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Sazetak

Iako se moZe uliniti da izmedu nove religioznosti i ekologije nema dubljih idejnih povezanosti i
slicnosti, pokazuje se posve suprotnim. Dapace, oba pokreta proistjecu iz iste matrice: postmoder-
niteta. Zato se moZe govoriti o dva naligja istog problema. Takav se primjer moZe naci u Adven-
 tisti¢koj Crkvi Sedmoga Dana koja tematizira ekoloske sadrZaje. Drugi primjer odnosi se na
apokalipticke zajednice nastale posebice u Francuskoj. Treci primjer pisac nalazi u novim religijskim
pokretima. Za ilustraciju toga fenomena pisac opsirno opisuje tri nova religiozna pokreta: gurua
Bhagwan Shree Rajneesha, Medunarodnog drustva za svijest Krisne i skupina okupljenih oko
duliovnog vode Sai Babe. Cetorti primjer mijesa predmodernisticke i postmodernisticke sikobe u
slucaju ekoloske sekte aumista pod imenom Mandarom koja je nedavno ustanovljena u Fran-
cuskoj. Konacno, peti i najrazvijeniji oblik religijskog tematiziranja ekologije, pisac nalaziu pokretu
New Agea. Na kraju je prikazana misao A. Naessa o »dubinskoj ekologiji« i W. Foxa o pokusaju
spajanja spomenute dubinske ekologije sa znanstvenim rezultatima transpersonalne psihologije.

Kljuéne tijeci: nova religioznost, ekologija, Adventisticka Crkva Sedmog Dana, apokalipticke
zajednice, novi religijski pokreti, Mandarom, New Age

Nije slu¢ajno §o su se upravo ekoloske ideje i nova religioznost povijesno pojavile
potpuno istodobno i naistim mjestima. Znacenje te podudarnosti nadilazi pretpostav-
ku o pukom poklapanju dvaju srodnih naina razmigljanja. Bit ¢e prije rije¢ o necemu
mnogo dubljem i dalekoseZnijem od nenamjerna susreta. Ono naime $to usko pove-
zuje ta dva tijeka — prvi ekologki i drugi religijski — jest ba$ njihovo nedvojbeno
usvajanje jednakih svjetonazorskih uvjerenja i duhovnih obzorja. Oba izranjaju iz
istog i zajedni¢kog podneblja: krize moderniteta i ponuda postmoderniteta. Stoga se
valja najprije uputiti od te krize moderniteta.

Modernitetom obi¢no nazivamo ono vremensko razdoblje ljudske povijesti koje u
europskom dru$tvu nastaje na zgaridtima kr$¢anskog opravdanja autoritarnih vlada-
vina i feudalnog zatvorenog poretka. Zato se uostalom i rada kao optimistitka vizija
stvaranja novoga ¢ovjekova svijeta i neograni¢enih mogucnosti njegove slobode.
Otud tri susljedna obiljeZja moderniteta: prvo, racionalnost koja stavlja u prvi plan
Zovjekove sposobnosti, postignute osobnim naporom i udenjem, a ne nasljedem ili
funkcijom; drugo, potpuna neovisnost ljudskog djelovanja u ostvarenju tog raciona-
liziranog i znanstvenog svijeta; trece, pojava specijalizacije i stvaranja razli¢itih pod-
rudja ljudske drudtvene zaposlenosti, koji se medusobno udinkovito nadopunjuju, ali
pod uvjetom da svako od tih podrudja zadrZi svoja vlastita pravila igre. Tako uoblicen
modernitet se oslanja na industrijalizaciju, urbanizaciju i proizvodnju, koje obvezno
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prati mitologizacijarada, Stednje, stjecanja, razvitkaibla gostanja. Njemu naideologkoj
razini odgovaraju nacela istine, pravde, srece, slobode i ispunjenja ljudskih potreba.
Funkcioniranje pak tog moderniteta omoguéuju drzava, trziste, pravni poredak, teh-
noloski napredak i neograniceno iskorigtavanje prirode i prirodnog okolisa. To je ono
Sto ]. F. Lyotard naziva »velikim pri¢ama« moderniteta (Lyotard, 1979:7).

Ubrzo su medutim sve utopi¢nosti moderniteta bile svedene na puku drustvenu
koristoljubivost i gospodarstvenu uspjesnost, neplodnu politi¢nost i ideologku obra-
nu tehnike. Time je modernitet usao u nepovratnu krizu. Svijet se poc¢eo polako
prazniti od prosvjetiteljskih mitologija ili je na redu da to barem ugini. Zavladalo je
ohladenje zanosa i nastupio zalaz svih velikih ideologija i dobro razradenih sustava.
Znanost je opovrgnuta, a eshatoloska mitologija poraZena. Stoga se u drustvenoj
teoriji sve ucestalije govori o nadolasku nekog novog postutopijskog, postideologij-
skog i postmodernistitkog doba. Covjek je iznenada i gotovo preko noéi otkrio
prazninu dokolice, rasloj obitelji, politi¢ko ucjenje, ekologku prijetnju, zloporabu
genetike, naftnu krizu, usamljenost ljudi u civilizaciji najsavrienije komunikacije,
slabljenje osjecaja drudtvenosti, odgovornosti i solidarnosti, najavu narcizma i nihi-
lizma.

Postmodernitet nije nista drugo doli odgovor zabrinutih ljudi na spomenute
neuspjehe i brodolome moderniteta. Prosvjetiteljstvoje promasilo, alijo§ ne i izgubilo
povijesnu bitku. Zato zagovornici postmoderniteta ¢vrsto ustraju na crti moderniteta,
ne nasjedajuci ovaj put marksistickoj revolucionarnoj utopiji potpunog izobrtanja
postojeceg svijeta. Radije ispravljaju i nadopunjuju modernitet, ali uvijek s njegovih
neotudivih polazita ljudske slobode i neogranicenog stvaraladtva. Umjesto povratka
u proslost ili ulaska u buduénost bez proglosti, postmodernitet predlaZe spoj jednoga
i drugoga u novoj sintezi svega najboljega 3to svijet moZe danas ponuditi: poslije
teskih kusnja s propalim komunizmom i zatvorenim putovima liberalizma. Odsada se
dakle razli¢iti ili ¢ak opre¢ni prinosi ideologki ne isklju¢uju nego u mudrom odabiru
zbrajaju. Krize nisu vie dozivljene kao prijetnja, jer se pokazalo da su zapravo tek one
istinske $anse za napredak drustva. Ch. Spretnak (Spretnak, 1988:33-40) misli daje sad
naredu promicanje ekologke mudrosti, §iroko zasnovane demokracije, osobne i drus-
tvene odgovornosti, nenasilja, mirotvorstva, snodljivosti, duhovne slobode pojedinca,

lokalnog gospodarstva, regionalizma, uvaZavanja i nove kakvode Zivljenja.

Ukratko, postmodernitet ¢e potanje oznatavati nadmo¢ drustvenih sadrzaja nad
drZavnim uplitanjima, nadahnuéa nad poretkom, osobnog izbora nad pravnom odre-
deno¥¢u, duhovnosti nad materijalizmom, male ljudske sreée nad velikim ideologkim
projektima, bezbriznosti igre nad koristolj ubljem, ljepote nad racionalizmom, prirod-
nog ozra¢ja nad ruZnocom urbanih predgrada. Iako mnogi nijecu takve rasudbe
(Habermas, 1985:11), razlika daleko vige proizlazi iz njihova nedovoljno to¢no odre-
denog nazivlja nego bitnog razilazenja u ocjeni prilika u suvremenom drutvu. Svi
naime jednodugno drze da stanje krize sigurno postoji i da ga valja nadidi, dok se
razlike odnose jedino u natinima izlaska iz te krize moderniteta.

U taj 8iri sklop treba sad uvrstiti uzi ekoloski problem, jer on zacijelo ima svoje
podrijetlo u modernitetu, a svoje mogucde raztj eSenje u postmodernitetu. Veé smo prije
bili spomenuli kako je prva oznaka moderniteta korisna racionalnost. Ona postaje
sredstvom zaposjednuca covjekova Zivota — u proizvodnji, potro3nji i zabavi — a onda
i cijele prirode. Na poseban se natin iskazuje u tehnici, tehnologiji i znanosti, jer su
one ustvari utjelovljena racionalnost. $ druge pak strane, svojom potpunom neovis-
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nodéu oslobodeni se pojedinac nuzno odjeljuje od prirode i njoj se vraca kao neogra-
niceni vlasnik i gospodar. U modernitetu — kao nezaustavljivu usponu covjekove
osvajacke naravi, napretka, razvitka, prosirenja moci i ovlasti — priroda postaje pogla-
vitim izvoridtem svih povlastica i blagostanja. Bez toga bi ljudsko bice ostalo vje¢nim
slugom prirode, a ne njezinim gospodarom (Hervieu-Léger, 1993:7-13). Posljedice
nisu mogle izostati i to gotovo na spektakularan nac¢in. Modernitet je poharao prirodu
i uni$tio izvore vlastite nadmo¢i nad predmodernitetom. Velika su obec¢anja stavljena
u pitanje, a postojeca je razina blagostanja ozbiljno bila ugroZena ili barem poljuljana
u svojim optimisti¢kim predvidanjima.

U postmodernitetu se taj krivi korak poku3ava ispraviti. U¢inci opustoSenja priro-
de su zazvonili na uzbunu i probudili savjest ¢ovjecanstva. Zato ekoloke vrijednosti
izbijaju u prvi plan. Dapace, pocinje se promicati »etika okoliSa« kao odgovor na
planetarni »bioloski holokaust« (Lipovetsky, 1992:221-228). Prva duZnost nije obrana
obitelji ili domovine nego zastita prirode, jer upravo o njoj ovisi u krajnjoj crti opstanak
obitelji i domovine. To je razlogom $to »zemlja osudena na smrt« postaje najvaznijom
temom dana u zapadnjackim druStvima. TraZe se novi oblici odgovornosti, koji
prekoracuju obveze pobolj$anja meduljudskih odnosa. Moderna je tehnika izazvala
toliko neo¢ekivanei pogubne posljedice u prirodi da se nadopuna stare etike pokazala
neodgodivom. Jer, treba sac¢uvati sdm Zivot i opstanak ljudi na zemlji. Brojni su
spremni danas Zrtvovati mnogo toga kako bi Zivjeli u ¢istijem i zdravijem ozracju i
okruZju. Nije onda ¢udo da je ¢ovjek postmoderniteta manje politi¢an, a vide ekolo-
gi¢an. Ljudska prava bivaju proSirena mnogo iznad dosadadnjih: pravo na isti zrak,
zdravu vodu, izvornu hranu, neuprljanu prirodu, naravni okoli$. Poslije postignutih
prava na slobodan izbor i dru$tvenu pravdu, ¢ovjek postmoderniteta hoce ostvariti
takoder i pravo na vi$u kakvocu zivljenja. Modernitet se dakle tek u postmodernitetu
do kraja i posve ostvaruje.

Zanimljivo daje sudbina ekologije po mnogim svojim oznakama vrlo sli¢na sudbini
nove religioznosti. Obje se pojavljuju u postmodernitetu i obje nastupaju kao kritika
ili ispravak moderniteta. No dok je ekologija kao svoju suprotnost imala neograni¢eno
iskori$tavanje prirode od strane nezasitnog kapitalizma, dotle je novareligioznost bila
suceljenas velikim Crkvama koje su branile i podupirale modernitet. Bez obzira koliko
unjemu ostalo prisutno izvorno kr¥¢anstvo. To se dakako odnosilo na protestantizam
uliku kalvinizma, ali jednako na skupine pripadnika pijetizma, metodizmaibaptizma,
§to je ina¢e omiljena tema sociologije religije M. Webera (Weber, 1988:17-206). Oni su
naime bili ne samo duhovni poticatelji modernog kapitalizma nego i uporni branitelji
njegova drudtvenog optimizma i opéeg racionalizma. U ponesto drugacijem poloZaju
naSao se katolicizam, jer je on neupitno pripadao predmodernitetu, pa ga je prijepor
onovim vremenima unutradnje manje zahvacao, osim 3to je modernitet, a poslije njega
i postmodernitet izvanjski potpuno otklanjao i ¢ak neprizivno osudivao kao uzro¢nika
svih zala i nesreda u svijetu. Stovide, mnogi ée filozofi sdmo izvorno kr§éanstvo i
njegova kasnija povijesna ostvarenja jetko optuZiti za ekolo3ki genocid, nalazedi u
starozavjetnim rije¢ima o podredenosti prirode i Zivih bi¢a ¢ovjeku onaj prvi uzor i
ideologko opravdanje svim kasnijim zastranjenjima u modernitetu. No to nije nasa
tema i u nju se ne¢emo upustati.

