сликара, као да се све своди на природу и на људску плот. Наравно, ту више нема скоро трага од ренесанског сликарства дионисијски распеваног и опијеног до обожавања њиховим чарима. Ренесансни рај – природа и плот – изгледа често савременом уметнику паклена мишоловка, настањена смрћу, распадањем и окамењеношћу. Довољно је упоредити “расцветавање гениталија” Љубе Поповића са, рецимо, Ботичелијем, Дирером или неким другим ренесансним претечом модерне уметности, да би се схватило да сликарство стварно постаје стравични симбол и знак доба у коме живимо. Данас нам постаје све јасније да нам је Ренесанса предала у наслеђе од средњевековног “мрачног” сликарства само – пакао! Све остало је ишчезло, или је на путу да шчезне... Шта се десило са едемском ренесансном разиграношћу бога ероса кроз чари природног пејзажа и лепоту људске страствене плоти? – Неодољиво нам се намеће жеравичка недоумица и питање: није ли Ренесанса својом једностраношћу и идолослужењем развратила невину и чедну деву хришћанског иконописа “средњих векова”, да би се она у наше дане распадала од наслеђеног сифилиса... Чини нам се да од одговора на ово питање зависи не само судбина сликарства већ и судбина целокупне европске цивилизације.

Да овој изложби ипак нису недостајала дубља тражења и искања, и религиозни мотиви, сведок су “Метеора” Пеђе Милосављевића, “Поновљена прошлост” Милића Станковића, “Од мора знамење” Марка Маскарелиа итд. Особито је слика М. Милосављевића испуњена неким топлим, благим, исконско-религиозним унутарњим озарењем и надом.

Судећи по овој изложби, у нашем модерном сликарству није мала ни улога етнобаштине, али ипак њено присуство није ни приближно толико колико би се очекивало. Оно што највише пада у очи то је њена отуђеност од и к о н е. Ово поднебље је живело и к о н о м од момента стицања свог историјског самосазнања. Православље, оплодивши народну душу, првенствено је оплодило византијско-српским л и к о м, иконом. Па кад се дешавало да народ у својим историјским перипетијама све изгуби, љубоморно је чувао своју и к о н у. И у њој своје биће: своју прошлост, будућност и вечност – свој непатворени и неразорени лик. Созерцавајући икону кроз естетску призму VII Васељенског Сабора, народ је дивно схватао да је све што постоји – симбол и знак  (=икона) Некога и Нечега, и да ништа не може бити сврха самом себи. Отуда је за Њега тварна лепота само онда истинска лепота кад се свесно осећа ликом, иконом Прволика, кад га посведочује и узводи к њему, откривајући собом праисконску нестварну Лепоту присутну у њој. Та присутност и сједињеност оностраности са овостраношћу за православно образовану душу и срце није апстрактна идеја: она је скроз све чаролијске иконе и ликове и стварности овога света, и у свима њима, сретана лепота Христове Личности. Све док је Његова Личност и њен вечни миомир присутна у природи, човеку и људском стваралаштву, дотле је све то сабрано и изнутра озарено светлошћу васкрсења и преображења. Кад се пак изгуби осећање присутности Његове Личности и иконичности свега постојећег, тада иконе постају идоли, који пре или после морају постати митолошка одрешена врећа помамних ветрова; у идолиштима се одвајкада скривају демони и смрт.

Идол постаје и сликарство кад почне да заборавља да треба да буде икона, постајући самосврха и самоциљ и разарајући тиме сулудо-демонском снагом своју урођену лепоту. На нашем сликарву је да изабере између двога: између ренесансног скривеног иконоборства као идолослужења и – православно-светосавског иконопоштовања. Tertium non datur!
А. Светигора 

ИКОНА – НАДА У БЕЗНАДНИМ КРИЗАМА СЛИКАРСТВА

Разрадни део литерарно-естетског написа А. СВЕТИГОРЕ, “ИЗМЕЂУ БЕЗНАЂА И НАДЕ”, (“Православље” 213, 1976. год.), дат је веома суштаствено, али само у закључцима, тако да све остаје подкрепљено са неколико неуверљивих претпоставки. Извесна толстојевска жестина постављања питања: чему уметност, и хегеловско опело уметности као потреби духа, проваљују и намећу се, мимо СВЕТИГОРИНИХ ХТЕЊА, у неоснованом (наш опажај) разматрању ововремене уметничке слике са предрасудом иконе.

Мисаоно најздравије средокраће у питањима иконе и ренесансног, као и постренесансног сликарства, успешно и дубоко православно-естетичарски открива и расветљуј Ф. М.  ДОСТОЈЕВСКИ. У своме разматрању руководићемо се његовим поставкама, не кријући се иза његовог ауторитета. За све, а све је ризик, лично смо одговорни. У свим грчевитим варијацијама, од иконичног до модерног сликарства, трудићемо се да неповредиво не удаљимо никога омашкама и грешкама сопственог незнања које тражи да се поравна. Налазимо се на месту оних болних неспоразума између безнађа и наде.

Најпре о икони.
Икона је символ и знак (сагласно А. СВЕТИГОРИ), али саображени символ преображених представа оностраног; почива на чврстим литургијским правилима, најпре са овог разлога: спречити могућност да постане израз сујете. Таштина гради идоле. Не кажемо да је личност сликара-апостола, иконографа, одвојена од његовог дела, напротив, оно је до крајности блиско и лично суштинској језгри његовој, архетипу људском – Лепоти. Естетска и духовна мера иконе није човек (нарочито не човек на ивици шеола), него Богочовек и Богочовечанске прилике. Субјективан израз кроз иконично уметничко стварање је искључен до степена сујете, од ње и даље, он је слободан у свим стваралачко-молитвеним могућностима. Лишена сујете, икона је молитва-песма из суштинских дубина душе, чежњиво хтење бесмртности, у непрестаном литургијском проверавању очима људи (свих, и оних на ивици пакла) које треба да уздиже кроз Оног који њоме даје импулс узвишавања (молитвеним уосећавањем иконе) – Богочовека Христа.

Икони је једино забрањено да постане идол, зато је и “окована” литургијском сврхом у којој све има оправдана јеванђелско-предањска значења, како целина, тако и делови, па и сам материјал од којег се израђује. Није она нека “објективна истина” која се открива путем физичкохемијског опита, али може да буде више од тога, када се затвори у свет изнад разума који није подложан законима логике, тј. у нашу унутрашњу стварност. Неуморним разгртањем сивила духовне пустопашице, молитвеним плачем у подножју Христовом, долази се до светлости откривања лепоте и савршенства. Расплињавањем скраме духовног сивила указује се Бог-Христос и Његово блистање кроз целокупну твар. Не може се иконографији замерити учење у гледању натприродног, зато што световна уметност и сви њени плодови, хтела она то или не, поучава у гледању или негледању реално природног. Лепота је само неминовно својство иконе, никако није њен једини циљ, зато је она више од слике – књига која се чита, и не води нас у заборав реалног света, напротив, назначава нам место у поднебесју, будећи интерес за овоонострано. Не изазива страх искључујући лаж, да би остала уметност, као литургијско средство љубави, истине и лепоте. Сви се слажемо да на неистини заснивано стварање производи полууметност – кич. Надамо се да је објашњено стваралачко налажење, негашење сликара-апостола, иконографа, пред канонима и догматима религиозно-философског значења иконе. Литургијски освештене шеме ослобађају тираније таштине, кидају сујету, потребу да останемо у тесној вези са својом рукотворином, орошавају небригом оригиналности по сваку цену, и збиља је икона чудо остајања примерне уметности, иако је више од тога. Религијски оквири унутар којих се развија, не могу се назвати крутим и статичким.

Узрасла и одрасла да открије човечју и Богочовечанску Истину, која је Истина свега истинитог, Лепота свега лепог, Светлост свега светлосног, икона остаје просјајивање вечности. Тако је виђена, тако је виде и сада њени видеоци, док посматрачима остаје за гледање само естетско рухо иконе. Иако немамо духовне очи соколове које прозиру дубине иконичног сликарства, можемо да учествујемо у виђењу путем познавања начина којим су га проналазили његови видеоци-иконографи.

Гледано видом наше историјске стварности чини се незграпна бесмислица која раскош лепоте-служења Путу (Добра), Истини (Светлости), и Животу (Љубави), своди на мртву сенку несадржајног. Од иконе, као уметничко-молитвеног дејства, не може се тражити и очекивати, ментално-молитвено догађање без нашег особитог труда. Служењем неисцрпном Идеалу, разумева се све што Он пружа иконом. 

*   *   *

Данас се исувише често срећемо са ликовним промашајима, поред свих “предности” над прошлошћу, са мучним грчењем једва остварујемо и толико. Дух нове уметности – уметност европске ренесансе врло споро захвата наша подручја. Привикнути на струјања са истока, све западно нам је било туђе. Европска ренесанса опхрвана задацима сликарске технике, скучује појам уметничке лепоте на законе перспективе, композиције, односе запремина и боја удаљујући се од обухватнијег схватања лепоте у икони. Ренесансно, и сликарство ренесансног размножавања има човека за естетичко мерило уметничких остварења, које првенствено зависи од његовог најосетљивијег и најпроменљивијег попришта, осећања, зато је свака регенерација ренесансе уствари множење незадовољства и протеста, и управо захваљујући њему, стварало се и ствара до данас. Предмет стварања је потпуно овостран. Поремећај и збрка у ововременој уметности настаје на наше очи у својим најболнијим тренуцима тражења лепоте. Заборављамо да је права уметност увек савремена и да о такозваној “савременој уметности”, коју као такву произвољно одређујемо према премаленом људском веку, не може бити речи. Од свега људског она је најбезазленија и најчистија, дете вођено руком свога оца, човека, кроз све распутице и расцепине његовог стварног и правог живота. Признајемо, уметност је понекад сујетно, лукаво, озлојеђено и препредено дете, али увек искрено сујетно, лукаво, озлојеђено и препредено. Искреношћу и остаје уметност, права уметност, јер поседује истину, па ма она била самообмана таштине. Сликарство као уметнички облик фигуративном слободом схваћено као дете безазленије је од књижевности (нарочито поезије), музике и глуме, рецимо; оно је васцело у нагону за игром, играјући се над понором реалног и идеалног, покушава да прозре суштинску искру свог оца, човека, и застрашено понорним страхотама и језама у својим бесаним ноћима најтрезвенијом јавом види пакао еротизма, неисцељене сифилистичке туге, усамљености, црног кловновског смеха, индивидуализма, таштине, таштине, таштине. Ужареним осећањем себе, фанатички себељубивим корацима, сви уметнички облици више од сликарства, хитају у каћиперну оригиналност, сујетан субјективизам и болесни индивидуализам. Стравична је човечја распаљена заљубљеност у себе. Слепо уверен у своју таштину, окружује се галеријом идола који су понајмање слике, чешће су практична стандардна мерила (самоубилачке конзерве-аутомобили, рецимо), клања се делу руку својих и самоубилачки се приноси свом идолу као жртва. Лепота је данас сврха уметничког стварања, тачно је да се она мења од школе до школе, од моде до моде, сва је у пролазностима и привременостима. Резултат пролазних идеала. Она иде са човечјим правим животом, белешка је тог пакленог живовања, иако је у раскораку са нормалношћу. Сликарство је данас највећи чудак међу уметностима, и баш као чудак пре ће прозрети језгру суштине и откриће тајну иконичне лепоте. Изгледа да је савремени сликар-стваралац најчешће животом нагрижени и муком расцепљени човек, погружени чудак у тмини змијарника својих сумњи, опијен отровима својих тражења. Од тога не треба правити психозу. Наш век – век голог естетизма, из неког страха ћути о лепоти, опире се јединствености лепог, истинитог и доброг, опире се икони. Одбацивање садржајног и дидактичног јавља се као противстав нељудској стварности. Уметник-стваралац бежи из баналне стварности у бесадржајно, у апстрактно, као отцепљени део јединствености иконичне лепоте, истине и љубави. Чувајмо се узвишеног стила, јер је праизвор баналности! Сликар-стваралац се гаси пред сваком директивом.

“Уметности се не могу прописивати циљеви или симпатије”, каже Достојевски. Резултат притиска, ограничавање циљевима и законима увек је полууметност, кич. Ововремено сликарство је трагање за религијом, лутање у несвесном боготражењу, и најближе је да из адских понора сумњи открије већ откривену тајну, убедљиво најјачем савременом београдском сликару ЛЕОНИДУ ШЕЈКИ, који овако исповеда своје “вјерују”:

“Постоји једна истина вечита и неуништива, човек не може да постоји без Бога, јер је он суштина његове егзистенције. И ако одбаци правог Бога, он измишља лажне... Ако Бог не постоји у нама, онда га не можемо сазнати, ако постоји и у нама, постоји и ван нас”. (Л. Ш. Трактат о сликарству). Овај диван човек и даровити сликар, прерано похођен смрћу, није досегао да уочи свеобухватност лепоте у икони. Онима из његове “Медијале” који су наслутили тај “Аријаднин конац” за сликарство, то није пошло за руком, јер су отпловили у несадржајно декоратерство.

Погрешно је супротстављати уметност модерне слике уметности фреске и иконе, јер се оне посве разликују. Само на једном, делимице заједничком пољу, пољу лепоте, могу се одредити додирне тачке. Схватања иконичне лепоте су обухватнија од модерно уметничког поимања. У сликарству се поређењем обично греши. Може ли се упоредити Монализа и Владимирска Богородица? Сачувај Боже! Ренесанса и хришћански иконопис два су дубоко различита света. Жеравичном страховању над отвореним лешом ренесансе нема озбиљнијих разлога. Позивати рањено и начето уметничко сликарство у саображење са иконом је утопија, али остаје да се њоме могу решити кризе нашег сликарства.

Достојевски би саветовао сликарима-ствараоцима: “Уздигните се духом и формулишите ваш идеал”, додајући, “Поштујте живот”. 

1976.

Јерусалимски поклонички запис

“Ако заборавим тебе, Јерусалиме, нека ме заборави десница моја” (Пс 137,5). 

Поклонивши се о Васкресу светим местима Свете земље, подсетисмо се да смо у доба Св. Саве Српског, а и касније, имали своју мисију у Јерусалиму и да је већ дуже немамо. Сада имамо само српске угледне људе у руској мисији, у синајском грчком монаштву Св. Георгија Хозевите и Св. Саве Освештаног, па и мали број студената теологије, те и понеког самониклог, одушевљеног поклоника – витеза Светог Животворног Гроба Господњег. Стални су од свештеномонаха отац Григорије Србин из Мар Саве, отац Алексије Младеновчанин из мисије Московске патријаршије и мати Михаила, аустралијска Српкиња из Св. Марије Магдалине на Маслинској гори. Мало, али толико много и спасоносно за нашу духовну опустошеност и подивљалост. Зато је пред нама света обавеза марљивог рада и заузетости за поновно оснивање Српске православне мисије у Јерусалиму која би се у духовном погледу нашла нашим људима у Светој земљи. Треба одмах све учинити да стара српска мисија оживи, развије се и порасте. Надајмо се да ће сестринска јерусалимска патријаршија немањићку мисију у Јерусалиму – манастир Светог арханђела Михаила, вратити Српској патријаршији, те да ће српска мисија и убудуће окупљати наше људе и омогућити им да се осећају у Јерусалиму (као предукусу и предслици Новог Сиона) као код куће, али и да буде средиште и место духовних еванђелских сусрета са земљацима и православном браћом и сестрама. Да буде место српске културе, пре свега православне вере и српског језика, у ком бисмо увек могли наћи мали “српски дом” у Светој Земљи.

Ево првог мисијског задатка: На светом месту Оченаша, на домак ископина цркве Ин Елеона (што значи једноставно “На Маслинској гори”) из IV века, 1875. године подигнут је кармелићански римокатолички манастир Патер ностер. У дворишту (chistro) по зидовима су исписани оченаши на разним светским језицима. Оченаш на српском су тек 1988. године, из хришћанске љубави, исписали бенедиктинци манастира Умножења хлебова (од Бога им мир и спасење!), али нажалост у “хрватском”, језички и богословски нетачном преводу.

Од преко седамдесетак плоча на којима су исписани оченаши на разним језицима, само је табла са Оченашом на српском очигледно у више наврата каменована и улубљена на више места.

Тачан превод Оченаша који би требало исписати на новој плочи гласи: “Оче наш који си на небесима, да се свети име твоје: да дође царство твоје; да буде воља твоја и на земљи као и на небу; хљеб наш насушни дај нам данас; и опрости нам дугове наше као што и ми опраштамо дужницима својим; и не уведи нас у искушење, но избави нас од злог. Јер је твоје царство и сила и слава у вјекове. Амин.”
“Политика”, 06.05.2000. године
СРБИ, А НЕ БЕНЕДИКТИНЦИ

“Јерусалимски поклонички запис”, 6.5.

Недавно сте у Вашем листу објавили писмо из пера јеромонаха Илариона Ђурице “Јерусалимски поклонички запис”, у коме он, између осталог, пише о плочи “Оченаш” на српском језику, у порти манастира Патер ностер ма Маслинској гори. Та плоча је према оцу Илариону “језички и богословски у нетачном преводу”.

Не желим да се упуштам у расправу да ли тврдња оца Илариона исправна, но у интересу Ваших читалаца и оца Илариона, тврдим да је текст “Оченаш” дословно пренет из Св. Писма Новог завета, у преводу Вука Караџића и оверен од надлежних црквених власти.

Отац Иларион такође пише да су плочу “Оченаш”, на српском 1988. из “хришћанске љубави, исписали бенедиктинци манастира Умножења хлебова” и, како се од доброг хришћанина, а посебно монаха очекује, додаје да им жели “од Бога мир и спасење”. Ја не сумњам да су они, правећи ову плочу унели у свој рад и дозу хришћанске љубави, али сам убеђен да је приличну улогу имало и две хиљаде и двеста америчких долара, у то време цена плаћена да се плоча постави. Иницијативом и прилозима групе верника храма Св. Саве у Лондону, поменута сума је сакупљена и плоча “Оченаш” на српском постављена. Свакако и ови дародавци заслужују мир и спасење од Бога.

Жеља оца Илариона да се у Јерусалиму обнови Српска мисија је за похвалу и свакој иницијативи у том правцу треба дати свесрдну помоћ и подршку. Међутим, забринут сам да отац Иларион као први задатак тој Српској мисији поставља, да се промени плоча “Оченаш” на српском. Ко и када то буде радио мораће прво да добије дозволу од манастира Патер ностер, а потом и оних који су за њу платили да се постави.

Ђорђе Чекеревац,

протођакон, Лондон

ВУК НЕ
“Срби, а не бенедиктинци”, 22, 5

Са великим задовољством и захвалношћу сам прочитао чланак оца Ђорђа Чекеревца, лондонског протођакона, чија су ме обавештења и размишљања мало подржала, а углавном покушала да оспоре неке битне податке и тврдње које сам изложио у свом чланку. Немам времена да улазим у јавну препирку, а и не пристоји ми, већ молим оца протођакона и читаоце “Политике” да према следећим чињеницама испоље најделикатнију и најкултурнију пажњу. Драго ми је што су (ако су!?) плочу са Оченашом на српском наручили и веома галантно платили Срби, али зашто су се у дну тог споменика као ктитори потписали бенедиктинци? О чијој се ујдурми ради? Даље, текст Оченаша није дословно пренет из Светог писма Новог Завета у Вуковом преводу, као што тврди отац Ђорђе, већ је преписан са једном исправком: У шестој прошњи Вук употребљава реч “напаст”, а на плочи пише “искушење”. Службено тачан превод Оченаша није Вуков, већ онај Комисије Светог архијерејског синода СПЦ. А ево и зашто: Оченаш као “сажетак светог Јеванђеља” не трпи римокатоличко-протестантски, богословски произвољан Вуков српски. На пример: Вук преводи четврту прошњу као “Хљеб наш потребни”, а синодска Комисија као “Хљеб наш насушни”. “Насушни” (грчки: епиоусиос) уствари значи над-сушни, односно натприродан, то јест “Хљеб Живота” – Тело Христово. А да ли то значи Вуков “потребни”? У шестој прошњи Вук преводи сасвим неправославно “И не наведи нас у напаст”, а Комисија “И не уведи нас у искушење”. И овде грчком оригиналу потпуно одговара само српски еквивалент “искушење”, а не “напаст”. (Овде наглашавам високу богословску православност српског која се види и у разлици између “кушања” неопходних за духовно рашћење и “искушења” која воде у грех и пропаст. Зато се не каже “Брдо искушења” већ “Брдо кушања”.) У седмој прошњи Вук преводи “но избави нас од зла”, а Комисија “од злога”. Иста прошња се налази и у Господњој првосвештеничкој молитви (Јован 17,15). И из те прошње се види да зло значи личност – Сатану, Злога, палог анђела који се противи Богу (Прва Јованова 5, 18-19). Завршна доксологија код Вука је сувише припроста, а неупоредиво је тачнија и отменија она синодска.

Као што се види из изложеног Вуков превод је богословски и језички накарадан, крњ и римокатоличко-протестантски, дакле неправославно произвољан. Крајње је време да се српско племе оплемени брижљиво бирајући и чувајући сваку српску речцу, а не да српски језик тек тако олако препушта браћи која немају свој језик, а говоре и пишу српски и српском надевају своје национално име.

Светост

ОТПАЛИ “БЛАЖЕНИК”
За многе речи “блажен” и “свет” звуче као нешто застарело, преживљено, манастирско. Не одговарају оне модерном времену апостазије које за себе каже да је атеистичко и научно-техничко, а зацело је апокалиптичко. Зато је узвишен појам блажености, односно светости, не само неважан, неразумљив и споредан чак и хришћанима, већ је постао за духовно учмале релативан, па чак магијско-пагански, тј. идолопоклонички и политикантски. Покушаћу да ово растумачим на примеру неприличне беатификације кардинала Алојзија Степинца, надбискупа загребачког, у светлу светости Православне Цркве, уз напомену да се, за разлику од натегнуте римокатоличке терминологије, “блаженост” не поима као почетни степен светости. (Као градуент светости “блаженост” у српској православној терминологији не постоји.)

Светост није искључиво у моралној савршености и јеванђелско-подвижничком хероизму, већ је најпре у слави и љубави Божјој која је дарована неком светитељу од “једино Светог”, од “Свеца Божјег” (Мт 1,24; Јов 6,69; Дј 3,14). У свецима је свет Христос. А то значи да се светост састоји од Христове Трисвете Светости. Јер, “Христос је освештање наше” (I Кор 1,30; литургија) које примисмо од Његове пуноте “и то благодат за благодат” (Јов 1,16). Православна антропологија упечатљиво иконопише светог који је у Христу преображен и освештан. Она је у Тројичној Светости Божјој, с обзиром на то да се у крштењу Пресвета Тројица настањују у освештаном (Јов 14,23) “посвећењем Духа” (II Сол 2,13). То посвећење се пројављује као обожење и саме твари – “ново створење”, односно као “дете Божје”.

Свети живот је не само позвање већ и обавеза (Мт 5,48), па зато сваким грехом поричемо сами себе. Живећи “како се пристоје светима” (Еф 5,3) стичу се плодови Духа за освештање по Божјој вољи (I Сол 4,3; Еф 1,4). Светост је сједињење са Христом, односно охристовљење, а то значи да она долази одозго, благодатни је дар ономе који га слободно тражи. Жива, делотворна вера кроз вршење Божје воље и јесте светост. Охристовљени постижу то савршенство љубави, блаженство, јер вера слави Бога, освештава и спашава. У њој је Божји насушни дар свеобухватајуће и свепрожимајуће љубави. Зато светитељи гледају Бога, јер су ушли у “радост Господа свога” и “постављени су над многима”. Пре свега као примери светог живота, али и преко својих Богом надахнутих списа која су оставили, те и својим непрестаним молитвама у небеском Сиону.

