TKO JE MOJ BLIZNJI?

Politicka utopija je najceSée nasilna i samorazorna, uvjerava nas
opetovano u svojim spisima Karl Popper. Izabrati idealno stanje drustva
kao cilj kojemu treba teZiti politicko djelovanje znac¢i i¢éi putem koji ée
najvjerojatnije dovesti do nasilja. A razlog za to leZi u ¢injenici Sto se
idealna slika drustva ipak ne moZe odrediti ¢isto znanstveno-racionalnom
metodom, te se razlike u miSljenju glede izgleda krajnjeg cilja, pa i nacina
politi¢kog djelovanja, neée nikada moéi posve ukloniti metodom rasprave
i uvjeravanja. Naime, svaka drusStvena utopija posjeduje djelomi¢no reli-
gijski karakter, pa zbog toga medu razli¢itim utopijskim religijama ne moze
biti tolerancije. Ona se voli, istini za volju, preodjevati u ruho racionalnih
konstrukcija, ali je u biti proizvod pseudoracionalizma. Uvjereni utopist,
u ime vjere u svoje daleke ideale i1 svojih utopijskih nacrta o novom ili
bitno boljem svijetu i ¢ovjeku, mora silom ukloniti hereti¢ke 1 suparnicke
nazore, kao 1 sve koji na ovaj ili onaj naéin otezavaju nadolazak idealne
buduénosti ili pak predstavljaju zivi dokaz njene neostvarivosti. Utopist je
fasciniran buduénoséu, ¢ijem je dalekom i nestvarnom bljestavilu spreman
Zrtvovati sadaSnjost. Pa ipak, uza svo nasilje 1 nesnosljivost koju politicki
utopizam sa sobom nosi od davnine, on posjeduje i dalje veliku priv-
lacnost. Korjen toga leZi u neuspjehu covjeka da shvati kako ne moze
ostvariti raj na zemlji.

Nasuprot netolerantnoj zanesenosti ostvarenjem apstraktnih buduéih
dobara, koja je posebice dosla do izrazaja u totalitarizmima XX. stoljeéa,
filozof Popper pledira za jedinu racionalnu alternativu: truditi se oko
uklanjanja konkretnih zala koja tiSte lJjude odredenog prostora i vremena,
a ne teziti za ostvarenjem nekog potpuno dobrog drustva. Racionalna
politika je ona koja spoznaje neodloZivost nastojanja da se smanje psihicke
1 tjelesne patnje ljudi sada 1 odmah, dok je pitanje osobne sreée stvar
vlastitih nastojanja 1 umije¢a pojedinca.

Bjelodano je da su se ova Popperova razmiSljanja o totalitarizmu
politicke utopije pokazala u velikoj mjeri primjerena stvarnosti 1 kontekstu
dramatiénih zbivanja u Hrvatskoj. Hrvatska Zelja, pravo i htijenje da se
svoj nacionalni i kulturni identitet konacno izrazi 1 zastiti drzavnopravnim
ustrojom, naiSla je na za nas kobno nerazumijevanje mnogih vaznih i
manje vaznih éimbenika suvremene Europe. Zasto? Velikim dijelom i zato
jer su premnogi u europskoj politici 1 kulturi doZivjeli ostvarenje hrvatskog
sna kao razgradnju, ili barem kao znatnu smetnju afirmaciji europske
utopije, koja u buduénosti naseg kontinenta vidi Europu bez granica, u
kojoj ¢e zajedniStvo naroda osjetno relativirati nacionalno u korist opce-
europskih vrijednosti 1 osobnih sloboda pojedinca.