Dostatno je samo podsjetiti da nova religioznost zapravo nastaje, raste i buja od
otitih neuspjeha moderniteta — kao uostalom i ekologki pokreti — i da je u tome
najlistija oporba ba$ tom modernitetu. Zato neupitno pripada postmodernitetu i
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njegovim idejama. Zagovornici nove religioznosti vide u katastrofiénom upropasta-
vanju prirode dodatni i neoborivi dokaz da su ne samo modernitet nego i religije
ojacale u njemu izabrali krive puteve i u3le u bezizlazne stranputice. Iz toga onda i
proistjece kako izmedu ekologije i novih religijskih pokreta postoje brojne unutragnje
istovjetnosti koje jamac¢no u velikoj mjeri nadilaze puku slu¢ajnost njihova povijesna
susreta.

RELIGIJSKO OTKRICE EKOLOGIJE: ADVENTISTI

Svaki pojam ima svoju pretpovijest, jer se dru$tvena zbiljnost obi¢no pojavljuje prije
znanstvene teorije o njoj. Tako je bilo i s ekologijom i novim religijskim pokretima i
vjerovanjima. Klice njihova u¢enja nalazimo dobro skrivene u proglosti i to mnogo
ranije nego ¢e se one do kraja razviti i obznaniti u sada3njosti. Zato govorimo o
prete¢ama ili prethodnicama kasnije razvijenih odnosa izmedu ekologke svijesti i
iskustva novih religijskih pokreta. Jedan od takvih je zacijelo onaj adventista, koji u
predvecerje moderniteta navjed¢uju nejasne obrise njihova neodekivanog plodnog
rascvata u postmodernitetu.

Adventistima obi¢no nazivamo pripadnike protestantskih zajednica $to su povi-
jesno nastale i progirile se pocetkom XIX. stolje¢a na prostorima Sjeverne Amerike. Ti
se pokreti javljaju u ozradju Zivog eshatologkog id¢ekivanja i duhovnog preporoda —
revival — pu¢kih slojeva naroda. Adventisti¢ki pokret je inace prvi utemeljio baptisticki
propovjednik William Miller u drzavi Massachusetts 1831. godine, navjes¢ujudi sko-
ra$nji povratak Isusa Krista (Mayer, 1987:131-132). On se isprva posveéuje meditaciji,
a onda doZivljava preobracenje i osobni poziv prorodtva. Radi toga pomno istrazuje
tekstove Biblije i u njima nalazi potvrdu za svoje predvidanje to¢nog dana drugog
dolaska Isusa Krista na zemlju, koji se imao zbiti bag 22. listopada 1844. godine. U tim
prilikama William Miller je uspio sakupiti vie od 3.000 ucenika i sljedbenika, ali je
njegovo predvidanje posve promasilo: nista se naime nije neobi¢no tada dogodilo.
lako se vecina privrzenika brzo raspriila i nestala, mali mu je broj ipak ostao do kraja
vjeran. Medu njima se isticala Ellen White. Ne3to kasnije oni osnivaju novi pokret i
daju mu ime Adventisticke Crkve Sedmoga Dana — Seventh Day adventists — koja ¢e
postati najve¢om zajednicom ili Crkvom svih srodnih adventisti¢kih skupina u Sje-
dinjenim Ameri¢kim Drzavama.

Prvi ¢lan i nedvojbeni leader te adventistitke Crkve je bila Ellen White. Ona je
pokusala protumatiti spomenuti krah u predvidanju ponovnog apokalipti¢kog do-
laska Isusa Krista, odredivsi sada novo vrijeme pocetka Zadnjeg suda to¢no na dan 7.
travnja 1847. godine. Naravno ni tada se nije niSta posebno zbilo, ali je Ellen White
nadZivjela sretno neuspjeh i ¢vrsto ustanovila svoju moénu Crkvu. Ostavila je u
nasljede devet knjiga bogatih videnjima i predvidanjima, koje predstavljaju osnovicu
kasnijih ucenja i poucavanja.

Utenje te adventistitke Crkve obuhvaca doslovno tumadenje Svetoga Pisma u
smislu ustaljenog shvacanja veéine protestantskih zajednica, dok joj je milenarizam
izvoran. Na Sudnjem danu ¢e biti u velikoj vatri uniteni Sotona i neobracenici.
Krdtenje u vodi novih pristalica se obavlja samo poslije osobnog obracenja, a ne u
nezreloj dobi djetinjstva. Etika je adventista vrlo stroga i zahtjevna, pa trazi od svojih
vjernika da se odreknu mesa, kave, ¢aja, alkohola i duhana. Pobolj$anje zdravlja je
sastavni dio religioznih obveza. TraZi se zdrav Zivot, prirodna higijenai vegetarijanski
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nacin ishrane. Stoga adventisti grade bolnice, kuée za odmor, staratke domove i &iste
prirodne prostore. Odlikuju se brigom i nesebi¢nom skrbi za zapostavljene i siro-
masne. Kr§¢ani trebaju propovijedati, pomagati, odzdravljivati i oslobadati pod¢inje-
ne. Adventista ima danas vie od 8 milijuna diljem cijeloga svijeta, ali ponajvige u
Sjedinjenim Ameri¢kim DrZavama. Da bi uspjeli u promicanju i prenijeli svoju poruku
u djelatnoj nazo¢nosti, otvaraju brojne televizijske postaje, radio stanice, izdava¢ke
kuce, 8kole i sveucilidta. Dapace, pridruzeni su ¢lanovi Ujedinjenih naroda kao nevla-
dina udruga.

Nista onda ¢udno daje od svih drugih adventistickih pokreta - imaih vige od deset
- upravo spomenuta Adventisti¢ka Crkva Sedmoga Dana pokazala najvi$e zanimanje
za ekologke probleme u svijetu, jednako u proslom stolje¢u kao i u nase doba.
Uostalom, moZda to dolazi od ¢injenice 3to je ona bolje i iscrpnije istrazena od ostalih
zajednica istoga podrijetla. Jer, zahvaljujudi iznimnom znanstvenom prinosu francus-
kogsociologareligije ]. Séguyia (Séguy, 1993:77-109) taje Crkva postala danas dostup-
najavnosti sa svim njezinim idejama i djelatnostima. Po sebi se dakako razumije daje
povezanost te Crkve s ekologijom tek pocetna i djelomi¢na, neprestano u razvitku i
napretku. No ona - 8to je najvaznije - proizlazi vise iz religioznih tema nego ekologkih
zabrinutosti, pa to valja svakako i prije svega uzeti u obzir u nagem prikazu.

Netom izloZeni kr8¢anski svjetonazor koji je inade sustavno iskazan u sluzbenom
u¢enju Adventisticke Crkve Sedmoga Dana dodiruje se s ekoloskim idejama postmo-
dernitetana dvjema teolodkim razinama. Prva se razina odnosi na adventisti¢ko u¢enje
0 boZanskom stvaranju svijeta, a druga na adventisti¢ko u¢enje o ulozi ljudskoga
zdravlja u planu boZanskoga spasenja. A upravo preko jedne i druge teologke teme
ulaze u Adventisti¢ku Crkvu Sedmoga Dana svi ekologki sadrZaji. Otud ondai potreba
da se preko takve teologije dode do ekologije, a ne obratno kako bi se moglo u prvi
mah olako pretpostaviti.

U adventisti¢koj teologiji je na neobi¢no izostren i naglaSen nadin istaknuta
kreacionisti¢ka odrednica stvaranja svijeta. To znaci da je stvorena priroda shvaéena
iznad svega kao zrcalo sdmoga Stvoritelja koji ju je jedini i stvorio. U staroj adventis-
ti¢koj bastini bila je duboko ukorijenjena bas vjera u Boga Stvoritelja, ali istodobno i
odgovornost ¢ovjeka za sve §toje uopée stvoreno. Drugim rije¢ima, prirodaje dostojna
$tovanjai divljenja zato jer u sebi sdmoj posjeduje vrijednosti koje dolaze od spoznaje
da je Bog stvorio sve stvari na zemlji, 8to u Bibliji dakako jasno i nedvojbeno stoji.
Time se uobicajni svjetovni razlozi za ekologku zauzetost samo nadopunjuju i osna-
Zuju s teolodkim opravdanjima, ali i obrnuto. U adventista ¢e naravno ti svjetovni
razlozi biti stavljeni u drugi plan ili ¢ak zanemareni, jer je teologki pristup prirodi sada
isklju¢ivo kreacionisti¢ki. Unato¢ svim iskrivljenjima i moralnim krivnjama za na-
rudeni prirodni okoli$, adventisti vjeruju da sve stvoreno svjedoci za Stvoritelja.

Ako pak ljudi u modernitetu po¢nu do krvi ranjavati sve stvoreno-kakoje to danas
slu¢aj — onda uzroke za to treba traZiti prije u religioznim kugnjama grje3noga ¢ovjeka
nego u tehnolokim promasajima njegova nerazumna ponasanja, $to je vjerno na crti
kreacionisticke teoloSke logike. Stoga u mnogim adventisti¢kim istupima mozemo
naici na upozorenja da je ba$ takvo naopako zapadnjacko drustvo krivo za poremece-
nja ravnoteze u prirodi sve do prijetnje potpunog unidtenja Zivota u svijetu. Pritom
se ni malo ne preskacu ili zatadkavaju pogubne posljedica to od toga nastaju u
podrugju gospodarstvai politike. Porazno stanje u okolidu ¢esto je odraz opéeg nereda
uodnosima ljudi prema BoZjem djelu i njegovu mjestu Gospodara nad svim stvorenim
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u svemiru. Svijet je naime iz ruku svojeg Stvoritelja izagao posve dobar i savr3en, ali
su ga ¢ovjekov grijeh i zlo iznakazili. Iz toga slijedi da je ekoloski problem zapravo
moralne naravi, a ne tehnicke prirode, pa ga na prvom prostoru valja i rijeSavati.

To teologko uvjerenje o iznimnom znacenju BoZjeg stvaranja svijeta je zaista
mnogostruko prisutno u Adventistickoj Crkvi Sedmoga Dana. Zato se u mladim
¢lanovima te Crkve vec od najranije djetinje dobi usaduje ljubav i strahopostovanje
prema prirodi i njezinim neizrecivim tajnama. Cak je i njihova pedagogija prozeta tim
ekologkim duhom, ¢ime se zacijelo obja3njava proSirena sklonost adventista da upri-
licuju duge Setnje u prirodi, izlete u okolici gradova i svestrano bavljenje §portom.
Priroda je dakle najprije BozZje djelo, a tek onda mjesto ljudskog prebivanja. Ukoliko
preskotimo prvi dio te tvrde, utoliko ¢e ucinci u drugom dijelu biti porazniji za nasu
sudbinu u svijetu.

Druga teologka tema adventistitkoga ucenja o prirodi se i¥¢itava, iako u svojem
nerazvijenom obliku, u davanju vaZnosti i znadenja zdravlju, higijeni i ishrani za
ljudski vje¢ni Zivot. To se jamacno nije slucajno poklopilo, a jo je manje nastalo pod
utjecajem modernih ideja o o¢uvanju prirode. Naprotiv, korijen je tome u posebnom
zdravlje. Za vjernike adventistickih zajednica uskrsnude je duge i tijela bilo podjedna-
ko smatrano presudnim za ljudsko spasenje u vje¢nosti. Cijeli je naime covjek otkup-
lien, a ne samo njegovi umjetno razdvojeni dijelovi, bilo da je rije¢ o tijelu ili dusi.
Takav teoloski holizam nuZno isklju¢uje skrb za zdravlje. Postoji neka svetost zemalj-
skog Zivljenja, a ne jedino blaZenost duhovnog razmatranja. Za potvrdu tome spome-
nimo kako je Ellen White u svojim nastojanjima traZila ne samo op¢u religijsku obnovu
vjernika nego takoder i pobolj$anje njihova zdravstvenog stanja. Briga za zdravlje i
skladni razvitak tijela nalazi svoje potpuno ispunjenje i dovrienje u eshatolokom
¢inu uskrsnuda: kada Ce tijelo i dua biti spageni. Iduéi obrnutim putem, treba reéi da
se bas radi vje¢nosti tijela valja skrbiti za njegovo vremenito zdravlje. Zato adventisti
poti¢u zdravstveno istraZivanje i bolni¢ko lijecenje, o ¢emu je prije bilo vie spomena.
To zacijelo nije sve §to se moZe udiniti za ljudsko tijelo. Vjernici su pozvani Zivjeti
skladno, hraniti se zdravo, vjezbati svakodnevno i odijevati se udobno. Time se
adventisti nehotice pridruzuju plemenitim nakanama ekoloskih pokreta u svijetu, ali
ne iz svjetovnih razloga nego iz eshatologkih ocekivanja. Posljedice su iste, premda su
nadahnuda razli¢ita.