Са светошћу је неспојив минимализам, духовни медиокритет, блазираност, прелест, голи императив политичке моћи и статичност. Светост је у јеванђелском динамизму.

“Особина је вере да уверава, а не да присиљава” (св. Атанасије Велики). Тријумфалистички додељена “блаженост” Алојзију Степинцу само је знак неочишћености Ватикана од идолопоклоничких порива, идеолошке концепције беатификације као школски пример избледеле евангелизације у данашњем апокалиптичком и секуларизованом свету. Овим незаслуженим унапређењем Степинац је изгубио, а не добио. На добитку је само хрватски профашистички клерикализам. Од сада ће се Степинчево суздржано и скривано непријатељство према св. Православљу јасно видети. “Блаженик” није ни почео трку, отпао је, па није ни могао примити венац. Благовештено спасење није остварио, па ни веродостојну светост.

Први хрватски кардинал остао је вечно непомирен са православнима, без суза покајања, без дела стварања за спас ближњег, односно без примера оделотворене љубави која “покрива мноштво грехова” (I Пт 4,8). Није га водио ни благодатно подстицао Дух Свети. У околностима нацистичке “НДХ” није био предводник воље Божје у смислу послушности Духу Истине. Па, у чему је његов јеванђелијски живот и јеванђелски екуменизам, односно слеђење и подражавање Христа?

Очигледно је и на Степинчевом примеру да изван граница Православне цркве и нема светости. То је аксиом. Ипак, његова беатификација нас је згрозила и изгледа заувек одаљила од римокатолика Хрвата. Заправо, овим чином Хрвати се још више удаљују од нас и постају нам још-још странији. Не само да нас већ вековима сусрећу непријатељски, већ нас мрзе као злотвори, искоришћавају нас, уништавају, па и већ столећима претачу у “Хрвате” (пример Боке!), покатоличују нас, а српском језику надевају своје национално име. Када би Степинац заиста био не блажен и свет, већ покајани грешник, његова, ма и покајничка позваност на светост би усавршила не само његове саплеменике и следбенике, већ и све људе добре воље. То је белодано јасно у његовој ратној епопеји на солунском фронту на српској победничкој страни коју ће као свету заиста изнети пред Бога. Хришћанска светост за разлику од Степинчеве “блажености”, неупоредиво је радикалнија, бескомпромиснија и плодотворнија.

Ето колико је логична мисао владике Данила Крстића који римокатолицима оспорава ваљаност светих тајни; ето зашто је за владику Атанасија Јевтића “неприхватљиво и немогуће заједничко мољење и молитвено општење са неправославним и свима онима који су ван општења у правој вери и богослужбеног – евхаристијског живота Православне цркве”!

Код кардинала Степинца све је криво и неаутентично: и вера, и величина, и значај и углед. Очигледно, порочна је његова контроверзна личност, псеудоапостолска начелност и догматска и аскетска бескомпромисност. Поред тода извикан је и као пример невине жртве у Брозовим чисткама, мада у том смислу никада није светлео, не као светионик, него ни као воштаница на хумкама милиона јасеновачких, јадновских, глинских и других светих мученика српских од Хрвата побијених. Његов лик не само осенчује и замрачује грозовито насиље, тричава мржња и бесмислена свирепост над православнима у Хрватској, већ ће после ове беатификације добити снагу симбола краја свих односа православних са римокатолицима као јеретицима. Степинчева “блаженост” је политиканство, а његово сведочење истине лаж и јерес; и то есенција свих јереси.

Очигледно је да је одвратна ратна делатност Ватикана тек смањена, у духу римокатоличког канона којим се забрањује ратовање од суботе навече до понедељка ујутро. Хрватском одјекује крсташки идеолошки поклик: Deus volt, Бог то хоће! Папа је на челу света. Окренут против православних, а овом срамном беатификацијом завршио је IV крсташки рат у Хрватској и дефинитивно римокатолике оделио од источних православних хришћана. Вековним ратовањем против Св. Православља избрисао је свако сећање на оно што нам је заједничко. За папу је још живо: “убијајући добићеш рај”. Или: “побијте их све, Бог ће своје препознати”. У фашистичкој Хрватској Јеврејин је вредео три марке, а Србин једва једну.

Иконопис Книнске крајине у Народном музеју у Београду

ХРИСТОС ВОСКРЕСЕ!

Драге сестре и драга браћо!

Као архијерејски изасланик Његовог Преосвештенства Епископа Далматинског Г. Г. Лонгина, отварајући и на тај начин предајући изложбу “Иконопис Книнске крајине” аутора господина Бранка Чоловића јавности, рећи ћу до повратка ових икона на своје животно, литургијско место, у свете храмове, тек реч-две, иако ме је ова ратом сабрана збирка довољно припремила , подучила и обавезала и за више од тога. Основни проблем за решавање које намеће ова изложба је како у ратом угрожене храмове вратити ове иконе. Благодарећи Богу и домаћину ове куће господину Јевти Јевтовићу, део храмовног и ризничног блага средње Далмације нашло је свој скромни прогнанички или избеглички смештај овде у Народном музеју. Срећна је била околност да их је пронашао на том бојном пољу Велики Господин Никола Кусовац и са заиста свештеном љубављу очински их пригрлио и спасио. Зато је ова изложба литургијски Велики Вход прогнаних и избеглих икона и самим тим ова случајна збирка превазилази своје оквире. Зато, о овом потхвату не рецимо закључну реч до повратка далматинских икона на њихово животно литургијско место, а на то стрпљиво и садржајно ћутање ова изложба-литија ће нас довољно припремити.

Ове дивне иконе православне Далмације настале су из достојанства креативног покајања као истинског сусрета с Богом о ком се мислило пре свих гробова, ратова, издаја и истребљења српског народа. Оне су одраз, продор и српске постојаности у вечности Далмације. Дакле, икону објашњава само покајање. Ето зашто икона није заживела на хришћанском Западу. Све лепо, све духовно, долази из светлости покајања.

Зато ми, православни, из страха Божјег да не умремо вечно, хранимо се иконом као начином промене мишљења на јеванђељско боље, као средством духовне обнове. Из страха Божјег да не ослепимо за вечност, молитвено се распростиремо кроз те отворе на небу, кроз свете иконе. Из страха Божјег да не изгубимо свеврлину вере православне, причешћујемо се иконом.

Иконе које верујуће не уводе у радосно-тужно, стваралачко покајање и нису иконе већ су религиозне слике. Знајте, довољно је неопходне таворске преображенске Светлости само у тој пресудној промени мишљења пред светом иконом.

Отварајући ову изложбу радосна ми је дужност да захвалим свима који су допринели очувању овог вредног отвора за небо, како у име Епархије далматинске, три славна древна манастира: Крке, Крупе и Драговића, тако и целе републике Српске Крајине.

Првенствено, три пута захваљујем Великом Господину Николи Кусовцу и свим сарадницима Завода за рестаурацију Народног музеја: магистру Гордани Жуњић Кусовац, магистру Јовану Панићу, Гордани Милић, Снежани Тирнанић, Светиславу Николићу, Слободану Кајтазу, Софији Кајтаз, Ивану Павићу, Драгани Динић, Љуби Тадићу, Александру Тодоровићу, Маји Трипић, Ивани Блечић, Татјани Рајић, Зорану Ђорђевићу, Мирославу Ранковићу и свима редом које не споменух.

Захваљујем Министарству за културу Србије и помоћнику министра господину Радету Бегенишићу на новчаној помоћи за ово дивно дело, а надам се, смерно благодарећи, да нас неће ни надаље заборавити.

Посебно захваљеујем господину Бранку Чоловићу као и Заводу за заштиту споменика културе РСК на челу са господином Огњеном Игњатовићем. Срдачно и нарочито захваљујем и господину Николи Церовцу, веома заслужном културном прегаоцу истински оданом Крајини.

Сећајући се спашавања Драговићког иконичког блага које је било небригом, скоро бачено, у влаћну јаму, а коју су открили честити мештани, браници отаџбине из Цетинске крајине; и за зо господи Милану М. Четнику и Зорану Арнауту, упућујем прегршт молитвене захвалности.

Благосиљајући стрпљиве руке свих техничких и под знацима навода ситних сарадника захваљујем свима.

Сви споменути и неспоменути уложили су велики труд да би ове иконе стручно обновили. Надам се да ће ова изложба допринети бољем увиду у културно благо што га је Книнска крајина сачувала за све православне и све људе добре воље, а посетиоцима бити благотворно упознавање са димензијама духа и душе човека ових српских крајева, па и ширег подручја Крајине, Србије и православног света који је православни човек остварио.

Овим, уз архијерејски благослов Његовог Преосвештенства Владике далматинског Г. Г. Лонгина, придржавам отварање ове изложбе.

Београд, 10. маја 1995. године

ДАН ЗАЉУБЉЕНИХ

Све је популарнији комерционални празник Светог Валентина.

Свети Валентин је био епископ који је венчавао регруте без сагласности римског императора Клаудија због чега је био мучен и 14. фебруара 269. године одрубљена му је глава. 

Као заштитник брачне љубави се слави од почетка XVII века на западу.
УМЕСТО ЧЕСТИТКЕ

Свети Климент Александријски (180) упозорава да се не треба стидети спомињања онога што се Бог није стидео да створи. Није грех у чежњи за љубављу, грех је у извитоперењу, у блудности. Погубно у сладуњавом “Дану заљубљених” је тек ковитлац и махнитање хедонистичког поимања предбрачне љубави, “гануте до суза” или “бола”, и опасног кривљења менталитета, односно тзв. Духа времена.

Није ми познато како римокатолички нови стил теолошки оправдава овај пир заведених младих пагана махом хришћанског, па и православног порекла. Недокучиво ми је како се тумачи интернационално еротизирање дивног међу светима свештеномученика Валента, римског презвитера (III век) у овој несумњивој баханалији. На овом пиру се не пије оно боље вино које је Христос начинио претворивши воду, већ се пије само оно прво које нестаје и неминовно доводи до неприлике: Немају вина. Прво вино је као ерос, а друго је као агапа (свадба у Кани, Јован 2,1-11). Прво вино је као младалачка загледаност, а друго је боље од првог, по сведочењу св. јеванђеља, јер је брачна љубав.

Шта је заљубљеност у светлу православне мисли?

Несумњиво се ради о душевној узетости, тако да је душевно сабијено у теснац нездравих снова или сентименталности. Она је потпуно погрешна љубав, уствари, лажна и илузија је љубави. Као таква, јалово је радовање у повишеној температури, јер се ради о фикцији. Међутим, љубав није сентимент, дивљење, похота, поседовање, већ је крст: дати се љубљеноме, распети се за љубљенога и срести Бога у том узајамном прожимању. Заљубљеност је глума, тачније речено, глуматање, лоша имитација, не “цвеће живота”, већ смрт. Опојни мириси чари и дражи заљубљености стрмоглављују “дрогиране од љубави” у самоубиство. Већ као самоубице које дишу и острашћују се, одричу се стида, те вређајући божанско и људско у себи, захваћени и друштвеном хипокризијом, одају се разним конзумизмима, лаганој проституцији (“спонзорство”), еманципацији и заштити од стварног и духовно здравог живота.

За исправно схватање хришћанске етике о двоје које су се загледали, не препоручује се хеленски песимизам, већ теолошки оптимизам исказан језиком психологије: 1. Љубав се не јавља на први поглед. 2. Љубомора није знак праве љубави. 3. Уздисаји и фантазирања су знакови заслепљености, а не љубави. 4. Нетачна је поента пословице: далеко од очију – далеко од срца. 5. Љубав није слепа ни за мане љубљене особе. 6. Несрећни породични живот може неког навести да верује да је заљубљен. 7. Љубав није трајна идила, треба и да је практична. (Врло је важан предуслов новац и уопште материјално благостање). 8. Љубав не ставља “заљубљене” у непријатан и смешан положај. 9. Другарство и саучествовање у тескоби и невољи, па и несрећи, не значи љубав. 10. Права брачна љубав је интимна веза између две зреле личности (према С. Ромцу).

И онај исказан језиком љубавног песништва:

“Ко да опише срећу тога брака који Света Црква освештава, евхаристија укрепљује, благослов запечаћује, анђели благовесте, а небески Отац одобрава? Како су леп пар двоје верујућих сједињених истом надом, истом чежњом, истим правилом живота, истом вољом за подвигом! Обоје брат и сестра, обоје саслужитељи истог Господара; међу њима никакве поделе, ни тела ни духа. Зацело су двоје у само једном телу; а где је само једно тело, ту је и само један дух. Такви се ваистину и заједно моле, заједно се подвизају, заједно посте; један другога поучавају, један другог опомиње и подржава. Заједно су у храму Божјем, заједно су на Литургији, заједно су у тешкоћама и у прогонствима, а заједно и на одмору. Нико се од њих двоје једно од другога не скрива, нико једно другога не избегава, нико једно другоме није тежак. Треба ли посетити болесника или помоћи сиромаха, то се чини сасвим слободно; милостиња им није шкрта, жртвују без задршке, дан и ноћ опслужују без предаха. Не осећају потребу да се скривају кад се треба прекрстити, да дрхте кад славе Бога или да се узајамно благосиљају ћутке. Међу њима одзвањају псалми и скоро као да се такмиче ко боље зна појати своме Господу. Кад све то види и чује, Христос се томе радује и шаље им свој мир и благослов. Где су двојица, ту је и Он, а где је Он, ту нема ђавола.” (Тертулијан (250), Ad uxorem II, 2-9, са латинског И.Ђ.)
Скрнављење Светог Валента

ПАГАНСКИ ПИР “ЗАЉУБЉЕНИХ”
Зар нема никог да заштити од паганизације Светог свештеномученика Валента Римског који се светкује 14/27. фебруара од памтивека, од 3. века, и на хришћанском Истоку и на Западу.

За здраву хришћанску науку, свака заљубљеност и слична сентименталност је израз немоћи да се воли без велова и заношења. Ти “заљубљени” само чекају да умру од дерта, док Хришћани љубе онако како поучавао младе мужеве велики девственик св. Јован Златоусти:

“Узео сам те у своје руке и волим те, волим те више од свог живота. Јер садашњи живот је ништаван, и мој најчежњивији сан је да проведем свој живот с тобом, тако да будемо сигурни да нећемо бити одељени у оном (вечном) који нам је намењен (..). Стављам љубав према теби изнад свега и ништа ми не би било болније кад не бих увек мислио као ти” . (Омилија из Ефеса, 20,8).

Ове речи би млади муж требало да каже својој жени ако жели да се брачна свакодневница, она вода из Кане Галилејске, претвори у оно боље вино од правог вина које се троши. Односно, да се младалачка загледаност претвори у зрелу брачну љубав која не престаје никад.

И за православне и за римокатолике, као и за већину протестаната, неприхватљив је заиста тај пагански пир “заљубљених”, јер се на тај начин млади претварају у неодговорна бића, залудне слуге помодности и демонски зајахану снагу физиолошких снажних порива.

Коме је до тога да се угађа том кичу од празника незнања и заглупљивања и да се скрнави тако значајан теолог сведочења као што је био св. Валент, па и да се други богослов Крста св. Трифун гура у запећак ради осећања немоћи да се воли.

ЗАЉУБЉЕНОСТ НИЈЕ ЉУБАВ

Црква је одувек имала разумевања за супружничку љубав, јер она, сама по себи, није грех. Извитоперење је у блудности и у томе је оно погубно у том “дану заљубљених”.

На то указује учени јеромонах Иларион Ђурица.

- Тај дан подстиче демонски ковитлац и махнитање хедонистичког поимања предбрачне љубави – каже отац Иларион. – То наноси велику штету на националном и демографском плану, јер нам искривљује менталитет и намеће тобожњи “дух Европе”.

За православну мисао највиђенијих теолога, сама заљубљеност је душевно обољење и узетост од демона. То је познато његово дејство које се, заправо, појављује у душевној сабијености заљубљеног.

Његова душа је у ковитлацу и тескоби душевних снова и то је познато као сентимент, што је, са становишта православне мисли, потпуно погрешан пут – сматра јеромонах Иларион. – Он је, уствари, лажан, јер је у питању илузија о правој (предбрачној) љубави. Заљубљеност је, дакле, само јалово радовање, које се у психијатрији назива фиксном идејом, па није права љубав у свој њеној дубини и ширини.

Заљубљеност је, дакле, све оно што љубав није: сентимент, оботворење љубљене особе, похота, жеља за поседовање. Апостол Павле (у познатој посланици која се чита на венчању) поручује да је супружничка љубав распињање на крст и сретање Бога у том прожимању.

П. Савић

Веронаука у школама

ДА УНУК ПРИПОВЕДА ДЕДИ

Покушај извођења редовне наставе веронауке у РС и РСК отворио је многа питања од дечје психологије, преко начина извођења наставе, стручне и педагошке оспособљености вероучитеља, па до питања писања и илустровања одговарајућих уџбеника.

Чини нам се да су деца на неки начин сва религиозна, а ван сваке сумње да су за предмет веронауке врло заинтересована. Код деце је религиозно осећање испољено у својим првим настојањима као израз неког страхопоштовања, “страха Божјег” који је сличан реаговању на лепоту, снагу или величину. Са тим дечјим светим страхом врло је близак и осећај тајне, као и осећај зависности.

За човеков однос према вери пресудно је и најважније дечје и младалачко доба до 21. године. И то: школско, од 7. до 14. и младалачко доба од 14. до 21. године.

Вероучитељи би морали да знају о својим ученицима следеће: Колико је дете вољено од оба родитеља. Да ли родитељи наступају по Богородичином начелу васпитања: Отац твој и ја, односно, мајка твоја и ја; где су воље оба родитеља сједињене у једну. Како дете преко земаљског оца доживљава Небеског. Да ли дете разликује полове. Како доживљава своје најближе и како је прилагођено у разреду. Да ли се моли или само рецитује наизуст научене молитве (и то са насловом).

Веронаука као редовни школски програм би морала да постави и неке максиме учениковог живота: редовно одлажење у цркву и примање светих тајни, залагање за друго школско градиво, учење страних језика, одмарање уз бављење спортом или у дугим “филозофским” шетњама с мало хране, пост прилагођен узрасту, дељење са сиромашнима, помагање лошијим ученицима, притицање у помоћ свакоме, молитве сваког дана итд.

Један сликар је језиком знакова овако изразио наш и дечји мали покушај молитве: На школској табли написано је мноштво нула једна до друге. Пред плочом анђео с кредом у руци испред мноштва нула пише бројку 1. У потпису слике стоји “добра намера”.

Деца на вероучитељицу, односно вероучтеља преносе породичне односе. Зато је добра грчка савремена пракса да у настави учествује свештеник-вероучитељ и вероучитељица-теолог, понекад као попадија-теолог. Наставно градиво могу поделити. Вероучитељице и вероучитељи морају, са укључењем психологије детета, бирати најбољи могући метод рада, али и игре с дететом.

Добро би било да учионице, односно катихетски кабинети, буду нарочито пријатни и одговарајуће уређени. Није потребна катедра и три реда школских клупа, већ атмосфера око породичног стола. Табла, иконе, дечји ликовни радови и плакати, веродостојна византијска музика добро ће доћи...

Предрасуде против свештеника као саможивог и неуког, као “баксуза” још су врло јаке. То ново сујеверје ширио је режим Јосипа Броза. Зато, свештеник мора све учинити да разбије те празноверице. А то је могућно само ако је образован и ако увери родитеље да очински воли њихову децу. Такође, неопходно је да често разговара с родитељима. (Мада их у садашњој пракси он најчешће и не познаје, јер не долазе на богослужења). Без познавања породичних односа, међусобних односа родитеља и деце, политичких погледа, шире породице – братства, друштвеног статуса родитеља, породичне даље историје и слично, нема ни познавања детета, односно његовог верско-културног уздизања. А преко верујуће деце могућ је утицај и на неверујуће родитеље. Унуци могу духовно родити и препородити обезбожене дедове. Стари се и иначе уз младе подмлађују.

На жалост, чини нам се, ова почетна катихетска настава у нас, само је разочарала децу, јер се углавном обавља нередовно, неодговорно и без љубави. Често искрсава и непремостив проблем необразованости или недовољне образованости вероучитеља. Често је нашој вери стран и неприхватљив начин схоластике, као неправославан метод рада и мишљења.

Веронаука је задња брига и родитељима и прилика да своју разбоженост до новопаганства и простачког безбожништва у свакодневним разговорима пренесу и на дете, не само не пратећи, већ и презирући шта се ради на часовима веронауке. Оцене из веронауке, уместо да буду највише поштоване, омаловажавају се као непотребне. Уз све то, ненадокнадив је недостатак ваљаних уџбеника без црквеног кича који само деградира веронаучне истине; уџбеника добро промишљених од стране тима стручњака и илустрованих истински вредним иконичним и фреско-благом православног Истока.  
ДОСТОЈЕВСКИ О ВЕРОНАУЦИ

Упита Достојевског једна мајка како да васпита своје дете, а он одговори: “Ваше чедо има осам година, упознајте га са св. Јеванђељем; учите га да верује у Бога и то најправославније; а то је да Бог Дух Свети, Господ животворни, од Бога Оца исходи. У супротном, без православне веронауке, ви не можете од вашег детета створити племенито људско биће, него, у најбољем случају – несрећника, а у најгорем – “блаженог” празнова, што је још жалосније. Верујте ми, да нећете никад, нигде и ништа наћи боље од Спаситеља.”
ВИТЛЕЈЕМСКА ДЕЦА

(Мт 2,16-18)

Св. Јован Златоусти поучава младе мужеве да кажу својим женама: “Узео сам те у своје руке и волим те, волим те више од свог живота. Јер садашњи живот је ништаван, и мој најчежњивији сан је да проведем свој живот с тобом, тако да будемо сигурни да нећемо бити одељени у ономе који нам је намењен (...). Стављам љубав према теби изнад свега и ништа ми не би било болније кад не бих увек мислио као ти” (Омилије из Ефеса, 20,8). Брачно сједињење природно тежи да буде плодно. Дете “од срца отпадне”. Рађање је сам Бог установио: “Рађајте се и множите се и напуните земљу, и владајте њоме” (Пост 1,28). Сваког рођеног од жене је само Бог хтео: “Прије него те саздах у утроби, знах те; и прије него што из утробе изиђе посветих те” (Јер 1,5). Породице са бројном децом су упечатљиви знак Божјег благослова. Супружници који рађају велики су пред Богом и достојни су свог народа.

Праотац Авраам се пита чему му дарови када остаје без деце (Пост 15), а прамајка Рахиља вапије праоцу Јакову: “Дај ми дјеце или ћу умријети.” (Пост 30,1)

Наш дивљачки век на свом концу обилује сатанским страхотама, он свом солипсизму жртвује чак и децу. С “убијеним” Богом одбачено је и опредељење за живот. Тешки злочин параноидног Ирода постаје и наш и не престаје. Нашу способност избора – слободу, користимо и на своју штету. На крају сами се себи светимо за гажење Божјих природних закона. Као да ужурбаним корацима хитамо ка националној смрти. С обзиром на то да је предмет вере само живот, очекује се да Црква и држава законито предузимају мере с циљем усмеравања демографије народа, да се осоколе брачни парови да повећају своју богомдану малу плодност и да се одбранимо од “беле куге”.

