RELIGIJA INDUSTRIJSKE CIVILIZACIJE (I1)

Jakov Jukié

Nespremnost Crkve na urbanu reveluciju — osmi simptom moderne
dekristijanizacije ' ;

Ne ¢emo mnogo pogrije§iti ako ustvrdimo da je grad u samom sredigtu
suvremene dru$tvene preobrazbe, On je onaj prvi i neotklonjivi prostor
novog svijeta kojl se sivara i prema kojem dovjefanstvo nezaustavljivo
krece. Sav svijet postaje jedan golemi grad, Stoga, naéin Zivota u gradu
ne samo da postaje uzorom svakog ljudskog Zivota uopée, nego magijskom
snagom novosti privlaéi i one koji gradu jo§ izmicu. Ako grad nije svuda
nazofan, gradski zivot jamactno jest. Sociologija je brzo obratila paZnju
na taj urbani fenomen, pa se, sa stajaliSta znanosti, za grad ne moze
. vife reéi da je potpuna i neistraZena nepoznanica. Otkriveni su u njemu
zakonitosti prostorne podjele, fluidnost dru$tvene stratifikacije, pokretlji-
vost socijalnih grupa, klasna rasporedenost, ritam tehnitkog Zivota, raci-
onalnost i socijalizacija, urbana kultura i novi konformizmi. O svemu
tome postoji danas opsirna literatura,! koju nije moguce zaobiéi, ako se
zeli dublje proniknuti u sadrZaj urbane civilizacije. To proniknuée moze
biti od velike koristi za na§ povijesni hod i njegovo konadno odrediste,
jer da bismo ne$to vise doznali o buduénosti svijeta, moramo prije dobro
poznavati sadagnjost grada. Danasnji grad je sutragnji svijet.

Na zalost, Crkva je ovu urbanu zbiljnost primila s nepovjerenjem i su-
mnjom, ne sjetajuéi se dovoljno kako je i sama iz gradova ponikla. Grad
joj se Cesto ¢inio kao uzbiljenje zla, kao kula Babilonska, kao svratiste
demona. Ako je neka evandeoska skrb spram gradskog pudanstva i po-
stojala, ona se uvijek izvrSavala u oblicima feudalnog pastorala i s predo-
minacijom seoske logike., Nespremnost Crkve na novu gradsku civilizaciju
bila je svuda vise nego uocljiva, posebice u velikim gradovima i na mjiho-
vim zabadenim predgradima. Ne treba se stoga €¢uditi $to je prisustvo
Crkve u gradu bivalo sve uZe, s malim izgledima na brzo obnavljanje.
Moderni ¢oviek mije vise nailazio na vidljivu Crkvu u svojem drugtvenom
krugu, nego na jedno potpuno odsustvo sakralnih znakova. Grad je
postao pustinja vjerskog dozivanja.

Pred tim golemim naletom urbanizacije i tehnickog mentaliteta Crkva
Je reagirala obrambeno: povukla se u stare gradske Zupe, ako je takvih
bilo, prepustajuéi nove urbane aglomeracije vjerskoj ravnodusnosti ili
fanatizmu sekti. Tako je Crkva ostala povijesno izvan gradskog Zivota,
nije dovoljno upoznala grad i njegove probleme, nije procijenila svu
vaznost novih struktura i novih ljudi koji u tim strukturama zive, Zbilj-
ski Zivot novog svijeta koji se radao izmicac joj je u trenutku kad je on
postao vladajuéim zivotom. Dok je sveéenik trofio vrijeme da ojada vjeru

[ 3 .
! Lewis Mumford, La cultura della cittd, Milano, 1854 (ima i hrv, prijevod); Willy Hellpach,
L'uomo della metropoli, Milano, 1960; H, Bahrdt, Die moderne Grosstadt, Hamburg, 1961,
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svojih vjernika, jedan posve novi svijet je rastao na dohvatu njegova
pogleda i njegove modéi. Mozda zvudi paradoksalno, ali je Crkva zakasnila
s kritenjem grada majviSe zato §to je bila vjerna sebi, a ne svijetu. Nije
otifla, s rizikom i u opasnostima, traZiti »izgubljenu oveu«, nego je éuvala
stado. Ta ocjena vrijedi globalno, premda u pojedinim slutajevima svetost
Crkvenih ljudi i vjernika ostaje proro¢ka i duboko evandeoska. Jedno
je vjera, a drugo pastoralno stajaliSte povijesne Crkve. A mi govonmo
upravo o ovom posljednjem.

Defelkt u adaptaciji doveo je Crkvu u stanje organizacione disfunkcije,?
koja se ogleda u nekoliko bitnih pastoralnih propusta.

Prvo, Crkva je zakasnila u stvaranju gradskih Zupa. Pasivnost mnogih
biskupija pred demografskom eksplozijom pudanstva u njihovim novim
urbanim prostorima bila “je kratkovidna i nekr$éanska. Premda je bnoj
pudanstva u gradu viSestruko rastao, broj je Zupa i svecenika ostajao isti.
Cuvala se opustofena ruralna tradicija i inzistiralo na -postojanju veé
»mrtvih« seoskih Zupa, dok je u gradu pustinja Zednih dekala. Posebno
se odgadalo sa stvaranjem zupa u predgradima i u radnidkim éetvrtima.
Crkva je samo simbolicki bila prisutna u gradu: granice Zupa ucrtavane
su na karti grada, a ne u Zivotu Zupljana. Jo§ uvijek ima u nekim grado-
vima Zupa sa 70.000 do 100.000 stanovnika, dok je istodobno prosjek u
zemljama tih gradova 1000 stanovnika na jednu Zupu. U Chicagu prosje-
can broj katolika u jednoj Zupi ne prelazi 3500, dok predgrada nasih veli-
kih gradova u Evropi i Latinskoj Americi poznaju »Zupe« sa 40.000,
60.000 i, dapade, sa 100.000 katolika. Ako je jedno od funkcija Zupe da
dozvoli i omoguéi odgoj krSéanske svijesti kroz intimnu povezanost vjer-
nika sa svecenikom, onda takve glomazne gradske Zupe tu funkciju ne
mogu nikako ispuniti. Stoga, ne samo da ¢ée pojedini vjernici biti u fak-
ti¢noj nemoguénosti da prakticiraju svioju vjeru, nego ée je zacijelo, radi
odsustva Crkve, brzo i izgubiti.