Iz svega Sto smo dosad iznijeli razvidno proistjece kako je adventisti¢ki pokret
dogao zapravo do ekologije tek neizravno i to preko svojih teoloskih zaklju¢aka: onom
o stvaranju svijeta i onom o uskrsnucu tijela. Sa svoje pak strane modernitet je malo
tu mogao utjecati, jer se u zbilji jo§ nije bio ni povijesno pojavio. Ostaje dakle samo
kr¥canska teologija i njezine unutra¥nje moguénosti tumadenja kao povod za pri-
blizavanje ekologiji. Jedno od tih tumadenjajejednostavno predusrelo kasniji postmo-
dernitet i obvezne ekoloSke sadrZaje u njemu. Najkrace redeno, postmodernitet je
anticipiran teologijom, a ne dramati¢nim pogor3anjem prirodnog okoli$a u svijetu.
Nesto se sli¢no dogodilo s luteranskim kalvinizmom i cijelom baptisti¢kom tradicijom,
koji su svojom unutarsvjetskom askezom pridonijeli razvitku modernoga kapitalizma,
iako su mu vremenski u mnogom prethodili (Weber, 1988:21). Kad se znade da je
pokreta¢ adventizma Williem Miller dogao iz baptisti¢kih redova asketskog protestan-
tizma XVL i XVIL stoljeca onda prijepor postaje do kraja jasan i razumljiv.
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Zato se naposljetku Adventistitka Crkva Sedmoga Dana rascijepala u ocitu dvoj-
stvu: s jedne strane pripada predmodernitetu, jer ne uvaZava svjetovne razloge i
razumske dokaze; s druge pak strane predvida tjeskobe postmoderniteta u smislu
neodgovornih ekologkih pothvata. Sto se tide moderniteta, njega adventisti sigurno
ne Zele prihvatiti, ali ne mogu ni proci bez koristi §to im taj danomice donosi. Otud
neograni¢eno rabljenje tehnike: od otvaranja tiskara, izdavanja novina, koristenja
televizije preko uporabe prijevoznih sredstava, Sirenje znanstvenih metoda u medicini
do osnivanja visoko opremljenih bolnica i udilista (Séguy, 1993:92-93). Oporba &to je
adventisti upucuju racionalistickom modernitetu — pozivajudi se na tipi¢ne prosvjeti-
teljske tvorbe pravednosti i razuma — samo je dobro dogao izgovor za progirenje
teologke etike na uznemirujuéu stvarnost ekoloskog pitanja, anije odgovornaizvornu
zabrinutost za tu stvarnost.

U zapetljaju izmedu predmoderniteta i postmoderniteta, slu¢aj Adventisticke
Crkve Sedmoga Dana dodatni je pokazatelj da i religiozne ideje mogu djelovati na
drustvene prilike, a ne samo obratno kako smo se u izobilju naslugali u nedavnom
razdoblju prevlasti marksizma. Malo svjezeg weberovskog duha neée zacijelo nikome
naskoditi. U tom je smislu rad¢lamba adventizma doista znanstveno korisna i povije-
sno poucena, makar znacajno ne prekoracuje predekologki modernitet.

EKOLOGIJSKO OTKRICE RELIGIJE: APOKALIPTICKE ZAJEDNICE

Pokazali smo kako se mnogo prije pojave ekoloske krize u modernitetu i pokugaja
njezinih razrjeSenja u postmodernitetu javljaju — protiv svih tada vaZecih pravila
drustvenog determinizma — prvi zadeci religijskog tumacenja ekologkog izopadenja
svijeta koji je od Boga bio prvotno dobro stvoren i s vjerno$éu uzdrzavan. Time je
nehotice kroz religiju ostao otvoren put do ekologije. To su na poseban nacin ostvarili
adventisti¢ki pokreti sa svojom teologkom razradbom pojma kreacionizma. Drugadije
¢ini se da nije moglo ni biti kad je u stvarnosti jo§ posve izostajala bilo kakva prijetnja
i zlouporabe prirode od strane zagovornika moderniteta.

Povijesnim pak nadolaskom tog moderniteta i stvarnom prisutno$éu gorudih
problema zagadivana okoliga, stanje se stubokom promijenilo, naravno samo u najna-
prednijim zapadnja¢kim drustvima. Do ekologije se vige nije dolazilo toliko teologkim
domisljanjem koliko zbiljskim suceljenjem s dramati¢nim pogorfavanjem prilika u

prirodnom okolidu. Zato uostalom drudtveni determinizam postaje prihvatljivijim
obja¥njenjem nego weberovsko shvacanje utjecaja religije na drustvo.

Cim je mnogostruki drutveni razvitak dobio neogekivano ubrzanje poslije za-
vrfetka Drugog svjetskog rata — zahvaljujuéi prije svega novostima tehnologije i
porastom blagostanja — ekolo3ki je problem naglo izbio u prvi plan i navijestio ne samo
krizu moderniteta nego i mogucnost propasti tog istog moderniteta. Otud pobuna
mladih po¢etkom 3ezdesetih godina i istodobno pojava kontrakulture kao odgovora
na spomenute prijetnje. S mnogih je strana bila najavljivana tmurna buduénost
gradskoj i tehni¢koj civilizaciji. Smatralo se da ¢e napredak moderniteta nuzno zavrsiti
kao apokalipti¢na drama svrietka svijeta. Pobuna mladih protiv tog moderniteta bila
~ je najprije polititka. Zato nije uspjela, ozbiljno ugroziti modernitet, premda ga je za
~ trenutak stavila u pitanje.

' Jedan je mali dio mladih pobunjenika iz kontrakulture - shvativsi doslovce eko-
- loske prijetnje moderniteta — pobjegao u neokaljanu prirodu. Zivjeli su u blizini
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naseljenih mjesta i nadovezivali se na mjesnu tradiciju. Njih su pomno pratili i izbliza
istrazivali francuski sociolozi religije D. Léger i B. Hervieu (Léger, Hervieu, 1979:7).
Ubrzo su pr1m11et111 kako te iste skupme, poslije poraza oporbe sluzbenoj kulturi,
radikaliziraju svoja ponaSanja i svoju ideologiju u odnosu na pogorsane ekologke
prilike u svijetu (Léger, Hervieu, 1983:216). Stoga im nije preostalo drugo negoli
napustiti svijet — koji je osuden na napredak i na njegove pogubne u¢enike — kako bi
se §to prije vratili prirodi i pronagli u njoj posve drugaciji nacin Zivljenja i misljenja. U
sociologiji se ta pojava inace pripisuje mladim buntovnicima koji su se poceli ustroja-
vati u neoruralne, nomadske, ekologke ili apokalipti¢ke zajednice, najvide raspro-
stranjene u Francuskoj, ali jednako djelatno prisutne u drugim zemljama Europe i
Sjeverne Amerike. Ekologijaje postalaizlikom za pobunu protiv moderniteta. Tu onda
valja traZiti razloge njihova odale¢ivanja od svih gospodarskih i drustvenih mreza
ovisnosti. Samo je bijeg u nomadski Zivot potpune neovistnosti o civilizacijskim
postignu¢ima dostatno jamstvo za preZivljavanje u nadolazecim telkim vremenima
ekoloskog umiranja zemaljske kugle. A upravo ta teSka vremena, koje sa zebnjom
i¥¢ekujemo, bit ¢e obiljeZena velikom hladnoéom i groznom gladu. Izgledi za nad-
zivljavanje imaju jedino one zajednice koje uspiju obnaSati etiku skromnosti, vrline
slobodnog siromastva i ideale umjerenosti, ali i o¢uvati ocite prednosti selidbenog
Zivljenja pastira, sto¢ara i ¢uvara ovaca u prirodi. Njih neimastine i nevolje ekoloske
katastrofe jama¢no nede zateéi i dotudi, jer su na to ve¢ unaprijed spremni i dobro
pripremljeni. U tom se sklopu povratak prirodi otkriva kao jedini nacin spasenja od
zatrovanoga okolisa, koji su ljudi svojom tehnologijom »probudili«, »prevarili, »izra-
nili« i »razbjesnili«. Raskinuvsi s prirodom tisuéljetne zaruke, ovjek je moderniteta
jo$ samo siluje ili joj nezasitno krade skrivena blaga iz majc¢ine utrobe. Zato mu priroda
vide nista i ne kazuje, osim $to se prijetnjom ekoloSke smrti — kao prevarena Zena —
bijesno osvecuje.

U prvom razdoblju svojega razvitka te su nomadske ili neoruralne skupine bile
izricito i iskljudivo ekologki odredene, a prije toga i politicki poticane. Nije onda
iznenadenje §to su njihovi zagovornici ba u neprimjerenoj i preuzetnoj nezasitnosti
modernoga ¢ovjeka za posjedovanjem i iskoridtavanjem prirode vidjeli poglavito
izvoridte svih nesreca suvremenog ekosustava: u odnosu prema sebi, medu bliznjima
i prema biljnom i Zivotinjskom okruZju. U tom prvom razdoblju — dok jo3 nisu bili
usvojili religiozno opravdanje za svoje postupke — pripadnici su ekologkih zajednica
za prosudbu nadolaze¢ih tegkih vremena svu dokumentaciju posudivali od spoznaja
raznih znanosti. Usluge religije nisu im bile potrebne. Ustrajajuci na tim svjetovnim
uporistima, ¢lanovi su spomenutih zajednica zapravo svojim primjerom pokazivali put
izlaska iz krize moderniteta: treba promijeniti dosada3nji nacin ljudskoga Zivljenja u
odnosu na prirodu, pa ¢e se onda i sve drugo ve¢ lako nadodati. A upravo su male
nomadske grupe trebale biti krunski dokaz te mogucénosti, jer ¢e zahvaljujudi njihovy
uspjehu ¢ovjedanstvo nadzivjeti apokalipticki kraj svijeta. Zato ih valja zamisliti kao
jako izdrZljive i otporne jezgre u moguéem opcem rasapu, sposobne se suotiti §
planetarnom ekoloskom kataklizmom (de Miller, 1979:301). Smrt svijeta je doduge
blizu, ali u isti mah i njegovo spasenje.

To je spasenje u pocetku bilo shvaceno politicki i ekologki. Tek ¢e se kasnije
nadograditi religijsko obja3njenje i iskazati religiozno proZivljavanje istih iskustava i
ishoda. Pokazalo se naime da svjetovni razlozi nisu uvjerljivo opravdanje za veliki
pothvat sveopceg spasenja ¢ovjecanstva od ekologkog unistenja, ali su zacijelo jo3
manje dostatni za stvaranje posve novoga svijeta §to ¢e poslije toga izrasti na razvali-
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nama moderniteta. Dapade, valja udariti temelje drugacijoj kulturi, obrnutoj od one
netom potonule u brodolomu umjetnog svijeta prenapucenih gradova i zatrovane
industrije. Religijski svjetonazor omogucuje tim zajednicama da svoje napore izraze
u smislenim i mnogo irim odrednicama nego &to su obi¢na znanstvena pokrica ili pak
neispunjena politi¢ka odusevljenja. Da bi opravdali zahtjevni povratak prirodi i
izdrzali mukotrpni opstanak u njoj, ¢lanovi zajednica moraju prihvatiti i preci najedan
opéenitiji jezik religije, koji nadilazi puku ¢injenicu ugroZenosti i daje ¢vrsce i dugo-
trajnije opravdanje za teske kusnje i veliku nadu obnove svijeta.

Zbog tih razloga ekologke zajednice su potraZile pomo¢ bag u religijskim tradici-
jama. IstraZivanja su otkrila da je njih bilo vige i da su sve podjednako dobro posluZile
za nadahnude: europsko kr¢anstvo, kineski taoizam, juznoamericke indijanske re-
ligije, drevna Zidovska vjera i razlicite vrste ezoterizma. Najveca je sli¢nost otkrivena
u usporedbi izmedu danasnjih neoruralnih skupina i pokreta srednjovjekovnog mo-
nastva, posebice u njegovom cistercijanskom obliku. Zato prije spomenuti francuski
sociolozi ¢lanove tih ekologkih zajednica nazivaju jo§ i »novim monasima, jer su stari
inovi pustinjaci jednako Zivjeli teska vremena opstanka i preZivljavanja covjecanstva.
Religija je tim grani¢nim stanjima dala samo dublji i razloZniji smisao od politickog i
ekologkog opravdanja.

