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PRINOSI

ZNACAJNA »FILOZOFIJA RELIGIJE«
Bernhard Welte, Religionsphilosophie, Herder, Freiburg im Breisgau, 1978.

Tomo Veresd

L

Filozofija religije kao zasebna filozofijska disciplina izrazito je novo-
vjekovna pojava. Nastala je u 17. stoljeéu. Netom se filozofija otcijepila
od teologije, ona je umah osjetila potrebu da nastavi zboriti o Bogu i o
Jjudskom bogostovlju, tj. o religiji, i neovisno o teologiji, odnosno o
vjerskim zajednicama.

Ove tvrdnje valja staviti u njihov &iri povijesti kontekst. Naime, misao
o Bogu i o putovima kojima ¢ovjek trazi Boga usadena je u narav filo-
zofije i prati je nerazdvojivo od njezinih podetaka kod starih Grka do
danas.! Ako je Tales (oko 624-—546), »otac filozofije«, tek u neodrede-
nom mnogobozadkom divijenju ustvrdio da je »svemir pun bogova«,?
Ksenofan je (oko 570—475) uskoro prokréio filozofiji put prema jednome
Bogu raskrinkavajuéi mmnostvo bogova kao utvare ljudskog sebeljublja:
[ ]
! Usp. Werner Jaeger, Die Theologie der friihen griechischen Denker, Kohl-
hammer, Stuttgart, 1953; francuski prijevod: A la naissance de la théologie.
Essai sur les presocmtzques Cerf, Paris, 1966; Martin Heidegger, Die onto-theo-
-logische Verfassung der Metaphysik, u Identitiz‘t und Differenz, str. 35—73,
Neske, Pfullingen, 1957; Walter Schultz, Der Gott der neuzeitlichen Metaphy-
sik, Neske, Pfullingen, 1957%; Heinz Heimsoeth, Die sechs grossen Themen der
abendlandischen Metaphysik und der Ausgang des Mittelaliers, str. 18—60,
Kohlhammer Stuttgart, 19584,

! Usp. Platon, Zakoni, X 899 b, izd. Kultura, Zagreb, 1957, str. 318; Epinomis
991 4 4; Arlstotel O dusi, I, 5, 411 af.
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»Etiopljani -tvrde da su njihovi -bogovi crni i plosnata nosa, a Tracani
da njihovi imaju plave odi i crvenu kosu. No kad bi volovi, konji i lavovi
imali ruke, odnosno kad bi:rukama znali slikati i-djela stvarati, onda
bi konji pravili konjima sli¢ne, a volovi volovima sli¢ne bogove.«® Hera-
klit (oko 544—484), zagonetni prorok Logosa, bez sumnje je najvise
pridonio razobli¢avanju praznovjernog mnogobosva u staroj Grékoj po-
kaquuci kako u njemu bivaju iznakaZeni i Bog i ¢ovjek (fragm. 5), te
je isticao nadljudsko bivstvo BoZanstva: »COVJek je u ofima boZanstva
d]etm]ast kao §to je dijete u olima covjeka. «4 Buduéi da su ostali pred-
sokratovski mislioci i s&m Sokrat (470—399) znatno usavrdili te reli-
gijsko-teologijske napore filozofije, Platon (427—347) i Aristotel (384—
—322) ponajprije su utvrdili taj razvojni stupanj povijesti filozofije da
bi potom filozofiju izri¢ito nazvali »znanodéu o Bogu«, §to je ona u
razli¢itim povijesnim inacdicama ostala sve do na$ih dana.

Prva je znafajnija povijesna inadica filozofije definirane kao misao o
Bogu nastala netom se kr8§éanska poruka o. Bogu susrela s grékom filo-
zofijom. Prvi kr§éanski mislioci bili su zapanjeni nad teologijskim sadr-
Zajem te filozofije i prihvatili su je kao sredstvo tumadenja BoZje objave,
0 éemu svjedodi i ¢injenica da je zahvaljujuéi njihovim djelima saduvan
znatan broj fragmenata predsokratovskih mislilaca.8 Ali, ne samo to.
Neki su izmedu njih smatrali da je krSéanstvo na neodekivan naédin ostva~
rilo i one iskonske ljudske teZnje koje dolaze do izraZaja u filozofiji,
pa su samo kr8éanstvo nazvali »vera philosophia« (ozbiljena filozofija).
No opéenito su crkveni mislioci do 14. stoljeéa kr#éansku poruku nazi-
vali »doctrina christiana« (krSéanska nauka), ili »sacra doctrina« (sveta
nauka) itd., dok se izraz »teologija« izbjegavao zbog srodnosti §to je imao
s poganskim teogonijama i mitologijama.