Drugo, nesposobnost gradskih Zupa da prihvate emigrante. Crkva nije
stvarala nove Zupe za mnogobrojne doseljenike u gradove, a nije ni
postojede Zupe organizirala na nadin da te budu sposobne prihvatiti nove
ljude i novi svijet. Grad ih je primio, Crkva ne. Presadivanje vjernih
seoskih Zupljana iz zavicaja u grad nije uspijevalo. ZaSto? Najvise zato
Sto su gradske Zupe tvorile ¢esto samo jedan dobro zatvoreni krug istih
Tjudi, iskljudiv i samozadovoljan, vrlo malo susretljiv i gostoljubiv prema
novim osamljenicima grada. Nije onda fudo Sto je Zzupa ostala izvan
egzistencijalnog i vjerskog zanimanja doseljenika, premda su upravo
doseljenici imali najveéu potrebu da od nje budu prihvaéeni, pomognuti
i integrirani. U kolikoj mjeri je ovaj pastoralni propust imao svoj zbiljski
i povijesni odjek pokazuje ¢injenica da se u zemljama gdje su gradske
zupe bile posebno stvarane za doseljenike i od doseljenika religiozni Zivot
zadrZzao, odrZzao i razvio, §to je ba$§ sludaj s national parishes, kojima
danas dugujemo opstanak i prosperitet Crkve u Sjedinjenim Americkim
Drzavama.’

[

? Hervé Carrier-Emile Pin, Essais de soclologie religieuse, Paris, 1967, str. 322 i 323.
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Trecde, nedovoljnost religiozne formacije u gradu. Katehizacija gradske
djece nizih klasa zaustavlja se negdje u dobi izmedu 10—13 godina, dakle
u vrijeme kad dijete jo§ nije sposobno da osobno i refleksivno asimilira
kriéansku dogmu. Katehizacija prestaje u trenutku kad bi trebala biti
najintenzivnija, pa se kriéani tako odgojeni tefko wtimlju novim kusnja-
ma. Protivno tome, religiozna formacija djece bogatijih roditelja traje
dulje, jer je vezana za produZeno. Skolovanje, pa daje toj djeci dublji
kr$éanski odgoj. Posljedice te diskriminacije su poznate, one znale krizu
autentiéne »Crkve siromaha«. Dokle god, dakle, katehizacija bude pove-
zana sa Skolom i duzinom gkolovanja, Crkva ¢e u sviojim redovima repro-
ducirati dvije kategorije neravnopravnih kr§éana: veéinu koja o vjeri
malo zna i manjinu koja o vjeri viSe znade, vjerski proleterijat i vjerske
bogatase, dualizam premalo evandeoski da bi ga kr§canstvo moglo dalje
podnositi.

Konaéno, kao Setvrti pastoralni propust treba spomenuti stvaranje nepri-
kladnih teritorijalnih Zupa u gradu. Ruralna struktura nije ista kao urba-
na. Dok je seosko drustvo stukturirano od jednog koncentriénog sustava
teritorijalnih jedinica, grad pozna jo§ i razna udruZenja i specijalizirane
organizacije, koje, uzdignute iznad teritorijalne fiksiranosti, sadinjavaju
jedan jako dinamicki i pokretljivi sloj drustvene zbilje. Premda je, dakle,
i grad sastavljen od vife dijelova i detvrti, u njemu ima samo jedna
stvarna zajednica, a to je sam grad uzet kao cjelina. Vife nego jedinstvo
funkcija, grad je sistem znakova, jedan jezik, totalitet koji za Govjeka
ima znadenje artikuliranog svijeta.t Gradski dovjek nije toliko okrenut
prema svojoj Cetvrti 1 mjestu svojeg prebivanja, koliko prema mjestu
svojeg rada, zabavljanja, susreta s prijateljima, koristi, mjestu oéekivanja
usluga od raznih udruZenja i organizacija. U duhovnom se smislu moze
reéi da Govjek u gradu Zivi u vremenu, a ne u prostoru, u dinamiékim
horizontalama, a ne u prostornim vertikalama. Precizne odrednice nje-
gova interesa, dakle, nisu okrenute prema jednom mjestu u gradu, nego
su razasute prema svim dijelovima grada.

Svako aktualiziranje gradskog pastorala, koje se ne bi obaziralo na tu
devalvaciju teritorijalnog nadela, moralo se prije ili poslije pokazati kao
promagaj. A upravo se to dogadalo u poletku susreta Crkve i grada.
Povijesno je Crkva Zapadne Evrope bila ruralna u svim svojim temeljnim
strukturama: Zupi, biskupiji, provinciji. DoduSe, prva Crkva je imala
bitno urbanu strukturu, ali ju je poslije potpuno napustila, izgubivsi
dodire sa svojom iskonskom organizacijom. Posljednje gradske strukture
stare Crkve nestale su u srednjem vijeku, a prestale su funkcionirati veé
u VIII i IX stoljeéu. Nove su strukture utemeljene polazeéi od jedne
bitno ruralne situacije feudalnog drustvenog sustava. Ta teritorijalna
podjela Crkve bila je dovirena 1378. godine, a sankcionirana je na Koncilu
u Trentu; sredinom XVI stoljeéa stvorena je dugotrajna povijesna situ-
acija, koja nije ni do danas posve korigirana, jer je aktualna crkvena
karta u velikom dijelu ipak ona srednjovjekovna.5 Stoga, urbane Zupe i
nisu bile mnifta drugo nego ruralne Zupe premjeStene u prostor grada.
Crkva je i dalje traZila svoje vjermike prema mjestu njihova stanovanja,
9:

* Frangoise Choay, L’urbanisme. Utopies et réalités, Paris, 1965, str. 78.
5 Joseph Comblin, Teologia della cittd, Assisi, 1971, str. 14 i 374,
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a tamo su se oni najmanje zadrZavali. Zupa koja je uredena po nadelu
stanovanja ne dostiZe najvaZniji dio Zivota vjernika, njihov rad i zadr-
Zavanje izvan kuce, pa ostaje izolirana od svih velikih kretanja u gradu;
zupi bjeZi sve ono $to je u gradu najvile Zivo, §to je najvide gradsko. Od
toga onda dolazi ono Cesto poistovjedivanje Zupe sa svijetom djece i Zena,
koji ostaju kod svojih kuéa, dok odrasli, u svojim funkcijama rada,
. gradskog Zivota, odmora ili politike, ne susreéu vise Crkvu, jer tamo gdje
rade i najviSe Zive, tamo nje stvarno nema. Zato gradski Sovjek tesko
prihvaéa integraciju u jednu crkvenu zajednicu, koja je sastavljena .od
ljudi s kojima on nema nikakve srodnosti, nikakve odnose, nikakve dublje
povezanosti, osim moZda puke cinjenice zajednidkog pribivanja.