Побачајем се тешко нарушавају и Божји природни закони и Божје заповести. Шестој Божјој заповести: Не убиј! Учи нас и у својој медицинској етици славни Хипократ 3000 година пре Христа. Непобитна медицинска истраживања потврђују да је и тек зачето дете прави човек и као такав упућен је према вечном блаженству. Зато је морално наказан сваки жељени, хотимично изазвани побачај. Ради се уствари о убиству људског живота без обзира о ком је месецу трудноће реч. Побачај је с хришћанског становишта недозвољен и онда кад је законски дозвољен. Лекар или надрилекар, као и они који им помажу, подвргавају се најстрожој црквеној казни изопштења, екскомуникације. Једино је Бог господар људског живота. Они који убијају децу у утроби, као Ирод, сматрају се као они који убијају Христа. А по Св. Писму, злотвор ће погинути злом смрћу. Док душе те умрле и убијене невине деце у крилу материном, по св. Кипријану, анђелске су и сјајније од Сунца у вечности.

Да се дозовемо памети: “Деца нас оправдавају пред Богом, деца и цвеће...”, упозорава нас преподобни Јустин Нови.

Новинарске руковети

ОЗБИЉНО И ЧЕСТИТО

Предраг Савић: “Светлости православља” АПП, Београд, 1998.

Збир чланака, извештаја и разговора “Светлости православља” Предрага Савића као руковети новинарско-публицистичког деловања, најбољи су текстови те врсте који су писани по задатку, професионално и заиста без сталешког частољубља, са циљем да послуже потребама просечног читаоца новина који се, чак и када је високообразован, не сналази у питањима црквеног и верског живота. Зато аутор и нехотице прибегава педагошком поступку  популарно-теолошким тумачењима која нису увек довољна.

Упркос извесним примедбама које му се могу ставити, све то што пише Савић изгледа честито и озбиљно. Довољно осветљава провокативност тема и користи задовољавајуће избалансиран речник, с обзиром на могућности просечног читаоца знатижељног пред црквеним темама, а коме је обично богословски приступ стран и према коме гаји подозрење и ниподаштавање. Зато ову књигу сматрамо озбиљним прилогом информисању и стварању здравог јавног мишљења.

Сучељавање противречних ставова доприноси јасним обрисима свеобухватне слике о верским приликама код нас сада. Ови написи, углавном, нису критички интонирани, мада се назире извесни полемички тон што сматрамо добрим знаком. За сада, ни као народ-Црква, нисмо ни дозрели за здрав критички отклон, отклон који је израз љубави према нашој помесној Цркви.

Савић, хвала Богу, не дискредитује главно – Цркву, и не блати њене достојанственике. Иначе, црквени текући живот може и требало би да буде предмет критичких рефлексија и анализа, али са укључењем хришћанске љубави, вере и наде. Или, речено новопаганским језиком: са подразумевањем лојалности, толеранције и рафинираности. Али, право на такав приступ има само прави верник, односно предани члан Цркве.

У Савићевим написима се још снажно осећа не само дневнополитичка, већ и црквена “имприматура” која, због лоших навика из прошлости, понегде постаје идеологија пријатељства, а не само пријатељство. Та идеологија потире критичке рефлексије и манипулише могућностима искуства. На срећу, све је више слободне оријентације, јер је чвршћа и поузданија друштвено-политичка подршка. Надамо се да ће ускоро у црквеном новинарству бити више компетенције припадања, без пермисивности или супериорности, што ће бити одражено у некој новој, прибраној и пракси која је дошла свести.

Рад Предрага Савића треба посебно ценити, јер нема добре узоре, сем ако се не узму у обзир заиста похвале достојни римокатолички новинари. Ипак, он своје чланке није писао рутински, из пуке неизбежне дужности, мада би му добро дошло више сигурности и прецизности. Савић је професионално лојалан, частан и животан у тренутку писања, и више од тога – скроман.

Верска издања

ХУМАНИЗАМ СВЕТИХ ОТАЦА

Архимандрит Јеротеј Влахос: “О болести и лечењу душе у православном предању”, “Светигора”, Цетиње, 1997. године

Отац Јеротеј Влахос написао је бројне и богоумне књиге богословског, аскетичког или “православно-психотерапеутског” значаја.

Читајући архимандрита Влахоса уствари проверавамо савремена хуманистичка психолошка сазнања и истраживања у хоризонту Светих Отаца као што су св. Григорије Нисијски, св. Максим Исповедник, св. Симеон Нови Богослов, св. Григорије Палама итд. Само хуманизам Светих Отаца, у ком је Богочовек Христос мера свих ствари и бића истински је хришћански начин мишљења, веровања и деловања у ком је главни лек methanoia, истинско покајање.

Ово градиво за увод у православну психотерапију није претенциозно научно дело за академске, математичке духове, већ извесна потпуно православна “музикалност” и “музичност” богопознања која је услов да би се опитно подвргли “православној психотерапији” која топи лед духовне укочености свих врста. Три су ступња оздрављења по Светим Оцима: очишћење срца, просветљење ума и обожење (апотеоза), односно светост. Очишћење срца подразумева katharsis чувства, страсти, односно нагона. Прочишћено душевно, чистота у чулном животу, предуслов је здравог расуђивања, созерцања, односно контемплације. Из тако просветљене душевности узвисује се у здраву духовност или просветљени ум. По себи је јасно да духовна светост није спојива са душевном поремећеношћу. Светост и јесте здравље боговиђења које описује јеванђелска суздржаност и аскетичка, а не философска, умереност, односно трезвеност ума. Духовна оздрављења не бивају без лекара. Психотерапеут је облагодаћени духовник, pater pneumatikos као други Христос који се “лишио самога себе, када је узео обличје слуге” (Фил 2,7). Духовник је уствари духовни лекар, а покајник је болесник на путу оздрављења. 

Отац Јеротеј Влахос познаје духовне структуре модерног човека и зна да је већина људи који су изгубили веру, или је нису ни нашли, дубоко несрећна. Ово оштроумно штиво се чита “надушак”, с уживањем и са оловком у руци. У њему се могу наћи многа бисерна зрнца проницивих запажања великог духовника која ће допринети успешном решавању многих духовних проблема, а свештеника-терапеуту ће учинити делотворнијим.

Мајстор у превођењу овог дела с енглеског је Матеј Арсенијевић, врло строг према себи и уз сву интелектуалну спрему и православну духовност сасвим дорастао великом богословском писцу.

Духовност Далеког истока

ИНДУСИ ДОБРЕ ВОЉЕ

Зборник радова “Стаклене очи Индије”, који је приредио 
Владимир Димитријевић, објавила је “Светигора” из Цетиња

Чачански катихета, господин Владимир Димитријевић замислио је ову књигу у пет делова и успео да у садржај укључи најбоље богословске текстове о браманизму или хиндуизму написане на стручан, али популаран начин, и са наглашеним пастирским циљем. У првом делу игуман Александар Милеант и ђакон Андреј Курајев пишу о обнављању многобоштва.

Други део расправља о питањима хришћанства и хиндуизма. Трећи део приказује савремени поход хиндуистичких секти на хришћански Исток. За четврти део су изабрани хималајски услови Далеког истока ка Христу, а пети, уместо епилога, чини житије св. Томе, апостола Индије.

Хиндуизам је настао после доласка Аријаца око 1500. године пре Христа као религија која је настала из таложења људског искуства и богочежњивог истраживања дубина свести, односно “неуморног тражења истине”, како је рекао Ганди. У пантеизму и политеизму хиндуизма човек не смирује само себе до савршеног мира, већ укроћује и читав агломерат горопадних богова над којима се истиче триплет Брама – Вишну – Шива који се сматра трима еманацијама врховне божанске личности, али га религиозна светина сматра трима различитим боговима. Хиндуиста, прогоњен моралном и материјалном бедом, тежи за спасењем које види у нирвани или идеалном ништа.

За св. владику Николаја Велимировића ово “индијско учење о вечности и бескрајности овога света представља мрак достојана плача и кукања”. Небројене су форме мистицизма, летаргија, философија, митова, магија и празноверја у тој хиндуистичкој потрази за истином тако да су неминовна и изопачења као што је жртвовање деце и удовица, те дозвољена “покајничка” и “контемплативна” проституција.

И православни и хиндуисти благовесте спасење од вечне смрти. Браманистичко учење о спасењу састоји се од бежања од “ја” (Атман) и уласка у “све” (Брама). Са религиозношћу Далеког истока и са “мисаоном Индијом” (св. владика Николај), могућан је плодан дијалог само са православном духовношћу, јер су хиндуисти добре воље, отворени и трпељиви у потрази за смислом живота који је православнима епифанијски откривен.

Када бисмо уз дубину православног Истока и смирење имали и делотворне љубави св. апостола Томе и самопоштовања, не би нам био потребан ни дијалог. Хиндуисти би у православљу препознали Господа Исуса Христа и поверовали би у њега. Њихов свечовечански скок до смисла успео би када бисмо ми православни Богочовеку препустили вођство и када бисмо се братски постарали за тзв. “Томину православну цркву” у Индији (монофизити). 

Штета је што приређивач није укључио и написе о мисионарењу мајке Терезије, “анђела из Калкуте”, као и текстове који би указали колико је римокатоличка мисија отишла даље од велике добротворне организације. Много примера нам јасно показују да мноштво савремених Европљана више не расте из своје хришћанске прошлости, већ им је неопходно духовно придржавање са Далеког истока. 

“БОЛЕСНЕ ЛИЈЕЧИТЕ” (Мт 10,8)
-расуђивање о хомеопатији-

Хомеопатија је систем веома тананог, благог лечења који је делотворан само уз самоисцељивање. Њен циљ је да излечи васцелу личност болесника и зато се посвећује свим њеним нивоима: телу, души и духу (не двојећи душу (anima) и дух (animus), у сагласности са учењем светих отаца). И хомеопатија, као и хришћанска теологија, признаје коегзистенцију тела и душе као сложене природе, односно уважава трихотомију св. Павла, изражену тројством тела, душе и духа, односно ума и тела.

Хомеопатија се не бави симптомима, не убија заразне клице, већ настоји да поврати изгубљено здравље. У том смислу важно је знати како се болесник односи према себи, својим ближњима и даљњима, да ли верује, како реагује на своју околину, јер здравље није само одсуство болести, већ је потпуно благостање, односно стање добробити и способности за живот или речено хришћански: здравље је одсуство греха или благодатно стање. Дакле, веома је важан однос болесника који хоће да се лечи, пацијента, према свему ономе што се збива у њему самом, битан је однос према спољњем свету, као и однос према Богу.

Хомеопатија, као систем природне медицине, била је примењивана од стране самих хришћанских светих исцелитеља Козме и Дамјана, Пантелејмона, Талалеја, Димитрија, Георгија, Трифуна, божанственог Јакова, Николаја Мирликијског, Јована Благослова, св. Петке, а у наше дане и од Нектарија Егинског, Јована Шангајског и Санфранциског, те и од преп. Јустина Новог, мада је они нису тако дефинисали.

Хиландарски медицински кодекс, као и други наши средњевековни списи, те и као српска народна медицина, говори често у духу хомеопатског начела израженог српском пословицом: Клин се клином избија.

Хомеопатија очекује да је изаберемо, неопходно је да јој укажемо љубав и поверење. Хомеопатски лекови су благог дејства и лече са дубоким уважавањем, односно помажу у исцељивању. Употребом тих лекова не може се постати зависник, нити они могу условити инкопатибилије и нежељена, односно шкодљива дејства због којих би пацијент постао болеснији него кад је започео лечење. За разлику од “ортодоксне”, алопатске медицине, хомеопатски лекови немају контраиндикације.

С Божјом помоћи, хомеопатију као вид самоисцељивања, радо прихватају свештена и духовна лица. Љубав је она која је главни извор тог “самоисцељивања”, као што је рекао преподобни Јустин Нови у разговору о хомеопатији са руским свештеником из Париза, оцем Георгијем још 1973. године у манастиру Ћелије.

“Болује ли ко међу вама? Нека дозове презвитере црквене, и нека се моле над њим, помазавши га уљем у име Господње.” (Јак 5,14-15). Ова заповест апостола је подстицај на непрестано вршење Христове заповести: “Болесне лечите...” (Мт 10,8), односно “Лечити болесне” (Лк 9,2), али “проповиједајући Царство Божје”. Дух Свети је за Енергију која оживљава, храни и лечи. Он увек долази после покајања и духовне обнове, односно “чишћења”. Та оживотворавајућа Енергија обликује савест да се бори против грешних склоности, те да допусти Христу Господу да нас лечи да бисмо напредовали у Животу Духа, Енергије.

Хомеопатском лечењу претходи појединачна и целовита исповест код лекара и она је предуслов доношења добрих одлука. И као да се сам Господ Христос обраћа болеснику: “Синко, опраштају ти се гријеси твоји!” (Мк 2,5).

Болест је пут покајања, а Божји опроштај је оздрављење. “Ја сам Господ који дајем здравље” (Изл 15,26)! Вели Господ. 

Заиста је дивотно што је са Господом Христом наступило време опроштаја сваког греха, а то значи и излечења сваке болести. Дирљиви су примери Господњег саосећања са болесницима и његова бројна чудесна исцељења разних болести. Господ Христос лечи васцелог човека. Он од болесника тражи само веру, али се служи и “лековима”, односно знаковима Енергије која лечи: пљувачком, полагањем руку, блатом и умивањем итд. Болесници настоје да га додирну “јер из њега излазаше сила и исцељиваше их све” (Лк 6,19). Господ дозвољава да га се дотичемо јер “немоћи наше узе и болести понесе” (Мт 8,17). Исту моћ је пренео и на апостоле, па и њихове наследнике, свештенике, па и они “демоне многе изгањаху; и помазиваху уљем многе болеснике, и исцељиваху” (Мк 6,13). Господ Христос за апостоле посведочује: “У име ће моје... на болеснике полагати руке, и оздрављаће”. Или: “Узимаће змије у руке; ако и смртно што попију, неће им наудити” (Лк 16,18).

Заповест лечења болесника Света Црква је примила од самог Господа и она настоји да је изврши бригом за болесне, молитвама и светим тајнама. Свете тајне са душевно-телесним здрављем су повезали св. апостоли Павле и Јаков. По њиховом учењу хришћанин треба да ужива с мером у свему што је Бог створио и да ништа не одбацује. Међутим, “званична”, алопатска медицина одбацује душу човекову, тј. у потпуности искључује духовну димензију човека и заступа лечење болести на чисто материјалистичким принципима и почесто грубо нарушава хришћанску етику.

Верујућем народу се препоручује да с поверењем прихвати и овај вид од-догађања Божјег стварања са благодарношћу. Не сме се бити против несагледивих попришта Божје творевине, нити имати било какву предрасуду према овом несумњиво духовно чистом начину лечења. Хришћани и верујући људи уопште не треба да приме предрасуде против природних медицина, па ни против хомеопатије. 

Гордост оних који заступају алопатску медицину је очигледна. Очигледан је и општи пад нивоа здравља народа у свету, што је у сагласности са практиком ове “супериорне” гране медицине. У алопатској медицини и свим њеним дисциплинама нема ниједне терапије која би се вршила у Име Христово. Чак је и психологија, психијатрија и психотерапија не само без поимања Бога, Христа, него и душе.

Господ Духом Светим инспирише људско биће да једни другима ублажавају и отклањају патње. Дух који смо примили, Дух је који дише где хоће, он није дух робовања, већ Дух слободе у Богу који нас чини синовима и кћерима који му кличу: Ава, Оче!

Граничне области теологије

ВАСПИТАЊЕ ЗА СЛОБОДУ

Владета Јеротић: “Учење св. Исака Сирина и наше време”; 

издавач: “Ars libri”, Београд, 1998.

Хришћани су се одувек занимали за психологију људи које су евангелизирали, као и за граничне области теологије и многа питања која данас сматрамо преимућством тзв. егзактних наука. У наше време проф. Владета Јеротић није нигде далек ниједном проблему нашег времена, па ево нам сада дарује привлачан пример св. Исака Сирина (крај VII века) за угледање. Познато је да се овај продуховљени писац у служби савести у научним круговима и шире сматра еминентним мислиоцем са темељним образовањем у философији, теологији, уметности, медицини, антропологији и психологији, те и психотерапији. Више од тога, овај православни дух се потврђује и многим значајним делима, али и срећним психолошким разлагањем св. Исака Сирина за савремене потребе.

На овим страницама велика интелектуална, имагинативна и богословска сила подстакла ме је размишљањима и мајсторским анализама на примеру светог Нинивијског епископа-монаха. Зацело, хришћанство није религија страха мада почиње “страхом Божјим”! У Исаијином каталогу дарова Духа светога налази се на последњем месту, а по генетичком редоследу Светих Отаца, па и св. Сиријца, “страх Божји” се налази на првом месту као језгро побожности. Тим аксиолошким страхом започиње духовни живот, а завршава се мудрошћу.

Страх Божји или страхопочитовање, страхопоштовање Бога, само осветљава страхоту греха који се препознаје као прародитељски страх од Бога који нам је сасвим непријатељски. Јер, по св. Исаку Сирину “када човек заволи Бога онда његова љубав гаси оба страха, страх од смрти и страх од Његовог суда”, односно страх од Бога. Овај сусрет св. Исака Сирина са Христом и са еванђељем указује на ослобођење од разорних сила греха, умножења личних грехова и “проданости греху” као ропству.

По проф. Јеротићу целокупна теологија Исака Сирина може се сажети у речи “ослобођење” и “слобода” које нема без жртве. Она и јесте унутрашње молитвено тиховање као “знак света који долази” (св. Исак Сирин). Ти очишћујући процеси, кудикамо радикалније од, на пример, психоаналитичких, воде до духовног оздрављења, односно до креативног крштења Огњем.

У нама свакодневним, расточеним, растрешеним, разобрученим и булеварским душама снажно одјекује: “Горе имајмо срца!” Владете Јеротића као животног циља у светлости и тајни нашег времена које иште ове његове префињене теолошке и психолошке напомене. Наш уважени аутор проходи суздржаним и означеним путем воље Божје, шири и продубљује нам храбре видике св. Исака Сирина на путу слободе остваривања самога себе и позива на раст у Богочовечности. Несумњиво, озбиљан читалац ће у овој солидној књизи наћи обиље здраве духовне хране. 

“Искон” и друга црквена штампа

ГЛАВНО – ЗАЈЕДНИШТВО У ВЕРИ

У самој Православној цркве збива се Коперникова револуција, обрнута перспектива. Као од хришћанске искони православни народи, све више смо погођени новим паганством и идолопоклонством. Наша освештена поднебља постала су мисионарске земље,што обилно користе дегенеративни видови религиозности или секте. Деведесет и девет оваца је напољу, а она верна у тору хоће напоље. У великој мери смо расхришћањени.

Нови мисионарски православни илустровани часопис “Искон” измењује нам идеју о томе шта је апостолат и ко су веровесници, односно мисионари. Он је зацело достојан похвале, јер је ту да нас негде пред провалијом упозори на јеванђелску истину да ће свака помесна Црква дати одговор за своју веру. Нови мисионарски часопис не само да нема крупне недостатке од којих пате сви остали црквени листови и часописи, јер се с правом још за сада може назвати искључиво мисионарским, и то из разлога јер изазива дивљење, помно интересовање, јасно обелодањивање истине вере, али и противречних чињеница. Како дивљење, тако и здрава верска знатижеља и откривање културе православља, те и светоотачке критике у Цркви, има бесцену мисионарску снагу. И то у смислу катехумената као благодети евангелизације.

“Искон” је пре свега сликовит, али ипак није довољно читак, мада је с духом и зналачки уређиван. Није достатно ни једноставан ни разумљив. Он тек наслућује веру између духовности и смирења која спада у дух блаженства свих православних, али је и интелектуалан, без “учених” натезања и замагљивања. Зачудо, не боји се монашког призивања: критике текуће стварности у Цркви, и монашке традиције, чији су плодови смирење и епифанијска срећа, богојављенски сусрет. Изгледа да је “Искон” дефинисао своју концепцију: “А ти иди и објављуј царство Божје” (Лк 9,60).

“А ви сте изабрани народ, царско свештенство, свети род, стечени народ, да објавите славна дела онога који вас је из таме призвао у своју чудесну светлост”. (II Пт 2,9)

Главно је, дакле, заједништво у вери.

У домашајима “Искона” осветљавају се недостаци многих наших црквених новина и часописа који углавном имају окоштали, старомодни или отрцан однос према црквеној текућој стварности, или се тек скривају иза опаких псеудозилотских, ускогрудих или неофитских расуђивања у теологији у другим подручјима духа. Те редакције су врло затворене и сасвим приватне, или чак и породичне. Уређивачке концепције им плове у разним пројављивањим вере (нарочито сумњиве теологије неких руских писаца), тако да се стиче утисак да концепције и нема. Сувише је, како језички тако и теолошки, лоших превода и који су уз то и небрижљиво пробрани, а већ су и бесомучно прештампавани. Таква и слична верска штива нису изврсна ни за један духовни узраст, а такви листови и часописи се понашају као да их не занимају читаоци.

После мисионарског “Искона”, многих похвала достојног, може се само желети да добијемо катехетско-педагошки часопис за омладину, часопис за црквено беседништво, за монашку духовност, за литургијске уметности и часопис за екуменизам међу православним помесним Црквама.
Песма која не престаје

ХЉЕБ КОЈИМ СЕ УМИВАМО

О збирци поезије “Врата” Милутина Мићовића

Из Мићовићевог песничког пера изашла је збирка песама у којој засветле двопеви Бога и песника, стихови пуни новозаветног и светоотачког нагласка. У том дуету поета нас позива, и то на узвишен литургијски начин, на жртву. “Врата” су уствари недовршена икона Двери или поема нашег заборављеног Ја: “Дјеца ће побједити свијет”, подражавајући Достојевског, теши нас песник-живописац.

“Пјесма која не престаје” има звук који очарава, достиже потребну хармонију и поетска јој је мисао јасна, тече сигурно. Прожета је чезнућем за Лепотом. Дочим, већ у песми “Сјећање”, уз добар стих: “Да се насите игре пјесме, себе самих”, бивају иначе типична сурвавања Мићовићева као што су: речи и синтагме које припадају неестетском, неукусни стихови и поређења по супротности на ивици кича и фолклорних јефтиноћа.

Поема “Град” је сва у прелепом стиху “човјек себе препозна” и у жртви слоге Бога и људи. У дивној песми “Молитва за нерођеног”, обдарен поета, пун надземаљског заноса противречи материјализму и гаји врлине. Православље га је надахнуло па је испевао ово богојављање срца од воденог (рођење), преко огњеног (нађен Смисао) до земљаног (конац а не крај) крштења. Ово похвале достојно Мићовићево поетско дело надилази материјалну вредност у православној хришћанској духовности. Слично италијанском песнику Леопардију Мићовић је поета суботње радости која је увод у Велику Недељу, у Васкрсење. Песника, као и остатак нашег монашког народа, води његова властита жеља за љубављу, за чишћењем памћења и уклањања грешних сећања. Victor quia victima – Победник баш стога што је побеђен (св. Августин Блажени).

У песми “На путу с мудрацима” драгоцен је Богом надахнути стих: “Један је хљеб којим се умивамо”. 

Мићовићево харизматично песништво би се могло поново открити и поново пронаћи, јер је у њему свест о једној вишој стваралачкој сили која долази од вере. Његов поетски егзорцизам води у хришћанску, тако презрену, паидеиу, насупрот данашњем критичару поезије који показује неку сумњиву алергију према православном поимању песништва.

Дух песника Милутина Мићовића је дубоко хришћански. Он нам говори о нади на васкрсење и о разливању Божје љубави, о побеђивању мучеништвом. Као монах, из свог духовног искуства, црпи надахнуће за своје песме. Предвиђамо да ће се рубљевљевски остварити као поета-иконописац Свете Тројице. За сада је поларистички и емотивно обогатио српско песништво зрневљем хагиографских минијатура, мада је песнички живописац дугог даха. 