To ¢e biti razlogom da se ekologki povratak prirodi u ¢lanova nomadskih zajednica
potinje shvacati kao eshatolodki dogadaj religijskog spasenja cijeloga dovjedanstva.
Drugim rije¢ima, religijski je dodatak sve bolje tumacio ekoloski pothvat. Bududi da
se mladenacki politi¢ki pokret kontrakulture nasukao na pli¢ake neuspjeha, ostala mu
je josjedino religija za nadilazenje krize. Tako su politi¢ki bojovnici postali religijskim
prorocima (Léger, Hervieu, 1983:78-84). Sve ukazuje na to da je ekoloski prijepor bio
uodljivije predoden u apokaliptickim sadrZajima nego u nemocnim ushitima svjetov-
nih revolucija. Tematika katastrofe i spasenja se ucjepljuje na iskustvima jednog
izjalovljenog pokusaja rjeSenja ekolo$kog pitanja. Jer, religija ¢ini podnosljivijom i
snogljivijom drustvenu rubnost ¢lanova nomadskih zajednica, dajuci smisao eko-
loskom djelovanju na mjesnoj razini. $ obzirom daje drustvo moderniteta neozdravl-
jivo, spasenje je moguce samo za one koji se izvuku, preZive i nadZive katastrofu,
stvarajuéi kvasac za novi i bolji svijet. Za to pak preZivjeti i nadZivjeti valja uvesti
strogu stegu u zajednici, prihvatiti odricanja, izabrati siromastvo i Zrtvovati se za
budude narastaje, §to ¢e sve tedko prodi bez duhovne pomodi i mistike dobrote. Ako
dakle ne bude unutradnje duhovne promjene u korist skromnosti, eti¢nosti, Stedljivos-
ti i religioznog predanja nece se moci ni postici izvanjski pokret zbiljskog i djelatnog
zahvata u ekosustavu. Za te zajednice religijsko nadahnuée postaje nepreskociv uvjet
ekologke zauzetosti. Ukratko, »potreba za smislom djelovanja« preoblikuje se 11 »po-
trebu za religijom«.

U tom okviru religija pruza svim zagovornicima ekoloske zauzetosti mogucnost
ditanja vlastitih kugnji kao metafore stalne metafizi¢ke borbe i sukoba: sklada protiv
nereda, dobra protiv zla, Zivota protiv smrti i postojanja protiv nestajanja.

Iz svega §to smo dosad rekli proizlazi da su apokalipti¢ke zajednice prosli posve
obrnuti put od adventistitkih pokreta. Prvi su se naime uputili od religije i dogli do
ekologije, dok su drugi zapoceli s ekologijom, a zavréili s religijom. To ne bi smjelo
odve¢ ¢uditi, jer su adventisti Zivjeli u predmodernom dobu u kojem su gotovo svi
prilazi ekologiji bili zatvoreni. Drugadije je s apokaliptickim zajednicama. One se
javljaju u drugom razdoblju moderniteta kad pogubni ucinci razvitka dolaze do
punog izraZaja i povod su krize tog moderniteta.
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EKOLOGIJA U NOVIM RELIGIJSKIM POKRETIMA

Za razliku od dvaju prethodnih primjera — Adventistitke Crkve Sedmog Dana i
apokaliptickih zajednica — novi ¢e religijski pokreti biti ve¢ od pocetka potpuno i
~nepovratno ukljueni u krizu moderniteta i mogucim ishodima postmoderniteta. Zato
su u sdmom sredistu nase zaokupljenosti i paznje. Ti se pokreti inade javljaju u Europi
i Sjedinjenim Ameritkim Drzavama pocetkom 1970. godine, a na tragu su neuspjele
mladenatke polititke pobune i stiane kontrakulturne oporbe. U pocetku vezani uz
samo jedan narastaj i s nesretnim psihodeli¢nim bijegom u prazninu, zagovornici
novih religioznih iskustava po¢inju polako oblikovati nove skupine i njihovasakralna
udenja.

Drustveni je okvir postanka i trajanja novih religijskih pokreta poznat i dovoljno
sociologijski istrazen. Sire se nadovezuju na postupni nestanak svih prelaznih i
posrednih struktura — kao §to su prodirena obitelj, mreZa istovrsnih susjedstava,
konvencionalnih Crkava - i na uspostavu stroge privatnosti. Ljudske se osobe naime
nalaze sve vige u pokretu, oslobodene od svojih ukorijenjenosti u tradiciju, posve
neovisneilidene zajednickih vrijednosti, prepustene su iskljucivo sebii odluci vlastita
odabira na ponudenu trZistu ideja. Mladi koji prilaze novim religijskim pokretima
zapravo su »proizvod« te logike drustvene razgradnje. U isti mah oni svjedo¢e o
probudenoj nostalgiji za povratkom u malei intimne ljudske zajednice $to su ustanov-
liene po ljudskoj mjeri, jer su odgovor na prijetnje gradskih pustinja bezimenosti.
Dapace, na redu je drustvena fragmentacija identiteta i poku8aj njezina nadilaZenja
ulaskom u privremena i kratkotrajna bratstva ljudi istih sudbina u svijetu. Svatko
osjeca nezadrZivu potrebu za ¢uvstvenom podrikom od svojih bliznjih. Ukratko, rije¢
je o traZenju spasenja u stra¥nim osamljenostima i nepoznanstvima dru$tva moder-
niteta.

Dabi zadovoljili takvu teZnju mladih, novi religijski pokreti su bili prisiljeni gotovo
ponovno izmisliti ili stalno izmigljati njihov sakralni svemir smisla. Stoga se u suvre-
menom inkubatoru postmoderniteta na sinkreti¢ni nadin mijesaju religijski sadrzaji
najrazlicitijih tradicija, ali istodobno i najnoviji znanstveni i paraznanstveni prinosi,
pruZajudi barem neko osmigljeno znacenje ljudima u ne smislu nedovriena modernite-
ta. Cini se daje individualizacija religioznog iskustva postala jednim moguéim odgo-
vorom na globalizaciju ljudskih sudbina. Poslije kraha ljevicarske politike »8irenja
vlasti« slijedila je nuznost nepolitickog »Sirenja religiozne svijesti«, jer druge jedno-
stavno na vidiku nije bilo. Nije dakle rije¢ o tome da se ude u neko »novo drudtveno
razdoblje« nego da se dostigne »nova svijest«, a ona je mogla biti samo religiozna.

Po sebi se razumije da ¢e u tako izricito pluralistickom ozracju postmoderniteta,
gdje se razli¢ite ideje nude u izobilju, a niti jedna posebice ne povla3¢uje, upravo novi
religijski pokreti imati iznimnu prednost u pogledu mogucnosti svojeg neprestanog
mijenjanja i uspjesnog prilagodavanja razvitku drugtvenih prilika. Zato ti pokreti
daleko brZe odgovaraju na nove izazove i lakSe usvajaju — ustrojbeno i u svojem
religijskom udenju — nove teme iz podrugja svjetovnosti nego $to to uspijevaju udiniti
velike i nezgrapne tvorbe tradicionalnih Crkava.

No od novih religijskih pokreta do ekologije ostao je jo3 uvijek dug i neprokréen
put, koji treba prevaliti. U tom je sklopu svakako znakovit podatak da se u mnogim
znanstvenim djelima o novim religijskim pokretima nigdje izrijekom ne spominje i ne
razraduje tema o ekologiji: od ranijeg J. Beckforda (Beckford, 1985:327) do najnovijeg
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J. Salibe (Saliba, 1996:240). Svuda se taj postmodernisti¢ki sastojak njihova udenja
preskade ili ¢ak presucuje. Tome nehotice pridonosi jednostrano usmjerenje znanosti
na samo psihologijski i psihopatologijski pristup novim religijskim pokretima, Sto ga
jama¢no prekomjerno rabe upravo americki istra¥ivadi spomenute pojave (Shupe,
1981:129). Stoga se nerijetko dobiva pogresan dojam da su nove religijske skupine
iskljucivo pribjeZiste dugevno bolesnih ljudi ili Zrtava osobnih ligenosti, pa se socio-
logija nema 3to u to odvec uplitati. Ako stvar tako postavimo onda do ekoloskih tema
zapravo neéemo nikada ni stici jer su one unaprijed iskljucene iz obzorja strucnog
propitkivanja i primijenjenog istraZivanja. Slijedom toga ne bi nas smjela iznenaditi
ginjenica da je sociologija religije relativno kasno pocela upucenije raspravljati o
ekologiji u novim religijskim pokretima.

Nakon svega moZemo ustvrditi — unato¢ ozna¢enim zaostaj anjima — da ekologke
teme dolaze do svojeg punog izraZaja tek pojavom i razvitkom novih religijskih
pokreta, jer je prostor njihova u¢enjai djelovanja vec posve postmodernisticki. Pritom
dakako mislimo samo na ekologko-feministi¢ku odrednicu postmoderniteta, dok
njegovu dekonstruktivisti¢ku filozofiju ostavljamo po strani (Bahovac, 1997:39-60),
jer izravno ne spada u predmet naSega zanimanja.

U novim religijskim pokretima susre¢emo mnogtvo ucenja koja se upiru potvrditi
svoju usku povezanost s ekologkim problemima. Stovige, protokom vremena i medij-
skim predstavljanjem rastudih prijetnji za ovjekov okoli, za ¢lanove novih skupina
postaje ne samo poZeljno nego i jako korisno ustrajavati na tim privlacnim temama.
Ekologija se naime pokazuje — uostalom kao i feminizam i terapijske duhovne tehnike
- pogodnim sredstvom najlaksega posredovanja religije sa suvremenim svijetom. Bez
toga bi novi religijski pokreti ostali vjerojatno zatvoreni u sebe i prepusteni simi
sebima. Ovako su se spretno ubacili na trziste ideja i dali doli¢an publicitet SV0j0j
duhovnoj ponudi. Naravno, broj je novih religijskih pokreta zaista golem, ali nije ni
zanemariv onaj §to izravno i otvoreno promice ekologku svijest. Jo§ vide dakako ima
onih novih religijskih pokreta koji neizravno i usputno upozoravaju na duZnosti
odrazavanja i otidéenja prirodnog okolida kao izvravanje vjerskih obveza. Medu prve
valja, primjerice, spomenuti skupinu Eko Zivot osnovanu 1973. godine od kanadanina
Normansa Williamsa. Te skupine moramo predo¢iti kao razgranatu mrezu samo-
odredenih zajednica koji pruzaju globalnu alternativu ljudima iz postojecih drustava.
U tu svrhu oni prodaju ekolosku hranu i obavljaju radikalan povratak zdravom i
izvornom Zivotu u prirodi. Promi¢u takoder mirotvorstvo, plemenski poredak i ideo-

logiju zelenih, a prosireni su u cijeloj Europi, Japanu i Kanadi.

U drugu vrstu novih religijskih pokreta—onih to neizravno i usputno tematiziraju
ekoloske sadrZaje — spada zacijelo najvedi broj takvih skupina. Njihov bi nas iscrpni
prikaz odnio u opsirnost i nepreglednost. Zato se dobro drzati podijele koju je
predloZio talijanski sociolog E. Pace (Pace, 1993:197-217), jer u njoj dolazi do izraZaja
i moguénost uodavanja razli¢itosti izmedu pojedinih zajednica. On je naime izabrao
samo tri takva nova religijska pokreta i njih onda uzeo za primjer znanstvene prosud-
be, dok je druge izostao. Rije¢ je pobliZe o pokretu gurua Bhagwan Shree Rajneesha,
Medunarodnog dru$tva za svijest Kridne ili krace Hare Krisna i skupinama okuplje-
nih oko duhovnog ugitelja Sai Babe. U njima je ekologija na razlicite nadine dogla do
izraZaja, pa tu tipologiju valja razraditi.

Podimo od prvoga primjera. Novi religijski pokret poznat po imenu svojeg pred-
vodnika Bhagwan Shree Rajneesha progao je zaista brojne i tegobne preobrazbe i
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preinake u udenju i djelovanju. Svejedno, od pocetka je bio nadahnut izvornim
budisti¢kim tantrizmom, koji je ubrzo ugao u vode bujnoga sinkretizma, zbrajajuéi
isto¢njacku religijsku bastinu sa zapadnjackim idejama iz podrugja psihologije. Taj se
Carobni coctail vjerovanja i znanja pokazao ne samo prihvatljivim nego i privla¢nim za
mnoge ljudeiz postmodernisti¢koga doba. Svoje je prvo prosvjetljenje Bhagwan Shree
Rajneesh dozivio 1971. godine u Indiji. Deset godina poslije se seli u Sjedinjene
Americke Drzave, gdje ¢e nastaviti djelovanje duhovnoga ucitelja i vode pokreta. Za
njega je ljudski Zivot prije svega igra, pjesma, ljecpota, radost, sloboda, blazenstvo i
blagoslov, jer sve stvoreno u isti mah je bozansko. ovjek mora prihvatiti Zivot onakav
kakav jest: jednostavan i prirodan, bez strahova i gor¢ine. U tom nas prije¢i moderno
neurotizirano drustvo sebi¢njaka koji su okrenuti samo vlastitim koristima i promak-
nucima. Ipak posredstvom meditativnih tehnika ljudi se mogu uspjesno osloboditi od
uznistva ega i jarma drugtvenih uvjetovanosti.