Ta situacija mofe biti predodena u slici grada koji je u kretanju i u slici
Zupe koja je nepokretna. Kretanje je jedna od glavnih karakteristika
pucanstva modernih gradova, pa se fizionomije cijelih ¢etvirti mogu u ne-
koliko godina potpuno promijeniti, jer se stanovnici grada &esto sele, bilo iz
stare €etvrti u novu, bilo iz jednog grada u drugi. Osim tih stalnih migra-
cija, grad pozna sve viSe i kratkotrajne migracije, godignji odmor i week-
~end, koje udaljuju znatan dio pudanstva iz grada.l IstraZivania su poka-
zala da najmanje 300/, vjerskih praktikanata spada u »pokretne« gradane
koji posjeéuju medjeljnu misu u Zupi koja je razlidita od Zupe njihova do-
micila.” Dok ¥upe miruju, pudanstvo se grada kreée; dok Crkva deka,
narod putuje — sve sveze susreta pucaju u pastoralnom nesporazumu
vremena i prostora.

Pri takvom stanju stvari, Zupa sve viSe gubi na vaZnosti u Zivotu moder-
nog Sovjeka: ona ga ne prati u njegovu ahasverskom hodu, nije nazo¢na
u njegovim nomadskim seljenjima kroz gradske osamljenosti i kriZeve.
Zbog svoje glomaznosti 1 stati¢nosti, Zupa prestaje biti cura animorum i
Zaridte ljubavi, postaje »servis za religiozna pitanja«, sakralna admini-
stracija za registriranje naseg rodenja, vjen¢anja i smrti, neka vrst javne
sluZbe svetih stvari. Kako su se, naime, specijalizacija i atomizacija rada
i drustvenog Zivota prodirile na sve zajednice u gradu, tako je i idealizi-
rana %upa, shvaéena kao velika i sretna obitelj, u praksi brzo nestala.?
Doduse, svaki je kritenik ostao i dalje ¢lanom Crkve, ali socioloski i psi-
hologki gledano on se vladao kao obiéan korisnik ritualnih usluga Crkve,
Ulazeéi kroz seoski model u gradski prostor, Crkva je u urbanoj civili-
zaciji desto doZivljavala ne$to od sudbine sela: ostala je osamljena usred
mno§tva — wosudena na oponasanje gradsklh atrakcija i upotrebu magije

zemaljskog privlacenja.
A

Mnogi su vidjeli u nespremmosti Crkve na wurbanu revoluciju glavni
razlog za napudtanje religiozne prakse u gradu.® Stoga treba reéi da nije
toliko u pitanju dekadencija religioznog smisla, koliko je u punom tijeku
kriza adaptacije tradicionalnih vjerskih struktura novom -remenu i no-
vom svijetu. Ako je srednjovjekovna Crkva imala toliko hrabrosti da
raskine sve sveze © akcidentalnim strukturama stare i prve Crkve — a

(]
t Remi Crespin, Grad postavlja pitanja svedbeniku, Svesct, br., 1, 1967, str. 72.

7 Jean Labbens, La Pratique Dominicale dans I’Agglomération lyonnaise, Vol, II, Paroisses
et Chapelles, Lyon, 1956, str. 29.

8 Joseph H. Fichter, Soctal Relations in the Urban Parish, Chicago, 1954, str. 126.
? Loouis-Joseph Lebret, La France en transition, Paris, 1957,
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tko bolje poznaje povijest, taj zna s kakvom je radikalno$éu to napra-
vljeno — onda mema posebnog razloga i dogmatske zapreke da gradska
Crkva 1o isto ne uéini u odnosu na srednjovjekovnu Crkvu. Dobro znamo
da ni stare ni nove strukture ne. spasavaju svijet, ali mas ne ¢e nitko
uvjeriti da feudalni pastoral mogZe biti. dovoljan odgovor Crkve na sve
upitnosti grada. Zato, iznad -svih nekorisnih polemika, treba otvoreno
i kr8éanski optirati za profetsku dimenziju Crkve u svijetu. A taj svijet
moZe opet biti samo grad, jer drugog svijeta za Crkvu danas nema. MoZe
se u opiranju svasta izmi§ljati, ali Crkva je nazotha samo tamo gdje je
ooviek, s

Nerazumljivost religijskog jezika — deveti 51mptom
suvremene dekristijanizacije

Ako se malo gire i apstrakinije istraZe uzroci nespremnosti Crkve na
izazove urbanog drustva, onda ¢e se utvrditi da je poglaviti razlog za to
u govoru Crikve, koji modernom gradskom ¢éovjeku postaje nerazumijiv
i tezak. Dobiva se utisak da poteskoce shvadanja religijskog Jemka doista
rastu, bilo u prostoru liturgije, bilo u teologkoj refleksiji.

To se, medutim, dogada uprave u trenutku kad fenomen jezika ulazi u
sredifte suvremenog znanstvenog zanimanja. Stara filozofija je bila filo-
zofija razgovora, moderna filozofija, poslije Descartesa, najvise je filozo-
fija spoznaje.l® Nakon #to je opisala svijet i prepustila ga znakovima
i simbolima znanosti, filozofija se danas opet vraéa jeziku, kao svom
prvom ishodi§tu, kroz koji se prelama, kao kroz spektar, sav kasniji
zbiljski smisao svijeta. Jezik je epistemologija znanosti, govor je prva
antropologka struktura u svemiru, rijeé¢ je rodilidte smislenosti u biéu.
Daleko od toga da zahiri u nekoj vrsti lingvisti¢kog kantizma, suvremena
misao o jeziku stoji u temelju svih velikih pokreta duha: u struktura- .
lizmu Lévi-Straussa, u dijalektici kerygme i mita egzegeze Rudolfa Bult-
manna, u govoru kao Cuvaru bitka u ontologiji Martina Heideggera 1,
konadno, u konkretnoj univerzalnosti simbolizma Paula Ricoeura. Sve to
pokazuje da jezik nadilazi poloZaj pukog sredstva sporazumijevanja 1
drustvenog dogovora, jer zapravo tek posredstvom jezika dovijek uspijeva
pobjeéi od neposrednosti da bi se otvorio mogucéem, dakle pojmu, a time
onda samom totalitetu opstojnosti. Ako je jezik ¢ovjekova konstitutivna
znatajka, nisu to nikako razni jezici u njihovoj Sarolikoj povijesnoj pro-
laznosti. Nema povlastenih jezika, postoje samo povlastene poruke, Da-
pace, ni Bog nije stvorio novih rijeci, jer Krist donosi samo nove zapb—
vijedi ljubavi i bratstva, ali za njih nema posebnih rijedi, osim r1;|ec1
svojeg vremena.