Проницање властите бесмртности

ЈАЊА ТОДОРОВИЋ: “ОГАЊ БОЖЈЕ ЉУБАВИ”,

Песме благих дана

Ориген (253) за жену каже да је душа, а за мушкарца да је дух. Слично говоре и св. Иринеј Лионски (202), Тертулијан (250), св. Амвросије Милански (397), св. Григорије Богослов (390), св. Јован Хризостом (404), св. Јероним Блажени (420), св. Августин Ипонски (430) као и други св. оци и учитељи Цркве. Сама реч душа у Светом писму најчешће означава људски живот, односно васцелу људску личност. Душа је духовна и Храм је Светога Духа, зато је и стваралачка. Често се она сматра и “формом” тела, али не пути. И када се прави разлика између духа и душе душевно се не двоји. Св. апостол Павле се моли да “васцели дух ваш и душа и тијело”, да васцело биће, дакле, буде сачувано за Други Долазак Господњи (I Сол 5,23), за Парусију.То разликовање не уводи двојство у душу по IV цариградском сабору (870), већ је тек проницање мушког и женског у њој. Духовна душа, срце, уствари је “дубина бића” (Јер 31,33). Та дубина се може измерити само духовном поезијом или духовном теологијом. Управо у тим дубинама стварања је и духовна поезија Јање Тодоровић која најпре претставља, као надахнута Духом Светим, истинско, непатворено и спасоносно духовно искуство. Ради се уствари о песникињиној незадрживој потреби да се моли у скровитости срца (Тим 2,12), да служи Богу, по заповести Апостоловој, па је и не знајући ђакониса наше савремене духовне поезије. То песникињино служење измиче грубом, подоста неправедном и потцењивачком, те и женомрзачком, неповерењу према женском уопште, јер смо исувише често у амбијенту Старог завета и Курана часног, чак и у Цркви. С друге стране, непријатељ радости и наш непријатељ је мера савремене поетике и естетике Злога и ружног и страна му је свака радост као плод Духа Светог (Гал 5,22; Дј 13,52). Међутим, ова молитвена поезија може се лако приближити само побожном човеку, јер је у стању да затитра само здраву православну духовност. Јања Тодоровић зарања у воде свог крштења и израња из њих доносећи са сваком новом песмом толико насушне Лепоте, оне јеванђелске и вечно живе, тако да је ова збирка уствари духовни спев Њој, Лепоти, Христу који ће спасити свет. Одмах треба рећи да се ради о правом песништву које у нама буди искрена људска и духовна расположења и крчи нам пут за духовни сусрет с Богом у светотајинском животу. Истински доживљени Логос Васељене ове духовне лирике оставља свој белег и претвара ову профињену духовну теологију у песничку реч која ће остати. Песникиња се, додуше, бори са својим откровењима и као да суспреже свој дуги дах, те нас поставља пред аскетске задатке и вежбе као услове за проницање у ову ризницу Духа. Не труди се око форме већ нам врло разговетно преноси своје беседе с Богом и своја благодатна боговиђења, своју животну теологију да Бог делује и ствара у овом свету. Почиње гласом Арханђеловим, апокалиптичким, па разврстава, разлистава своја певања у неколико циклуса овог спева. Извор му је у дубоком, покајничком уосећавању, у метаноји, у Откровењу Јовановом, да би се развио у реку најчистијих бујица духовне радости. Сва је Јањина радост у покличу Сиону, небеском Јерусалиму, граду отвореном. Свих његових дванаест вратница је отворено на све стране за све Магдалине и Закхеје, па и за ђаконису Јању. После тих кликтаја нико не може сумњати да је њен прадоживљај вере уствари песничко чинодејство у тајности, у скровитости, па и прави литургијски славопој трајне, есхатолошке вредности. Јањин “Огањ” може издржати и оштрију и најоштрију критику. Лепота изражајне снаге ове поезије је блиска Јефимији, а њена одмереност и смиреност Ани Ахматовој, али ђакониса Јања није њихов епигон, нова је и зацело оригинална, мада ни мало свсна свог песничког талента. Њене песме нису само слике духовних прозрења, него оне осветљавају нашу разбожену садашњост и прозорљиву будућност, те су занимљив и храбар покушај за увођење у нови мах нашег минејског, акатистног и другог необавезно богослужбеног стварања. Као једна од оних честих монахиња у свету које су доживеле духовни препорођај, философ је крштења Огњем – Духом Светим, који на њен песнички темперамент удара свој моћни печат у ком налази свој мирни неспокој, стваралачки мир. Краси је блистави стил и лепо изражавање, али и велика трезност у суздржаност у певању, па јој се с правом могу приписати обележје значајног савременог црквеног ствараоца, као и достојног опетског теолога. Основни њени тонови су радосна туга, хармолипи чаробне лепоте, и као таква врло је обогатила нашу црквену поезију. Наћи ће се у њој и значајне уметничке вредноте: богатство слика, финоћа и изражајност, експресивност стила, као и одлична рецитабилност. Зато “Огањ Бoжје Љубави” може корисно послужити за потребе полазника веронауке, вероучитеље и вероучитељице, који су аниматори у хришћанској заједници. Ове песме заслужују читање уочи благих дана, личног молитвеног правила, на часовима веронауке, побожним окупљањима, црквеним светковинама, као што могу наћи место и у уџбеницима, ако ни због чега другог, а оно ради тога што надахнути овим појањем Богу можемо проницати властиту бесмртност.

Наводећи св. апостола Павла: “Препоручујем да вам Фиву сестру нашу, која је ђаконица цркве у Кенхреју, да је примите у Господу, као што приличи светима, и да јој будете у помоћи у свакој ствари коју од вас затреба, јер је она многима помогла, и мени самом” (Рим 16,1-2), искрено препоручујем ову збирку песама за штампање, уз благослов и захвалност издавачу.

Књижевно осветљење, белешка

ПОЕЗИЈА ВЕЧНЕ НЕБЕСКЕ РАДОСТИ

(Јања Тодоровић: “Огањ Божје Љубави”,
Манастир Ћелије, 1999. године)

Песништво постоји на више нивоа: 

Физиолошко или путено, плотско,
Секуларно или оземљанело,

Интелектуално-уметничко или философско,

Религиозно или духовно-умно.

Најнижа, путена поезија тече у круг; увек је иста. Страст одушевљења се распада у страст разочарења, страст уживања у животу у страст деструкције или смрти. Стваралац путене поезије у свим временима оземљенели, похотљиви певач са горопадним поривима, нагонима и многим, ако не свим страстима, свим прождрљивим потребама и нижим вредностима. Физиолошку поезију чине песмурине и песметине.

Оземљанелу савремену поезију обично заокупља одбацивање Смисла=Бога, па зато се клони лепоте, односно Христа. Ево, овога часа је на делу експанзија десадовског антитеизма Новог Светског Поретка или римокатоличко-протестантске љуштуре хришћанства без Христа или Сартрове “Смрти Бога”, у потпуности преузете од Ничеа. 

Сартр, “Муве”: 

“Хенриче, желим те упознати с једном враголасто значајном шалом: Бог не постоји... Халелуја! Нема више неба, нема више пакла; ништа него земља...” (...)“...И ја ти кажем Бог је мртав”.

Ниче:

“Заклињем вас, браћо моја, останите верни земљи и не верујте онима који вам причају о надземаљским надама! Тровачи су то, знали они то или не. То су презритељи живота, одумирући, и сами отровани, од којих је земља уморна: нека дакле премину у миру. Некада је хула против Бога била највећа хула, но Бог је умро и тиме су умрле и те хуле. Најстрашније је сада хулити против земље и више ценити утробу недокучивог неголи смисао земље!” 
Философско песништво је опседнуто стваралачком слободм као ропством. Слобода је сама себи циљ. С друге стране од ове врсте поезије је и она приземно-, и она подземно –есхатолопшка. Поезија из натрулог, из ђубришта, из гњилости, из шизофреније, из идеологије, из рачунара итд. Дијалектичком борбом “господара и роба” потиру се класе и долази се у наше време Откровења Јовановог. Ево нуди нам се јагњећа срећа “новог светског поретка”. Све буја од многих “Не” Богу или од погрешних и лажних “Да” Богу. Шибају страхови, дах сатанин, политичко променљива и напредно катастрофална времена за православне, али и нови презир према земљи из ressentimenta
, време магије и бајки. Добар пример је латиноамеричка књижевност: Маркес, Пауло Коељо, астролошка, хиромантска, окултистичка, хороскопска, врачарско-гатарска поезија, али и хомосексуалистичка, феминистичка, екуменистичка... И то се зове рушење митова и митских идеализација.

У овој поезији нема Неба. Небо је као лично сигурање против опаскоти овог живота, измишљено решење друштвених неправди на земљи, протеза за немоћ, као алиби за изневеравање и занемаривање животних задатака...

Све ове врсте поезије су сувише често самопорицајуће, односно анатемњачке, односно проклетничке. Оне често из себе искорењују Бога, или прибегавају укидању правог, живог Бога у Тројици и подстичу непослушност према Богу. Али и деификацију разне “златне телади”. То огавно песништво се над собом гнуша, врви од греха и све преплављује порочношћу, али подноси пакао и негује у нама против-биће. Та поезија је порицање лепоте и жртвени је принос против-богу, кривобогу, сатани. Зато се та поезија само пуни празнином у тежњи да постане оно што не постоји: мање од ништа.

Духовно умна поезија је гурнута одавно у запећак од стране римокатоличко-протестантског хуманизма и појмовања поезије. Покушаји нових продора су у вишем, православном реализму Достојевског у руских мислиоца XIX века, а код нас светих Николаја Велимировића и Јустина Поповића. У новије време се јављају и други српски песници духовно-умног. А то су Ратко Драгићевић и Дарко Даничић. Драгићевић је аутор “Испоснице”, а Даничић “Via militaris” БИГЗ, 1998, 1999. године.

“Огањ Божје Љубави” је као песникињино преображење, односно крштење огњем:

1. славопој новом стварању

2. путовање према новој будућности

3. успеније у вечно ново.

Јањина поезија је на супротној страни скоро свих земаљских поетика. Она је трезвена благовест, онога “што око не видје, и ухо не чу, и у срце човјеку не дође, оно припреми Бог, онима који га љубе” (I Кор 2,9).

У “Огњу” се назире брижљиво тражење мере. Зато ова поезија поседује духовну вредност, а није тек украсна, декоратерска или у декоратерским претеривањима. “Огањ” успева да учини могућим наслућивање неизрециве радости у новости гледања Богочовека Христа на свом длану. Овом поезијом се може протећи у трансцеденцију. То успињање је пут означен знаковима вере. Симболи “Огња” су нешто изворно. Дати су пре ума. Ти знакови припадају еванђелским откровењима и деловањима: “пролази обличје овога свијета” (I Кор 7,31), односно ове песме су путокази према будућем свету: “другом стварању”, новом свету. Ова поезија је повратак Светом Писму и светом предању и истраживање литургичности српског језика. Као благовештање вере повезана је са историјом спасења. Крстолико је отворена: горе, здесна, с лева и доле. У њеном средишту је Васкрсли Господ Исус Христос. Корак је у небоходу новог човечанства и с њим новог Српства. Пророчки јаким речима и упечатљивим сликама објављује васкрсавање нашег претежно духовно мртвог народа. Библијски и литургијски спев је присан овој поезији: Срби, аристократски народ Божји, царско свештенство, кроз песникињу-ђаконису афирмишу свет који је Бог створио за све. Често су многе песничке слике овог спева из “првог стварања” из овог пролазног света, но будући да све више постају носиоци више прочишћене стварности, нове, христовске, пуне су духовног значења. Реч је о три основне слике овог спева: о гозби, свадби и царству. Нађе се и по која апокалиптичка. Да би се све слике слиле у откровењску икону небеског Јерусалима (Откровење, 20,10; 22,15). Она небеска радост коју “око не видје, и ухо не чу, и у срце човјеку не дође”, коју прозиремо овом поезијом. Приснога је поја и заједништвовање је, па је тиме литургијска.

Јања Тодоровић нас штеди од индивидуализма, материјализма, модизма, и главно је, од сатанизма у поезији. Објављује нам: Царство Божје је већ почело, у нама је, и зове нас на еванђелске подвиге.

Са Божјим благословом кренимо напред у свом успенију, у продубљивању вере, љубави и наде, прекаљени и овим “Огњем Божје Љубави”.

Свештено српско појање

ПРЕМА ИСТИНИ

Зоран Христић: “Сила Крста – Св. отац Симеон” за мешовити хор и солисте; стихире из Службе св. Симеона; гласови: Радивоје Симић, тенор; Владимир Андрић, баритон; Дарко Манић, бас; хор “Обилић” АКУД “Бранко Крсмановић”; диригент Даринка Матић-Маровић

Навикли смо већ да музика овог космичког века само раздражује и присиљава, па ће ова белешка тек незнатно допринети подношењу одлагања правих мисли и стварних одговора скопчаних са свештеним, религиозним, односно сакралним певањем, тачније речено појањем надахнутим вером беспрекорног великог композитора Зорана Христића. Он нам је већ поклонио више својих стваралачких храбрости, не обазирући се на помодну декадентност, пригрлио је своје мисионарско призвање, пројављено чак и у његовом несумњиво трајном надахнућу својим заиста племићким презименом.

“Сила Крста” као да долази одозго, из осветљајног ауреола у тежњи да заузме простор душевног храма и да се прошири на све. То свето Христићево појање без побуне се задржава у православним душама као надахнуто молитвање у успокојавајућим ефектима. Његова свештена вреднота је пре свега у молитви, односно у оном прауметничком, чистом богословљу, у поезији. Очигледно је у служби литургије чак и кад није њен саставни део, јер се духовна вреднота увек мери литургијском прикладношћу, у овом случају оном која одговара тексту хиландарског духовног песника Теодосија (
XIII-XIV) у експанзији истине вере и снаге божанске благодати.

Минејски текст извор је инспирације овог појања љупког стила које несумњиво постиже висок уметнички ниво. Ове хармоније нису ни сувише раскошне ни претерано учене да верници у њима не би могли учествовати.

Напротив, геније, тачније речено анђео, побожног и великог композитора одужио се нама обичним верницима тако што је поново пронашао познате смирене и спокојне црквене мелодије. Зато “Сила Крста” није само сaзрцатељна (медитативна) песма, јер је дубоко прожета православним лиризмом, величанственим византијским украсима и српским звучним сјајем и богатством. Упркос њеној несумњивој продуховљености и монашкој суздржаној лепоти која уздише душе, њој није место у богослужењу, јер ипак није “смирено служење” литургијском тексту.

Ово Христићево надахнуће иако храни пламен православне вере, није круто подражавање, иако остаје ослоњено на предање Православне цркве ипак није прилагођено литургијској пракси, мада одговара достојанству храма, јер уздиже дух верника.

Литургијско образовање хора “Обилић” “Бранка Крсмановића” под управом диригента Даринке Матић-Маровић високо је, а приступ потпуно српско-византијски, не само по распореду гласова и по томе што се хор лишен сујете не понаша као на концерту, већ као део народа Божјег. Побожни дух не ускраћује извођачима бирани, па и избирљиви стил и узвишени, духовни, на нивоу молитве. Ово одлично извођење води апостолски, светоотачки и истинити Дух свете Кикилије. Зато и одјекује свом потребном пунотом као крштена и миропомазана хорска личност коју одликује православно славословљење Бога у молитви.

Није реч, дакле, о збиру хорских певача индивидуалиста. За “Обилић” важи она Платонова “лепо је истинито”, те се зато дао и предао великану духа маестру Зорану Христићу без остатка и то као миомирисна жртва вере. Задовољено је сакрално музичко правило св. Бенедикта Нурсијског да “нам глас буде одраз душе” (Правило, поглавље XIV), али је задовољена и хармонска тачност. Неоспорна је висока вредност ове музикалије иако она само преноси изворне православне мотиве литургијске песме блиске народном црквеном појању.

Контеса, властелинка духа

ЗАБОРАВ И УСПОМЕНЕ

Контеса Катарина рођена је 1777. године у Скрадину, од оца Филипа Сундечића и мајкe Јоване Јовић. Сундечићи су били угледна српска далматинска породица. Познат је песник и свештеник Јован Сундечић, лични секретар Књаза Данила и архимандрит савински Спиридон, контесин рођени брат.

Катарина је била наочита и веома даровита девојка. Описује је чврсти карактер, стрпљење и истанчани смисао за време. Описује је и племенитост, пријатност и трпељивост. Исконски је био њен смисао за поштен однос и праведност према роду и Богу. 

Ипак, и за своје време је независног духа, мада врло привржена провереним вредностима. Чудак и јесте жижа целине.

Удала се за човека без прекора. Као дама високог стила, живи као узорна супруга. Међутим, њен муж, конте Илија Властелиновић из Рисна, убрзо умире. Порода нису имали. И тако је Катарина (што значи увек чиста) остала удовица у 25. години. По обичају првобитне, ране Цркве и по обичају српског и племства уопште, заветовала се да се никада неће удати.
У народу је сачувано предање да јој се јавио у сну св. Сава и да је наредио да откупи и обнови његову прву Зетску епископију. И 15. децембра 1827. године, контеса Катарина је од последњег мушког потомка покатоличене породице Друшко купила западну трећину острва за 400 дуката, поставши “чуварицом ове некада славне немањићке задужбине”, бележи њен савременик. Дама високог стила је постала монахиња по животу, мада никада није примила монашко одело. Отмена и богата грофица је изабрала сиромаштво, ктиторка је пригрлила смирење и послушност, а благочестива удовица је постала заручница Христова. Слична св. Катарини Синајској, и ова Катарина је примила прстен од самог Господа Исуса, у знак обручења с њим.

У грофици-монахињи до данас се догађа чудо љубави према Богу и роду. Контеса Катарина и јесте прво обретење мученика превлачких, јер је она била и остала сведокиња Божјег постојања, вере православне и љубави. Она је даривала свој живот и све своје богатство за обнову светилишта. Бог ће, сви су изгледи, грофичино великодушно даривање тиватске превлаке Св. Цркви богато благословити.

Ово сећање на 150. годишњицу њене смрти дубоко је гануло њен други завичај у Боки, и њен прави завичај у изгнанству – православну Далмацију. Одушка том свештеном сећању даје и Црногорско-приморска митрополија као у својој првој кући, а њена св. царска лавра Св. арханђела Михаила указује на њу као на превлачки драгуљ: весеље Далмације и славу Боке.

Чудесна чистуница духа, на гласу је светости још за живота. Околности њене смрти до данас су остале неразјашњене.У својој последњој жељи нагласила је како жели да је испрати већи број свештеника. Међутим, сахрањена је “на 22 уре” крајње неуобичајено, како је забележио њен духовник протопоп Филип Костић. Гробница јој је била необележена све до 1892. године. Сачувано је предање да су јој мошти, обучене у свилену монашку одећу, лежале у дрвеном саркофагу и да су биле потпуно сачуване, да ни боја сасушене коже није била много измењена, те да се цело тело чврсто држало у зглобовима. Међутим, контесино тело неко узима око 1930. године, када му се губи сваки траг. Приликом ископавања њених моштију, још 1987. године, у пределу стомака је наводно пронађено оловно зрно, но тај пронађени костур вероватно није грофичин. Као датум смрти узима се 2. март.

Шта је данас остало од отмене госпе високог стила? Ништа није остало. Све је потонуло у заборав. Остала је само успомена на монахињу у свету која и данас живи и, усудио бих се да тврдим, да је данас још живља, због светости њеног живота и њених богоугодних дела.

Контеса Катарина је на неки начин дубоко повезана са духовним великанима наше крви, св. Петром Цетињским и владиком Петром II Петровићем.
Животопис...

РОДОСЛОВЉЕ ПЕТРА ВУЈАЧИЋА*
Петар Ћетков Вујачић: “Дивље крушке, сећања и доживљаји”; издавач: “Архе”, Будва-Београд, 1996.

У културну величину српског народа уткано је и скромно и часно име великог прегаоца Петра Ћетковог Вујачића (1907) који је дословце од седме године живота на улици, и без ичега, дошао до свега. Његов живот је сведочанство о неизмерно храбром и неуморном ношењу крста “смирена и кротка срца” (Мт 11,29). Рекао бих, сасвим старомодно, да је реч о примеру за угледање.

У родослову и животопису “Дивље крушке” очигледно је првенство пишчеве воље над интелектом, христоцентризам св. Саве и идеја Бога као врховног и највећег добра. Вујачић нам се представља првенствено родословом и одликама племићке српске породице Мрњавчевић из које потиче. С обзиром на то да је за аутора наследство једно од пресудних чинилаца, разумљиво је истицање познавања породичних особина и прилика. Очигледно је да Вујачић све дугује честитости своје породице и свом духовном племенитом пореклу, на добром гласу, па је из самог родослова породице и личних Петрових сећања и доживљаја видљиво како наследство утиче на карактере потомака. Главно у том духовном наслеђу је угледање на св. Саву и у њему живог Христа. За Петра је то угледање на вечне вредности и начела и правила живота, али и његова формула напредовања и узрастања у љубави (Еф 5,1-2; Јов 13,15). И у десетој деценији свог живота веома марљив, као онај који не зна за крај већ за конац који дело краси.

И на Петра Ћетковог Вујачића се односе речи св. Григорија Нисијског о православној личности, красе га врлине: једна у подвигу бескрајног сиромаштва сеоског детета које касније постаје грађанин првог реда и остаје “само човек” (како је један амерички филозоф означио јеванђелску људску вредност), друга у племенитим делима, и трећа у Петровој од детињства до дубоке старости сачуваној здравој побожности.

Ево нам дивног профила правог светосавског човека који је васпитан у науци Христовој и који живи по њој. Његов пример више од свега сведочи и проповеда. Од Бога поседује савршену сабрану душу, а св. Саву је сам ставио у средиште свог скоро стогодишњег хришћанског живота. Зато његово житије и јесте ходочашће које се описује речима: Ex umbris et imaginibus in veritatem – из сена и слика у стварност. 

ЂУРИЦА

По предању породица Ђурица пореклом је са Косова, од племићке лозе Ивана Косанчића за ког песма каже “да је љепши од сваке ђевојке”. Током косовске битке истакао се двадесетогодишњи Георгије Душановић Косанчић и цар Лазар га је произвео у војничког кнеза, али приликом увођења у витешко племство, вероватно због младости, у формули унапређења изговорио је уместо Георгије – Ђурица. Млади кнез је бранећи отаџбину погинуо. После косовске битке та грана Косанчића се прозвала Ђурицама дичећи се витезом, а прво уточиште, побратимство и кумство нашла је у Васојевићима, да би се већ у XV веку одселила и населила у Попову у Херцеговини, па раширила у околним местима и крајевима. Из захвалности према Васојевићима, све Ђурице зато “пале канђело”, тј. прислужују Светог арханђела Михаила – крсну славу својих побратима.
Др Срећко Ђурица, туризмолог, бавио се потрагом за документима о свом родословљу и успео да докаже да су Ђурице пореклом са полуострва Луштице из Боке, али и да се већ у XVI и XVII веку јављају као угледна српска римокатоличка породица conte Giurizza у Дубровнику, али и у дубровачком залеђу, међутим, као православна.

Данас је братство Ђурица најбројније у Херцеговини, у Дабру, Попову, Стоцу, Берковићима, Невесињу, Хатељима, Мостару и другим местима у дедовини св. Саве, али и у скоро свим већим градовима у бившој Југославији. Нарочито су бројни у Београду, Ваљеву, Крагујевцу, Косовској Митровици, Новом Саду, Гајдобри, Кикинди, Зрењанину, Бањој Луци, Коњицу, Доброти, Сарајеву, Сплиту, Шибенику, Задру, Ђеврскама, Зечеву, Книну, Голубићу, Винковцима, Загребу, Љубљани итд.