U skupinama Bhagwan Shree Rajneesha skrb za sudbinu planeta je vidljiva kroz
dvije susljedne tematske cjeline: apokalipti¢noj i utopijskoj. Prva isti¢e strasne prijet-
nje koje dolaze od moderniteta i njegova racionaliteta, a zapravo navjeS¢uju ekologki
kraj svijeta. Uzroke tome valja traZiti u trzi¥nom gospodarstvu, Zelji za dobitkom pod
svaku cijenu, naglom tehnologkom razvitku i nezasitnom iskoridtavanju prirodnih
bogatstava. Dapacde, i sima je znanost postala nekako nasilni¢kom, nasrtljivom, napa-
dackom i prijetecom, paje dozZivljavamo kao neprijateljsku prirodi, iako smo od iskona
s njom nerazdvojivo povezani. Cini se da je etika koristoljubivosti sve zarazila i sve
iskvarila. Buduéi da niti naa kultura, filozofija i religija nisu bitno drugacije, spas se
od njih teSko moze olekivati. Zato udenje Bhagwad Shree Rajneesha ide od samih
ishodista prijepora: danagnje opée vizije Covjeka, svijetaisvemirakoju treba zamijeniti
novom op¢om vizijom ¢ovjeka, svijeta i svemira. Time ulazimo u drugu tematsku
cjelinu, onu utopijsku. Nju pak nikad neéemo dostié¢i ako najprije ne prihvatimo
jedinstvo ¢ovjeka i njegovu ovisnost o ekosustavu. Bez dakle jednog ireg i dubljeg
obrata u podru¢ju religioznosti i kulture Zivlj enja modernih ljudi nita se nece promi-
jeniti. Umjesto isjecaka, valja nam se vratiti cjelini. Novi je ¢ovjek na vidiku i njega
promice pokret Bhagwan Shree Rajneesha.

Da bi tu utopiju u¢inio vjerojatnom i barem malo vidljivijom ¢ovjeku moderniteta,
Bhagwan Shree Rajneesh poduzima nesvakidasnju pustolovinu: podize usred pustin-
je u Oregonu svoj novi idealni grad Rajneeshpuram, mjesto susreta neba i zemlje,
ureden po nadelima globalne ekologije. Ta se zajednica vjernika nudi kao alternativa
Zivotu u prljavim i zagadenim gradovima: u njoj ljudi pokusavaju uspostaviti sklad s
prirodom i svojim bliZznjima. Dobrovoljni rad je izjednacen i dozivljen kao duhovna
meditacija. Takav novi grad - sli¢an Zlatnom Gradu Thommasa Campanelle — morao
bi pokazati sve moguénosti sjedinjenja znanstvenog migljenja i zapadnjacke tehnolo-
gije, sjedne strane, i otkrivene isto¢njatke religiozne mudrosti, s druge. To¢ka njihova
susreta ostvaruju se upravo na prostoru ekologije i ¥iri posvuda uokolo sebe: u novim
drustvenim odnosimaineo&ekivanim duhovnim napredovanjima, $to inade uvijek ide
zajedno i ne moze se rastavljati. Cetiri godine plodnog trajanja ekoloskog grada
Rajneeshpurama - koji nazalost nije nadzivio svojeg utemeljitelja — ima iznimno
znacenje za ideju postmoderniteta. U njemu je bio makar za kratko ostvaren ne samo
plan prirodne ishrane, reciklaze otpada, uspostave seoskog gospodarstva i pune
zastite okoli3a ~ kao odgovor na apokaliptitne strahove svrietka svijeta — nego je
prethodno oznacen i pokazan duhovni poticaj svake ekologke odluke uopce: utopije
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osobne i zajednicke meditacije posvecenja novoga ¢ovjeka. U tom je onda smislu
moguce zakljuciti kako ekologija u krajnjoj crti ovisi o ekozofiji.

Poslije opisa prvog zadrZimo se sada na opisu drugog primjera. On se najbolje
obistinjuje u ekolo$kom ucenju i Zivljenju sljedbenika novog religijskog pokreta Hare
Kri$na koji je 1966. godine osnovao Bhaktivedanta Swami Prabhupada. Njegove
ucenike susre¢emo na ulicama velikih svjetskih gradova kako u naran¢astim sarijima
i ogidanih glava radosno sviraju i pledu, uzvikavajuéi mantru o Hari Krni, jer se Bog i
njegovo ime zapravo nikada ne razlikuje (Judah, 1974:96). U opreci prema pripadnici-
ma karizmati¢nog predvodnika Bhagwan Shree Rajneesha, ¢lanovi novog religijskog
pokreta Hare Kri$na zagovaraju i provode potpuno odvajanje od modernoga svijeta
i uspostavu takve asketske stege koja gotovo podsjeca na monaski nacin Zivljenja iz
ranoga kricanstva. Ako je sve zlo u svijetu, onda moramo od toga svijeta §to dalje
pobjedi. Za to pak postici nije se dakako dovoljno prostorno povuci nego i duhovno
pripremiti za osamljenost: otklonom mesne i riblje hrane, alkoholnog pica, kave, ¢aja
i duhana; odustajanjem od gledanja Sportskih priredbi i drugih igara koje rastresaju
ljudski duh; umjerenim suzdrzavanjem od seksualnoga Zivota (Terrin, 1985:39-41).
Dok drugi religijski pokreti traze puteve posredovanja izmedu isto¢njackih i zapad-
njackih kultura, sljedbenici Hare Kri$na ¢vrsto ustrajavaju samo na nostalgiji za
hinduisti¢kom bastinom. Nagodbe s modernitetom nema i ne moze nikad niti biti.

U tom ozradju radikalnog prekida s modernitetom treba sad premisliti ekologki
problem postmoderniteta.  ovdje po¢etak opet pripada apokalipti¢nom ozrad¢ju tekih
i mra¢nih vremena, koji se sabiru u razdoblju kali-yuga, kad ¢e golemi valovi zla i
mrZnje preplaviti svako ljudsko dobro. Pred tom zastra$ujucom slikom Bhaktivedanta
Swami Prabhupada se utje¢e ekoloskoj preporuci o prirodnom Zivotu, seljackom
zajednistvu, zdravoj hrani, ¢istom zraku i smanjenoj potrognji. Ono §to iznenaduje
jest brzina i spretnost vodstva pokreta da odgovori — na postmodernisti¢ki nacin — na
opetovane i teke izazove moderniteta u oblasti ekologije (Pace, 1993:209). Umjesto
pobune duhovni voda Hare Kri$ne preporucuje svojim udenicima selidbu iz grada i
povlacenje u brojne seoske ashrame, gdje po uzoru na sredinju zajednicu Visnadava
u Sjedinjenim Americkim DrZavama, treba zavladati krajnja materijalna jednostavnost
i veliko duhovno bogatstvo. Zato je izmedu religioznosti i ekoloske svijesti stavljen
znak poistovjecenja.

Zavr§imo s tre¢im primjerom koji se odnosi na novi religijski pokret indijskog
gurua Sai Babe, duhovnog ucitelja i iscjeditelja, koji se smatra zadnjim avatarom Visne.
Njegovo u¢enje doduse dolazi iz isto¢njacke kulture, ali mu je cilj sinkreti¢an. Zeli
naime pokazati neo¢ekivanu i iznenaduju¢u podudarnost u¢enja pet velikih svjetskih
religija i prednost ba$ takvog sjedinjujucega motriSta. U njima ¢emo nadi uvijek iste
odrednice: istinu, ispravno djelovanje, mir, nenasilje i ljubav. To je uostalom logi¢na
posljedica shvadanja da je bozansko nazo¢no u svim stvarima, osobama i zbivanjima.
Cijela je priroda oZivljena Bogom. Neznanje pak o tome poglavit je uzrok svih sukoba
izmedu narodai svih ekologkih nesreéa u svijetu. Moderni otudeni ¢ovjek jedino drzi
do novca, drustvenog poloZaja i mo¢i. Da bi to postigao obavlja nasilje nad prirodom,
koja mu onda odgovara ekoloSkim nesre¢ama.

Lijek za to koji predlaZe Sai Baba je vrlo jednostavan: prvo, postaviti granice
ljudskim Zeljama; drugo, poceti sluZiti bliznjima i Bogu, a ne se njima koristiti za svoje
potrebe; trece, posvemasnje se posvetiti traZzenju sjedinjenja s Bogom. Kako je unama
na dnu due poloZena boZanska ¢estica, moramo putem prosvjecenja postati osobe
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boZanske naravi da bismo spoznali Boga, to je obrnuto od dosadasnjih putova. Otud
naposljetku obrana holisti¢ke antropologije i panteistickog svjetonazora, a onda
dosljedno tome daljnja ekolotka zabrinutost za svijet ¢ovjeka. Nije dakle rjeSenje u
bijegu od svijeta nego u duhovnoj preobrazbi sebe, a posredno i sdmoga svijeta. Stoga
znanstvena ekologija nije nikad u sredistu udenja Sai Babe, ali jest nuzna i nepre-

skotiva posljedica toga udenja.

SUKOB MEDU EKOLOGISTIMA: RELIGIJSKA SEKTA AUMISTA

Slu¢aj manje poznate ekologke sekte aumista pod imenom Mandarom zasluZzuje nadu
posebnu paznju, jer se ona po mnogim svojim obiljeZima razlikuje od novih religijskih
pokreta. Stoga smo je namjerno nazvali sektom, a ne skupinom ili pokretom. U njoj
naime ne prevladavaju toliko postmodernisti¢ke oznake, koliko dolaze do izraZaja
predmodernisti¢ke teznje. Osnovao ju je Gilbert Bourdin, inade ucitelj yoge i lije¢nik,
religijski skolovan u Indiji. Kasnije ¢e se proglasiti svemirsko—planetarnim spasiteljem
iuzetiime Hamsah Manarah, koji navijesta dolazak Boga na zemlji. Kaoi n; egovi uzori
i aumizam Zeli biti univerzalnom religijom. Protiv nje nasréu demoni, jer privrZenici
sekte Mandarom okupljeni oko svojeg vode Hamsah Manaraha brane zemlju od
ekoloske propasti i kane je spasiti u vje¢nosti.

Za nas ¢e jama¢no biti od posebne vaznosti prikazati sukob te sekte sa svjetovnim
ekologkim skupinama, premdasujedniidrugi zauzeti zapravo istim ciljem: spasenjem
prirode od smrtonosna unistenja i potpune propasti. Ne treba pritom presutjeti ni
Cinjenicu da su na ra¢un sekte upuceni ozbiljni prigovori i teske optuzbe i to u
sluZbenom izvje$¢u parlamentarne komisije u Francuskoj 1996. godine, $to sa svoje
strane sociologijska znanost dakako nije prihvatila (Berzano, 1996:315-320). U svakom
slucaju aumisticka religija zagovara i naudava sinkreti¢ni sustav u kojem Hamsah
Manarah zauzima jednako mjesto u patheonu kao Isus Krist i Budha, ¢iji su kipovi imali
ukraavati njihov zajednic¢ki hram. Inace, takvo udenje stavlja u srediste znacenja
zakon kruZnog povratka koji odreduje svu zbiljnost. Zato razlicita razdoblja dijele
tijek vremena: zlatno, srebreno, bakreno, znanstveno, Zeljezno i opet zlatno doba. Za
taj nauk zemlja je Zivo bice, pa se svi njezini sastojci polako razvijaju: Zivotinje i ljudi.
Ipak, demoni igraju vaznu ulogu u njihovim odnosima. No bez utemeljitelja sekte
Hamsah Manaraha, ti se odnosi — Zivotinja, ljudi i demona - neée moéi nikada skladno
uspostaviti, jer su u proslosti bili rastrgani i izopadeni.

To je razlogom da ekologija - kao zastita okoliga — postaje sastavnim dijelom
aumistitke mistike koja pomaze ljudima povesti brigu o dtetama pustodenja zemlje i
Zivih bica na njoj. U postupku pomirenja &ovjeka s prirodom uloga je religije dakle
neizbjeZna. Bez ispunjenja njezinih duhovnih pouka, kazna BoZja sigurno dolazi
velikim koracima u susret zasljepljenim ljudima. U religioznom rje¢niku aumizma to
se moZe izreci predodzbom o tome kako su cijela priroda i sve Zivotinjske vrste u njoj
nepovratno podvrgnute karmi nesavrienog Zeljeznoga doba, pa ih jedino bog i
njegovo utjelovljenje u osobi vode sekte Hamsaha Manaraha moze uginkovito oslo-
boditi. Sli¢no €ovjeku i priroda na neki nacin ima potrebu proéi kroz stanovitu
inicijaciju kako bi ugla u edensko Zlatno doba.