U takvom opéem kulturnom ozradju vjerska poruka desto ostaje nera-
zumljiva modernom &dovjeku, jednako kao §to mu je meshvatljiv govor
mnogih drugih povijesnih poruka. Dapade, neki su od najosnovnijih vjer-
skih pojmova dovedeni pod znak pitanja u pogledu mjihova znadenja, pa
danas nije sigurno ni $to treba podrazumjevati pod imenom religija i
religioznost, a kamoli- da bi se moglo u drugome traZiti suglasnost. Za
jedne je religioznost mistika, a za druge dru$tvena filantropija. Naravno,
3 Edmond Ortigties; Les Discours et le Symbole, Paris, 1962, str, 9.
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kriza -izraza ‘je najviSe zahvatila religioznu -imaginaciju, -vierske slike -i
predodzbe, ritual i jezik, dakle sve.ono §to se kao tradicija éuva u novim
urbanim ‘i ‘tehnifkim strukturama. To Rusconi ‘naziva »krizom religijske
imaginacije«, a oznaduje je kao posljedicu jo§ dublje kolektivne konflikt-
ne situacije izmedu zahtjeva totalitarizirajucéeg tradicionalnog religijskog
razgovora i njegove faktiéne redukcije na osobno i privatno, odnosno kao
rastavljanje, koje -se zbilo na kolektivnoj razini, izmedu religioznog i
obitnog ‘drudtveno-vaZeteg vladanja.ll Religijski jezik vife nije jezik
drugtva, pa su sistemi simbola organiziranih religija danas u krizi zbog
nesposobnosti duhovnog izgovora i nemoguénosti priopéavanja modernom
dovjeku znacenja vjerskih istina koje su skrivene u vjerskom simbolu.
Stoga Watzke tvrdi da je »suvremena kriza religije “prije svega kriza
institucionalnih religijskih simbola«.!? Ta nemoé vjerskog -izraza dolazi
dobrim dijelom wod prevelike povezanosti sakralnog jezika s govorom
proSlih vremena i -mrtvih druStava, prevladanih institucija i nedjelo-
tvornih juridizama, Znadajno je pri tome spomenuti da se sve to zbiva
u trenutku kad moderni doviek, u iskrenosti i nadi, sirastveno 4raZi i
nemirno pronalazi velike istine svoje, religije u pseudo-mistikama raznih
ideologija 1 pseudo-religijama raznih sekti, jer je, naime, potreba za
religioznim u njemu duboko i neotudivo usadena. Ako Crkva bude govo-
rila samo bitne stvari svojega poslanja — Zivot, ljubav, bratstvo, grijeh,
zlo, dobro, smrt, spas, vjeénost — gluhi ¢e se sigurno osvrnuti i pospani
trgnuti, jer nema dovjeka koji u sebi me nosi odjeke tih bitnih ljudskih
zbiljnosti. Ako pak Crkva bude govorila rijedi suviSne i sitne, slabe i
nevaZne, ona mozZe brzo postati muzejski ostatak nerazumljive i dudne
proslosti u modernom svijetu. Muzej koji vife nije ni kriéanski, jer u
njemu nije pohranjena vatra kricanstva, nego mrtve ljudske rijedi
kricana.

Sukob tehnickog i religioznog mentaliteta — deseti simptom
dekristijanizacije

Tesko je do kraja domisliti susret tehnike i religije u nafem vremenu.
To bi iziskivalo opéu i iroku spoznaju tehnicke kulture i tradicionalnog
vjerskog izraza, njihov dodir u prostoru i vremenu, te, konaéno, i njihovo
razgranifenje u usmjerenju, jer je sigurnc da su mnogi elementi ostali
pomijeSani, pa nije uvijek jasno §to pripada zbiljskoj religiji a $to krivoj
tehnici. Usprkos toj neodredenosti, neka su prva obiljeZja ipak veé nago-
vjeStena, §to pokazuje da spomenuti susret ne ée biti samo izgovor za
nabrajanje razloga za dekristijanizaciju, nego uvjet za radti§éavanje nji-
hovih medusobnih povijesnih nesporazuma. Uostalom, taj smo model i
do sada slijedili, opisujuéi devet simptoma suvremene dekristijanizacije.

Prvi su utisci negativni. Susreti s Transcedentnim traze sposobnost kon-
centracije, duhovnu pozornost i kulturu unutragnjeg dovjeka, Na Zalost,
te zbiljnosti se ne susredu ni u sportskim dvoranama ni u disco clubovima.
Gide je u Thésée-u pisao da treba prestati gledati svijet da bi se vidjelo
Boga, a danas moderni &ovjek prestaje gledati Boga da bi bolje vidio

®

il Gian Enrico Rusconi, Giovaent e secolarizzazione, Firenze, 1969, str. 36.

% James Watzke, Paganization and Dechristianization, or the crisis in Institutional Sym-
bols, A Problem in Sociological .Interpretation, »Social Compass«, XVI, 1, 1969, str. 91,
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svijet. Podneblje tehnike je buéno i svijetlo, ono Zeli izazvati rastresenost
i povrsna Cutstva, razdraZljivost i uzbudenost — snizujuéi tako mogué-
nost duhovne sabranosti.  Premda industrijska - civilizacija svojim ‘poseb-
nim tehnitkim i tehnoloSkim podnebljem egzaltira ovjeka kao ¢imbenika
‘razvoja i tvorca vlastite sudbine, ona mu ritmom tog istog ‘tehnickog
podneblja oduzima one tako potrebne »pauze« u psihiC¢kom tijeku, koje
su neophodne za svako duhovno i duboko osobno sabiranje. Osjeéaji
autonomije i dovoljnosti u vlastitom stvaranju poni$tavaju u Sovjeku
sposobnost divljenja prema prirodi, ‘a nadmodénost »kvantitativnih« meto-
dologkih -stajali$ta u odnosu prema »kvalitativnim« = ima za ‘postjedicu
desakralizaciju prirodnih predmeta, koje -Govjek sada projicira u dimen-
ziju puke pragmatitke funkcionalnosti, a ne u simbolizmu njihove ukupne
upitnosti, Simptomi raspadanja tradicionalne duhovne paZnje, kao uvjeta
prikladnosti prema transcedenciji, na obzorju su i treba ih oznaditi kao
spiritualnu apatiju i nesposobnost odricanja. Stoga Schasching®® misli da
je suvremena tehni¢ka klima odito S$tetna za religiozni Zivot, jer duhov-
nost predvida uvijek odredenu mjeru sabranosti ili barem prevladavanje
prvih wtisaka, dakle poZeljnosti kojih u duhovnom Zivotu suvremenog
tehniékog svijeta ima doista sve manje. Tehni¢ka klima doprinosi -u-naj-
vecoj mjeri preoblikovanju modernog svijeta u jedan iskljuc¢ivo profani
svijet, posebice u onom dijelu koji se odnosi na igkustvo obidna dovjeka.
Taj svijet postavija dovjeka u prvi plan, dok Boga &ini sve viSe nevidlji-
vim, Ima se utisak kao da djelokrug &ovijekova utjecaja raste, a BoZje
moéi se suZava, §to znadi da svijet nije vise wokrenut spontano prema
nevidljivoj zbilji, nego otvoren &ovjekovoj slobodi.