Novo razdoblje u odnosima izmedu kr&éanske poruke i filozofije otvorio
je Toma Akvinski (1225—1274). On je postavio temeljnu razliku izmedu
filozofskog razumijevanja Boga, koje se oslanja na ogranifene spoznaj-
ne sposobnosti ¢ovjeka, i teolo§kog razumijevanja koje polazi od vjere
u samoobjavu Boga.” Teologija u stvari nije ni§ta drugo nego vjera koja
teZi za razumijevanjem: fides quaerens intellectum. Ona se pri tom,
dakako, mora sluziti i filozofijom, jer filozofija je, bar uklju¢no, prisutna
u svim ljudskim naporima traZenja. Prema tome, filozofija se po Tomi
javlja ‘u dva povijesna oblika: kao besjednica o Bogu i o religijskoj
zbilji, tj. samostalno izvan krS§éanstva i u okviru kricéanske teologije.
Jedinstvenost Tomina pothvata sastojala se u tome &to je poku$ao zdru-
Ziti ta dva povijesna pristupa.

[ ]

3 Usp. Hermann Diels, Die Fragmente der Vorsokratiker, Bd. I, str. 132—133,
fragm, 15. i 16, Berlin, 19547, Sli¢no se izraZava Pavao u poslanici Rimljanima
1, 22—-23.

4 Isto, fragm. 79, str. 169. — Vidi takoder fragm. 82—83 (»najmudriji &ovjek
/.. kao majmun u usporedbi s Bogom«).

5 Usp. Platon, DrZava, II, 379 a 5—6; Aristotel, Metafizika, VI, 1, 1026 a 19 i sl

6 To se moZe vidjeti u izdanju H. Dielsa koji navodi izvore fragmenata. Na
primjer, od 126 fragmenata Heraklita gotovo je polovina saduvana u d]ehma
crkvenih otaca, napose Klementa Aleksandrijskog.

7 Usp. Suma teologije, I, p. 1, &1, 1, odg. 2.
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Ovdje ne namjeravamo -opet -razlagati kako je Tomin pothvat bio izopa-
den u 14, i 15. stoljeéul Zadovoljimo se samo s konstatacijom da je u
tom razdoblju prekomjerno osiljena teologija prakti¢no ukinula filozofiju,
ispraznjujuéi je od njezina ontologijskog i teologijskog sadrZaja i svodeéi
je na jalovu logisti¢ku kombinatoriku, odnosno ‘na iskustveno. prirodo-
znanstveno istraZivanje.

Filozofija se ponovno pojavila kao besjednica o Bogu istom u 17. stolje-
éu kad je izborila svoju samostalnost., I premda je filozofija zbog te
sajmostalnogii dospijevala u-sukobe s teologijom i odredenim vjerskim
zajednicama, treba ipak priznati da je zbiljnost Boga i religije, zahva-
Ijujuéi bas njoj, postala bitan i goruéi problem novovjekovne povijesti.

Kant je prvim »filozofom religije« novoga vijeka, koji nije bio vezan uz
neku crkvenu zajednicu, ‘smatrao Spinozu (1632—1677).2 No sustavno
filozofsko istraZivanje religije postiglo je svoj puni zamah u Kanta
(1724—1804), Schellinga (1775—1854), Hegela (1770—1831) i drugih koji
su nastavili njihovo djelo. Religionsphilosophie postala je opet bitan sa-
stavni element filozofijskog mis§ljenja i sveuéiliSne izobrazbe, A predmet
te filozofije nije bila samo prirodna religija koja je »usadena u narav
svih ljudi«, kao u 18. stoljeéu, nego u prvom redu kricanska religija,
tj. religija onih ljudi koje je Bog izabrao u Kristu da budu nosioci nje-
gova djela »do svrietka svijeta«. Tako je, dakle, filozofija ponovno podela
teZiti za suglasjem i sveobuhvatnom sintezom s kr¥éanstvom, kaoc u Tome
Akvinskog., U tome se zapravo i sastoji osobito povijesno znadéenje triju
velikih »njemackih idealista«.