To je potonje potaklo ¢lanove sekte da izgrade jedno sveto mjesto u prirodi, gdje
Ce obavljati ne samo inicijacije novih pridoglica nego i stvarno oslobadati prirode od
nagomilane karme. Zato njihov voda podize na vrhuncu jednog brda u Alpama
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ekologki grad i naziva ga istim imenom sekte: Mandarom. Vidjeli smo netom da je
sli¢no udinio Bhagwan Shree Rajneesh sa svojim Rajneeshpuram, Bhaktivedanta
Swani Prabhupada sa svojim Visnadava i Sai Baba sa svojim ashramom. No za razliku
od njih Hamsah Manaraha nailazi na neo¢ekivane prijetnje i to bag od strane pristalica
svietovnih ekologkih pokreta, $to zaista predstavljajedinstveniizniman slucaj sukoba
dviju istorodnih zajednicakoje se jednako brinu za o¢uvanje prirodnog okoli$a, makar
na razli¢ite nadine.

Prvi su uzbunu digli predstavnici sredstava za priopéavanje, a za njima ¢lanovi
raznih anti-sekta udruga. PridruZili su im se ubrzo i ekologisti, predvodeni bojovnim
Robertom Ferratom iz obliZznjega mjesta. Svi su oni jednako istakli da zdanje Manda-
rom narugava okoli§ i ugroZava ravnotezu brda, trazedi ¢ak rudenje hrama. Ekologki
razlozi bili su dakle uporabljeni u borbi protiv jedne izrazito ekologke i religijske
skupine. Od 1992. do 1995. godine umnozili su se napadaji i raspirila rasprava. Gilbert
Bourdin ili Hamsah Manaraha biva kratkotrajno pritvoren, a gradnja hrama s pirami-
dom obustavljena. Cijela ta strka i zbrka — pravna i medijska — dovela je na kraju do
Zestokog suprotstavljanja dviju ekologkih zajednica. Talijanski je sociolog M. Intro-
vigne (Introvigne, 1998:103-110) pokugao dati tumacenje tim zbivanjima. Za njega je
zapravo rije¢ o sukobu dviju razli¢itih vizija ekologije: jedne religijske i druge svje-
tovne. Aumisticka ideja ekologije ostala je neodvojivo povezana s religijskim shvaca-
njem povijesti, na $to smo prije upozorili. Stovide, obredne moéi likova u hramu bile
su jednako odlué¢ne za planetarnu inicijaciju, ali istodobne korisne za prirodni okolis.
Iz toga slijedi da je sukob dvaju pokreta bio vide potican ideoloskim razlikama u
razumijevanju religije nego $toih je sli¢nost u skrbi za prirodom uspjela pribliZiti. Zato
uostalom ta groteskna pripovijest o ekologistima to se urnebesno svadaju pripada
nedvojbeno predmodernitetu, iako se sve zbiva u zemlji punog cvata i rascvata
europskog postmoderniteta. Hram pak na vrhujedne od planina u francuskim Alpama
najuvjerljivija je slika te zaostalosti i zastalosti u vremenu i prostoru.

EKOLOGIJA U NEW AGEU ILI RADOST PRIRODE

Nas ée prikaz biti osjetno olakSan spoznajom da vecina novih religijskih pokreta ve¢
po odredenju ulazi u tijek New Agea. Mnogi vrsni stru¢njaci (Melton, 1986:120-121) na
to opetovano svracaju pozornost, svrstavajuci neke od novih religijskih pokreta u
duhovnu matricu New Agea, pa onda, primjerice, i one prije spomenute kao $to su
zajednice Bhagwan Shree Rajneesha ili Sai Babe.

Na pogetku pripomenimo kako zahuktale i nepomirljive rasprave o New Ageu nisu
jamaé¢no do kraja dovr3ene, pa ih valja s velikom lako¢om i neopterecenoséu primati,
gotovo na postmodernisti¢ki nadin. Odredenje pak toga pojma i drustvene zbiljnosti
nije lako dati ni dobro upucenima, a kamoli bojovnicima iz zemalja gdje su ideoloske
podijele bile do jucer vladajuéim uzorkom razmigljanja i sudenja. New Age kao nesto
posve neodredeno i rasplinuto koje u sebi zbraja opre¢ne ideje i suprotna ponadanja
tesko moze biti ikada dovoljno znanstveno i to¢no odredeno. Otud neslaganja i
nesporazumi. Unatod tome bit ¢e dozvoljeno ustvrditi kako je New Age upravo pocetak
jedne nove trostruke paradigme: holisti¢ke, ekologitke i duhovne (Berzano, 1999:33).
Po srijedi je dosad nepoznato mentalno stajalidte, otvoreno u isti mah prema proslosti
ibuduénosti. Zato su dualizmi najvedi neprijatelji New Agea: oni dijele prirodu, ¢ovjeka
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iBoga, jer su zaokupljeni izvanjskim rascjepima, a ne unutra$njim duhovnim poveza-
nostima.

U tome onda valja traZiti uzroke zagto sociologijareligije u pogledu New Agea danas
radije govori o pojmu networks, mrei razliitih osoba, djelovanja i ideja, doti¢no
nebulozi i duhovnom trZistu nego o uenju i sustavu vj erovanja, a da dobro ustaljene
i ¢vrsto ustrojene crkvene ustanove ne spominjemo. Toga jednostavno u New Ageu
nema i pogre$no gaje uvlaciti u ideoloske kalupe ili rastezati na prokrustove postelje.
Radi se prije svega o unutradnjoj duhovnosti ovjeka i ispunjenju teZnja njegova
duhovna bi¢a (Heelas, 1996:1-2). Poslije srznog ishodista spriritualizacije sebe sve
drugo tek dolazi. Stoga je u nekom neobavezno smislu New Age moguce odrediti kao
pokusaj sjedinjenja golemoga mnostva razli¢itih prinosa iz prostora nove duhovnosti
i skupljanja toga pod jednim istim religijskim imenom i sadrZajem. Svejedno, odsut-
nost bilo kakve sredi$nje tocke okupljanja, svetog teksta ili zajednicke ideologije
otvara vratabrojnim neskladnim iskoracimai posebnim videnjima tog istog duhovnog
zbivanja (York, 1995:251-254). Jedinstvo zacijelo nije dostignuto, premda seionekom
pocetnom neredu teSko moZe govoriti. New Age postoji,, ali nije bad sigurno $to on
stvarno znaci. Jos je manje dokucivo od ¢ega se sastoji jer sabire u sebi toliko sastojaka
—raznorodnih i suprotstavljenih — da kao cjelina izmice ljudskoj mo¢i spoznavanja.

U svemu tome se nerijetko podcjenjuje uloga elektronickih medija koji su zapravo
prije stvorili New Age ili barem omoguéili njegovu pojavu nego §to je to bilo obrnuto.
Bez njihove pomoéi New Age bi sigurno izostao kao globalni fenomen. Dapace, nova
religioznost je iskljucivo proizvod upravo sredstava za priopéivanje. Izvanredno i
¢udesno Sirenje mass—media i povecéanje obavijestenosti op¢enito bili su klju¢ni ¢imbe-
nici u nenadanoj pojavi duhovne mreze New Agea. Od telefona i radija preslo se na
televiziju, a onda na mobitel i Internet. Zahvaljujui njihovu posredovanju danagnji
je postmoderni ¢ovjek u prilici upoznati drugadije nacine Zivljenja i posve nepoznata
religioznaiskustva ljudi. Sakralni je pluralizam dio mentalnog obzorja. Svuda se nude
duhovne alternative i $iri globalna svijest, §to u stvari i nije drugo doli New Age. Ono
Sto se dakle u njemu zbraja nisu spoznaje o svetome nego iskustva o svetome. A ta
iskustva mogu biti vrlo razli¢ita (Van Hove, 1999:161-172), pa se njihovim pukim
nabrajanjem nita bitno ne postize kad se ionako obrat nove religioznosti nije ni
dogodio u podru¢ju otkri¢a sakralnih predmeta nego u dubljem obracenju religioznih
osoba.

Kako u novim religijskim pokretima tako i u New Ageu ekologija je tek dio jedne
Sire qjeline u kojoj nema sredista jer je u njoj sve prethodno jednako vrijedno za ljude
Sto su stavljeni u poloZaj da sami stvaraju svoj religijski svjetonazor, a ne da ga od
crkvene ustanove ili pobozne obitelji primaju u nasljede. Ono $to jeupostmodernitetu
prihvageno kao religiozno iskustvo postaje odmah i klju¢no, jer je potpuno neovisno
odabrano od pojedinca na trzistu ideja. Zato u New Ageu nema ljestvica religijskih
istina nego samo istina religioznoga pojedinca koji te istine slobodno usvaja i stvara.
Ako pak ekologija ude u vidokrug njegova duhovna izbora, postat ¢e mu odmah i
sredi$njom istinom, uz mnoge druge koji se po sklonostima i unutra$njim sli¢nostima
nadodavaju. To ukratko znadi da je ekologki sastojak u New Ageu i bitan i sporedan,
ovisno o odluci onoga koji oblikuje svoj svjetonazor iz posudenih i kupljenih koma-
dica raspadnutih starih i novih religija na duhovnu tr#istu golemog super-marketa
postmoderniteta. Ukoliko mu pritom ekologija postane dijelom religijske slike svijeta
utoliko ¢e se prije sakralizirati.
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Jako bez prisile uzete s ladica duhovne ponude i spomenutog super-marketa,
ekologija biva redovno prihvacena u sklopu drugih sli¢nih povezanih tema New Agea.
Stoga u hjemu nema pristalica samo ekologkih vrijednosti nego ima takvih koji se u
okviru drugih vrijednosti postmoderniteta trude zatiti prirodu od opceg unistenja.
Otud potreba da se uode i opidu najprije te 3ire i obuhvatnije ¢jeline u kojima je
ekologija tek dobro uklopljena sastavnica. Poznavatelji New Agea prvi takav krug
pronalaze u iskazima Univerzalne i Kozmi¢ke Svijesti ili Duhovne Energije, &to se
prelijevaju kroz svu stvarnost i oZivljuju je iznutra. Svijest ~jednako ljudska, svemir-
ska i boZzanska — mogu se proSiriti sve do u beskonaénost, ali uvijek kao ista tvorba.

Drugi krug zahvaéa cjelovitost stvarnosti, a u New Ageu ga obitavaju oznaciti
imenom holizam, koji upuéuje upravo na tu cjelovitost. Holizam je srediSnji pojam i
neizostavan temelj svake rasprave o novoj religioznosti. Za glasnogovornike New Agea
¢ovjek nikad ne moze biti shvacen u njegovoj izdvojenosti i odvojenosti. Naprotiv,
prilaz mu mora biti jedino globalizirajudi. Povezan s religijom holizam se preoblikuje
u stanoviti kozmi¢ki misticizam koji proZima sve stvoreno. Zato je svijest posvuda
progirena, a ne materija. Isto se moZe ponoviti za duhovno i ¢ovjeku unutradnje.
Duhovno pak traZenje sastoji se u spajanju te svijesti sa svim onim $to ljude okruZuje:
poznatim i nepoznatim, vidljivim i nevidljivim, dohvatljivim i nedohvatljivim. Jedna-
ka spiritualna energija stanuje i kre¢e se u svim mineralima, biljkama, Zivotinjama i
ljudima, ¢inecijedno velike Sve. Takav se holizam potanje o¢ituje kroz tri pravila: prvo,
sva je stvarnost nedjeljiva, a ne zbrojena od sastojaka; drugo, stvarnost je posve Ziva
i ozivljena; trece, stvarnost je poticana od nematerijalnih vibracija, od jedinstvene
svijesti i od svenazo¢nog duhovnog pocela.

Od holizma je bio otvoren put do ekologije, samo je trebalo holistitka nacela
progiriti i primijeniti na podru¢je odnosa ¢ovjeka s prirodom. Sveopce se solidarnost
uspostavlja izmedu svih bica u svijetu, posebice ljudi sa zemljom, §to dodatno stvara
njihovu potpunu meduovisnost. Jo vige, covjek se sa zemljom poistovjecuje i stvara
jedno tijelo, tvoreéi tako neupitno jedinstvo. A upravo je u nase dane taj duhovni
organizam tesko bolestan i gotovo na smrt osuden. Znakovi su toga vidljivi i nije ih
tesko zamijetiti. Stoga suvremeni ¢ovjek beznadno i uzaludno traZi svoju srecu koja
mu &ni se stalno izmi¢e. Pogadaju ga ratovi, ne daju mu mira dru$tvene nepravde,
unesrecuju odnosi izmedu spolova i uznemiruju sukobi naraStaja. Sa stajalista New
Agea bas je zemlja ta koja je prije svega bolesna, a tek onda sve drugo, o ¢emu svjedoce
brojne zabrinjavajuce pojave: postupno nestajanje tropskih praSuma, nekontrolirano
oneci§éenje prirode, umnoZavanje otrovnih otpadaka, izlu¢ivanje opasnih plinova,
nepovratno smanjenje broja Zivotinjskih i biljnih vrsta, ali naravno mnogo Stosta
drugo (Keller, 1990:47). Ako zemlju ne ozdravimo, ni ostalo nam se nece dati. Ta je
uzronost u New Ageu jako istaknuta i otkriva nali¢je ¢ovjekovih obveza ne samo u
ekologkom pogledu nego mnogo &ire: kao duznost odgoja za obostranu naklonost,
suradnju u zajedni$tvu, medusobnu pomo¢, prihvacanje drugoga, snosljivost, nena-
silje i mirotvorstvo. Bez njih bi i ekologka svijest ostala dugo nepokrenuta i neostva-
rena.