Uzevsi sve to u obzir, ¢ini se da sudbina tradicionalne duhovnosti ima
zaista malo izgleda za novi uspjeh i ponovo oZivljavanje u modernom
svijetu. Plotinska poboZnost, individualna duhovnost i iskljuéivo osobna
religioznost nalaze sve teZe mjesta u novom tehnickom i urbanom pro-
storu naseg svijeta. U tom smislu se onda smije govoriti o sukobu tehnic-
kog i religioznog mentaliteta, ne ulazeéi pobliZe u ocjenu i opis tih men-
taliteta. Za takvo stanje mogu se traZiti jednako razlozi u krivoj religioz-
nosti kao i u krivoj svjetovnosti. Bit ¢e valjda krivnje i na jednoj i na
drugoj strani, ali je ipak najveéa krivnja u odgadanju njihova susreta,
susreta koji bi uzeo u obzir iskljufivo njihove istine, a ne samo laZi i
povijesna zastranjenja. Tehnika i vjera su prevife dugo vremena Zivjele
odjeljeno jedna od druge, ignorirajuéi tude istine i glorificirajuéi vlastite,
da bi njihov sada$nji susret mogao ostati bez tefkih posljedica i zaple-
tenih nesporazuma, Premda nismo ba$ sigurni da ée demitologizacija
religije i desakralizacija tehnike nenadano oZivjeti svijet u sreéi i skladu,
jedna nam sve svjesnija i dublja ljudskost nalaZe da se jednako borimo
za autentitnu sliku nafe vjere kao i za deideoclogizirani koncept tehnike,
vierujuéi iskreno da duhovnost Zivi od napora i upornosti, a ne od rutine
i obicaja.

Utjelovljena u povijesne dimenzije i u druftvene strukture, ova pobjeda
tehnitkog mentaliteta nad tradicionalnim religioznim mentalitetom uzima
danas izgled socijalnog sustava, koji pospjeSuje stvaranje areligioznih

[
11 Johann Schasching, La Chiesa e la societa industriale, Roma, 1963, str. 100; Friedrich
Dessauer, Streit wm die Technik, Frankfurt, 1956, str. 237.
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prostora u-nadoj kulturi, Sociologki ateizam™ {raZi upravo ovdje svoj prvi
duhovni -impuls. i svoje Sire opravdanje. Nove. ideje prodiru zajedno s
tehnic¢kim i znanstvenim podnebljem, stvarajuéi s vremenom druge ‘na-
vike, nove oblike ponaganja i reagiranja, suprotne svoj tradiciji 1 proslo~
sti. Tvornice, prostrane. tehnoloike aglomeracije, radni¢ko mno$tvo, urba-
ne ¢etvrli, znanstveni instituti — nove su jezgre razlijevanja i Sirenja
svjetovnosti i tehnickog shvadanja svijeta, izvorista ateistickih i areligioz-
nih ‘organizama u suvremenom drustvu.’® To je eto podneblje u kojemu
se -onda lako stvara »naravni« ili »tehniéki -ateizam«, onaj naime. koji
znadi ¢ovijekovo privikavanje na bespredmetnost i suvidnost »boZje« inter-
vencije. Tehnidki homo faber bit ée spontano ateisti¢an, jer neposredni
rezultati njegova rada ne zavise vife od izvan-ljudskih 1 nad-ljudskih
moéi, nego od njegova umijeéa i vjestine. Dok zemljodjelci trebaju kigu,
sunce, plodnost i zdravlje, radniku je vaZan dobro izabran materijal, pre-
ciznost u kretnji, minuciozni postupak, uzoran i ureden stroj. Stoga,
seljak moZe pozvati u pomoé Boga kao neophodna w»suradnika« u svaki-
danjem radu, dok radnik za to nema posebne polrebe; ono $to je efikasno
nije misteriozna sila u prirodi, nego 1judski napor, precizni racun, stroj,
uspjefnost rada, praksa 1 verifikacija. Radnik vjeruje u ono sto dira, a
ono §bo dira nije se nikada preobrazilo u korisnu stvar drugaéije nego
od njegova rada, koji nijedna molitva ne moZe u tome zamijeniti. Njegov
ateizam nije niSta drugo do proSirenje na ukupnost njegova Zivota bag
ovog »realistitkog« iskustva koje on stjede i Zivi u svakodnevnom radu.16

Zasiéenost tehnitkim podnebljem je tolika da mnogi misle kako nije
sasvim iskljuceno da ova tehmitka klima, praktiéni proizvod industrijske
civilizacije, jednog dana ne dovede do radikalne i definitivne promjene
dovjekova psihiCkog stanja, njegove bitne psihitke strukture, koja je
nekada dozvoljavala religiozno iskustvo, a danas ga promjenjena, kao
strano tijelo, odbacuje. Premda su takve pesimistiéke prognoze preura-
njene, ohe ipak neSto govore o povijesnom rascjepu koji se otvorio
izmedu tehnickog i religioznog bi¢a. Ako danas areligioznost nije samo
misao, nego naprosto ljudski Zivot, onda je tesko vjerovati da u tom
Zivotu zamire svako zanimanje za religioznu dimenziju Zivota. Bit ¢e
prije da ¢ovjek teSko prepoznaje religijske istine u svijetu. Stoga treba
nedto promijeniti u éovjekovu Zivotu, ali i u govoru religije, jer se »reli-
giozna semantika ne moZe poistovjetiti s vrednotama koje ona Zeli izra-
zati«1? Krista su mnogi ¢ekali, ali ga zapravo nije nitko poznavao. Zasto
Crkva ne bi uzela na sebe dio tog mudnog iskustva i tegobnu sudbinu
svojega Utemeljitelja? MoZda bi onda vige rekla, a manje govorila moder-
nom svijetu.