Istina, oni svoju-zamisao nisu izvodili u okviru neke teoloSke cjeline,
ni u okviru crkvene zajednice kojoj su pripadali. Ali valja priznati:da
su uvelike zasluzni §to je kr3canska misaona bas$tina ne samo preZivjela
u sekulariziranom svijetu novoga vijeka, nego je takoder na ovaj ili
onaj natin postala njegovim nadahnuéem, pokretadom i pogotovo »zna-
kom protivljenja«, Naime, Zestina ateisti¢kog poricanja Boga i religije
u 19. i 20. stoljeéu, odnosno din-du$manskog suparni¢kog odnosa spram
kr§¢anstvu neshvatljive ‘su pojave bez »filozofije religije« njemackih
idealista,10

Zaletnikom novovjekovne filozofije religije na katoli¢koj strani smatra
se Franz Xaver von Baader (1765—1841)1 koji je imao utjecaja i na
[ ]

8. Usp. Tomo Veres, Iskonski mislilac, str, 15—48, Zagreb, 1978.

Y Spinozu je izopéila Zidovska sinagoga u Amsterdamu 1654. godine zbog
»strahovitih zabluda«, ali je rehabilitiran 1932. godine u povodu 300. obljet-
nice rodenja. — O Spinozi kao religijskom misliocu vidi: Pavao Vuk-Pavlo-
vié, Spinozina nauka, Zagreb, 1938; Aleksandar -MuZinié, Filozofija v Hrvata
od 1918—1938. godine, str. 13, Beograd, 1939.

1 Pri tome mislimo prije svega na predstavnike hegelovske ljevice Bruna
Bauera, Ludviga Feuerbacha, Maxa Stirnera, Mosesa Hessa, Karla Marxa i
Friedricha Engelsa. U tom pogledu simptomati¢ne su veé i po naslovu dvije
Engelsove radnje iz 1842. godine: Schelling i objava; Schelling — filozof u
Kristy ili preobraZgj svjetovne mudrosti w BoZju mudrost (usp. K. Marx- F.
Engels, Dela, sv. 2, str. 137—194, Beograd, 1968).

1 Usp. Gesammelte Schriften zur Religionsphilosophie, u Sdmtliche Werke,
Bde 17, 8, 9, 10, Scientia Verlag, Aalen, 1963. (reprint leipzi$kog izd. od 1854—
—-1855). s
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Schellinga. Osim njega i Johna H. Newmanna: (1801-—-1890) u Engleskoj
katolicizam nije imao druge znadajnije: predstavnike u spomenutoj filo-
zofijskoj disciplini u 19, stoljeéu.

U katolikom svijetu filozofija religije doZivjela je pravi preporod tek u
prvoj -polovini 20. stoljeéa, i to pod utjecajem tomisti¢ke obnove,'s jedne
strane, te Schelerove fenomonologije i Heideggerove misli o bitku, s
druge strane. ‘Glavni nosioci toga preporoda ‘bili su Erich Przywara,
Romano Guardini, Jacques Maritain, Karl Rahner ‘i Bernhard Welte,
od kojih danas Zive samo posljednja dvojica.

Mi éemo se u ovome -osvrtu ograniéiti na filozofiju religije Bernharda
Weltea. Buduéi da je Rahner poslije svog djela Horer des Wortes (Sludaé
Rije&i, 1941) praktiéno napustio podrudje filozofije religije, ostao je na
njemu Welte, tako reéi, kao jedini samonikli katoli¢ki mislilac i pregalac
u Evropi,

II.

Misaoni put Weltea zapodinje pred europskom znanstvenom javnoséu
habilitacionom radnjom Der philosophische Glaube bei Karl Jaspers und
die -Méglichkeit seiner Deutung durch die thomistische Philosophie (Fi-
lozofijska vjera u Karla Jaspersa i moguénost njezina tumadenja pomocu
tomistiCke filozofije) koja je. objavljena u Freiburgu i. Br. 1949. godine.
U naslovu radnje jasno izlazi na vidjelo temeljna briga autora kojom je
bio obuzet. kroz proteklih trideset godina do svoga najnovijeg djela
Religionsphilosophie, On pokuSava zdruziti suvremenu filozofiju s kriéan-
skom porukom §to izvodi na primjeru Karla Jaspersa i Tome Akvinskog.
Pokazuje na skrovitu kr$éansku usmjerenost jednoga dijela suvremene
egzistencijalisti¢ke filozofije, na nezaobilazne filozofijske pretpostavke u
teoloskom razumijevanju Objave i tako otkriva Sanse novih susreta
izmedu vjere i razuma, onoga §to je shvatljivo i onoga §to nadilazi mo-
guénosti ljudskog shvadanja, izmedu Crkve i svijeta, naravi i milosti,
Boga i fovjeka.