Buduéi da je ekologija danas dospjela u sjecidte mnogih pothvata, njezin je ut] ecaj
bez dvojbe mnogo porastao. Dapace, pokazalo se kako ekologija polako pocinje
zamjenjivati i zauzimati sredidnje mjesto u u¢enju i djelovanju New Agea, potiskujuci
druge sadrzaje i prijeteci da cijeli pokret odvede u postmodernisti¢ko odusevljenje za
zelene i sli¢ne izbore opéenito. Ukratko, ekologija je postala $irim pojmom i vecim
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pokretom od New Agea. U tom sklopu nije samo svijet zamiSljen kao ekosustav nego
je to takoder postao i sdm ¢ovjek, uklopljen u prirodni okolis. Njegov se Zivot odvija
u naporu stvaranja sve savr3enijeg sklada izmedu ljudi, mugkarca i Zene, Covjeka i
prirode. Zato se jednako posvecuje radu i duhovnosti, znanosti i ugodi, hrani i vjezbi,
smislu i ljepoti. Poslije networksa u New Ageu sada se nudi ista takva mreza u ekologiji,
koju valja odrzavati u stalnoj ravnoteZi i suglasju s zakonima prirode. Razlozi pak
premodi ekologija nad New Ageom su ocigledni i lako shvatljivi. U pitanju je naime
spasenje zemlje i cijeloga ¢ovjecanstva, pa se mnogo veci broj ljudi pocinje zanimati
za ekologiju nego za preostale ideje New Agea.

U toj ekologkoj predodzbi zemlja sve viSe postaje nalik na majku. Nije onda ¢udo
da zagovornici New Agea posezu za starim mitologkim sadrzajima u kojima je upravo
Majka Zemlja igrala prvorazrednu ulogu zaStitnice prirode, ali u jednom mnogo
dubljem i sveobuhvatnijem smislu. Poznato je da ideje maj¢instva i Zenskog pocela
zauzimaju iznimno mjesto u arhai¢kim i starim religijama svijeta (Terrin, 1992:213-
237). U znanosti i filozofiji bilo je vizionara - od J. J. Bachofena do E. Fromma - koji su
drzali da je na pocetku vremena postojao jedan zaista idili¢an i mitski matrijarhat, ¢ije
je postupno napustanje prouzrocilo sve one kasnije nazatke i nesree u povijesti
ljudskoga roda. Tome otkri¢u u proglosti treba odmah pridodati i usporedno otkrice
psihoanalize u sadadnjosti, koje u najdubljoj podsvijesti uspijeva otkriti gotovo istov-
jetan proces sjeanja naizvorno majcinstvo, erotsko podrijetloi Zensko pocelo, premda
sada smjeSteni u ljudskoj dudi, a ne u njegovoj povijesti. Ve¢ prva svjedoanstva
pretpovijesti ukazuju na brojne nalaze Zenskih kipica od gline koji su pronadeni na
golemom prostoru od Cipra, Krete i Gr¢ke preko Egipta i Anatolije do Indije, a s
neskrivenim simbolizmom plodnosti, Zivota, nagona, materinstva, seksualnosti i pri-
rode. Ipak, najbrojniji ljudski kipovi iz neolitske proglosti odnose se na ritualno
prikazivanje BoZice Majke, koji su izraz povezanosti sa silama rodenja, smrti i obnav-
ljanja. Arheolozi su takoder pronasli niz keramickih predmeta koji nose tri simbola
naseg planeta: planinu, teku¢u vodu i zemlju.

U prvim pak odgonetnutim povijesnim tekstovima vi$e se spominju Zenska bozan-
stva nego muski bogovi. Tako primjerice u Egiptu susre¢emo boZicu neba Nut, boZicu
plodnosti, u liku krave, Hathori glavnu boZicu Izidu, ¢ije ¢e se Stovanje proSiriti cijelim
Sredozemljem od Egipta do renesansnog Rima. U Mezopotamiji se spominju Inana i
I3tar, bozice ljubavi, tjelesne privla¢nosti, Zivota, plodnosti i smrti. Iz prednje Azije u
Greku prelazi i naglo se Siri kult Velike Majke koja dobiva uz druge i ime Kibela, boZica
vegetacije i svega Zivota u prirodi, poslije poznatija kao Artemida, odnosno Dijana.
Svejedno, najpoznatije su bile Demetra i Persefona, obje usko povezane s Eleuzijskim
misterijima, mitom plodnosti zemlje i judskom neutaZivom potrebom za postignucem
besmrtnosti dude. Vrhunac te Zenske religioznosti dostignut je zacijelo u Indiji, a sam
pocetak valja traZiti u vrlo opéenitom pojmu sakti, koji pobliZe ozna¢uje neku prvotnu
bozansku energiju ili mo¢, bolje reéi, onaj Zivotvorni i animisti¢ki fluid $to ga svi
arhaic¢ki narodi poznaju pod razli¢itim imenima, kao mana, dondi, orenda i sli¢no. Ta
bozanska energija uzima kasnije oblik boZice Mahadevi ili Sakti. Pogevsi od IL. stolje¢a
poslije Krista, dva Zenska boZanstva prodiru takoder u budisti¢ko u¢enje: Pradnjapa-
ramita, koja utjelovljuje vrthovnu mudrost i Tara, koja predstavlja Veliku Boginju. U
tantrizmu pak vjerenica stragnog Sive postaje vladaricom svijeta i uzima razlidita
imena: Druga, Kali ili Parvati. Po toj podudarnosti, svaka je Zena najsamobitnija
nositeljica boZanstva, jer predstavlja i sabire univerzalnu snagu prirode, privladi,

74



Soc. ekol. Zagreb, Vol. 11 (2002) No. 1-2 (57-80)
J. Jukié: Ekologija u novoj religioznosti

olarava, stvara Zivot, ali ga uvijek iznovice uni$tava u novom ciklusu smrti. Stoga je
naposljetku u indijskom tantrizmu - a njega smo ve¢ spominjali — upravo Zena postala
iskljuéivo religijskim predmetom oboZavanja, Zivljenja i Zrtvovanja.

Cini se da je upravo zbog tih opetovano isticanih ekoloskih naglasaka New Age
rado preuzimao u svoj duhovni polog sve matrijarhatske i feministicke slike iz drevnih
religija. U tom smislu valja svakako spomenuti moderne pretece shvacanja zemlje kao
Zivoga bica. Veé je daleke 1600. godine ranije spomenuti talijanski utopist Tomasso
Campanella pisao o svijetu kao isklesanom kipu BoZjem, dok je Giordano Bruno
vjerovao da je zemlja doslovce oZivljavana s jednom velikom dusom: snimaterrac. U
doba je renesanse to stajaliste bilo posebno rasprostranjeno. Ipak, tek ideologija New
Agea promide po uzoru na mitsku BoZicu Majku mistiku zemlje. Tu treba istaknuti djela
znanstvenika J. Lovelocka i L. Margulis, premda je ideja o BoZici Zemlji mogla do¢iiz
proglostoljetnog ezoterizma (Faivere, 1992:15-18). Za prvog znanstvenika — ¢ija su
djela postigla nezapaméene naklade — sve je na zemlji usko i neraskidivo povezano:
od virusa do kita. Kad najmanji njezin dio unistimo, cijelu smo zemlju doveli u pitanje,
ali §to je najvaznije i sime smo sebe osakatili, jer nismo negto razli¢ito od nase Velike
Majke. Na primjeru potreba za kisikom u atmosferi moZe se pokazati koliko je na3
planet zapravo satkan od krhke ravnoteze suprotnih sila. Ako bi se slu¢ajno presla
granica od 21% kisika u atmosferi sva bi zemlja planula u golemoj vatri unistenja.
Ukoliko bi pak ila malo ispod te granice ne bismo bili ¢ak u stanju viSe upaliti vatru
na zemlji. Iz svega proizlazi da zemlja ima nevjerojatnu mo¢ samoregulacije, pa je ona
barem po tome neka vrst Zivoga bica. Te su ekologke ideje o zemlji medutim brzoizasle
iz svojeg korita i oplodile, primjerice, feministi¢ku struju u New Ageu ukazujuci na
potrebu »povratka Velike Bozice iz njezina progonstva« (Introvigne,1994:126-128), §to
svakako nadilazi nadu temu. Sli¢no je bilo i s vegetarijanskim pokretom u New Ageu
koji je iznikao i usporedno rastao uz onaj ekologki i feministicki.

Ekologija to je toliko dogla do izraZaja u New Ageu nije ni u kojem slucaju bila
pesimisticki obojena. Protivno tome, za nju bi se prije moglo ustvrditi da je postala
nositeljicom i riteljicom radosti i odusevljenja. Priroda je ina¢e mjesto ovjekova
opustanja, poticanja, sabiranja, veselja i otvaranja ljepotama neba i zemlje. To je
uostalom i razlogom zasto pristalice New Agea vjeruju u buduénost i ne opterecuje ih
odveé proglost, §to je opet samo logi¢na posljedica, sigurnosti da se rada posve novi i
obnovljeni svijet. S druge pak strane, uvjerenje da darezljiva Kozmicka Svijest ili
Duhovna Energija stoje iz svih pojava i zbivanja jama¢no jo¥ vise udvrscuju to
uvjerenje. Stoga se u New Ageu ne radi toliko o nekom banalnom ili romanti¢nom
osjecaju radosti u prirodi nego prije o panteisti¢kom veselju sime prirode, jer joj se u
tome pridruzio &ovjek, ali i obrnuto. Ta optimisti¢ka odrednica jasno dijeli New Age
od svake gnosti¢ke ontologije, koja u pravilu vidi svijet kao nesto krajnje neprijateljski
suprotstavljeno ovjeku. U pesimisti¢nom gnosticizmu — starom i novom —nema dakle
mjesta za ekologiju. Mnogi pretjeruju u traZenju sli¢nosti izmedu gnoze i New Agea
(Zoccatelli, 1997:19-21), premda je razvidno da je gnosti¢ki dualizam zaista potpuno
nespojiv s temeljnim holisti¢kim postavkama nove religioznosti.

Prije smo bili spomenuli ekolodka mjesta ili prostore u kojima su se skuplj ali ¢lanovi
svih dosad opisanih religijskih pokreta: adventista, sljedbenika Bhagwan Shree Raj-
neesha, skupina Bhaktivedante Swami Prabhupade, zajednica Sai Babe i udenika
Hamsah Manaraha. Nije dakako moglo biti ni drugacije i razlicito s New Ageom. Prvo
se takvo njihovo srediste ili skupljalidte nalazilo u mjestancu Findhorn u Skotskoj,
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osnovano ve¢ 1962. godine (Melton, 1990:171-174). Clanovi te zajednice New Agen
uglavnom su izmjeni¢no meditirali i radili u obliZnjim poljima i vrtovima. Unatog
vjetrovima s oceana i pjeskovitu tlu njihovi prinosi bijahu neo¢ekivano veliki. Tajna
se plodnosti nalazila - vjerovali su stanovnici prve takve zajednice - u misti¢noj
povezanostiljudis duhovnim i nevidljivim snagama prirode, kojajebila uspostavljena
od strane ¢lanova New Age skupina. U zajednidtvu se razvijala duhovnost medu
bliznjima, a u prirodi otkrivali duhovi zemlje, devas, koji su osiguravali iznimno obilje
uplodovima. Jednaje pak elektri¢na centrala koristila snagu vjetra za opskrbu strujom
cijele zajednice. [z toga se vidi da se nista u prirodi ne smije povrijediti, jer su sva biéa
jednako vrijedna nageg postovanja i ljubavi. Tako je Findhorn postao nekom vrsti
ekoloskog srca New Agen, pa u njemu pocinju polako is¢ezavati spomenuti pogubni
dualizmi gnoze: izmedu ¢ovjeka i prirode, duha i materije, subjekta i objekta.