Као племићка породица од угледа, Ђурице су коленовићи од којих су сви херцеговачки Лучићи, Мишковићи, Којовићи, Ћупине, Лопушине и Самдићи, а изгледа и једна грана Солда и Љевака.

На шибенском архипелагу, на Зларину, у Далмацији, Ђурице се јављају под презименом Јурица.

У наше дане у Словенији многе Ђурице словеначка администрација кроатизује као Јурице да би потрла њихово српско порекло.

Ђурице су као српска аристократска породица углавном православне вере и крсна слава им је Свети мученик Трифун, који се светкује 1/14. фебруара. Међутим, неке породичне гране су мењале светачког заштитника, углавном ради сеоба, па данас има Ђурица којима је крсна слава Свети Георгије Победоносац, Свети Јован Претеча и Крститељ, Свети Никола Мирликијски итд.

Све Ђурице предслављају Светог арханђела Михаила 8/21. новембра.

Посебности породичног васпитања и предања, наследство, поднебље Боке, Дубровника и Херцеговине утицало је и утиче на карактер појединаца из братства. Па се у племену верује да су Ђурице на позитивној страни типични Динарци, племићки фини чак и кад су сељаци, а светачки честити када су и војници. Ђурице још описује здрава природност, танана осећајност, велика марљивост и урођена културност, али и упадљива физичка наочитост (Косанчићи!). На негативној страни недостаје им сва та урођена лепота духа и тела, па постају провинцијски или пролетерски тип, банални материјалисти и грамежљиви реалисти који се отуђују кроз рад и богаћење, па стога су духовно ограничени и неотесани, или како о њима каже епска песма, “ђамасти” су. Но, најчешће и на срећу, Ђурице су углавном “народни људи”.

У старини су били добри сељаци, занатлије, а и по невољи војници. Дубровачка грана се бавила искључиво трговином.

Болују на плућима и склони су потиштености.

Диче се св. Василијем Острошким ком је мајка Анастасија од Ђурица. Стојана Јовановића, потоњег св. Василија, као нећака који се родио после смрти свог оца Стојана, подигли су и школовали ујаци – Ђурице.

Знаменит је и протопоп Дамјан Ђурица, као народни првак и родољуб на смрт осуђен на тзв. “бањалучким процесима”.

Презиме које се слично изговара јавља се и међу Италијанима, Арапима и Словацима.
Једноставно јунак јесте

ДРАГАН АРНАУТ

Пао је на бранику слободе, свете Вере и земље наше младић који је озбиљно мислио да наследи јуначку нашу прошлост, који је био спреман на одрицање до смрти, ком није било до јадиковања, већ до рада и жртвовања у отаџбинској служби. Његова жртва, миомирисна је пред Богом и морала би бити путоказ бољег и лепшег живота. А његова сусретљивост и несебичност пример је за углед, јер се ради о служењу, а не о заслуживању, о жртвовању, а не о беспосличењу, шверцовању и дезертерству. Пао је као витез у одбрани слободе свога краја. И то га чини човеком за сва времена, у овом и оном свету. То је оно велико у Драгану што надилази ово суморно време. То је његова дубока љубав према човеку и отаџбини и његова висока храброст да испуни све што тражи Истина и Вечна Правда.

У нашем добу је проглашено да је неморално најморалније. 

Ако данашњица руши све природне мотивације да будемо људи у правом смислу, људи у првом реду, а не нељуди, како и учи наш Најсветији Патријарх, онда нам она онемогућује стварни живот чистоте и лепоте. Онда смо мртви народ, скуп живих лешева који раде, једу и спавају.

Некада је пасти на бранику отаџбине значило славу. Позната нам је опасност да су се у прошлом рату неки играли хероја, уместо да буду хероји. Данас, дај Боже да нисмо у праву, херој се не броји у заслужне, јунак једноставно јесте.

Господе, даруј чеду Твоме војнику Драгану вечно блаженство у Царству Твоме, а нама дај покајање и узрастање до мере Драгановог жртвовања и помирења с Тобом.

Бранилац отаџбине

ВЛАДИМИР КАТИЋ БРЗИ

Владе је био велики родољуб и до смрти пожртвован бранилац наше домовине коме су многе врлине као дар неба и благословеног поднебља урођене. Зато је, као човек финог расуђивања и одмереног и отменог укуса, и добро и дубоко мислио и марљиво и предано радио.

У надимку нашег сабраног и смиреног јунака првог реда оличен је његов карактер “Брзи”. Брзи је зацело био окретне и брзе, веома живе и високе интуитивне интелигенције. Зато нас је увек брзо, и такорећи брже од светлости, разумевао, излазио нам у сусрет и подстицао нас је да се боримо и живимо овде подно Свилаје и Динаре. Без посмртног претеривања у хвалоспевима, са свештеном суздржаношћу и одговорношћу, посведочујемо да је наш трагични херој у много чему надмашивао и доминирао над нама. Његово бивање на првом месту, као и само његово присуство, било је угодно и ненаметљиво. Јер, Брзи је био снажна личност коју дичи непоколебиви оптимизам и несагорива љубав према Отаџбини. За њега нису постојале границе људскости; владао се по начелу: Отаџбина је јака ако је вољена. Вера у човечније човечанство, упркос нечовештву човека европске цивилизације, као и вера у нас саме, красила је и овога дивотника. Та његова вера била је јака и непоколебива. Била је део снаге нашег јунака. Ипак, Владимир Катић – Брзи је био идеалиста, хуманиста и сањар вољан да своје снове и оствари. Као Вук Мандушић врло осећајан и сензибилан, нудио је и желео срећу себи и свима нама. И то му је било важније и од славе и од свега што је таштина.

Тек што смо помислили да смо схватили племенитог и витешког Брзог, он нам је измакао на ону страну вечног живота после смрти. Сви верујемо да ће бити сачуван и овековечен у сећању, у народној души. Кроз ту бесмртну душу народа, Владе ће живети као учитељ родољубља, човекољубља и честитости; као знаменита личност Драговићког поднебесја која је светлила врлинама духа, лепотом душе и стаситошћу тела.

Нема сумње, напустио нас је један од најбољих и најдичнијих синова Светог Саве из нашег краја. Као такав служио је на част Отаџбини, својој породици и свему нашем напаћеном народу.

Шта ми дугујемо Брзом?

Дугујемо му молитвено ћутање, хвалу и признање. Дугујемо му подражавање светлог примера љубави према Отаџбини. Дугујемо му делотворну љубав према његовој нагло осиротелој породици. Дугујемо сећање и благодарност за ревновање његово у служби интересима српског народа и српске домовине. Дугујемо му себе саме, и Бог зна шта још.

Пред сенима овога, као и сваког хероја нашег рода, недостојно је плакати, бугарати и нарицати, али је света наша дужност да истичемо дело и име великана нашег трагичног времена.

Мир праху његовом и слава му!

 Илија Лука Вученовић

ДУХ ПРАШТАЊА

Зашто је Бог то допустио?

Божји суд није наш људски суд.

Лукина смрт на бојном пољу потресла је све, чак и оне који га нису познавали или су га познавали његовој деци, жени, родитељима, браћи и сестрама. Зар да плачемо за овим светом у ком царује смрт? Бог је своје свете мученике и новомученике учинио бесмртном војском која га носи у себи вечно. У Илији-Луки, као и сваком погинулом витезу Отаџбине, сја Господ Христос и Његов мир. Илија-Лука је пре нас с Богом победио непријатеље наше и рај вечни наследио. Сада је у миру, миру Божјем.

Предрага браћо борци, браниоци отаџбине наше, вожди и војини, православни Божји народе, трагику и тугу, хришћанску тугу, Лукине породице примимо и држимо као своју, јер та освештана жалост због привременог растанка јесте нама своја. Све нас је задесила Лукина погибија. Из свештене дужности и братске љубави, ридам и ја овај плач нашег краја, целе Далмације. Није наш плач пагански неутешан, он је уствари покајничка молитва, служба светим новомученицима у Распетоме, Погребеном и Васкрслом Господу нашем Исусу Христу у православном роду нашем. Ето, жив је наш брат Илија-Лука у Богу и оданости и срећи наше домовине што је бранимо. Песма робова из Вердијевог “Nabuco” је и наша: и Лукина душа је гледала небо среће и славе, слободе. Усред страве и туробних ратних дана и ноћи у њему је блистао Сунчев сјај Господа Христа. Земљом је овладала туга, зато нас пут и води на гору мира Божјег, на Сион. У њему свете мученике чека божански Христов рај. Анђели крунишу миропомазане страдањем и овенчане славом жртвовања за ближње.

25. марта 1995. љ. Г. завршио је свој овоземаљски живот брат наш Илија-Лука на борбеном положају, на домак манастира Драговић у Цетинској крајини. Погођен непријатељском гранатом, усмрћен је борац, од детињства, по стрицу, звани Лука, мада му је на крштењу освештано име Илија. Рођен 1951. године, био је узоран и врлински отац четворо деце и петог у мајчином крилу које ће, ако Бог да, први пут заплакати средином јуна.

Илија-Лука, брат наш, био је ведра и заиста префињена, племенита и лепа сељачка душа. У маломе је био велик и веран. Душа овога, заиста, идеалног Далматинца дивно се огледа у његовом позиву сељака-ратника и узорног и врлинског оца петоро деце.

Брат наш Лука није учинио ништа велико, необично и врхунско, али као врло постојан, озбиљан и поуздан човек поседовао дух праштања, помирења и сусретљивости. Његова снага и моћ је у разумевању људи, у жртвовању за ближње; у напорима да се победи несрећа свуда: у кући, селу, друштву, Српству и Васељени. Тај предузимљив и неуморан радник, био је упућен у многе ствари. Био је оштроуман и опрезан, сталожен, промишљен и разуман. Био је савршено животног и практичног духа. Имао је велики дар да нам прашта и велике и мале слабости, грехове и недостатке из дубоке љубави према нама, као по природи богољубив и човекољубив.

Некролог учитељу

НАДА ВУЈИЋ-COBILLA

витез Легије части Француске

Госпођа Нада је изабрала средњи пут, најкориснији за њу, за младе којима се посветила и за заједницу.

Као последњи потомак Јоакима Вујича родила се 7. децембра 1907. године у Тителу, у Бачкој. Православно васпитање је примила у родитељској кући која је, и по оцу и по мајци, била свештеничка. Нарочито је била везана за свог сродника по мајци, свештеника и знаменитог песника Милету Јакшића. Основну школу је учила у разним местима јер је рано побољевала. Из санаторијума је већ као дванаестогодишња девојчица полагала приватно реалну гимназију, а завршне испите је дала у Паризу. Након матуре, у вишим разредима, зближила се са будућом гласовитом математичарком Милевом Марић Ајнштајн, и са њом је била пријатељ не само у ђачком добу него и целог живота. На студијама у Грацу и Бечу опет је озбиљно болесна, али упркос болести (и више од недостатка наклоњености), одбојности према немачком језику, дипломирала је са високом оценом. На њој својствен начин, са “стилом” скривала је ту диплому, и ако би била приморана да призна, називала је то своје дело “бламажа”. После пулмоктомије, здравље јој се поправило, те остварује свој животни сан, уписује на Сорбони студије француског језика и француске књижевности. То је за будућу госпођу Наду значило велико олакшање. После брилијантно завршених студија удаје се за дубровачког племића, Србина католичке вере, Милана конте Кобилу. За грађанско подручје брак је склопљен у Дубровнику 1935. године, без невесте, у присуству адвоката и веома угледног младожење. Исте године Милан, као дубровачки Србин који води порекло од Милоша Обилића, пригрлио је православну веру својих отаца и Праотаца, те су се младенци венчали у храму Светог Спиридона на Страдуну. Госпођа Нада је умела да се веома одмерено нашали, као кад каже: “И од тада ме зову (извините, мало је незгодно) Нада Кобила, али то се пише са “ С ” и са два “ l ” а потиче од Обилић, ако је веровати старим породичним документима”. Неколико месеци после венчања, Госпођа Нада је постала професор дубровачке мушке гимназије. Још памтим њене бивше ученике, седе и учене главе, који су јој прилазили на Страдуну са великим, баш ђачким страхопоштовањем. Уствари целог је живота била професор француског језика и књижевности, а тек према потреби предавала је и немачки и латински. После пензионисања позив педагога заменила је улогом нашег културног амбасадора у Француској. Била је како се то каже лични пријатељ с многим највишим културним посленицима из западне Европе, пре свега Француске, који су, најчешће преко Међународног дечјег фестивала долазили у Шибеник, а познато је њено контактирање и са садашњим француским премијером Шираком.

Већ примерено грађанском слоју, врло преплашена и сумњичава, била је тајни заљубљеник у нашу Св. Цркву, која додуше критикује свештенички морал својих савременика, предано се трудила да у пријатељском додиру са мном упозна садашње верске и друштвене проблеме у ововременој, историјској Цркви.

Прелазак

И последње, ове ратне године, као и од 1947. године, провела је у Шибенику. О томе ме за време рата обавештавала рођака из Шибеника која се о Госпођи Нади старала се као о својој мајци: “Страшно ми недостаје, свима нама, мом Андреју посебно, јер су ове црне дане њих двоје највише проводили у кревету и учили фрснцуски, све о Француској, Французима, али оним правим из времена Госпође Наде, нашим пријатељима, а тужна је била због ових данашњих Француза. (...) Била је дивна, била је изузетна, само је живела на кривом мјесту, али је знала своју физичку бол тако добро подносити, да смо сви мислили да ће још дуго живјети. Све ово ратно вријеме њеним бићем управљао је њен савршен мозак. Свјесно је успорила свој дах до конца. Живела је као монахиња, великосхимница, тамо негде на Кавказу као Карађорђева кћер, достојанствено, аскетски крајње... Камо среће да је наш народ барем мало као она. Ових пет година су јој биле грозне, што због болести, што због велике несреће која нас је задесила, тако да је у једном тренутку одлучила да заувијек пређе у бољи Свијет.” Умрла је 13. фебруара 1996. године и сахрањена у породичну гробницу у Дубровнику.

*
*
*

Овде су изнесени основни подаци о животу и раду ове угледне Српкиње, али треба упозорити да је то само један део њеног чудесног лика, и то приказан доста кратко и штуро. То је дуг који би требало да прихвате многи Вујићкини ђаци, дужници и знаменита имена нашег културног наслеђа.

Живот Госпође Наде је дело скромног, прескромног великана. Многе генерације младих су јој захвалне и с правом се поносе што су је познавали и што су били њени ђаци. Својим културним животом и радом обогатила је народ хрватски, али и српски. На неки начин највише је обогатила њене љубљене Французе.

Говор хришћанског живота Госпође Наде је апсолутно уверљив, а из њеног дубровачког гроба исијава већ до у вечност.

МОРЕ НАШЕ ЉУБАВИ

У Книну, у Покровској саборној цркви, 30. септембра, на дан Свете Софије и Светог Јеронима, у организацији Српске црквене општине задарске (у прогонству) и Друштва српско-италијанског пријатељства, биће одржана литургија.

После садржајне верске свечаности, са молитвама за српско-италијански савез на српском и латинском језику, биће одржана беседа “Нагон ка Јадрану”. Њен аутор, као и писац молитава за ову прилику, је предводник литургијске концелебрације, високопречасни отац јеромонах Иларион Ђурица, игуман манастира Драговић, старешина Српске црквене општине задарске, војни свештеник и вероучитељ врлички. Ова беседа је преведена на италијански и достављена тамошњим верским и другим институцијама.

Љубазношћу оца Илариона, у прилици смо да ову беседу објавимо ексклузивно, и пре њеног одржавања.

Беседа гласи:

Браћо моја бесмртна и пријатељи моји вечни!

Морао сам се овако величанствено, литургијски, са вама срести и видети. Све то из молитвене жеље да заслужимо ми ваше италијанско, а ви наше српско пријатељство, тако бесмислено и грешно одлагано. О, пријатељство, о ти дивна утехо душе разболене, вели велики песник. Дочим, пријатељство по хришћанском учењу спада у теологију анђела, па вас зато, браћо Италијани, молим да се сасвим одомаћите не само у Крајини, него и тамо где сте домаћини од памтивека, с обе стране Јадрана, где вам је одувек било место.

Молимо се и молићемо се да вам Бог да оно што је ваше. Знајући да прегаоцу Бог даје махове, ми ћемо се и здружени са вама борити на вашој праведној страни. Наше српске жеље, намере и очекивања су најискреније, јер смо свесни да је величанствено пријатељство с вама велика ствар.

Ваш дивни национални карактер је чудесан. Ви сте друштвени, гостољубиви и врло племенити, увек спремни да све што имате поделите с пријатељима. Ваша чудотворна и динамична енергија стимулише, а ваша безазлена и такорећи дечја раздраганост оздрављује овај нездраво набусити и глупи свет. Ви тако добродушно исмејавате неке који су прозаични, слепи, надмени, окрутни, глупи и веома грешни.

Браћо моја бесмртна и пријатељи моји вечни! Довољан је животни циљ да човек осећа симпатију према другим људима, а да народ осећа симпатију према другим народима. И да се срећно живи у спрези са оним народом који нас воли и који ми волимо, а не са онима (нека им Бог суди!) који су из интереса живели са нама мрзећи нас више него сви житељи пакла заједно. Исти ти народићи, марадерског и разбојничког држања, уместо да плаћају ратну штету, добили су разне италијанске територије на рачун српских жртава и завладали целом проклетом Југославијом. Незаконито су добили Ријеку, Кварнер, Истру, Задар, Ластово, такозвано словеначко Приморје и део Горице и многе друге територије сада под хрватском и словеначком окупацијом. 

На срећу, Италијани имају здраву родољубиву тежњу да поврате свој део Јадрана с друге, отете обале. Лако је доказати да Италијани са разлогом траже своје, јер те територије су Италијани држали дуже него иједан историјски познат народ. Знамо, хвала Богу, Италијани неће никад резигнирати. Ти територијални спорови су замашног карактера и не само географски, историјски и психолошки, већ и духовни. Како то?

Тако што ништа не смета што су Италијани римокатолици, јер они чврсто држе своје и поштују туђе. Поред тога, Италија није као неке државе, ругла од држава, католички милитантна, и на власти у Италији не може никада бити милитантно клерикална католичка струја. Стога подржавамо и благосиљамо патриотске италијанске организације са програмом враћања земљи матици насилно отргнутих делова.

Дивимо се овом духовном устројству Италијана, из нагона ка Јадрану, и јасно видимо да ће ускоро Бог дати погодан час да дође до експлозије правде Божје и екзалтације правилног људског расуђивања. Наивно се заваравају наши и италијански архизликовачки непријатељи да ће избацивањем италијанског становништва из тих окупираних италијанских јадранских крајева нестати и сваке иреденте за њима. Да, потребно је казнити одане злу, због самог добра и правде!

Браћо Срби, не смемо више никада прати од злочина наше непријатеље и осуђивати ни Италијане, ни Немце, ни Мађаре за непостојеће кривице. И ми ћемо бити, како и наша дична браћа Италијани, за благословну слободу Јадрана. Наше пријатељство це бити високо цењено, јер наши непријатељи су непријатељи под маском лажног пријатељства или ропске оданости.

Неразумно је и безнадежно борити се против 80 милиона Немаца и 50 милиона Италијана за интерес наших злотвора. Зато ћемо се спријатељити са Италијанима, Немцима и Мађарима, јер је то најбољи начин да се духовно приберемо и опростимо вапијуће на небо грехове и злочине наших и италијанских непријатеља. Јер, ми смо са овим великим народима дошли у непотребни сукоб за љубав најбесомучнијих душмана наших.

Љубљена браћо моја, заувек напустимо глупу улогу чувара и бранилаца окорелих и вековних непријатеља српских и окренимо се бољима и праведнијима. Задовољство пријатељских Италијана важније нам је од беспомоћног шкргутања зубима тих чије име не треба више да спомињемо. Радујмо се дану када Италијани јурну на своју, Богом дану окупирану јадранску обалу. Придружимо се својој браћи Италијанима, и њиховим организацијама као што су “Групо парламентаре Ђулијано Далмато”, “Групо парламентаре про Триесто” или “Асоциационе национале Венециа Ђулиа е Даламциа”.

Ове организације неће мировати док се год Јулијска Крајина и Далмација не припоје мајци Италији. “Тере пердуте” Италијани не могу да забораве. И заиста, зар да по италијанској земљи газе они са којима Италијани своју децу плаше!?

Зато још једном, и још безброј пута по једном: Србија васкресе, Италија васкресе! Ваистину васкресе!

“ГЛЕДАЊЕ” ЖИВОЈИНА ДАМЊАНОВИЋА

Изричај људскости преимућство је надарена бића. Он је потребан као племенит и питом, као тријумф неумирања песничком творевином. Песник остаје у песмама и пријатељима и због искока из самозаљубљеничког огледалног кавеза довољности самим собом.

Имате пред собом, очи у очи, Гледање Живојина Дамњановића. Настојећи да допринесе расту човека, оно је прошло успињући се изнад гудура осећања, бесмисла, егзистенцијалних тескоба, непогода технолошке цивилизације и многих разривених путева савременикових. Слуга и племић, нико и ништа и све и свако – песник, над плићацима пустоши свагдашњице, повучен у адитонске одаје ноћне самоће, прозборио је гласом човека из себе. “Слуга ради општег измирења”*, племић речи, “бежи” да пригрли исконско у бићу. То налажење непатвореног човештва, просветљење је а не бежање у ноћни Ахерон, бесмртност је а не смрт.

На рукама вам је Жикичина вечност. Она је псалм наше дубоке отуђености и ход ка вишим поривима духа најсветлијег самоодрицања. Одричући “мртво море” страсти спокојства, бугари и громогласи чемерно ноктурно и о нашој нутрини несклада и склада. У прибежишту ноћи, њен философ, заоденут сјајем песничке тоге од ноћних светлости, ноћничењима врши кристалогенију дана. Истина, покадшто и понегде подржава знаменитим предходницима. Својим песмама ноћницама, ноћобдија се исповеда, признаје себе искрено и надахнуто. Погрешно је и неестетски у његову признању вребати само гнев и пој горчине, мада постоје чудни стихови прогностикони, несвесни гласници предосећања преране смрти. Супротно пелену, у збирци “Гледање” – са коначним бројем листова рукописне заоставштине, одражавамо се сви као у сузи властитог доласка, трајања и одласка. Гледање је призив песника у свакоме, од приправности за љубав и живот до наслућивања блиске смрти и од својеврсних слика створених маштом до нужно телеграфског стиха.

У њему, човеку, стекло се све – патња и љубав.

О Божићу и божићним обичајима

ПРАЗНИК ЉУБАВИ

( Од када се слави Божић?

-Датум Рођења Господа нашег Исуса Христа није познат. Првобитна Црква Христова се није занимала за Божић. Славио се само Васкрес, односно васкресење Христово, недеља. У 3. веку се полако јавља слављење Рождества да би у 4. веку прерасло у општи обичај и на Истоку и на Западу. По хришћанском предању од памтивека се славио од 25. децембра до 7. јануара. У том календарском раздобљу падале су и многобожачке светковине у част бога Аполона – аполонарије, које су неговале култ Сунца, светлости и лепоте. Христос, потискује паганске светковине, па и хришћанство усклађује са временом, навикама и природом, то јест циклусима годишњих доба. Божић се изнад свега слави као историјски догађај. Сва се људска историја датира према Божићу. Први Божић је прва година. Ту промену је увео монах Дионисије Мали из 6. века. Он је заменио старо израчунавање времена новим. Мисли се да је Дионисије погрешио у рачунању за четири до седам година, јер није обратио пажњу да апостол Лука, хеленски отмен и учен дух, пише да је Господ Христос на почетку своје јавне службе имао не 30, већ “отприлике 30” година.