U svim svojim kasnijim raspravama i djelima, ma koliko su tematski
razliéita, Welte je zaokupljen jednom osnovnom brigom: sabrati sve §to
je -rasprieno i suprotstavljeno u duboko podvojenom novovjekovnom
svijetu. I to ne nekakvim izvanjskim moraliziranjem, nego iznutra, na
temelju vlastitih moguénosti pomirenja. Zato, kad ditamo djela Weltea,
dobivamo dojam da nam se pred o¢ima pojavljuju obrisi jednoga novog
svijeta u kojemu su mir i jedinstvo ne samo. daleka moguénost, nego
i izvediva zbiljnost. Bilo da piSe »tomisticku raspravu« O 2lu (1951, 1959%
u kojoj su Tomini sugovornici Schelling i Kierkegaard, bilo da razglaba
Hegelov pojam religije (1952), bilo da nas iznenaduje pronicavom inter-
pretacijom odnosa izmedu Nietzscheova ateizma i lkr§éanstva (1958) ili
Problemqg Boga u misli Heideggera (1964), Welte pokazuje da je susret
izmedu krséanstva i suvremenog svijeta zbiljska moguénost i tamo
gdje to ne slutimo ili gdje to ponekad odluéno odbacujemo. Kriéanstvo
je -dovoljno 8iroko da moZe priznati i prihvatiti sve $to je dobro i isti-
nito u svijetu, ali je isto tako dovoljno konkretno, &¢vrsto i osebujno,
poput svoga utjelovljenog Boga, da se ne moZe i ne smije izroditi u hiro~
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vito prilagodavanje svemu i svademu, u neiskreno nagodbenjastvo s
modéima svijeta zbog vlastite nemodi.

Najnovije djelo Weltea Filozofija religije predstavlja na neki nadin
sazetak i -zavrSnicu svih njegovih dosada$njih znanstvenih napora. On
je naime u prethodnim djelima pretezno razradivao fundamentalne pro-
bleme filozofije religije, ali-se nije suoéio s filozofijom religije kao cje-
linom, Cak i njegova oveéa djela, kao §to su Auf der Spur des Ewigen
(Na ‘tragu- Vjeénoga, 1965), Heilsverstindnis - (Razumijevanje spasenja,
1966) i Zeit und Geheimnis (Vrijeme i tajna, 1975), unatoé velikom te-
matskom bogastvu 1 misaonoj prodornosti, zapravo su samo »filozofske
rasprave ‘0 religijskim i teolo$kim temama«, odnosno »filozofsko istraZi-
vanje nekih pretpostavki za razumijevanje kriéanstva«, kako se navodi
u podnaslovu tih djela.

Istina, autor je od 1962. godine redovito drZao predavanja iz filozofije
religije na sveudili§tu u Freiburgu im Breisgau. Pred odima su mi $kripta
iz 1964. godine, a imao sam sreéu sluSati njegova predavanja 1965/19686.
godine. U tom razdoblju traZiteljska neizvjesnost i nedoreéenost bile su
neminovne popratne pojave jedne snazne zamisli koja je bila na pomolu.
Sada nam autor pruZa zreli plod svojega viSegodidnjeg sustavnog rada.
Usudujemo se kazati da je Welteova Filozofija religije prvo cjelovito i
izvorno djelo s toga podrudja u poslijeratnom razdoblju i da ée zacijelo
mnogima biti uzor i nadahnuée ne samo u svojoj struci, nego i u drugim
slicnim graniénim znanostima, kao 3to je npr. fundamentalna teologija,
i u praktiénim pothvatima krséanstva za produbljivanjem dijaloga sa
suvremenim svijetom, U prilog tome takoder govori ¢&injenica da je
knjiga u istoj godini (1978) doZivjela dva izdanja.

Stoga pokuSajmo slijediti bar glavne misaone etape autorova najnovi-
jeg djela.

IIL

U prvom se poglavlju raspravlja o uvodnim pitanjima: Sto je uopée
filozofija? Koji je smisao filozofije religije? Sto je religija? Kao svaki
klasitni mislilac Zapada koji voli stvari zahvatiti u korijenu, Welte
takoder pocinje razbistravanjem osnovnih pretpitanja, uévriéivanjem svo-
ga polazista.