Nije na nama da ovdje prosudujemo utemeljenost i ostvarivost tih
europskih ideala. Cinjenica je da je znatan dio Europe, fasciniran 1 omam-
ljen navodnom poetskom uznositoséu 1 etickom ljepotom euroideala ostavio
Hrvatsku, a 1 druge, same, u krvi 1 ruSevinama. Puno velikih rijeci, savjeta
1 prizivanja temeljnih natuknica suvremenosti kao §to su mir, sloboda,
samoodredenje, malo manje humanitarne pomoé¢i, a ponajmanje odlué-
nosti da se svojski uhvati u kostac s konkretnim korjenima ovog velikog
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zla. 1 opet se pokuSalo Zrtvovati, kao uostalom toliko puta do sada,
konkretnu sadasnjost u korist jedne idealizirane buduénosti. Ovaj put je
to bila utopija demokratske Europe, koja, medutim, nije zbog toga manje
totalitarna i1 nesnosljiva. prema projektima koje subjektivno dozivljava kao
antiutopijske. Izabralo se verbalnu tehniku distanciranog Zalopoja 1 indig-
nacije, da bi se, prepustajuéi nas na milost 1 nemilost novovjekovnim
skitskim barbarima, eliminiralo iz navodno zdravog europskog zajedniéar-
skog tkiva antiutopijski Zalac hrvatske politicke teZnje 1 pritom ipak sacu-
valo mirnu savjest.

Imajuéi sve to u vidu, ponaSanje Ivana Pavla II. i Svete Stolice
naspram hrvatske drame poprima znacenje evandeoskog modela, koji pre-
dstavlja oéitu alternativu apstraktnom humanizmu euroutopije. Nakon sto
je tijekom lanjskog ljeta Papi i1 njegovim bliskim suradnicima postalo
sasvim jasno Sto se ustvari zbiva u Hrvatskoj, djelovanje crkvene sredisnji-
ce se jednoznacno usmjerava na potporu hrvatskom puku u njegovoj ljutoj
nevolji. No, ni Papa a niti Sveta Stolica nisu time prestali biti uvjereni
pristalice promicanja ideje o "zajednickom europskom domu" od Atlantika
do Urala, a niti su suspendirali nastojanja oko zbliZavanja krSé¢anskog
Istoka 1 Zapada, veé su jednostavno prepoznali, najprije u Hrvatskoj i
njenom narodu, a zatim to isto 1 u Bosni, Jjude koji trpe nevideno nasilje,
genocidni teror, svakovrsne nepravde, 1 kojima treba pomo¢i sada i odmah,
materijalno 1 politi¢ki, prije nego svisnu u ranama, napusSteni, pokraj
europskog puta u utopiju. Sredidnji sluzitelj crkvene zajednice, Papa, ovaj
je put povukao nedvojbeno pravi potez, potez milosrdnog Samaritanca,
koji je on kao mjerodavni tumaé Isusove Blage vijesti 1 trebao povuéi. Zar
nije Isus bas u prispodobi o milosrdnom Samaritancu pokazao tko je nas
bliznji? BliZznji je svaki covjek kojemu je potrebna tvoja pomoé, koji tu
pokraj tebe trpi i ¢iju patnju si pozvan odstraniti ili ublaZiti prema svojim
mogucnostima 1 ne tek iz svog suviska.

Ovaj put bliZznji je bio hrvatski puk u svojoj pregolemoj nevolji, razapet
izmedu kriminalnih mitomana s Istoka 1 boleéivo neodgovorne europske
neodlucénosti. Papa je to shvatio i1 svojim odluénim stavom suprostavio
netolerantnoj utopijskoj pasivnosti mnogih politickih, ekonomskih 1 in-
telektualnih sredina u Europi, evandeoski model djelovanja, a koji ne
stavlja u prvi plan svog operativnog interesa "buducéeg europskog covjeka",
ili "sutradnju Europu", nego konkretnog ¢ovjeka 1 njegove sadasnje patnje
1 zla.

Koliki je pritom bio stvarni utjecaj Pape i Svete Stolice na smirenje
situacije u Hrvatskoj, vjerojatno je u ovom trenutku tesko sa sigurnoséu
prosuditi, ali u svakom slu¢aju je njithovo djelovanje, nadahnuto evandeos-
kom mudro8éu, razotkrilo mudrost Europe kao ludost svijeta pod prividom
mudrosti, a kr§éanima 1 politickoj racionalnosti svijeta ponudilo uzor
evandeoske umnosti, koja, na tragu Isusa Krista, nije nikada spremna
Zrtvovati konkretnog ¢ovjeka, svog bliznjega, u ime apstraktnih utopijskih
ideala.
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