[

% Theodore M. Steeman, The Study of Atheism, o Sociological Approach, Louvain, 1965.

5 Sabino S. Acquaviva, L’eclissi del sacro nella civiltd industriale, Milano, 1966, str. 237
i 240; Sabino S. Acquaviva, Automazione e nuova classe, Bologna, 1964, str. 48.

% Hervé Carrier-Emile Pin, Essais de sociologie religieuse, Paris, 1967, str. 246 i1 302,

7 Franco Demarchi, Profilo soctologico della dinamica religiosa, »Humanitas«, XVI, 10,
1961, str. 788—=809,
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INDUSTRIJALIZACIJA - 1 URBANIZACIJA — UZROK SUVREMENE
RELIGIOZNE KRIZE?

Posto smo opisali svih deset simptoma moderne dekristijanizacije, sad u
saZetku moramo nesto vise reéi o razlozima pojave i razvoja te dekristi-
janizacije. Prije smo se bavili fenomenima, sada uzrocima. Naravno, posve
prirodnim  uzrocima; ne teologijom, nego sociologijom religije. Pri tome
moramo spomenuti da ‘su mnogi od naznadenih simptoma zapravo veé i
uzroci dekristijanizacije, pa naSem opisu ne trebamo dodavati novih
spoznaja, osim moZda potraZiti, u istom kontekstu éinjenica, opéenitiju i
giru razloZnost, sintetizirajuéi sve dosadas$nje simptome u jedan uzrok.

_Stoga ¢éemo ovdje najviSe govoriti -upravo o tim globalnim razlozima
suvremene dekristijanizacije. No, prije se trebamo vratiti pozitivnoj
metodi, koja ima eksplikativnu vrijednost. jer se temelji na . naravnoj
uzrotnosti i na relativhim povijesnim pretpostavkama. Ako apstrahiramo
nadnaravni horizont, koji je gornja granica, i ljudsku slobodu, koja ‘je
donja granica dru$tvenog reda, onda nam jo§ uvijek ostaje dovoljno pro-
stora za drustveni kauzalitet vjerskih fenomena. To, doduSe, ne znaédi
da smo protumadili svu tajnu vjerskog vladanja — jer sveobuhvatni
uzrok religioznog iskustva nadilazi polje znanstvenog opaZzanja — ali nam
se ipak mogu otkriti, ba§ s tog zemaljskog vidika, razne pravilnosti u
kolektivnom vladanju, nove tendencije i konstante ponaanja u psiho-
-sociologkom krugu religioznih éinjenica. Unutar tih empirijskih granica,
mogudéa je onda ozbiljnija analiza i plauzibilnija teorija suvremene reli-
giozne krize.

Drzeéi se tih uvjeta, mnogi su postavili tezu o prostoj uzroénosti. Nista
nije bilo lakSe nego zakljuditi kako je razlog religiozne krize u pojavi
industrijalizacije i urbanizacije. Tome je pridonijela &injenica ¢udnovate
koincidencije: plima desakralizacije zapofinje svoj rast upravo u trenutku
kad se na evropskom prostoru javljaju prve jafe urbane i industrijske
koncentracije. To nije moglo biti posve slucéajno, to vise $to su obje ten-
dencije fjacale, idu¢i od ishodiSta prema suvremenosti. Pojava industrij-
ske i urbane civilizacije prouzrodila je duboke promjene u religioznom
zivotu dru$tva i pojedinaca, posebice mapadajuéi osjeéaj za sakralno,
mitolo$ko i ritualno. Sociolozi su opdéenito sloZni u tvrdnji da je u suvre-
menom drudtvu sve vidljivije ovo slabljenje sakralne religioznosti, kojoj
nedostaje nekadasnji psiholoski i sociolo$ki temelj. U proflosti je religija
bila prvenstveno drustveni ¢in, koju je onda podrzavalo i svo drudtvo,
dok je idanas religija osobni ¢in i nema te izvanjske podrske.

Ovdje se neemo upustati u iscrpnu analizu odnosa religije i religioznosti
prema urbanim i industrijskim sredinama, jer je to poseban predmet
izudavanja,’® nego éemo tek oznatiti nekoliko negatlvmh elemenata tog
susreta.