( Где је настао обичај слављења Божића?

-Обичај слављења Божића је настао и уобличио се у Јерусалиму. Предсликовање Божића ваља тражити у Старом завету у богонадахнутим пророштвима Михејевом, Исаијином, Самуиловом и код других библијских благовесника Христових. Веродостојан опис Божића требало би тражити у Светом Еванђељу. Свети апостол и еванђелиста Лука приказује Рођење Христово као историјски догађај, односно као профану чињеницу: Лука 2,1-20. Из овог исцрпног извештаја очигледно је да рождетство Христово у Витлејему, царском Давидовом граду, чине више предбожићних и божићних слика као што су ишчекивање Божића, сам Божић, радосни анђеоски поздрав: “Слава на висини Богу, и на земљи мир, међу људима добре воље”, поклањање пастира и мудраца. Божићно еванђеље одјекује у нашим породицама и добија облик побожних породичних игара уз бадњак у Бадњој вечери, али и у побожним божићним играма, брују црквених звона и зимској, свежој идили. Очигледно је из српских обичаја да је Божић празник сиромаштва, мудрости, детињства, односно да је Божић празник љубави.

( Какви су божићни обичаји?

-Срби су Божић окитили мноштвом обичаја. Понекад се ради о мање-више христијанизираним многобожачким обичајима. Каже се, колико села толико обичаја. То је тачно и у случају божићних празника. Сеоски обичаји су садржајнији и богатији од градских, али на жалост и видљивије магијски. У идеалном случају божићни обичаји претварају српско село у витлејемску пећину. Ту је и слама, бадњак, ватра, чесница са дукатом, проклијала пшеница, свеће, суве шљиве, смокве, ораси, бадеми и тако даље. Наравно, ту је и посни пасуљ, сутрадан пшеница. Упркос свим тим обичајним нијансама нема Божића без Христове или маслинове гране која окићена, те вечери, представља ону ватру коју су упалили пастири да би се Богомладенац огрејао. Само божићно дрво симболизује Дрво живота, односно Крст па у крајњем и самога Христа. Бадњак може бити и маслинова, па изузетно и борова грана. Он се кити јабукама, накитом, свећама, звездом... Китимо га плодовима живота, накит означава светлост. Смисао бадњака је и у томе шро ће храстови на пролеће озеленети. А бадњаци од маслине се секу са више сребрнастозелених гранчица... Свећа Бадње вечери и она божићна значи Светлост Христову и његову моћ у векове векова. Шта, у ствари, значе ови хришћански божићни обичаји? Они значе само љубав. Чули смо за “јелку” и божићну борову грану. Нека нико од овог нашег источног обичаја прилагођеног на Западу не прави свети догмат или камен спотицања, те и не дај Боже семе раздора. Тај наш обичај су наша браћа на Западу, римокатолици и протестанти, преузели од нас тек у 17. веку. Заборавили смо да су још пре, од Немањића постојали Срби римокатолици у Дубровнику, и на нашем приморју, те и да су многи Срби примивши римокатолицизам или ислам задржали православне обичаје. У црквама у Бечу, Паризу, Риму, Франкфурту или Мадриду ките се “јелке” тек од 1850. године. Није лепо да из сујете презиремо властити обичај који су западњаци усвојили са својим осећањем за лепо, али није благословено да се прилагођавамо њиховој модификацији божићних обичаја.

Слађана Лазић

“Ваљевски хоризонти”, бр. 13, Ваљево, јануар 2001. године

МУШКАРАЦ  ЈЕ  БОГОБОЈАЖЉИВ

( Иако као монах живите повучено, мало даље од свакодневне колотечине, познати сте као комуникативан човек који радо долази у контакт са световним људима. Да ли међу њима срећете такве – мислим, наравно, на мушкарце, пошто су они предмет нашег разговора – који жале што нису у младости учинили оно што сте ви учинили? Који би се можда и замонашили, да немају породицу?

-Поименце познајем неколико побожних мушкараца који живе у срећном хришћанском браку, окружени здравом, лепом децом а који жале што се у младим данима нису замонашили. Нема ничег чудног у томе јер монашки живот је, као и брачни, у жртвовању и одрицању. То “мало стадо” жели да свој идеал хришћанског живота оствари, односно да се замонаши у средовечности или старости, пошто подигну, образују и ожене синове и удају кћери.

( Одмах и питање које вуче у другу крајност: има ли чуђења, неразумевања, да ли вас људи питају, зашто сте се повукли из световног живота?

-Чуде се само они који ме недовољно познају. Нисам се одрекао света против света, већ ради њега. Одувек је пуна и права мера здраве, подстицајне критике у Цркви било монаштво. Добровољно сиромаштво, послушност и безбрачност пригрљени снагом монашких завета, лични је знак оних који су се у потпуности венчали са Истином. Зато је монаштво духовна аристократија, еванђелски племићки сталеж савршенства. И тиме не само света критика Цркве, већ и цивилизације.

( Па ипак, у модерном свету ваше колеге по полу, у великој већини, желе удобан, богат живот, поседовање многих добара, шта више – моћ, власт. То вероватно и сами знате, наслутили сте...

-Разуме се да знам да у савременом животу преовлађују многобожачке а не хришћанске вредности. Тежи се за благостањем и уживањем у животу, али упркос томе модеран човек је нарочито осетљив, па и захтеван, што је у супротности са сиромаштвом свештених лица. Ипак, примери монаха (и монахиња) не остају незапажени, напротив, снажно делују на многе савременике јер их подсећају на вечне вредности, што је неспојиво са чиновничким и клерикалистичким црквеним службеницима. И што би могло да буде спасоносно за многе агресивне, нетолерантне, грубе, у суровости и егоизму огрезле мушкарце, каква је готово већина данас.

( И монах је човек од крви и меса, анатомски и физиолошки исти као сви други мушкарци. Како излази на крај са природним потребама, са биолошким поривима? Да ли мушкарац као биолошко-еротски јачи, спонтанији, неуздржанији од жене може те пориве да савлада а да остане уравнотежен?

-Као што постоји зрелост и способност за брачни живот тако постоји и способност за живот у монашкој чистоти, целибату, целомудрености. Без те способности немогуће је живети у филозофској суздржаности Бога ради. Монаха позива и крепи благодат Божја, а уз то он мора да има одговарајуће телесне, духовне, духовно-умне и моралне способности. Та зрелост и способност за живот у целибату је дата одозго, али је и задата, па је као таква и дело личног свесног настојања. За целибат су способни људи који потичу из здравих, релативно усклађених и побожних породица, као и они који су сачували своју богомдану усмереност према супротном полу. Оптерећени, дезоријентисани, несређени, ненормални, са поремећеним идентитетом, наследно оптерећени нису способни, нити зрели ни у дубокој старости за натприродни живот у безбрачној чистоти јер нису способни за сусрет с Богом – кроз молитву, пост и свете тајне. Речју, нису способни да виде Бога и да се за Бога определе, па зато и нису кадри да сублимишу те природне тежње за интимним прожимањем са особом другог пола и телесним потомством. А шта је њима немогућно, монасима је могућно. Доказ за то је хришћанска аскетика и агиологија.

( Да ли бисте осудили монаха који у том смислу згреши и, уопште, да ли се то дешава?

-Да, несумњиво, и монаху се догађају греси против чистоте, и то и са надом да ће се то поправити или без наде. Не поставља се питање да ли ћу ја, свештеник, опростити, већ да ли ће грешник опростити самом себи и да ли ће му Бог опростити. И ти деликатни греси не могу се сакрити ни од Бога, ни од духовника, па ни од братије, ни од народа Божјег. Јер, живот у блуду повређује и друге врлине, као што су смиреност, човекољубље, уздржаност, трпељивост, побожност или ревност у вери.

А да ли бих опростио... Господ нам је рекао – не да опростимо “до седам него седам пута седам” (Мт 18,22). По источном тумачењу број 70 x 7 значи да треба опростити неограничено много пута, да треба опростити увек. Зло треба надвладати безграничним и неуморним праштањем. Дакле, или ћемо опростити, па ће и нама бити опроштено, или нећемо опростити и бићемо осуђени. То треба да имају на уму и, како сте рекли, моје светковне колеге по полу.

( У цркви и манастиру људи се моле али и исповедају. Има ли много оних који желе да окају неке своје грехове?

-Света тајна покајања или исповести не само да је потиснута из духовног живота наше Цркве, већ је и банализована и обавља се као нека магијска радња или као пука ритуалистика. Покајање је захтев Светог Еванђеља (Мт 4,17)... Ако се не покајемо, сви ћемо пропасти (Лк 13,3). Реч је о очишћујућем процесу. Човек оздрави када се ослободи грехова гурнутих у заборав. Кајући се постајемо нови људи. Ослобађајући смисао исповести признаје и Карл Густав Јунг када каже: “Колико је свештеник морално високо уздигнута личност с природном племенитошћу и одговарајућом, високом духовном културом, толико треба установу исповести увеличати као сјајни метод социјалног вођства и васпитања”. Ето, где смо ми, свештеници, заказали и зашто је наш народ остао без правог “социјалног вођства и васпитања”! Док Алфред Адлер, Јеврејин, тврди да исповест даје човеку неизмерну подршку да прећуткује, задржава и прикрива своје грехове. Преда мном се исповедају Богу живоме скоро искључиво млади од седамнаест до тридесет година. Подједнако младићи и девојке. Често удвоје – они који се припремају за брак. Од одраслих, само високообразовани. Суштина исповести је преусмеравање воље, преумљење. Кајање је дубље од разумског увида пред психологом, психотерапеутом или педагогом јер у искреној исповести човек је свестан да му је Бог опростио па га то подстиче за нови почетак и нови живот.

( Који су најчешћи разлози што мушкарац, обично – бар овај савремен – врло самоуверен и самољубив, жели да се исповеда?

-Духовно развијенији мушкарац уистину је богобојажљив и том својом префињеном вером изоштрава и своју савест и осетљивост. Духовне подстицаје даје му исповест. Обично се ради о блудним синовима који беху изгубљени и нађоше се. Едип је одбијао очеву љубав, напустио је оца и окренуо се идолима и “свињама овога света, политици”, како вели пророк Јеремија. Потресно је и врло мужевно то његово признање: “Оче! Сагреших небу и теби” (Лк 15,18). Даље, мушки омиљени греси су блуд, псовка, презирање браће, пијанство, опсесија својом величином, хвалисање, гнев, туча, убијање животиња, коцка, мода, дрога, мастурбација, прељуба, одуговлачење да опрости родитељима што га нису волели или што су га мазили и тако даље. Јесте, у праву је један свети отац који каже да је жена распламсала огањ а мушкарац слама лош огањ који му сламу потпаљује.

( Нема сумње, тежа је животна улога мушкарца! Управо зато ми се чини да није неумесно питање о његовој искрености. Јесте ли убеђени да исповедајући се, мушкарци говоре истину?

-Почетак људског пада је био у лажи заводника који је подстакао Адама и Еву у сумњи у Божју реч, у Божју добронамерност и верност. Ђаво, као “отац лажи” (Јов 8,44) подбада човека против Бога лажју - “Бићете као Бог” (Пост 3,5). Међутим, хришћани “одбацивши лаж” (Еф 4,25), одбацују и “сваку злобу и свако лукавство, лицемерје, завист и сва оговарања” (I Пт 2,1). Уз лаж иде и лажно сведочење, кривоклетство и клевета. “Лаж је када се говори неистина с намером варања”, вели свети Августин Ипонски. То је ђаволско дело (Јов 8,44). Лагати значи говорити или радити против истине, поткопавати поверење и раздирати међусобне односе. Лаж се иначе јасно види у свакој крњој или шкртој исповести. Има је, нажалост. И у исповедању, и у животу.

( Дозволићете ми кратак излет у еротику. У широкој скали верника сигурно налазе места и мушкарци склони истом полу. Како гледате на хомосексуалност?

-Не може се никада у потпуности сазнати истина о човеку, поготово не тако деликатна. Ти људи су за себе рекли да су то, али то не значи да су они збиља то. Ја мислим да је хомосексуалност за њих искушење ђавола а не прави сексуални идентитет. Они су само примили ту демонску поруку као своју природу. Поруку могу да упуте и родитељи, учитељи и оно што зовемо друштво. Помодно је да онима којима завидимо упућујемо клевете о њиховој настраности. То искушење је као и свако друго: сурогат, лишено свега битног и целисходног, па као такво је недопустиво. Међутим, није истина да се ти људи не могу спасти. Строге светописамске осуде (Пост 19; Рим 24-27; I Кор 6,10; I Тим 1,10 итд) односе се на хомосексуално понашање које је постало помодна идеологија међу хетеросексуалним многобошцима, на пример, античког света. Данас, не мали број тих људи и жена су верници. За њих је та склоност велико искушење. Да ли је решење у дискриминацији? Није ли богоугодније и праведније, није ли апостолски и светоотачки, позвати их на целомудреност у свету? Или је праведније гурати их од себе, од друштва, у одбацивање и напуштање вере... Није ли боље упутити их специјализованом лекару, неуропсихијатру или искусном духовнику?

( Мислите ли да њих двојица, сваки посебно, или евентуално заједно, могли да помогну преобраћању хомосексуалца у сексуално нормално оријентисаног човека?

-Не да мислим, него сам сигуран. Под условом, наравно, да им пацијент или искушеник отвори срце и душу и да свом преображају приђе с уверењем да ће успети.

( Како гледате на атеисту? Вероватно сте разговарали, чак водили расправу с неким ко не верује...

-Јесам и знам да има разних типова атеиста. У наше време они су нови многобошци, поклоници технике и моћи: спортски богови, богови новца и политички богови. Они су радикално антирелигиозни у име европског хуманизма и не признају друге богове осим себе саме. Савремено безверје је више побуна против Бога из идеолошких порива. Модерна филозофија је развила широк антирелигиозни фронт, прво према православљу, и тако је постала нека наредбодавна псеудорелигија. Хуманизам без Христа за нас православне је у самоубилачкој и убилачкој окренутости човека против човека. У њему је атеизам постао антитеизам а самим тим “политичко је постало највиша димензија човека...” како је рекао Маркс. Савремени атеиста, као пре више од сто година Иван Карамазов Достојевског, верује, али у ђавола. Претеча апокалиптичкости новог светског поретка је маркиз де Сад, као жрец, а његови демони су ови развратници који владају савременим светом...

( Није, дакле, само мушкарац демон, развратник! Утолико је већа неправда то што се, говорећи о мушкарцу, обично каже – човек, а заборавља да је и жена човек. Мислите ли да мушкарац заслужује да стоји иза речи – човек? 

-“Мушко и женско, створи их Господ”. Ова Божја заповест се остварује у светој тајни брака. Потпуно људско биће је тек човек “плус” човечица, мушкарац “плус” жена. Није истина да је мушкарац мерило људскости већ су то тек мушкарац и жена заједно. Ми, монаси, ту допуну људскости стичемо венчавајући се са Истином.

( У монаштву вероватно нема ни уобичајене световне поделе на јачи и слабији, на слободнији и стидљивији, рекла бих чак на срећнији и мање срећан пол. А ван монаштва: шта мислите, да ли је мушкарац заиста јачи, слободнији и – срећнији?

-“Нема више ни мушког ни женског, јер сте сви само један (човек) у Христу Исусу” (Га. 3,280), учи нас апостол Павле. У многобожачком, старозаветном, исламском и женомрзачком западном свету мушкарац је привидно јачи, слободнији, срећнији, али не и у православном хришћанству. У новом апокалиптичком робовласништву, новом светском поретку, мушкарци ће бити деведесет одсто робови а десет одсто робовласници.

За Тому Аквинског, на пример, жена јe “имбецилна природа” и промашени или неуспели мушкарац који се рађа због неке грешке у сперми. За томистичку теологију, схоластику, још званично католичку, жена је “дефектно биће”.

( Жена је, очигледно, и у далекој прошлости била мета мушкарчевих отровних стрела. Да ли имате утисак да је савремени мушкарац сазрео и тиме постао мање отрован, да је постао толерантнији и, што је најважније, поштенији од свог претходника?

-Поштење и честитост, као и друге врлине, крепости и дарови нису никакво преимућство мушкарца. Рекао бих да се мушкарци деле само на господаре и робове. У односу на жену, забављали би се са ђаволицом а женили са светицом.

( Нимало ласкаво! А како, по вашем виђењу, мушкарац просечног образовања и интелекта излази на крај са својом анимом? Са – по Карлу Густаву Јунгу – женским делом своје личности?

-Мислим да мушкарац са наглашеном анимом није у неприлици да се бори са женским делом свог бића ако је сачувао мушки сексуални идентитет. Мушки и женски принцип, дух и душа, као васцело биће, по IV цариградском сабору одржаном 870. године не деле се. Представљају јединство. Апсолутни, тотални мушкарац, чисти анимус, био би крволочни психопата који осећа зверску мржњу према свим осталим мушкарцима, и то због “женке”. Врло је племенита и од Бога је та допуна мушкарца анимом. Мушке особине нису остварене само код мушкараца нити женске само код жена. Сваки мушкарац има и женских душевних особина и све је то у границама нормалних људи.

( Може ли мушкарац у коме је анима јака да постане монах? Или напротив, можда ће му монаштво помоћи да тај женски принцип у себи савлада... да ли је то потребно за смиреност, срећу?

-Душевнији и осетљивији мушкарац може да постане монах само под условом да је сачувао свој мушки идентитет јер само у том случају има истинског жртвовања. Монаштво је подвиг и јунаштво па подразумева мужевност а искључује сваку мекопутност. Од монаха се тражи храброст као од старозаветних пророка и назиреја. Не знам да ли суровост монашких подвига нужно укључује неутрализацију сопствене аниме. То није питање за мене, већ за психолога.

Нада Мијатовић

9. септембра 1999. године 

јеромонах Иларион Ђурица

                                             БОГ ЈЕ ЉУБАВ 

"Ко хоће да говори о љубави Божијој, одважује се да говори о Богу. А расправљати о Богу клизаво је и опасно за људе који не пазе много. Истина љубави позната је анђелима, па и њима по дејству озарења. "Бог је љубав" (1 Јн. 4,16). А ко хоће речима да објасни шта је Бог чини што и слепац који би сео на обалу океана и хтео да измери колико је песка на дну његову…"(Свети Јован Лествичник "Лествица")

"Несумњиво треба послушати светитеља Божијег Јована Лествичника и никако не ићи даље од онога што је иначе речено у Јеванђељу "Бог је љубав". Те дефиниције, ако тако може да се каже, морамо се придржавати да не бисмо искочили на странпутицу. Бог нас је заправо за себе створио и то семење љубави он нам је даровао, каже један свети отац. Зато је људско биће космос, једна васиона која се може испунити само љубављу - Богом. Биће људско је у бесконачности, оно је у слободи а бесконачност и слобода су само у искању љубави. Љубав мора бити вечна, односно љубав мора бити Бог да би утолила ту вечност човековог духа.


Љубав се јавља у  срцу и у бићу, односно у духу и души, ту се ствара али  прожима и тело. И ако уопште нешто беспочетно може да има почетка, јер рекосмо да је Бог љубав, ипак у некаквом смислу севне варница, искра запали ватру и огањ, где се дух људски, који је божанскога порекла потпуно прожме љубављу. 

КОЈИ СУ ПРОБНИ КАМЕНОВИ ПРАВЕ ЉУБАВИ

Обично дивљење може да нас одведе на прави пут, али дивљење може да нас одведе и на странпутицу кад је у питању љубав. Дивљење до страхопоштовања и страха Божијега, или дивљење идолопоклоничко са циљем поседовања. Дивљење до страхопоштовања је љубав жртвовања, то је потпуно предавање, ту нас руководи дух, пре свега Дух Свети. А у дивљењу до поседовања, налазимо се на једном попришту идолопоклоничком, страственом подручју који може бити неки паралелни пут, може да буде у вр главе пут који се подноси.         


Нагон за бесмртношћу најчешће заваравамо погрешним изборима. Јер, тај нагон за бесмртношћу ми треба да утолимо љубављу. Међутим, најчешће се заваравамо погрешним изборима, и то су наши идоли. Пре свега, идол је моје ЈА. Покушавам својим ЈА да утолим ту своју чежњу за бесмртношћу. То је потпуно нормално, погрешан пут. Идол је моја властита лепота. Идол је туђа лепота за којом сам посегао. Идол моћи је омиљени савремени идол. Идол економске сигурности, телесне сигурности. Идол смртних грехова који су познати кад покушавам да преко свих смртних грехова постигнем лажну бесмртност, презирући Бога.


Правилно утољење нашег нагона бесмртности је у светој тајни јединства. Морамо постићи то јединство, а то значи да морамо постићи заједништвовање са народом Божјим, а то је могуће једино кроз Литургију у додиру са бесконачним. Неправилно утољавање свога порива за бесмртношћу се показује, одвија се мимо и далеко од Литургије. Што смо даље од Литургије то смо више идолопоклоници. Најчешће је страст која се претвара у своју супротност и она која нас заварава. Ако је то страст неког обожавања или неког идолопоклонства или неке тзв. Љубави, она се претвара у мржњу, растаче се у непријатељство, растаче се у своју супротност и по томе показује да нема божанско порекло. И много је задршки, чак и више задршки него давања у тој идолопоклоничкој љубави. Бог нас цени по количини не онога што сму му дали, него по ономе што смо задржали. То је наша мера. Када љубав није укорењена у Богу она је увек пролазна. И као таква она уопште и није љубав, она је неки привид љубави, односно то је само празна реч. Љубав жртвовања себе заправо јесте савршена љубав, она је блажена, односно срећна и радосна љубав.


Свети Амврозије Милански каже да Бог не гледа на оно што дајемо у љубави, већ на оно што задржавамо у љубави. Даривати своје срце Богу значи ништа не задржати за себе. То је подвиг нашега крштења, односно нашега монашења. Нема никакве разлике. Све дати Богу без задршке, то у ствари, јесте спасење. На тај начин се искупљујемо за грехове. Прожети се с Богом, међусобно се прожети са људима у Богу то је отприлике оно што можемо да кажемо да је љубав. Прожети се с Богом, међусобно се прожети са браћом и сви људи прожети заједно да се утопе у Бога. Православна вера није ништа друго него љубав. Само у тој речи је она описана, као што и Јеванђеље није ништа друго него љубав, свето предање није ништа друго него љубав.


Управо нас љубав према Богу ставља на своје место, она нам је предуслов свих осталих љубави. Да не бисмо лутали на странпутицу потребно је да волимо свога Оца небеснога и онда имамо потпуне оријентире у свим осталим љубавима. Они који не верују су у сфери страсти и разочарења. Они су у дијапазону очарања и разочарања. Они не могу никако да успоставе тај прави смисао љубави, не могу имати критеријума никаквога и жртве. Чему жртва када треба задовољити некакве потпуно идолопoклоничке односно егоистичне циљеве у љубави, тзв. љубави, плотској.

ЗАЉУБЉЕНОСТ НИЈЕ ЉУБАВ
Свети апостол Павле каже да је љубав изнад свега, а истовремено говори и о идолопклонству у вези са љубављу и то је врло драгоцено да протумачимо шта је зацело љубав а шта заљубљеност.