Sto je filozofija? To je svagda samonikla ljudska misao, tj. moja ili
tvoja, o onome §to jest, a ne prividno znala¢ko nabrajanje, prepri¢avanje
i razglabanje tudih migljenja i izjava o filozofiji. Povjesni¢arski i knjiski
pojam filozofije ima, svakako, svoju vrijednost, ali on sam po sebi jo§
ne izrazava izvorno filozofijsko misljenje. Filozofijsko misljenje se doga-
da onda kad ¢ovjek razloZno otkriva »posljednju« skrovitu zbiljnost svi-
jeta, kad pokuSava o svemu §to jest kazati »$to je to, na kraju kra-
jeva.. .«

Dosljedno tome, filozofija religije je poku$aj da se do-misli zbiljnost
religije. Filofozija religije ne »stvara« religiju, ne »izmislja« je, nego je
pretpostavlja kao svojevrsnu danost u svijetu. Tu danost mora ona oslu-
8kivati, pustiti je da najprije ona sama kaZe o sebi svoju rijec.
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Religija se pri tome uzima u najSirem smislu kao povezanost dovjeka
s Bogom ili s boZanskim. Misli se, dakle, i na prirodne religije i na objav-
ljene, iako autor upozorava da njegovo djelo posebno ima u vidu kriéan-
stvo, jer on sam vjeruje, Zivi i misli kao kr§éanin.

Na kraju uvodnog dijela Welte pokazuje da svaka filozofija religije
mora uzeti u obzir i svjetonazore koji oblikuju duh vremena, bitno utjeéu
na stvaranje javnog mnijenja, kako bi u odnosu na njih mogla odrediti
svoje posebne povijesne zadacée. Ako naime filozofija religije nije samo
puka promatradka znanost, nego je takoder misaoni vjesnik religijske
poruke znanstvenoj svijesti svoga vremena, onda ona mora neophodno
poznavati tu svijest, u¢i s njom u razgovor i teZiti za tim da je mijenja
svojom . istinom, Autor poduzima takav razgovor s. filozofijom znanosti
Wittgensteina, Karla Poppera i Hansa Alberta s jedne strane te s kri-
tiskom  teorijom ljudskog drustva glavnih - predstavnika »Frankfurtske
Skole«. Theodora Adorna, Maxa Horkheimera i Jiirgena Habermasa s
druge, jer drzi da oni znatno utjeéu na javnu znanstvenu svijest zapad-
nog svijeta kojemu je knjiga prvenstveno namijenjena.

Drugo poglavlje obuhvada najveéi dio Welteove Filozofije religije (str.
45—165). U njemu je rije¢ o »Bogu kao zadetniku religije« (Gott als
Prinzip der. Religion). To je osnovna istina svake religije, koliko.god je
istina i to da je covjek zaetnik laZnih bogova i raznih oblika lukave
ljudske pseudoreligije. U svakoj stvarnoj religiji Bog je otvoreno ili bar
prikriveno poznat i priznat kao stvaralac i vrhovni gospodar &ovjekovih
odnosa s njime. Doduse, ¢ovjeku se od kolijevke do groba uvijek iznova
pri¢inja. da mu je Bog »odsutan«, da ga moZda »nema«, da ga valja
neprestano »traZiti« i s mjime vezu »uspostavljati«. Cini mu se, drugim
rijeéima, da je zapravo on tvorac svojih religijskih odnosa s Bogom.
No pravi smisao tih napora je da ¢ovjek sa svoje strane pronade Boga
kao sto je Bog veé oduvijek pronaSao njega.

U svim prilikama i mneprilikama svoga Zivota &ovjek u stvari traZi
Boga, ali ¢esto nije siguran da li se nalazi na putu prema njemu, Tu je
izvor tjeskobne problematike o »putovima« koji dovode do Boga. Cak
i onda kad je dovjek duboko uvjeren da je Bog onaj koji mu se moZe
bilo kad i bilo gdje neoéekivano otkriti, on se ipak ne moZe odreéi
svoje pustolovne sudbine da svojim umom i srcem traZi Boga. To je
trajna osobna i zajedniéka zadaéi svih ljudi.

Welte predlaZe dana$njem misaonom ¢ovjeku dva originalna puta k
Bogu. Zajednitko polaziste tih putova je jednostavno i svakom &Govjeku
dostupno iskustvo da svi mi »boravimo na ovome svijetu« (Dasein), ali
nas jednom »neée biti« (Nicht-mehr-Dasein), kao 5to nas »nekoé nije
bilo« (vergangene Nicht-Dasein). Prvi put polazi od iskustva da »jesmo
— ali nas jednom neée biti«, a drugi put od uvida da »jesmo — ali nas
nekoé nije bilo«. Ukratko, naSe privremeno postojanje na ovome svijetu
sabijeno je, ¢ini se na prvi pogled, izmedu dvaju »nistavila«, tj. izmedu
niftavila ispred nas u koje éemo potonuti u buduénosti i nidtavila iza
nas iz kojeg smo izronuli u proslosti.