¥ Robert Kanters, Essai sur l’avenir de la religion, Parls, 1945; E. R. Wickham, Church and
People in an Industrial City, London, 1957; Klemens Brockmoller, Christentum am. Morgen
des Atomgzeitalters, Frankfurt, 1955; Klemens Brockmbller, Industriekuliur und Religion,
Frankfurt, 1964; Marie-Dominigue Chenu, Théologie de la matiére, Civilisation technique
et spiritualité cluétzenne, Paris, 1968; Franco Demarchi-Aldo Ellena, Industria e religione,
Brescla, 1969; Fernand Boulard - Jean Remy, Pratique religieuse urbaine et regtons cultu-
relles, Paris, 1268; Glancarlo Milanesl, Soctologia religiose, Roma, 1971,
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Grad - je prvo izvoriSte suvremene dekristijanizacije koja u posebnim
okolnostima moZe zapodeti svoj put takoder od sela, stalnim iseljavanjem
ruralne elite iz provincije u grad®, &to medulim ne spada u porijeklo,
nego u mehanizam dekristijanizacije. Sirenjem grada rastu profani.pro-
stori, a time mnogi negativni utjecaji sekularizacije. Urbanizacija egzal-
tira elemente anonimnosti 1 pokretljivosti, povrSnosti i blagostanja . —
stvarajuéi vrlo nepogodan okvir za afirmaciju sakralnog Zivota. Nado-
dajmo tome jo§: pluralizam ideologija, moralnu popustljivost, konfuziju
vrednota 1 konformizam, onda smo dobili prve negativne podatke o djelo-
vanju grada na tradicionalni vjerski moral. Film, televizija, radio, tisak
pozivaju modernog Sovieka na svelanost svietovnosti, pa s jednim necu-
venim pritiskom na slobodu i osobnost, odaleduju svu njegovu pazZiju
od religije i njezinih problema, premda im to nije nikada direkini cilj
i svrha. Religiozni Zivot slabi i blijedi, iskorijenjen iz drustvenog hida,
ostaje najcese prepusten krkhoj osobnoj izdrzljivosti. Taj okvir rastadu
jo8 1 posve banalne tocke iZarivanja -svjetovnosti 11 gradu: loSi uvjeti
stanovanja, tegobnosti u radu i napornosti u uspjehu, zaposlenost Zene,
bar, club, plesovi, teSkoée prijevoza i njihovo trajanje itd.? Pored nega-
tivnog psiholoskog kompleksa gradskog Zivota, opstoji i jedan dublji
sociolodki kompleks, koji svojim djelovanjem takocter nepovoljno utjeée na
dovjekovu religioznost. Novi i slobodniji oblici vladanja i obidaja poja-
vljuju se ba$§ u gradu, uvijek zajedno s ubrzanim procesom urbanizacije.
Taj proces redovito prati tehnizacija drustvenog Zivota, koja se iskazuje
kao vodi¢ novih ideja. Urbanizacija i indusirijalizacija stvaraju mnogtvo
novih uloga 1 prilika, novih zvanja i zanimanja, novih podneblja i pro-
stora, §to ima negativan odsjev na tradicionalnu religioznost. Mijenja se
ritam egzistencije i koncepcija vremena, pa racionalizacija i tehnizacija
razvijaju, na razini mentaliteta, novi duh, éiji parametri postaju nepro-
pustljivi za religiozne fenomene. Tako se pod utjecajem tehnike, gradske
psihologije i njezinih struktura vrii suvremena desakralizacija — u no-
vom ritmu Zivota, shvaéanju vremena, senzibilnosti i percepciji. Bilo. bi.
medutim, pogre$no pretpostaviti da urbanizacija donosi posve nove
uzroke dekristijanizacije, koje su ljudskom rodu bile dosada nepoznate.
Suprotno tome, zbiva se samo umnaZanje i jacanje, pocevsi od novih
tehnoloskih i urbanih jezgri, permanentnih uzroka areligioznosti.*t Nije
1 pitanju novi razlog za nevjeru, nego mova prilika za njezin povijesni
rast, )

Na kraju treba dovesti u svezu ovaj jedinstveni urbani i tehnigki kon-
tekst s padom izvr8avanja vjerskih duZnosti. Razloge za vjerski nehaj
ne valja traziti u jednom jedinom uzroku — obitelji, dobi, blizini crkve,
naobrazbi, klasnoj pripadnosti, $koli, vjerskoj pouci — nego u cjelovitom
kompleksu industrijskog i1 gradskog Zivota. Sigurno da ¢ée u pojedinim
zbiljskim sludajevima prevladati ovaj ili onaj partikularni elemenat, ali
¢e u opdoj konstelaciji ipak biti odludujuéi spomenuti cjeloviti kompleks.
Pokazali smo kako je intenzitel vjerske prakse u djece koja ulaze u zrelu

[ )

® P, Schmitt-Eglin, Le mécanisme de la déchristianisation, Paris, 1952, str. 151.

2 Jean Chelini, La ville et I'Eglise, Paris, 1958, str. 105,

2 Sabino S, Acquaviva, L’eclisst del sacro nella civilta industriale, Milano, 1966, str. 211;
Giuseppe De Rosa, Andiamo verso il {ramonto del cristianesimo?, »La Civilté Cattolica«,
CXIX, 1963, sir, 121135, :
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dob opéenito jednak intenzitetu vjerske prakse u. njihovih roditelja. Iz
toga bi se onda moglo zakljuciti da je obiteljski determinizam odludujuéi
u-sklopu drugih uzroka dekristijanizacije, $bto, medutim, nije todno. Taj
uzrok ima vrijednost samo - dok nije madjadan -od drugog wuzroka, - pa
intenzitet vjerske prakse redovito opada u djece koja wulaze u novi dru-
Stveno-psiholodki ambijent gdje je prosjeéna stopa praktiénosti manja od
one u njihovih roditelja. Za to imamo primjer kada sinovi zemiljodjelca
postaju radnici, dok se poveéanje pokazuje u suprotnom sludaju, onome
kada sinovi radnika postaju sluzbenici,?? Sliéno je i s drudtvenim deter-
minizmom. Zacijelo, neka se korelacija ne moZe zanijekati izmedu reli-
giozne prakse i drudtvenih uvjeta.-No taj se wdnos pokazao zamrienijim
nego $to se iofekivalo. Produbljeno istraZivanje otkriva da se drudtvene
kategorije, postavljene u istoj razini, ne mogu izjednaditi u pogledu izvr-
gavanja vjerskih duZnosti, jer se nacdini ponafanja pokazuju vrlo razliéi-
tima. Ustanovljeno je da postotak izvrSavanja nedjeline duZnosti osjetno
oscilira u pojedinim urbanim aglomeracijama. U Lyonu ide od 5 ‘do 45%,.
U Parizu, njegov zapadni dio (Auteuil, Passy, Chaillot, les Champs-Ely-
sées) s:Gros-Caillouom i Saint-Sulpiceom ima prosjeéno 20 do 309, redo-
vitih izvrSilaca nedjeljnih duZnosti, dok u istoénom dijelu (Belleville,
Ménilmontant) taj prosjek pada na 4 do 6% redovitih praktikanata.
Izmedu ta dva kraja, proteZe se srediinji dio gdje je okupljeno desel
okruzja u kojima se vjerska praksa kreée od 8 do 159, Toj prostornoj
podjeli odgovara neka klasna rasporedenost, jer predjeli nastanjeni rad-
ni§tvom pokazuju najveéu apstinenciju. To, medutim, nije apsolutno i
bezuvjetno pravilo koje bi vrijedilo u svim slucajevima. Zanimljiva su
u tom pogledu istrazivanja Josepha Hoéffnera u 13 Zupa sjeverozapadnog
dijela Njemacke. Golema veéina Zupljana tih Zupa dine radnici zaposleni
u kemijskoj industriji, $to znaéi u istoj privrednoj grani i pod jednakim
tehnolo¥kim uvjetima. Ali sprovedena anketa je pokazala da radnici koji
stanuju u prigradskim ¢&etvrtima i na selu znatno vife posjeéuju crkvu
nego radnici koji stanuju u gradu (40,29, prema 22,5%). Dakle, karakten
naselja, globalni kontekst 1 mjesto pribivanja pokazuju se mnogo utjecaj-
nijim ¢imbenicima od karaktera djelatnosti?® i od klasne pripadnosti.

