Neven USumovié

Ukidajuc¢a konstrukcija povijesti

Benjaminove "Povijesno-filozofijske teze" posljednji su njegov znacajan filozofijski spis; bjeze¢i kroz
Francusku pred fasistima, okon¢ao je zivot samoubojstvom na Spanjolskoj granici. Misli iznesene u
tom spisu imaju za zada¢u "da udalje od svijeta i njegovih napasti" i izvuku politiCku i svjetsku misao iz
ruku konformisti¢kih politicara koji dozvoljavaju Sirenje fasisticke moci predo¢avajuéi sebi povijest kao
samoodvijajuéi napredak Covje€anstva. Njegovo samoubojstvo zatvaranje je kruga pobune, osvete,
mrznje protiv premocne politicke modéi; svoju nemoc, strah od sramne smrti koja bi ga mozda ¢ekala,
nije mogao podnijeti.

Socijaldemokratsko vulgariziranje marksisticke misli, korumpiranost njegovog politickog
djelovanja svoj krajnji izraz dostigli su u prihva¢anju fasizma kao nuznog stadija povijesnog napretka.
Socijaldemokratska predodzba povijesnog vremena odgovara onoj historistic':koj1 - vrijeme je tu prazni
i homogeni napredak, odnosno, gledano sa strane historizma, nagomilavanje povijesnih €injenica po
principu kauzalnosti bez upitanosti nad porijeklom tih €injenica i te kauzalnosti. Benjamin, slijedeéi
marksistiCku podjelu historijskih subjekata na vladajuce i potlaene, raskrinkava ovakav pristup
povijesti kao konformisti¢ko "uZivljavanje u pobjednika". Pravi historijski subjekt je proletarijat, pravi
pristup povijesti je historijski materijalizam.

Osnovna, a neprihvatljiva, Benjaminova teza je da se sakralno prastanje CovjeCanstva moze
ponovo vratiti tek takvim djelovanjem koje bi profano povijesno stanje dovelo u iznimno stanje
revolucije, a koja bi pak imala za zadatak ne ponovno uspostavljanje tog prvobitnog stanja (jer to moze
uciniti tek Mesija, duhovni subjekt), nego ukidanje povijesnog stanja. Neprihvatljive su dvije stvari: prvo
- revolucija kao profano djelovanje koje profano stanje povijesti treba dovesti do ivice sakralnosti;
drugo - odvajanje sakralnosti, istinske duhovnosti, od €ovjekove prirode u viziji Mesije.

Sto se ti¢e prvog, neprihvatljive su: revolucija uopée, kao krajnji nasilni zahvat u drustveni Zivot, pa
makar se opravdavala djelovanjem protiv nepravednog, kroz povijest tradiranog i modificiranog

sistema politicke i ekonomske moci nad drustvenim Zivotom; i zatim, predodZba revolucije kao

1Misli se na historizam kao odredeni "znanstveni" pravac u pristupu povijesti.



"rasciS¢ivaca" prostora za ponovni dolazak mesijanskog stanja - kada se historijski subjekt revolucije u
svom djelovanju preko konstrukcije povijesne proslosti kao povijesnog trenutka sadasnjosti uvijek
pokazuje opijenim mocu te konstrukcije, te poslije eventualne pobjede ostaje njezin odnosno svoj rob,
odlazuci stanje koje je trebao uspostaviti u buduénost utopije.

Time se revolucionarni historijski subjekt pokazuje jo$ gorim od onog kojeg Benjamin napada
pod likovima socijaldemokracije i historizma. Dok se potonji odlikuju melankolic(nom tromoscu srca,
nemocnim utapanjem u projicirani, svemocni, samoodvijajuci tok povijesti, i time jednako odlazu
uspostavu istinskog stanja u beskonaénu buducnost, revolucionarni historijski subjekt svoje nasilje i
"diktaturu proletarijata" opravdava kao nuzni stupanj ka buduc¢em stanju sre¢e. Konstrukcija proSlosti,
koja se opravdavala sadasnjoscu trenutka revolucionarnog djelovanja, dobijanjem na moci
uspostavom "diktature proletarijata” postaje okostala laz, baza novog, perfidnog sistema politicke
vladavine. Paradigma povijesnog vremena nije viSe sat, nego kalendar, vrijeme s armaturom, s
praznicima kroz koje se oc€ituju naglasci revolucionarne konstrukcije povijesti.