U oba sludaja neumoljivo se postavlja pitanje: Zar smo zaista uklije-
Steni izmedu niStavila ili smo, u stvari, obavijeni nekom velikom tajnom
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koja-samo ‘naizgled sli¢i nistavilu? Naime, izraz »niSta« moZe imati dva
znalenja. MoZe znadliti »ovdje nema uopée nista« ili »ovdje se ne vidi
nifta« (... 'a moglo bi biti skriveno svasta). U prvom sluéaju »niitavilo«
je puki jeziéni znak onoga ¢ega nema, dok je u drugom sluéaju neslu-
éena skrivaonica onoga §to postoji (bitka).

Sva pitanja §to ih ¢ovjek postavlja u:vezi sa zagonetnim ni$tavilom ispred
sebe 1 iza sebe upuduju na zakljuéak da im on pristupa kao skrivaonici
bitka u kojoj Zeli pronaéi svrhu i temelj svoga Zivota. Na prvome putu,
naime, javljaju se pitanja o smislu (Sinnfrage) Zivota i svega nestajanja
u svijetu, a na drugom putu pitanja o temelju (Grundfrage) svega na-
stajanja. I ma koliko je u oba smjera moguéno i opravdano davati na
pojedina pitanja kategorijalne odgovore, ‘tj. iskustvene i prirodnoznan-
stvene naravi, ipak je Covjek na kraju krajeva primoran udiniti trans-
cendentalni skok u neku ‘skrovitu ‘beskonaénu Misao koja svemu daje
smisao i u neki ‘bezdanski Temelj koji sve utemeljuje, a da sam nije
utemeljen.

Autor razlaZe ove misli sa sebi svojstvenom bistrinom i temeljito$éu
koje se ovdje, razumije se, ne mogu ponoviti. On napominje, doduse, da
njegova dva puta k Bogu u biti nisu potpuno nova, nego imaju svoje
povijesne prethodnice u »treéem putu« (tertia via) Tome Akvinskoga iz
Sume teologije (usp. str. 96—104) i u takozvanom »ontolofkom dokazu«
Anselma Canterburyjskog iz Proslogiona (usp. str. 105—110). Da bi
opravdao svoje pozivanje na ta dva najveéa imena katolitke misli vezana
uz problematiku ljudskog traZenja Boga, Welte daje novo tumacdenje nji-
hova pothvata i pokazuje da se oni ne iskljuéuju, nego dopunjuju. Po-
znavaoce te problematike zacijelo ée smetati §to Welte svoje »pomirenje«
izvodi oslanjajuéi se pretezno na logicke elemente u Tominu i Anselmovu
misanom putu, a zanemaruje njihovu ontoloSku i kozmolosku razligitost.
No autor iznosi svoje prijeporne stavove tako da razgovor s njima moze
biti vrlo koristan.

U nastavku pisac isti¢e da tajnoviti Bog do kojega dovode njegovi pu-
tovi nije neka daleka, nepomiéna svemirska sfinga, nego je osobno biée
koje se slobodno javlja i uskraéuje kroz povijest, u mnostvu raznih likova
i znakova. U ‘svjetlu ovih postavki pristupa se i tumadenjima ateizma,
osobito njegove masovne pojave u suvremenom svijetu. Ateizam je naj-
prije trajna moguénost ljudskog Zivota, jer putovi prema Bogu nisu na-
silno..obvezni. Oni uvijek ostavljaju slobodni prostor ljudskom samo-
opredjeljenju. StoviSe, dovjek moZe izbjegavati suofavanje sa zagonetnim
nistavilom ispred sebe i iza sebe, moZe se zavaravati da »tamo ionako
nema ni§ta«, pa traziti afirmaciju u opipljivim stvarima ovoga svijeta
koje su nesumnijivo »bar nesto«. No najmoéniji izvor ateizma je praiskon-
ska teZnja é&ovieka za vlastitim boZanstvom, tj. za tim da poricanjem
Boga stvori prostor za svoju svemogucnost, neograniéenu slobodu i bes-
krajnu stvaralaéku moé,

Suvremeni svijet je postavio mnoge uvjete za nadolazak takvoga pro-
metejskog ateizma. Zato je ateizam danas masovna pojava. Dapace, moglo
bi se govoriti o stanovitoj ateistickoj »punini vremena«, Ali Welte drzi
da se ovo vrijeme moZe nadvladati ne samo &vrstoéom vjere, nego i na
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temelju povijesnog -iskustva koje opravdava . trijezan optimisti¢ki zaklju-
dak: ‘»Ako je vrijeme ateizma doslo, ono moZe opet otiéi, kao Sto su
otisla tolika vremena« (usp. str. 165). ~