Tu je jo§ jedno wotkride. Buduéi da su razne drustvene kategorije nejed-
nako rasporedene na gradskom prostoru, kako smo gore vidjeli, kao i da
su nejednako redovite u izvrSavanju nedjeljne vjerske duZnosti, Zupe s
najveéim postotkom praktikanata trebale bi biti smjestene tamo gdje
stanuju drustvene kategorije koje najviSe prakticiraju swoju vjeru. Do-
dude, ta hipoteza nije kriva, ali je neftotna u tome Sto hodée postaviti
jednu korelaciju izmedu praktitnosti i prisutnosti razligitih drugtvenih
kategorija na teritoriju razli¢itih Zupa. U stvari, utvrdeno je da u jako
prakti¢nim Zupama, bez razlike, svi druStveni slojevi pokazuju relativino
visok postotak ispunjavanja nedjeljnih vjerskih obveza, dok je suprotno
utvrdeno u Zupama gdje je prakti¢nost vrlo mala.® Dakle, ondje gdje je
vjerska praktiénost velika, tamo je ona za sve jednako utjecajna, bez
ozbira na klasu i zanimanje.

[ J

2 Joseph Laloux, Introduzione alla soctologla religiosa, Assisl, 1968, str. 192,

2 vuko Pavidevié, Sociologija religije sa elementima filozofije religije, Beograd, 1970,
str. 199,

2 Jean Labbens, La Chiesa e i centri urbani, Brescia, 1962, str. 45 i 46.
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Sve mnas to: vodi do. zakljudka, wostalom vrlo: opéenitog ‘i nadelnog, da
redovito - drudtveno prakticiranje zavisi u -velikom -dijelu od drustvene
okoline, od spomenutog globalnog kompleksa i od urbano-industrijskog
podneblja. U taj globalni kompleks ulazionda sve: od obi¢nih Zivotnih
sitnica .do nespremnosti Crkve na urbani’pastoral. Svih deset simptoma
dekristijanizacije. Pred temeljim problemima porijekla i zadnje svrhe,
dovijek u svojem svakidasnjem pukom frajanju najée$ce ostaje neosjetljiv
i ravnoduSan. ‘Ali kad, u -ozborju bitnih stvari, treba birati, njegovo  ée
odsutno biranje -ipak najviSe zavisiti wod zemaljskog prostora u koji je
ubaten i gdje je povijesno nezaustavljivo postavljen. Rodenje ga -teri-
torijalno i vremenski predodreduje, a prvi odgoj u obitelji i $koli utiskuje
tragove koje sva kasnija nastojanja kulture ne ée potpuno izbrisati., Zani-
manje ¢e mu odrediti ‘stajaliSte prema obiajima kulta, a klasa ‘kojoj
pripada inspirirati simpatijom  ili antipatijom prema Crkvi.® Tome de se
tijekom vremena nadodati novi utjecaji i novi uvjeti Zivljenja. Koji put
sasvim slucajni i neodekivani, Tako je religiozna praksa opéenito veca,
ako su drugi elementi nepromijenjeni, u onih koji stanuju ‘u blizini crkve
nego u onih koji su daleko od nje. Takvih situacija imma bezbroj, pa nije
moguce uvijek odrediti njihovu granicu. Nekada je pozitivisti®¢ki mentali-
tet naivno vjerovao u otkri¢e apsolutnib razloga za vjéru, a onda isto
tako u oktriée apsolutnih razloga za mnevjeru. Mi danas jo§ samo vjeru-
jemo u male ljudske uzroénosti, postavljenje u procijepu izmedu provid-
nosti i slobode,

*

Ima jedva dvadeset godina da se ozbiljnije zapodeo istraZivati fenomen
deknistijanizacije, a ve¢ su povudene prve temeljne odrednice i oznaleni
jasniji -uzroci tog procesa. Kad je 1941. godine Pater Alberto Hurtado
izdao svoju knjiZicu Es Chile un pais catolico?, u kojoj je oktrivao stanje
Crkve u Cileu, nastao je pravi skandal, jednako kao $to je trebao izbiti
dvije godine poslije u povodu izlaska knjige P. Godina France, pays de
mission. Od tog je trenutka skinuta oznaka tabu teme s istraZivanja o
dekristijanizaciji.?® Bilo je ofito da vjerska apstinencija u gradovima
raste i da je kr$éanstvo dovedeno u ozbiljnu krizu, barem u dijelu svoje
izvanjske kultne aktivnosti. Ako je kriza dolazila od novih urbanih i
industrijskih struktura — a to je od svega bilo najvjerojatnije — onda
se proces dekristijanizacije pokazivao kao ireverzibilan i za vieru defini-
nitivno negativan. Pri tome se, medutim, nisu dovoljno razlikovale dvije
stvari: potpuno napustanje vjere i ravnodusnost prema vidljivoj Crkvi,
njezinim institucijama i ritualu. Sve ono ¥to je bilo drugadije i razli¢ito
od tradicionalnog izricaja vjere é&inilo se kao da se svakoj vjeri radikalno
suprotstavlja. Na tim ili slidnim pretpostavkama izrastao je onda religij-
ski sociologki determinizam -— izraZen u deset simptoma suvremene
dekristijanizacije. Mozda =zbiljski, ali medovrSen; vjerodostojan, ali samo
djelomiéno istinit.

[ 3 .

% Q@abriel Le Bras, Etudes de soclologie religieuse, De morphologie & la typologie, Paris,

1956, str. 783.
2% Joseph Comblin, Teologia della cittd, Assisi, 1871, str. 445.
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Stoga zapoteti razgovor o sudbini religije u novom industrijskom i grad-

skom prostoru nije zavren, jednako kao §to ni mnogostruki opis dekri-
stijanizacije u deset simptoma nije iscrpio sve iskaze i sve . spoznaje o
prividu povladenja kricanskog dogadaja iz modernog svijeta. Da bi u
igri ekstrema do$la do izraZaja nepredvidivost razvoja religijskog biéa,
preSutjeli smo namjerno mnoge sporne i neizvjesne totke u mehanizmu
sociolo§kog determinizma, ostavljajuéi to za nastavak nafega prikaza.

Kad bude sintetizirana u jedno obzorje, — religija ¢e se pokazati i u
zemaljskoj dimenziji opet slibna sebi. Nepokorena i ¢udna zbilja, rodena
vife od povijesnog paradoksa nego od ljudske mudrosti.

(Nastavak slijedi)
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