Овај свет брка љубав са заљубљеношћу, јер рекосмо да је Бог љубав а заљубљеност је идол. Егоизам није љубав. Сентимент није љубав. Физиолошке промене нагона нису љубав. У Бога треба волети вољену а у вољеној треба Бога љубити. У заљубљености имамо душевну узетост, јер је заљубљеност идолопоклонство, тако да се душевно потпуно сабије у неки теснац нездравих снова или онога што се назива сентимент. Заљубљеност је потпуно погрешна љубав, ако је уопште љубав. У ствари, она је лажна и потпуна је илузија о љубави, као таква она је јалова, јалово је радовање у врло повишеној темепратури где се заправо ради о фикцији како би рекли психолози. Међутим, љубав није сентимент, није идолопклоничко дивљење, идолопоклоничка похота, није идолопоклоничко поседовање него је љубав крст.


Заљубљеност је свесна глума, то је глуматање, лоша имитација праве љубави, то није цветање живота, већ распињање, то је смрт на самом почетку. Опорни мириси и чари и дражи заљубљености потпуно стрмоглављују, што ће се окушати тек на крају те острашћености. Заљубљени се, пре свега, одричу стида и вређају божанско и људско у себи, захваћени су друштвеном хипокризијом и одају се разним конзумизмима чак лаганом виду проституције, а свеједно да ли је лагана или професионална, одају се еманципацији и заштити од стварног и духовно здравог живота.


За исправно схватање хришћанске етике о двоје који су се загледали не препоручује се хеленски песимизам, већ се препоручује православни теолошки оптимизам. Љубав се, пре свега, не јавља на први поглед, љубомора није знак праве љубави, уздисаји и фантазирање су знакови заслепљености а не љубави, нетачна је поента пословице - далеко од очију далеко од срца, љубав није слепа ни за мане љубљене особе, несрећни породични однос може некога навести да верује да је заљубљен и то је погрешан пут, и љубав није трајна идила, треба да је практична. Јер, врло је важан предуслов како остварити ту жртву, дакле новац, материјално благостање. Јер, љубав је нешто врло озбиљно. С друге стране, другарство и разне врсте саучествовања у тескобама и невољама овога живота, па и самим несрећама не значи супружанску љубав. Она може да буде некаква солидарна љубав али не супружанска, и не треба да буде критеријум да неко ступи у брак. Права брачна љубав заправо је интимна веза између две зреле личности. Ако немамо потпуно зрелу личност она није у стању да оствари жртву, самим тим није у стању да оствари трајну љубав не само на овоме свету него  и на ономе свету. То се лепо види из Јеванђеља о чуду из Кане, прво вино које се троши то је први ерос младалачки који пролази, друго вино које је настало од воде постидевши се од Христа оно је агапе, заправо супружанска љубав, односно супружанско пријатељство које може да се преточи и у вечност. Може да се крене и са еросом, са првим вином па да се заврши и са другим вином ако се Господ призове на своју свадбу. Међутим, већина заврши са овим првим вином које се троши, дакле, са еросом, а када се потроши ерос више нема брака. Нема праве љубави.

ЉУБАВ СЕ УЧИ - ЉУБАВ СЕ НЕГУЈЕ

Највећа опасност за љубав је у површности, па потом у егоизму који се у нашим душама овако острашћеним просто не може измерити. И онда у свим сурогатима егоизма, у тврдоглавости, у распуштености, у љубомори, у зависти, у сентименту, у романтици, у анализи вољене особе, у љубавној сумњи, у потмулој ћутњи од љубљене особе, у осамљивању од љубљене особе, у несретању и негледању и недодиривању љубљене особе, у неразговарању са љубљеном особом, у незрелости, у злопамћењу, у брижности и претераној   бризи, у тугованкама, у безобзирности и у многим непажњама према љубљеној особи. А опет то све има једну реч, то је себичност.


Треба изаћи из себе и уопште није потребна оволика анализа и оволико разлагање јер се ради само о себичности. Само себичност нас спречава да волимо. А љубав се стварно може учити. Потпуно има смисла говорити о школи љубави. То би требало да буде наша вера. Та школа је чак неминовна јер се ради о цветовима и о плодовима, односно ради се о неговању. Љубав се учи, она се негује. Верујем да у тој школи љубави требају да се положе два велика испита из близине, из сусрета и из разговора са љубљеном особом. Јер, као сунце биљци вољеној је потребна близина, потребан сусрет и разговор. Потпуно је разумљиво да се ради обострано о остваривању те близине, сусрета и разговора. На тај начин двоје постају једно, односно долази до осмозе и до прожимања. И у таквој спрези љубав рађа љубав, онда она постаје стваралачка, постаје креативна. Такође, можемо свесно да повећамо своју љубав, да је богатимо и можемо да јој дамо могућност чак бесконачног рашћења, односно можемо да је сасечемо у корену. Али, врхунац поправљања кризе у љубави је у прожимању, односно у сједињењу. Да би се постигло сједињење потребно је нормално разговарати, што значи молити се, потребно је постити, потребно је давати и примати, не мерећи дато и примљено и веома је потребно изражавати љубав знаковима, симболима, речима, милоштама.


А најпогубније у љубави је анализа љубљене особе којом се скоро сви бавимо. То потпуно води у пропаст. Љубљена особа се не анализира. Мора човек да воли и слабости вољене особе, јер је само благодат Божија може усавршити, не наша анализа. Анализа нас води заправо до равнодушности, односно до ужасавања над љубљеном особом. Не анализирај и не мари за недостатке љубљене особе, превиђај недостатке ако хоћеш да љубиш. Радост и туга, живот и крст, љубав и жртва нису парадоксони, то уопште нису неспојиве супртности. Нису непомирљиве стварности. И у правој љубави постоје потпуно помирени и радост и туга, и живот и крст, и љубав и жртва. Туга прочишћује радост, живот прочишћује крст а љубав прочишћује евхаристија, Литургија. И у томе је сва православна философија љубави.

СВЕТОСТ

Љубав има неки свој облик, има неку своју форму и та форма заправо је једна једина иако се она пројављује на мноштво начина. Форма љубави је светост. А пројављивање те светости љубави може да буде брак, може да буде монаштво, може да буде пријатељство, може да буде неко друго црквено заједништво, могу да буду врлине све заједно узевши - вера, нада, расуђивање, праведност, крепост, умереност, целомудреност, послушност, покајање, пост, радост, слобода, стрпљивост, ведрина духа, детињатост она јевађелска. Форме љубави су и крштење, миропомазање, исповест, јелоосвештање, венчање, свештеничка хиротонија и сама Литургија као Свето причешће заправо је врхунац форме љубави. Значи, само је један одговор, једина   форма љубави   је светост.
Приредила Љиљана Синђелић

НЕДЕЉНЕ ПРОПОВЕДИ У БОЖИЋНОМ ПОСТУ

2000.

ПОДНО  МОШТИЈУ  СВЕТОГ  НИКОЛАЈА  ЖИЧКОГ  У СВЕТОНИКОЛАЈЕВСКОМ  МАНАСТИРУ  У  ЛЕЛИЋУ

Исцељење бесомучног у Гадари

Истеривање ђавола (Лк 8,26-38; Мк 5,1-20)
Из поживотињеног и рашчовеченог бесомучника Господ истерује легион ђавола и допушта да уђу у крдо свиња. Каљаве свиње не могадоше да поднесу толико злосмрадије и подавише се у језеру. Људи, пак, из тог краја већом важношћу држаше до свиња него до људи, те мољаше Господа да оде из њиховог краја. Ђавоимани је оздравио. Ово чудо истеривања ђавола прави је знак до ког држимо, јер оно показује да Господ има божанску моћ која свезује самотворца зла, Архистратига што се погордио.

Свакодневно тај отпадник прелашћује и опседа. Он пре свега свом робљу обећава сва добра овога света. Опседнути су понекад поремећени, бесомучни, видљиво болесни, али чешће су тек саможиви, горди, бесрдачни, пуни себе, те и неупадљиви, али и дубоко несвесни и неприметни у огромном мноштву добровољних робова нечистих духова. Некад прелашћени знају да је Господ Христос “Светац Божји” и “Син Бога Вишњега”, а да је пали анђео “отац лажи” и “човекоубица од почетка”, док понекад га љагају као оног који помоћу ђавола мртве васкресава и чини друга чудеса.

Сваки од нас истерује ђаволе и исцељује или клеветнике доноси на раменима и разбољева своје окружење. Истерујеш ђаволе када људе Еванђељем мењаш на боље. Истерујеш ђаволе када ослобађаш страхова, ђавољих свеза. Истерујеш ђаволе када размађијаваш празноверне и просвећујеш их Господом Христом. Истерујеш ђаволе када оздрављујеш људе од лажи, жудње за крађом, клевета и оговарања. Истерујеш ђавола када доносиш анђела мира, животну радост, стваралачко покајање и љубав. Дочим, доносиш ђаволе када подижеш побуну против Бога. Доносиш ђаволе мрзећи и хулећи на Господа Христа. Доносиш ђаволе када сасецаш полет у корену, кочиш богоугодне намере и обесхрабрујеш прегаоце на њиви Господњој. Доносиш ђаволе када псујеш, хулиш и проклињеш Свето Име Божје. Доносиш ђаволе када не светкујеш недељу и празнике. Доносиш ђаволе када не поштујеш родитеље, старије и старешине. Доносиш ђаволе када мрзиш, свађаш се, тучеш и саблажњаваш. Доносиш ђаволе када немаш стида и срама. Доносиш ђаволе ако не постиш, не молиш се и не дајеш милостињу. Доносиш ђаволе ако се не исповедаш или се исповедаш неваљано и са задршком. Доносиш ђаволе ако се не причешћујеш или се причешћујеш без благослова или светогрдно. Доносиш ђаволе када се гордиш, шкртариш, завидиш, предајеш се, опијаш, гневиш или ленчариш. Од ђавола си ако сејеш малодушност и поквареност. Од ђавола си ако си задовољно срећан што су људи зли, глупи, неспособни, очајни, завидни, злобни, бесрамни и окрутни. Од ђавола си ако лажно сведочиш и криво се кунеш да би нашкодио добром гласу брата свога. Од ђавола си ако се хвалишеш и размећеш даровима које ти је дао Бог...

Данас су људи уверени у непостојање ђавола. Тачније речено, ђаво је уверио људе да он не постоји, јер као скривен, тобоже непостојећи, као “фиксна идеја” побожних или лудих, најопаснији је. Као такав, он најлукавије ровари против нас и нашег вечног спасења, као наш, по речи апостола Петра, супарник који као “лав ричући ходи и тражи кога да прождре” (I Пт 5,8). Ђаво се као објективно зло познаје из душевног живота, јер делује упркос племенитој вољи. Живот опседнутих се састоји од наглих и непромишљених одлука и промена. Јагње постаје вук, а вук лажно јагње. Од беспрекорног верника постаје борбени богомрзац, а од неверника “лажни брат”. Од мушког сурогат женског и од женског лажно мушко. Од државе постаје барутана и апокалиптичка Звер звана нацизам, фашизам, комунизам, капитализам, социјализам, модијализам и како се већ зову организовани непријатељи Бога и људи.

На концу знајмо и да св. Јован Дамаскин вели да нема кајања за ђаволе као што нема кајања и за нас људе после смрти. Кајмо се сада, одмах.

О великој вечери

О свадби царева сина

НЕ МАРЕ ЗА ПОЗИВ ИЛИ ОДБИЈАЊЕ ХРИСТА

(Лк 14,16-24; Мт 22,1-44)

Ова еванђелска слика је поређење из стварног живота Господњих савременика и њихових обичаја и схватања. Јевреји су приређивали многе заједничке вечере које су имале побожан и свештени смисао. Све те гозбе углавном су бивале предслике есхатолошке свадбе. На јеврејском језику звале су се хабурот (у једнини: хабура) што на српском значи свечарење или заједничарење, односно заједништвовање. Те хабуре биле су уствари поједностављене пасхалне вечере, а састојале су се из обреда прања руку, благосиљања и ломљења хлеба и дељења званицама, па потом благосиљања вина, те и пијења из путира, а на крају би уследила благодарствена молитва за сва добра, благодат изласка и Савез (Завет), покровитељство сада и у будућности (киддуш), те и отпуст који се састојао од читања завршног псалма.

Прича о великој вечери или о свадби царевог сина уверљива је слика живог живота. Она описује Царство Божје предсликовано у великој вечери – хабури – духовној свадби – савезу Бога и човека.

“Неки човјек” или “цар” је Бог, а “слуга Божји” је Господ Христос. Званице су првобитно изабрани јеврејски народ, а потом и сви народи. “Званице су све душе које пророци никад нису престали да позивају на Христову вечеру. Јевреји су примили слуге, али су одбили вечеру: читали су пророке и распели Христа. Пошто су га убили, и не знајући припремили су вечеру нама. Када је вечера већ била спремна и Христос жртвован, након васкресења дао је евхаристијску вечеру коју је освештао својим рукама и својим речима, а потом је послао апостоле да понове позив на вечеру ”, тумачи један свети отац.

Поражавајуће је како се јеврејски народ до данас није одазвао. Много је изговора за то њихово и наше одбијање Христа. Према источњачким обичајима смртна је увреда одбити позив домаћина. Зашто званице одбијају Домаћинову великодушност? – Зато што одбијају Сина Домаћиновог, а одбијајући Сина, остају без свечаног свадбеног руха које је покајање.

Ова еванђелска прича разговетно говори о односу Бога према човеку и односу човека према Богу. Бог гори од љубави према човеку, а човек је двоједушан, лицемеран: Не може без Христа, али не може ни да му се потпуно преда без задршке. Човек одбацује Христа, јер га Он ставља пред јасну одговорност према животу, а та одговорност се човеку чини немогућом. Из истих разлога и Јевреји одбацују Христа. Из истих разлога и ми одбацујемо Христа. Презрели смо Божји позив и одбили Христово пријатељство и братство као немогуће: “Много је званих, али мало је изабраних.”
ГОСПОДЕ, НЕ КАЖЊАВАЈ!

Ах, Господе, не кажњавај људе јако како заслужују, да не пропадну, и да се Ти, свемилосрдни, раскајеш! Пре него си људе створио, стајала су пред лицем Твојим сва њихова дела. Ти не сазнајеш ствари тек из искуства, него све знаш још пре него се догоде. И када би хтео да казниш безбожност целог света, против Твоје милости не може се ништа. И када би хтео да људи плате своје грехове, против Твог искупљења они су као ружан сан.

Преп. Кирилион, Просба против скакаваца

Беседа на гори

Него љубите непријатеље... (Лк 6,31-36)

Још док смо били непријатељи Божји, Господ Христос је умро и васкресао из љубави према нама. У име те божанске љубави, Он захтева да волимо као што Он воли, па чак и да волимо своје непријатеље, да најдаљнијима постанемо ближњи: Да волимо великодушно, добростиво, без хвалисања, без надимања; да волимо како пристоји, несебично, смирено, простодушно, искрено, трпељиво... (Химна љубави апостола Павла. I Кор 13, 4-7). Да будемо милостиви као што је Отац наш милостиви (Лк 6,36), да ради љубави према ближњима згазимо себе, и да волимо у непоколебивој храбрости, чинимо добро, да опраштамо увреде и да волимо чак и своје непријатеље.

Ослобођење у духу св. Еванђеља неспојиво је с мржњом према непријатељима, док можемо мрзети само зло које је непријатељ починио. Шта то значи? Еванђеље усавршава и оплемењује Мојсијев закон. То нам ова Господња беседа на гори открива. Она нам распечаћује скривене вредности Старог завета и отвара нам неупоредиво племенитије захтеве: осветљава и људску и божанску истину. Беседа на гори је оплемењење Старог Новим, а то усавршавање иде до дна, до срца, до битија: тамо где бирамо између чистог и нечистог, између светог и грешног, између Бога и ђавола. На том нашем дну, рађа се оно главно: вера, нада и љубав, а са њима и све друге врлине. То значи да је Св. Еванђеље Христово пунота Закона, оно је пунота савршенства управо опраштањем из дна срца и љубави према непријатељима, те и молитви за наше прогонитеље. Уствари, Еванђељем нам је дат пример Божје великодушности која би требало да буде и наша, “царског свештенства”, пуна мера.А ми још као Каин бесомучно убијамо свог Авеља, пуни смо гнева, похлепе и спремности на освету. Непријатељи смо Божји, својих ближњих и самих себе. Братоубице смо, порицатељи свега истинитог, па тиме и проклети! А заповеђено је да не убијамо, не гневимо се, не мрзимо, не светимо се... И више од тога, тражи се да понудимо и други образ, да волимо непријатеље, да као апостол Петар вратимо мач у ножнице... Тражи се промена мишљења, обраћање срца и помирење с братом, па тек онда приношење дара на олтар. Бог тражи своје, Бог иште наше синовство и кћеринство! Отац наш небески хоће да будемо Његова деца, те да тако стојимо пред Њим. Отац наш небески иште од нас да Његовим именом освештамо своје име и да будемо свети као што је Он Свет. Зашто? Чему? – Зарад тога, јер Бог нас светошћу спасава, јер Бог нашом светошћу бива благосиљан међу многобошцима. Светошћу, ми ученици се саображавамо Учитељу.

Почетак нашег спасења је, дакле, у опраштању, а шта је опраштање?

-Опраштање је цветање поста а плод молитве. Опраштање је срце усклађено са Божјим милосрђем и сигуран је показатељ да је у нашој души љубав јача од греха. Оно је сведочење за Христа свих св. мученика и св. исповедника, оно је најважнији услов помирења, како деце Божје с Оцем нашим, тако и нас међусобно.

Хришћанско, у суштини божанско опраштање, нема границе ни мере. Увек смо дужни да волимо једни друге и да волимо Бога, јер смо позвани у светост, позвани смо да осигурамо своје вечно спасење са толико мало – да опростимо дужницима својим и да љубимо своје непријатеље. Ех, шта је то за једну вечност?

О милостивом Самарјанину

ДУХОВНА ЕВОЛУЦИЈА (Лк 10, 25-37)

Господ је десет заповести протумачио двема заповестима љубави која и јесте пунота Закона (Рим 13,9-10). Прве три се односе на љубав према Богу и биле су написане на првој плочи, а осталих седам се односе на љубав према ближњем и биле су написане на другој плочи. Да ли је само поновио познате старозаветне заповести које дословно наводи из Поновљених закона и књиге Левитске (V Мој 6,5; III Мој 19,8), или је донео нешто савршено ново из старог, и у чему је то усавршавање? Велика новост је у сажимању ове две заповести у једну: без богољубља нема ни човекољубља (I Јн 4,20-21). И она је позив на троједно прожимање.

Фарисеји се, међутим, и данас придржавају 613 прописа, 365 забрана и 248 наредби – што укупно чини 1226 закона. Они су из свог срца ишчупали све нејевреје – све “псе” (“гојим”), односно све “нечисте”, царинике, слуге римских окупатора, јавне грешнике, губавце и уопште заражене и блуднице. “Потомство Авраамово” изопштава, одбацује, прогони из заједнице, протерује, презире и гнуша се над “псима” или их каменује. Код њих се суботом и празником забрањује чак и лечење, па и притицање у помоћ ближњима у невољи. Јеврејима ближњи бива само Јеврејин. Они још веома зазиру од кућа многобожаца, полупагана – Самарјана, али покадшто негују и уверење да Богу служе када прогоне или убијају хришћане (Јн 16,2). Господ Христос поступа управо супротно. Ту је Свето Еванђеље! Из њега је очигледно да ове две заповести старозаветно подељене остављају ту фарисејску провалију између човека и Бога, а самим Господом Христом сажете у једну, представљају новозаветно испуњење Закона и много више. Новозаветном вером Бог у ближњем постаје видљив, јер је љубав већ испуњење Старог завета (Рим 13,9). Ближњи није тек “јединка људског друштва”, искључиво Јеврејин или хришћанин, већ је он, ма колико се чинио даљњим Неко ко заслужује нашу највећу љубав после Бога. Ближњи тако постаје Неко без ког се не можемо спасити. Љубав је исијавање свих врлина, и то оделотворених. Стога, права љубав и јесте служење и лично даривање ближњем. Зато је хришћанско старање за спасење ближњег најпрече (Јак 5,20).

Многи греси наносе штету ближњем. Кајање нужно подразумева да се украдено врати, да се ране исцеле, гласине опозову и поправе и да се на други начин сви греси против ближњег окају. Чинећи зло не постиже се добро. “Све, дакле, што хоћете да чине вама људи, тако чините и ви њима” (Мт 7,12). “Гријешећи се о браћу и рањавајући њихову слабу савјест, о Христа се гријешите” (I Кор 8,12). “Не чините оно на шта се брат твој спотиче или саблажњава или слаби” (Рим 14,21).

Очигледно је да ове две старозаветне заповестти о љубави у Господњим устима имају заједнички извор у новозаветној вери, али и увиру у њу. Зато је љубав једино могућна као еванђелско оделотворено препорађање из вере, те као увирање у веру праву; или речено друкчије: Господ Христос нам даје заповест о љубави, али и моћ да волимо.

Човек је створен за Бога који је Љубав, а грех га је учинио себичним, саможивим, разбоженим и неспособним да воли или тек способним за егоизам удвоје. Тако огреховљен не може да се да, јер има страх од љубави. Тако огреховљен не препознаје божанско порекло љубави и Бога и ближњег као смисао своје љубави, те запада у неизлечиви и дубоки неред. Права хришћанска љубав је вазнесење у неки други Свет. Она је права степеница на лествици вечности. Ближње љубимо, Бога обожавамо!

О безумном богаташу

ЕСХАТОЛОШКА КАТАСТРОФА И БЛАГО САКРИВЕНО

(Лк 12,16-21)

Овај еванђелски одломак говори о последњим стварима, о Другом доласку Христовом и Страшном суду. Он говори о смислу живота.

Живимо у трагикомичном свету, у тзв. потрошачком друштву, па нам је близак човек типа “уморног од живота” и типа “сладострасника”, док човек типа “подвижника” или “прегаоца” измиче нашем искуству. У дилеми смо: Девизе и вечна несрећа или покајање и вечно блаженство! И када имамо новац и славу грцамо у очајању. Као да у потрази за срећом и спокојством налазимо само несрећу, очајање и лудило. Таштина, празнина и бесмисао је гомилање богатства без Бога, знање без анђела и образовања без образа. Залудно је полагати наду у високи стандард, он не спасава: “Безумниче, ове ноћи тражићу душу твоју од тебе; а оно што си припремио чије ће бити?” Овим речима се осуђује незајажљиво лакомство које је уствари идолопоклонство, овим речима се не осуђује рад, стварање за породицу, зарађивање, учење и образовање. Осуђује се златно теле ком се жртвује здравље, лепота, младост; ком се жртвује тело и душа, ком се жртвује васцео живот и то ради високог стандарда. Безбожни мамона робује свакој страсти језика, очију и плоти (пути). Продаје се и распродаје, губи душа, чупа из корена, гази и потире брат, проневерава и изневерава чега се дотакне, опада и оговара, преко суди и љуто осуђује, уходи, лаже, кривотвори, сведочи лажно, краде, издаје вера за вечеру, убија у утроби... О не, нисмо ми хришћани против живота у благостању, али смо против обоготворења живота у богатству, јер нас оно чини робовима злата и уживања. Ево и многобожац Цицерон каже: “Одреци се! Претрпи!” “Него сабирајте себи благо на небу, гдје ни мољац ни рђа не квари, и гдје лопови не поткопавају и не краду. Јер гдје је благо ваше, ондје ће бити и срце ваше” (Мт 6,20-21). Зато све треба мерити Царством Божјим. Безумно је згртати добра овога света, а мудро је богатити се Богом. Но то не значи да презиремо овај свет и људе, већ настојимо да не будемо самољубиви и усвајамо себељубље и нова мерила овога света. Ми хришћани смо уствари у потрази за скривеним благом вечности.