Treée poglavlje Welteove Filozofije religije nosi naslov »Coviek kao  iz-
vriitelj religije« (Der Mensch als Vollbringer der Religion; str. 167—254).
U njemu se razlazu bitna religijska stajaliita ¢ovijeka spram Boga, medu
kojima se naglasak stavlja na vjeru i molitvu, U okviru tih tematskih
cjelina autor na vrlo originalan nadin rjeSava mnoge »vruée problemex«
ne samo filozofije religije, nego i teologije: odnos izmedu vjere i znanja,
vjere i osobne slobode, vjere u Boga i u sva njegova djela, vjere u Boga
i postojanja zla te vjere i ¢uda. Nema sumnje da ée ¢itatelji posebno biti
iznenadeni svjeZinom Welteovih misli o dudu., Cudo je, prema nasem
misliocu, bitni sastavni element vjerovanja u Boga, jer se u njemu Bog
potvrduje kao samoinicijativno biée, kao trajni darovatelj i slobodni
stvoritelj svijeta koji nije strogo vezan ni uz kakve zakone, Kad bi Bog
bio rob ili puki sekundant. prirodnih zakona, kad on:ne bi bio sposoban
unositi u svijet elemente novoga i zapanjujudega, kad bi on samo pasivno
promatrao iz svojih nebeskih visina $to se dogada u svijetu, onda on ne
bi bio Bog vjere, nego bog ljudskog umisljaja. Dakako, autenti¢ni vjer-
nik mora stalno bdjeti da vjeru u BoZja ¢uda .ne izopadi u ljudsku lako-
vjernost prema éarobnjac¢kim smicalicama, magiji.

Vrhunski oblik molitve, tj. osobnog razgovora ¢ovjeka s Bogom, jest onaj
koji se odvija u tiSini (Das Gebet des Schweigens). No ta molitva opde-
nito nadilazi moguénosti velikog dijela ljudi koji svoje dozivljaje vole
izraZavati rijeéima i radnjama, napose u zajednici s drugim ljudima.
Stoga tri susljedna paragrafa knjige raspravljaju o molitvi kao govoru
(Das Gebet als Sprache), o molitvi kao bogostovlju u okviru zajednice
(Das Gebet als Kult I — Gemeinde, Verkiindigung und- Gemeindegebet)
i o molitvi kao zbiljsko-simboliénoj radnji (Das Gebet als Kutl II — Der
Kult als realsymbolische Handlung).

Posljednji paragraf knjige posvedéen je osjetljivoj temi: kako ¢&ovjek
stvarno doZivljava religiju. Naime, religijski Zivot fovjeka nerijetko je
izloZen opasnosti da se udalji od svojega bitnog- sadrzaja, ili ‘da ga ¢ak
potpuno izgubi. Nebitno ugrozava bitno, vanjstina nutrinu, privid zbilju.
To se ponajéesée ofituje u bezsadrZajnom umnoZavanju novih religijskih
rije¢i — kao da bi se vjerski Zivot sastojao u domisljatoj praznorjedivosti
— u ideologiziranju i politiziranju religije, i u religijskomfanatizmu.
Ako éemo pravo, bitno i nebitno, pSenica i kukolj pomijeSani su u veédem
ili manjem omjeru u Zivotu svih vjernika, poCevsi od najumnijih do naj-
skromnijih, pa nitko nema prava paZljivo vaditi trun praznovjerja iz oka
drugoga, a bezbriZno prelaziti preko vlastite praznovjerne grede. Jedini
pravi izlaz iz te situacije jest da svatko ispravlja najprije svoje krivine
i stranputice i da se uvijek nada spasonosnoj Bozjoj pomo¢i u tajni opro-
$tenja grijeha.

Kao 3to ditatelj moZe naslutiti iz onoga §to je refeno, treée poglavlje
knjige sadrzi mnoge misli koje su podjednako vaZne u filozofiji religije,
teologiji, pastoralnom radu i u osobnom duhovnom Zivotu. Soga bi bilo
poZeljno da knjiga jednoga dana progovori i na hrvatskom jeziku.
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Knjiga zavrSava kratkom zakljuénom rijeéju u kojoj pisac upozorava
da je religijska stvarnost sliéna »kraju bez kraja« (Das Ende ohne Ende),
zbilji koja je neiscrpiva. Religija je neiscrpiva zato Sto je dovjek, njezin
nosilac, nedokuéiva tajna. Neiscrpiva je osobito zbog toga §to pociva na
Bogu, bezdanskom temelju svega nastajanja. Religija je, dakle, neuni-
§tiva, Ona moZe biti potisnuta iz 8ire javnosti te. davati dojam da je
nemocé¢na i da ée uskoro izumrijeti, ali onda se iznenada opet rasplamsa
njezina iskra, opet ponese sa sobom pojedince, zajednice i éitave narode,
pa joj nema kraja. Njezin kraj je zapravo u vjeénosti koja nije tek
beskonaéno produZeno vrijeme, nego je »potpuno istodobno i savr§eno
posjedovanje neogranienog Zivota« (interminabilis vitae tota simul et
perfecta possesio),’? dakle sveobuhvatna sadainjost. U takvoj je sada$-
njosti pravi beskrajni kraj religije.