Prava predodzba povijesti, po Benjaminu, nije lanac zbivanja koji napreduje u beskonacnost,
nego "jedna jedina katastrofa". Ovako se povijest vidi s krajnje pozicije na koju Benjamin Zeli stati -
pozicije andela koji donosi poruku spasa. Spas je teoloska rije¢ za uspostavu sakralnog prastanja.
"Iskon je cilj", citira Benjamin Krausa, ali pri kraju svog spisa ispravlja: iskon nije cilj nego kraj povijesti.
Revolucija vodi kraju, ali njen cilj je uspostava najviSeg profanog stanja, stanja sreée. Tek takvo stanje
moze biti posveéeno Mesijinim dolaskom koji donosi spas. Kroz proSlost se tradira slaba mesijanska
shaga; svako novo pokoljenje nasljeduje je kao obavezu. Obaveza je: uciniti kraj s katastrofom,
osloboditi Eovje€anstvo. Povijesnom toku suprotstavlja se "konstrukcija", u stvari struktura koja leZi u
osnovi stanja srece, a bljesne u onome tko Zivi "vrijeme sadasnje" najvi§im intenzitetom. Ta struktura
osnova je zguSnjavanja povijesnog vremena u monadu, osnova tradiranja slabe mesijanske snage
koja leZi u njoj kao sjena. Konstrukcija pod navodnicima, zato $Sto je taj Benjaminov pojam u opreci s
onim to se misli pod "vremenom sada$njim". Struktura stanja srece se ne konstruira, nego joj se
prepusta da bi se djelovalo. Jer osnova te strukture nije povijesna nego sakralna. Ona je ocitovanje
duha u prirodi. To i jest osnova moguéeg dolaska Mesije. Stanje srece je, kaze Benjamin, vje€nost
smiraja, totalna prolaznost u svjetovnosti, kojoj na duhovnoj strani odgovara besmrtnost "unutradnjeg
pojedinog €ovjeka" koji ulazi u boZje carstvo. Ta struktura dakle moze bljesnuti samo u &ovjeku &ije

"vrijeme sadasnje" jest stanje smiraja, a ne stanje akcije, ne povijesno stanje. Ali, Benjamin ni ne misli



da Covjek moze u "vremenu sadasnjem" izaéi iz povijesnog stanja i zato koristi rije¢ konstrukcija, zato
poziva na ukidajucu akciju povijesnog toka. "Vrijeme sadasnje" je vrijeme koje se stalno ponavljalo
kroz povijest u svojoj strukturiranosti, njega ne odlikuje smiraj nego opasnost u kojoj se trazi ukinuce
izvora opasnosti, a taj izvor je vladaju¢a klasa, politi¢ki subjekt katastrofe. Historijski revolucionarni
subjekt u svome vremenu prepoznaje dakle ovu strukturu i konstruira proslost po njoj. Ona je prolaz iz
povijesnog vremena u vrijeme prirode; iz povijesti u Zivot. Civot u svojoj &isto¢i, s obzirom na &ovjeka,
drugi je izraz za srecu, a Cistoca je preduvjet za objavu duha, duhovnog carstva.

Pojam sakralnosti tako se s jedne strane podudara s njegovim osnovnim znacenjem carstva
istine odnosno duha, a s druge strane ne, jer oduzima mogucnost ¢ovjeku za istinsko duhovno
djelovanje i duh upravo Zeli odvojiti od &ovjeka. Covjekova najvisa moguénost je nasilna
revolucionarna djelatnost, koja izvla€i ono najviSe, tradirano ljudsko, konstrukcijom proslosti iz
"vremena sadasnjeg" za vjeénu, sretnu buducnost: to je djelatnost ukidanja povijesti.

Vrijednost ovog Benjaminovog spisa nalazim kako u njegovom okretu tradiciji i obvezujuéoj
proslosti Covje€anstva nasuprot kultu novog i budué¢eg Moderne, tako i u - ma koliko to u nedoseznost
bilo postavljeno - budenju zapretenih vizija CistocCe Zivota, prirode te besmrtnog carstva duha.
Nedoseznost je projekcija nemoci u kojoj se nasao europski €ovjek (ne samo) XX. stoljeca, ali to ne
znaci da metoda svjetske politike treba biti nihilizam, kako na kraju tvrdi Benjamin. | da se povijest
moze razrijeSiti samo preko revolucionarnog historijskog subjekta. Benjaminovo videnje kraja povijesti
naizgled se poklapa s apokaliptikim krajem svijeta, naizgled, jer subjekti se razlikuju. Covjekova
odluka da se dovede kraju povijesti ne mozZe se podudarati s boZjom odlukom o kraju svijeta.
Benjaminove teze kao da su usmjerene k tome da potaknu ¢ovjeka da sve dovede do apokalipse
revolucionarnim nihilizmom. Smije li se i Benjaminu pripisati ressentiment, osvetni¢ka nemo¢ koja se
grize u potrazi za sredstvima moci?

Smatram da put nije u zasijecaju¢em historijskom subjektu, nego u (samo)spoznaji silnica koje
stvrdnjavaju €ovjeka u historijski subjekt, u njihovom razrjeSivanju kroz odustajanje od historijskog
djelovanja i u oslobadanju za onu mo¢ koja njeguje i uzdiZe Zivot, a koja nije van €ovjeka nego u

njemu, kao Sto svjedole velike knjige i djela bastine.