“Још је Царство небеско као благо сакривено у пољу, које нашавши, човек сакри и од радости своје отиде и све што има продаде и купи поље оно” (Мт 13,44). Царство Божје је “благо сакривено” које откривају само они којима је Бог у срцу, који се наслађују његових блага и који се радосно одричу свега само да га вечно благују. Док је сав остали свет потрошачки свет уствари трагична жртва свеопште есхатолошке катастрофе.

ИСПИТИВАЊЕ САВЕСТИ

Свако нека испитује своју савест и сам себе позове пред властити неумитни суд.

Нека пази на то да у најскровитијем кутку свога срца нађе мир који даје Христос. Нека пази да не презре сиромаштво и не тежи за богатством; нека не љуби неправедни добитак и нека се не задовољава претераним умножавањем свог иметка; да га не изгризе завист због благостања ближњег и да се не радује због несреће свог непријатеља! И догоди ли се да у себи не открије ни трунчицу свега тога, нека се озбиљно замисли која га мисао највише заокупља, не наслађује ли се варљивим привидима таштине. Јер овај живот је трајно искушавање; и ко се не боји да ће подлећи искушењу тај ће му сигурно подлећи.

Св. Лав Велики

(с латинског И.Ђ.)

Изиђе сијач... (Лк 8,5-15)

Навикли смо да тумачимо сетву Божанског Сејача као проповедање, сасвим апостолско. Међутим, ова сетва не говори о апостолству, о свештеном сејању проповедничке речи и загревању еванђелског семења вере дахом врсних и вредних, те и ревносних апостолских наследника, али и свег народа Божјег. Прича о Божанском Сејачу не односи се, дакле, на веровесничко ширење вере међу неверницимаа и многобошцима, не описује мисионарење, јер Божански Сејач нам говори о својој њиви и о свом семењу. Њива је свака душа, а проклијало семе је сама реч Божја, а не људска. Реч Божја није наш људски говор, наше, чак и надахнуто казивање о Божанским стварима. Реч Божја је више од говора – дело, чин, стваралаштво, динамис, енергија, појавност, створење и створ Божји, али и само служење Богу “у Духу и Истини”. Реч Божја смо ти и ја, и свако, али реч Божја су и сва бића и све ствари. “Све и свја” реч је Божја. Реч твоја и моја ће нечији живот учинити побожним, али и безбожним. Бог је Сејач, али и ми смо сејачи радосне вести Духом светим, али и “гнусобе опуштења” и опустошења. Свети Оци веле да нам је сејање Божје речи могућно и у дубоком ћутању, у молитвеном тиховању, у сазрцању. Молитвена ћутња и јесте најречитија и најплоднија, зацело она је добро и најбоље сејање. У молитвеном тиховању плоди се и размножава Божја реч. Бог је најплодније посејао душе подвижника, пустињских монаха мучалаца, тиховалника. Док, ми обични људи најјаловије смо посејали овај празновски свет својом људском речју. Бесомучно говорећи и пишући, обесмислили смо, истрошили, безмало сваку своју реч. Скоро свака је испразна, и ко држи до ње!? осим Бога. А за Бога, сам Бог је Реч! Господ се родио, Реч се оваплотила. Зато, горе, према Богу успињемо се речју Божјом. Дакле, у дубини срца пониремо речју Божјом. Чиме? – Светим тајнама, семењем спасења! А у свим светим тајнама, као у свему Божјем, присутност је Божја. Понекада је та присутност Пут, како су веру називали рани хришћани. Понекад је тај пут – срце људско, било као коров и трње, било као каменита земља, било као олтар Божанског Сејача. Бог сеје своје речи и верујућима и неверујућима, али и “млакима”; онима који нису поставили питање о Богу. Срца од камена не примају реч Божју, а срца у трњу обично дволиче. Она би да служе Богу и идолима. Трње, међутим, гуши реч Божју.

Морамо уронити у цветну и плодну пустињу своје хришћанске душе и наслађивати се пустињским молитваним тиховањем. У градској или велеградској пустињи, у властитој души, морамо бити Божји песници, или војници, или свештеници да бисмо били у стању да примимо семе Божје речи, па када порастемо и процветамо да будемо и духовно оплођени и донесемо богате плодове, пре свега покајања – праштања, помирења; који и јесу прави небоземни мостови љубави.
РАЗБОЖИЋЕЊЕ БОЖИЋА

“Безбожниче, умрећеш” (Јез 33,8)

Педесет и пет година државног антитеизма неминовно су нас изопачиле до политеизма, агностицизма или сујеверја. Гурајући здраве верске појмове у страну, стварали смо и нагомилавали нове и нове богове. Модеран човек је све више многобожац. Духовно мртви хришћани, отровани гордошћу, гледајући телескопом божићну Звезду бунцају: “Дакле, ипак је истина мој пријатељу! Наша вера нема више места у васиони. Постоје само вечни природни закони и ми сами... Или можеш да замислиш, да би за створење наше сићушне планете Син Божји сишао с неба? Ми немамо Бога који би се за нас бринуо, ми имамо још само себе. Од сада човек човеку мора бити све?! ” Тако мисле и осећају “уморни од живота”, али и “сладострасници” који нису ни кренули, а већ се враћају. Школовани за безбожнике уживају своју заиста заслужену мировину и животаре своју жалосну духовну ушкопљеност, јаловост, са скоро искорењеним смислом за веру и живот по Богу, али још, мада онемоћали, разбожују све и сваког, пре свега својом “мисионарском” саможивошћу – болешћу атомског доба. А саможивост укључује све што разједињује: изостаје заједнички сто, заједничка молитва, заједнички пост, заједничко дело и заједнички празници или заједнички празнички датуми. Свештеник одавно није домаћин, не само у својој парохији или епархији, већ ни у својој цркви или манастиру. Еванђелска “неплодна смоква” и јесте индивидуализам у Цркви. Поред тога у њој су све бројнији “живи мртваци” уместо живих хришћана и сви су погрешни, преварљиви и сагрешиви. “Ако со обљутави више није ни за шта осим да се проспе и да је људи погазе” (Мт 5,13). Безбожници постоје и у народу Божјем, међу крштеним многобошцима. Они дајући маха свом презиру према Богу, прогоне изнутра све ваљано, праведно и свето у Цркви. Свештенство спада на клерикализам, неправославну крајност када паству гледа с висока, када служење замењује владањем, а живљење од олтара симонијом. Сиромашни, усамљени, напуштени, прогнани, печалбари, заробљени, затворени, болесни, очајни, настрани и огорчени, не налазе пут повратка на своје божићно место. Наспрам њих су и обожаваоци стандарда, неправедно обогаћени или безвољни мамонисти (Мт 6,24; Лк 16,9.10.13), те и полуверници или духовни хермафродити и преливоде, творци духовне и моралне каљуже, “мрзости опустошења”, односно “гнусобе опуштења”. Даље: на три мртвачка сандука долази једна колевка. Не рађајући децу постајемо заточеници и робови бесмисла и одумирања, а какав је Божић без детињства и дечје невиности. Побачајима и контрацептивима “бринемо се” да нас буде још мање. Разведени бракови су све бројнији упркос психијатријским “курсевима освежења” која одржавају брачна саветовалишта. Млади људи прасну у смех и на помен речи “побожност”, “љубав”, “вера” или “Бог”. У њиховом вокабулару подцртане су речи “новац”, “секс”, “моћ” и “лепота”. Богочовек Христос је “прошао земљу чинећи добро” (Дј 10,38), а људи готово више не верују у братство и пријатељство, чак се најмилосрдније кидају основни људски додири.

Божић је у западном свету (али и код нас), деградиран на вашар јаловости, окамењене обичаје или на пословање, божићно тржиште, божићни туризам, метеж и вреву, рекламе, забаву и празничку (скроз многобожачку) узрујаност; или је оптерећен етнофилетизмом, еугеником, шовинизмом, политиком, па чак и псеудорелигиозним настраностима и естетским неуредностима.

Разбожићени “положајници” ипак нешто чекају, али се не зна шта. “Деда-мраз” или његов амерички двојник “Свети Никола” деле “поклон-пакете” за Силвестрово у ове новогодишње дане. Они су у познатом костиму чаробњака, са вуненом брадом и косом, у црвеном плашту са пентограмима и уграђеним магнетофоном за снимање дечјих жеља, које се “остварују” пошто их продавци преслушају, а родитељи плате. Заиста “фино” и промућурно! Па, побогу, том малом кућном богу се мора жртвовати!?

Заиста није узалуд Гете рекао да најсјајнију светлост прати сенка.

Прича о богаташу и убогом Лазару

РАЈ И ПАКАО (Лк 16,19-30)

Огрезла у материјалним богатствима наша морално натрула цивилизација са растаче и друштвено-политички се обесмишљује. До данас нисмо ништа научили из ове приче о богаташу и убогом Лазару. Као сладострасници, потпуно отуђени од вере и савремени богаташи се одричу и Бога и брата, те тако бирају вечну пропаст. Не тиче их се стрпљиви и јадни Лазар који лежи пред вратима њиховим, јер им је Бог стран. Међутим, Лазар је трпео и подносио све док га анђели не однесоше у недра Аврамова. Богаташ се, авај, обрео у тешким мукама пакленим.

У овој причи оштро је наглашена неумољива досуђеност раја или пакла који су пресликана стања наше душе у тренутку смрти. Верујући наслеђују вечност с Богом, а неверујући ће бити лишени гледања Лица Божјег. Сиромаштво помаже да нађемо вечне вредности и да се у потпуности надамо само на Бога, док нас богатство чини узноситим, гордим, па чак и непријатељима Божјим. Наша верност Богу зависи од начина живота на земљи. Очигледно је из Еванђеља, већ од самог часа смрти свака душа прима привремену награду или казну. Они који умиру у благодати, уподобљени Богу, наслађују се гледајући Бога лицем у лице, јер вечни “Живот значи бивати с Христом” (Св. Амвросије Милански). А тај живот у небеском Јерусалиму, апостол Павле описује као рај “Што око не видје, и ухо не чу, и у срце човјеку не дође, оно припреми Бог онима који га љубе” (I Кор 2,9). Таква ће бити рајска “радост постигнуте бесмртности” (Св. Кипријан Картагенски). А пакао? – Пакао је у нашем самоодлучењу, у нашој одељености од Бога. Пакао је у нашем самокажњавању искључењем из заједнице с Богом. Стога, “ко не љуби брата остаје у смрти. Сваки који мрзи брата својега јесте човјекоубица; а знате да ни један човјекоубица нема вјечни живот који остаје у њему” (I Јн 3,14-15).
Шта је корен те мржње на брата?

– “Јер је коријен свију зала среброљубље, којему неки предавши се застранише од вјере и навукоше на себе муке многе. А ти, о човјече Божји, бјежи од тога, а иди за правдом, побожношћу, вјером, љубављу, трпљењем и кротошћу” (I Тим 6,10-11), вели св. Апостол.

“Човјек Божји”, дакле свештеник!? О, да, саблажњава се и шкоди Светој Цркви Јудиним грехом, кесом и тарифником, пожудом за новцем – мамонизмом. Брине се за новац, не стара се за вечна добра, и стога је већ осуђен као симониста који купује или продаје духовне ствари.

Непогрешиво мерило вечности

Ако у себи носимо живог Христа, онда тајна крстолико раширених руку јесте животворни, часни Крст. Он је тако знак живота, а не смрти. Тајна крстолико раширених руку у Име Оца и Сина и Светога Духа у томе је што те свете хришћанске руке обухватају сву васиону и све светове.

Како то? – Те руке грле Бога и поје о љубави према Богу и брату човеку. Стога је тајна Крста Првосвештеничка Жртва Господња, а заузврат Крст постао је животворан и укинуо је сваку другу жртву. Те крстолико раширене руке уче нас још и да је крсна жртва знак и печат заједништва Бога и човека. Зацело та Жртва је још савршенија, најузвишенија и јединствена, јер је она сам Првосвештеник Господ Христос. Зато је Крст и Свети Престо с ког Господ влада душама нашим. Дочим, крст без Христа, крст непокајаног разбојника јесте стуб срама и знак пораза и смрти. Тек у светлости Васкресења Христовог Крст постаје “лудост” за мудре и божански сазрцавано искупљење, а са њим то постаје и сваки појединачни крст сваког хришћанина.

Да ли смо ми као народ под Крстом Христовим или смо под шљивом видовитог Тарабића? – Пресвета Богородица, света Марија Магдалина, свети Константин и Јелена, свети Сава Српски, свети Авакум Београдски, свети Николај Охридски и Жички, свети Јустин Нови Ћелијски и сви свети су већ под Крстом!

Да ли смо ти и ја под Крстом Христовим!?

-Благо нашем народу, благо теби и мени ако смо под Крстом Спаситељевим, јер само највећи тренуци у историји, и у свачијем личном животу појединачно, на Крсту су, чак и код оних који за себе кажу да не верују у Бога или су иноверни. Да, зацело, Крст укључује трпљење до смрти, али та хришћанска смрт није крај већ је конац који Васкресење краси. Христов крст просијава Васкресењем. Зато је Крст знамење радости, зато је Крст знамење Љубави! Тек Крстом процветава љубав, тек Крстом, продубљује се и освештава све и свја. О, да, Крст је непогрешиво мерило свих наших духовних висина, духовних ширина и духовних дубина. О, да, Крст је непогрешиво мерило свачијег спасења. И твој и мој и свачији крст показује ко смо: хришћани, “лажна браћа”, иноверни или неверујући. Крст показује и открива у нама Бога или “златно теле” или “празни простор”, непокајаног или покајаног разбојника.

Крст у нама зацарује Христа. Он открива да ли смо покајници који заборављају себе ради љубави према Богу и браћи. О да, Крст нам дарује све оно највеће, једино спасоносно – Христа, а Христос је све (Еф 1,10).

Да ли је наш народ на Крсту? Да ли смо ти и ја на Крсту? – Благо нама ако јесмо, јер снага осе васионе долази од Крста. Јер, динамична снага сваког атома долази од Крста. Јер, животна снага свакога срца долази од Крста. О дивне ли утехе! Не губимо добру вољу и храброст у ношењу крста, јер нас Господ Христос теши и укрепљује дивним речима: “Не бојте се, јер ја надвладах свет” (Јн 16,33).

Не бојте се Крста Христовог, јер је он љубав, а то значи највећа могућа срећа. У Христовој жртви Крст је постао Љубав али је и права хришћанска љубав постала крсна жртва. Твој и мој и свачији крст – крстић по крстић, употпуњава према плану Божјем Животворни Часни Крст Господњи (Кол 1,24). И све то покајањем, све то “свадбеним рухом” нашег раја, нашим јединим спасоносним залогом вечног спасења – метанојом.

Родослов Исуса Христа

ПРАВИ БОГ И ПРАВИ ЧОВЕК (Мт 1,1-17)

Прво зачало Матејевог еванђеља доноси родослов Господа нашег Исуса Христа који сведочи о Његовом земаљском пореклу. Тумачење тог родослова увек прераста у родословље, у науку коју је тешко разумети. Из овог одломка се види да Господ вуче лозу од Авраама и потомак је цара Давида, али у исто време он је Син Божји, Емануил – Бог с нама, нови Адам с којим почиње ново стварање света у Духу Светом (Ис 7, 10-14; Рим 1,1-7). Господ Христос је “Сунце правде” усред људске историје. Његово Име значи Спаситељ.

Господ Исус је прави Бог и прави човек. Постајући правим човеком остао је истински Бог. Црква је ову основну истину вере, овај догмат, морала да брани од јеретичких учења. Жучне расправе о том питању вере захватиле су и хришћане и нехришћане. Прве јереси, тзв. гностички докетизам, одрицали су Христу човештво, док је Црква од апостолских времена исповедала оваплоћење Сина Божјег (I Јн 4,2-3; II Јн 7). У III веку, на сабору у Антиохији потврђено је против Павла Самосатског да је Господ Исус Христос Син Божји по природи, а не по усиновљењу. Први васељенски сабор у Никеји 325. године исповеда да је Син Божји “рођен а не створен, јединосушан (омоусиос) Оцу”, и осудио је Арија који је тврдио да је Син Божји настао из ничега и да је другог суштаства и битија него Отац. Из трећег члана Символа вере који гласи: “Који је ради нас људи и ради нашег спасења сишао с небеса, и оваплотио се од Духа Светог и Марије Дјеве, и постао човек”, види се да је Христос у потпуности Бог и у потпуности човек. “Реч је постала човеком, да бисмо ми могли постати Бог”, пише св. Атанасије Велики. За Арија “Син” значи да Христос има почетак. “Било је времена када Христа није било”, криво учи тај александријски свештеник, и додаје: да Христос није ни Бог ни човек него Неко између.

Несторијева јерес види у Христу човечанску сједињену с божанском личношћу, док Трећи сабор, ефески, 431. године са св. Кирилом Александријским исповеда да се Реч оваплотила, сјединивши ипостаски са собом Тело продуховљено разумном душом. Христова човечанска природа нема други субјект до ли Христову божанску личност Сина Божјег који га је још у зачећу узела и присвојила. Зато Трећи васељенски сабор изјављује да је Приснодјева Марија људским зачећем Сина Божјег постала Богородица. Монофизити криво верују да је човечанска природа престала да постоји у Христу, да је њу наводно преузела божанска ипостас. Супротно овој јереси Четврти васељенски сабор у Халкидону 451. године исповеда Господа Исуса Христа савршеног у божанству и савршеног у човечности; правог Бога и правог човека с разумном душом и телом, јединосушном Оцу по божанству и јединосушном нама по човечности. Те две природе су несливене, несједињене, непромењене, неподељене и неодвојиве. Разлика природа није њиховим сједињењем нипошто укинута, него је пре својственост сваке сачувана и сједињена у једној личности и у једној ипостаси. На Петом васељенском сабору у Цариграду 553. године је утврђено да постоји само једна Ипостас или Личност, односно да је Господ наш Исус Христос Један од Свете Тројице, као што и певамо на литургији: Јединородни Сине и Речи Божја, бесмртан си, и изволео си да се ради нашег спасења оваплотиш од Свете Богородице и Приснодјеве Марије, и непроменљиво постао си човек; био си распет, Христе Боже, и смрћу смрт сатро; Ти си један од Свете Тројице, прослављен са Оцем и Светим Духом, спаси нас.

Аполинарије Лоадикијски тврдио је да је у Христу Реч узела место људске душе и духа. Против те јереси устао је св. Дамас Римски исповедивши да је савечни Син узео и разумну људску душу. Душа Сина Божјег има право људско понашање. Она по себи није ограничена, догађала се у историји, у простору и времену. Зато је и Син Божји, оваплотивши се, растао у премудрости, узрасту и милости (Лк 2,52), односно искуству. То је у складу са Његовим смирењем да узме обличје слуге (Фил 2,7). Он је уствари постао истоветан људима, односно изгледом је био као човек. Али, истовремено, људско познање Сина Божјег изражава се и божанским познањем (св. Григорије Велики). “Људска природа Сина Божјег, не само од себе већ по свом сједињењу с Речју, познала је и објавила у Христовој личности све оно што доликује Богу” (св. Максим Исповедник): Син Божји има присно познање о свом Оцу и божанско провиђење о тајним мислима и осећањима људским (Мк 2,8; Јн 2,25; Јн 6,61 итд.). Христово познање сједињено с божанском Премудрошћу и оваплоћеној Речи, у божанској пуноти се користи познањем вечних планова Божјих које је дошао да објави. За оно што каже да не зна, Он уствари тек не објављује, зато што не служи нашем спасењу. На Шестом васељенском сабору 681. годин Света Црква је исповедила да Христос има две воље и два природна деловања, божанско и људско, не супротстављено, него у хармонији, тако да је оваплоћена Реч у послушности Оцу до смрти, те је људски хтела све оно што је одлучила с Оцем и Духом Светим, у Тројици, за наше спасење. Христа људска воља “без противљења и опирања следи, или боље, потчињава је његовој божанској свемогућој вољи” (III цариградски сабор 681. године). С обзиром на то да је Реч постала Тело, стога се људски лик Христов може предочити сликом, иконом (Гал 3,1). На Седмом васељенском сабору Црква је признала представљање Његовог Лика и ликова светих на часним и светим иконама (II никејски сабор 787. године).

Дакле, Господ Христос Богочовек нам је представио и објавио Бог и људски је проговорио о Њему као сапричасник живота у љубави Очевој.

ГОСПОДЕ СПАСИ

Господе, спаси невољнике,

смилуј се потлаченима,

усправи пале,

исцели болесне,

лутајуће приведи на прави пут!

Ослободи сужње,

придигни слабе,

утеши малодушне!

Нека сви народи знају

да си Ти једини Бог,

Господ Исус Христос,

а ми Твој народ

-овце Твоје паше.

св. Климент Римски

(с латинског И.Ђ.)   

* Беседа изговорена у Жичи о Савиндану 2000. године


� Viestnik hrvatskog arheologičkog družtva, Zagreb, 1892, str. 56.


� Hrvatska glagoljska biblioteka, Starine XXXIII, 88, 164. 


� мали поклон (мала метанија) – савијање, тако да се врховима прстију десне руке дотакне земља; ко не може, поклони се колико може.


� Анафора (народски: нафора) – освештани хлеб који се након св. Литургије дели вернима. Символише заједничке трпезе првих хришћанских заједница, агапе (видети Дела Апостолска 2, 41-46; 16, 34 итд).


* Овај есејистички првенац брижљиво су читали и исправљали моји учитељи писања преподобни Јустин Нови (1894-1979), блаженопочивши епископ Данило Крстић и јеромонах, потоњи епископ, Атанасије Јевтић. Св. ава Јустин ми је и дао благослов да проповедам речју и пером.





** У сврху појашњења, послужиће реч-две о елипси, геометријском облику. Еуклидовски простор не би могао рећи ништа ново о елипси. Верујући Плејферовој самој собом увидљивој истини, аксиоми паралелности, и укукључењем да се паралеле секу у бесконачности, представља на свој начин обухватност простора која нас учи да градимо мисаоне представе схватљивог само једним чулом. Скуп свих тачака у којима се секу одговарајуће праве двају пројективних праменова, прамен бесконачних тачака – елипса; нека има једну бесконачну – парабола; нека има две бесконачне – хипербола. И Еуклид и Лобачевски граде своје геометрије на основи “постоји”. Апсолута је елипса, апсолута је и кружница. Модерна религија! Познато је да елипса има две жиже и да је кружница само случај елипсе када се жиже сажимају у једну тачку. Узгред, нико не зна шта је тачка мада сва геометрија полази од ње!


Шема композиција Рођење Христово, Преображење, Васкрсење Лазарово, Тајна вечера, Оплакивање, Скидање с крста, Васкрсење, Силазак у ад, Мироносице на гробу, Уснуће Богородичино (Унебоход, Успење, Успеније), и безмало у свима другима, налаже више-мање кружни распоред фигура. Елиптичко низање фигура у тим композицијама можда има смисао жеђи за васкрсењем, као и функцију да, посредством посматрања облика и чежње за бесмртношћу, уведе у неземаљско.


Овде напомињемо елипсоидност нимбуса и претежно јајастих ауреола. “Елипсе” осветљења појављују се у византијском сликарству на лицу свих човекообразних фигура: на рукама, деловима тела и одеће; у сликаној вегетацији, као и у каменитим или урбаним пасажима.


*** Фехнерови психолошки огледи о допадању елипсе, Експериментална психологија, Роберт С. Вудворд, Научна књига, Београд, 1964. 





* Упокојио се у Господу 1. јула 2004. лета Господњег у 06:45 часова у Београду и сахрањен у завичајном Грахову


* Достојевски о песнику
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