IV.

Dok freiburski filozof religije zakljufuje napore jednoga razdoblja i svo-
jega najnovijeg djela temom »beskrajnog kraja«, mi bismo, priznajmo
iskreno, u pogledu filozofije religije morali podéeti od samoga podetka.
U nas na tom podruéju, ako se ne varamo, nije dosad stvoreno nista.
Zanemarili smo filozofiju religije kao i tolike druge vaZne pothvate vjere
koja teZi za razumijevanjem i oblikovanjem svijeta (filozofiju kao surad-
nicu teologije, katolitku dru$tvenu nauku, sustavno proudavanje ateizma
i marksizma itd.). Imamo teologiju koja preteZno razgovara sa samom
sobom, sa svojim pisanim izvorima i svojom faktografskom povijeséu,
8to je, dakako, takoder vaZno, ali strahuje, €ini se, da proudi misli i djela
danaSnjeg svijeta, kako bi poruku vjere mogla otjeloviti u Zive povijesne
sadrZaje i u jasne »znakove protivljenja«.

Pri tome valja naglasiti da propusti nisu posljedica nejakosti nagih teo-
logkih $kola ili nesposobnosti njihovih djelatnika. Naprotiv, moZe se ka-
zati bez pretjerivanja da imamo bar dva ojada bogoslovna sredifta.
Pitanje nije, dakle, u moguénostima i sposobnostima, nego u orijentaciji
i organizaciji rada.

Drzimo da bi filozofija religije morala dobiti svoje, makar i skromno,
mjesto u nastavnom programu i nastavnoj praksi nekih na$ih bogoslov-
skih uéilista. U svakom ljudskom drus$tvu koje se izgraduje na osnovama
razuma i razloZitosti, osobito pak u marksistickom, koje je izrazito neteo-
loSko ili ¢ak protuteolo§ko, vjerski sadrzaj valja posredovati i na filo-
zofijski nadin, a ne samo &isto teologijski, fideisti¢ki ili pozitivisticki.

Nema sumnje da bi prijevod nekih djela Bernharda Weltea, narocito
njegove Filozofije religije, mogao ispuniti mnoge praznine naSe poslije-
ratne teoloSke jednostranosti, prodrmati nafu neinventivnost i djelovati
poticajno na poduzimanje istinski vrijednih zamisli i pothvata. U »Crkvi
u svijetu« jednom su bile prikazane odlike Welteova djela.t3 Ali dosad
o

12 Usp. Boecije, De Consolatione philosophiae, V, prosa 6, u PL 83, 858.

13 Usp. br. 1/1976, str. 90—91. — Napomenimo da Welte nije Sutio deset go-
dina, izmedu 1965. i 1975, kako se tvrdi u prikazu, nego je 1966. objavio
Heilsverstandnis; 1967. Im Spielfeld von Endlichkeit und Unendlichkeit; 1969.
Determination und Freiheit i 1973. Dialektik der Liebe.
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smo dobili samo prijevod njegove saZete studije o Heideggeru i nadgrobni
govor na ukopu toga velikog mislioca. No oéigledno je da ni mi ni
drugi brojni traZitelji istine razasuti po Areopazima na$ih sveudili¥nih i
viSeSkolskih gradova ne moZemo biti zadovoljni tim jedva primjetljivim

filozofsko-teoloskim mrvicama,

CREDO

Milan Spehar

Uvijek sam ¢utio pogled Tvoj na sebi
zbog kojega se crvenjeh desto,

slusao glas kojemu ne znam ni boju
ni ton.

AY znam da sam ga slugao i da ga ¢ujem.

Uvijek sam se, zbog Tebe, rastajao
i grcao masudi rukom.

Zmao sam da je, zbog Tebe,

moje Dowvidenja ipak Zbogom.

A mikad Te nisam wvidio ...

Cudno, ali duboko je ukorijenjeno

u svim mojim Zilicama

vijerovanje da sva ova putovanja,

i svi uzdisaji,

pelate jedan neponovljivi )
SUSRET.

14 Usp. Obnovljeni Fivot, br. 1/19717, str. 55-—67.
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