Ekologka su se iskustva Findhorna ubrzo prosirila diljem Europe i Sjedinjenih
Ameri¢kih Drzava, stvarajuéi mrezu sli¢nih zajednica, najeesce smjestenih u prirodi i
daleko od velikih gradova. U njima se traze takvi stilovi Zivljenja koji ¢e biti potpuno
u skladu sa zakonima prirode. Zato se zagovornici New Agen upinju u nastojanju da
ludo ne rasiplju prirodne izvore energije i da razumno koriste biologke metode u
obradivanju polja (Berzano, 1999:46-59). Poslije Findhorna nastale su naravno mnoga
druga i brojna ekologka sredista i rasadista promicanja zagtite prirode. O njima ovdje
necemo potanje izvjestavati, jer bi nas to odvelo u ponavljanje. Svejedno, spomenimo
neka koja su ispitivana sa sociologijskim metodama i duznom znanstvenom ozbilj-
noscu. Tu u prvom redu mislimo na zajednicu zvanu Damanhur ili Grad sunca &to je
podignut pokraj Torina u Italiji, &ji dlanovi u duhu New Agea zagovaraju, djelom i
mislju, ostvarenje ekoloskog svjetonazora (Berzano, 1998:13). Zajednistvo dobara,
malo zemljodjelstvo, uzgoj domacih Zivotinja, obrtnigtvo i izgradnja skromnih obita-
valiSta: sve je to trebalo pridonijeti stvaranju prirodnog suZivota ljudi u obzorju
iS¢ekivanja novoga doba. U tom je jedinstvenom pothvatu odnos ljudi prema okolidu
bio od prvorazrednog znadenja i dometa. Da bi se pribliZili prirodi vjernici su u
Damanhuru ¢ak vodili razgovore s biljkama, uzimali imena Zivotinja, dok su svoje
ubave kutice bojali u zeleno. Bio je to doista vrlo zanimljiv eksperiment koji je morao
pokazati kako se jedino kroz radosti zajednistva — s prirodom i Jjudima — i ushite
misti¢nih raspoloZenja moZe u nase doba spasiti ¢ovjecanstvo od potpune moralne i
ekologke propasti. Poslije je Damanhur narastao u mjestance malih zajednica stvore-
nih po ljudskoj mjeri. U njemu su Zivot i rad bili ritualizirani u ritmu prirode, a niti
jedan vaZan ljudski dogadaj - kao to su hranjenje, ¢idcenje kuce ili predmeta pa sve
do radanja i umiranja - nije mogao pro¢i bez odgovarajucih religijskih obreda. U takvu
ozradju Damanhur je usporedivan od svojih stanovnika s Idealnim gradom, Svetim
brdom, Novim Jerzualemom i Bozjim kraljevstvom na zemlji.

Sli¢cno Damanhuru podignuto je i Zeleno Selo ili Villagio Verde blizu Novare
takoder u Italiji, gdje seideja ekologke svijestiinjezina ostvarenja dosljedno provodila
u Zivotu ljudi, okupljenih opet u male zajednice prisnih sveza i odnosa izmedu sebe i
prirode. Naravno, osim ¢isto ekologkih poticaja na djelu su bile i druge vodilje New
Agea: duhovno i tjelesno zdravlje, oZivotvorenje novih vrijednosti, osobno usavria-
vanje, produbljenje zajednicke svijesti i religiozno spasenje. Kao §to su osobne i
kolektivne patologije ostale metafora moderniteta, tako su nova svijest i skrb za okolig
trebale postati metaforom postmoderniteta koji je jedini mogao za New Age nadzivjeti
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straSnu dramu ekologke smrti ¢ovjedanstva. Na taj je nacin izmedu New Agea i ekologije
bila uspostavljena najsudbonosnija uzro¢na povezanost.

Preostaje nam naposljetku jo§ nesto redii o teorijskim postignuc¢ima ekologke misli
koja se razvila unutar duhovnog pokreta New Agea, jer se tek s njom zapravo zao-
kruZuje cijeli pokusaj istraZivanja odnosa izmedu nove religioznosti i suvremenih
svjetovnih napora organizirane zauzetosti za o¢uvanjem i ozdravljenjem prirode.
Medu one 3to su moZda najdublje pronikli u probleme ekologije zacijelo spada
norveski filozof A. Naess. Taj se filozof moZe smatrati prvim utemeljiteljem pokreta
duboke ili jo$ to¢nije dubinske ekologije, Deep Ecology, koja je neupitno iznikla iz
duhovnosti New Agea. On polazi od rad¢lambe ekologije na dva razli¢ita dijela: prvome
dijelu daje naziv »povrsinske ekologije«i povjerava joj ulogu bavljenja gotovo samo
tehni¢kim pitanjima, kao primjerice nalaZenja nacina izbjegavanja onecig¢enja $uma;
drugi pak dio naziva »dubokom ekologijom« ili u duhu hrvatskog jezika bolje »du-
binskom ekologijoms, a obiljeZava je mnogo $ire i opcenitije, izjednacivsi je sa svjeto-
nazorom o prirodi, koji posjeduje svoje filozofijsko i religijsko opravdanje. U njoj
ekoloska svijest oznacava proniknude u svoje povezanosti sa svim $to uopée postoji u
svemiru.

Po sebi se razumije da A. Naess drzi samo »dubinsku ekologiju« istinskim predme-
tom svojeg istraZivanja, dok »povrsinsku ekologiju« smjesta medu tehnologke varke i
koristoljubive vjestine, tipi¢ne za racionalisti¢ki modernitet. A radi se upravo o tome
da se iz tehnologije moderniteta prede i ude u antropologiju postmoderniteta, koja
ipak nece biti bilo kakva nego posve spiritualizirana. Njoj se pak opire vladajuca
ideologija industrijskog i tehnokratskog drustva, ¢ija zamisao o ¢ovjeku ne ukljucuje
nikad vrednote prirode nego njezino neograni¢eno iskoristavanje. Za razliku od
materijalizma moderniteta, ekologija postmoderniteta hode biti neka mudrost i duh
svjetske cjeline, sklad suprotnosti i ravnoteZza opreka. Da bi se dostiglo to vige stanje
duha treba iz pojedina¢nog sebe udi u univerzalno Sve. Po srijedi je jedan poseban i
postupni postupak osobnog usavravanjaiispunjenja. Poistovjecenje ¢ovjeka s netim
vedim od njega uvr§tava ga u spomenuto Sve, pa zapravo postaje veci od simog sebe
(Naess, 1989:173-174). Taj ¢e panteizam ipak vrlo tesko proci bez ekozofije, koja ga
istodobno i uvjetuje i obistinjuje.

Takva ekoloska filozofija ili ekozofija A. Naessa, koja je nosila citljive tragove
religioznog nadahnuca drevne indijske sakralne badtine nasla je svojeg naj¢itanijeg
pisca u F. Capri i njegovoj popularizaciji New Agea. Daleko vedi iskorak i stvaralackiji
prinos dao je W. Fox (Fox, 1990:3—40), jer je na tragu A. Naessa pokusao spojiti
shvacanja dubinske ekologije sa znanstvenim rezultatima transpersonalne psiho-
logije, 8to bi trebalo roditi novu granu: transpersonalnu ekologiju. Poslije prikaza
povijesnog razvitka ekologije W. Fox se zauzeo uspostaviti §to tijesniju vezu onog
univerzalnog Sve s prirodom, ¢ime je u mnogome izbjegao kudnjama individualizma,
ali i apstraktnog panteizma, to medutim kao filozofijsko razmigljanje uvelike preko-
racuje nasu temu.

ZAKLJUCAK

Nakana nam je bila prikazati problem ekologije u novim religijskim pokretima: od
adventista i apokalipti¢kih zajednica preko skupina Eko Zivota, Bhagwan Shree
Rajneesha, Hare Kri$na, Sai Babe do francuskih aumista Mandaron i velike duhovne
struje New Agea. Prostor dogadanja se odnosio na Europu i Sjedinjene Ameri¢ke
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Drzave, a vrijeme se protezalo preko predmoderne do postmoderne. U prvom pred-
modernom razdoblju utjecaji su religije bili prevladavajudi, jer se ekologki problem
ustvari jo8 nije ni postavljao. U dramati¢nim prilikama pojave prvih ekologkih prijetnji
u razdoblju moderniteta, upliv je drugtvenih zbivanja nadjacao religijske odjeke. Tek
su se u tre¢em razdoblju postmoderniteta sadrzaji ekologke svijesti do kraja pomije3ali
s religioznim poticajima, tvoreéi jedan zaista nerazmrsivi &vor isprepletenih silnica.
Zato je danas gotovo nemoguce ustanoviti §to stvarno pripada religiji, a $to opet
ekologiji u novim sakralnim pokretima i idejama. O¢ito je da smo u prilici ustvrditi
kako je na djelu sinteza opre¢nih usmjerenja, koje su u posljednjih tridesetak godina
bile ukrstavane na prostorima djelovanja jednako religije i ekologije.

U svakom slu¢aju suvremene se religiologije nece moci ubuduce pisati bez odjeljka

o ekologiji. To su oni najbolji ve¢ naslutili i zato uvrstili takav odjeljak u svoje knjige
o religiji. Jedan od takvih je B. Sugnji¢ (Sugnji¢, 1998:307-319). Njegove preporuke
opisane u deset ekoloskih zapovjedi pravi su mali biser ljudske mudrosti i himne
prirodi. Za na§ saZetak i zavrietak bit ¢e dovoljno samo nekoliko tih zapovijedi
prenijeti:

»Priroda je beskrajno BoZje disanje«

»Ako prirodu ne ostavi$ na miru, ni sim neces imati mira, jer Jje mir u tebi

pozajmljen iz prirode«

»Tko remeti prirodni poredak ne Cini samo gresku nego i grijeh«

»Priroda ne trpi varalice kao $to ne trpi nered«

»Za spoznaju prirode ima wvijek vremena, a za ouvanje vise nema, jer je to
pitanje Zivotax.
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ECOLOGY IN THE NEW RELIGIOSITY

Jakov Jukié
Split

Summary

Although it may seem that between the new religiosity and ecology there are no deeper ideological
connections and similarities, the situation is quite opposite. Both movements stem from the same matrix:
postmodernism. Because of this, one can speak about two faces of the same issie. Stch an examle offers the
Adventist Church of the Seventh Day, which addresses ecological contents. The second example are
apocalyptic communities, that for the most part came into existance in France. The third example are new
religious movements. In order to illustrate them the author extensively describes three new religious
movements: that of the guru Bhagwan Shree Rajneesh, the International Society for the Consciousness of
Krishna and the groups around the spiritual leader Sai Baba. The forth example mixes premodern and
postmodern conflicts as it is the case with the ecological sect called Mandarom, which has been recently
founded in France. Finally, the fifth and most developed form of religious dealing with ecology is the New
Age movement. The paper ends with the ideas by A. Naess concerning the “deep ecology” and those by W.
Fox which present an attempt to connect the said deep ecology with scientific results of transpersonal
psychology.

Key words: new religiousity, ecology, Adventist Church of the Seventh Day, apocaliptic communities,
new religious movements, Mandarom, New Age

OKOLOGIE IN DER NEUEN RELIGIOSITAT

Jakov Jukié
Split

Zusammenfassung

Obwohl es scf.t.einen kann, dass es zwischen der neuen Reli giositit und der Okologie keine tieferen ideellen
Beziige und Ahnlichkeiten gibt, ist es damit ganz anders bestellt. Beide Bewegungen entstamimen ein und
derselben Matrix: dem Postmodernismus. Deswegen kann von zwei Gesichtern ein und desselben
Problems gesprochen werden. Ein solches Beispiel kann in der Adventistischen Kirche des Siebten Tages
gefunden werden, in der okologische Inhalte behandelt werden. Das zweite Bespiel bezieht sich auf die
apokalyptischen Gemeinschaften, die vor allem in Frankreich entstanden sind. Das dritte Beispiel glaubt
der Verfasser in den neuen Religionsbewegungen zu finden. Um diese Erscheinung zu illustrieren, werden -
drei neue Religionsbewegungen beschrieben: die des Guriis Bhagwan Schree Rajneesh, die der Internation-
alen Gesellschaft fitr das Bewusstsein Krishnas und die der Gruppen um den geistigen Anfithrer Sai Baba.
Das vierte Beispiel mischt vormoderne und postmoderne Konflikte, wie es der Fall mit der okologischen
Sekte der Aumisten unter dem Namen Mandarom ist, die neulich in Frankreich gegrilndet wurde. Die
finfte und am meisten entwickelte Form der religiosen Behandlung der Okologie findet der Verfasser in
der New Age-Bewegung. Schlieflich wird die Idee von A. Naess iiber die “Ticfendkologie” dargestellt,
sowie die von W. Fox ilber den Versuch, die Tiefenokologie mit den wissenschaftlichen Ergebnissen der
transpersonalen Psychologie zu verbinden.

Grundausdriicke: neue Reli giositiit, Okologie, Adventistische Kirche des Siebten Tages, apokalyptische
Gemeinschaften, neue Religionsbewegungen, Mandarom, New Age
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