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Sazetak

Otocic Visovac, koji se nalazi na prosirenju rijeke Krke izmedu Roskog slapa i Skradinskoga buka,
svojom Bogom danom ljepotom nije samo atrakcija estetskim znatiZeljnicima i hodocasnicima ve¢
Je svojim poloZajem i okoliSem izvrsno mjesto religiozno—kontemplativnog nadahnuéa svojim
stanovnicima i svim posjetiteljima. Kao stoljetno sredite franjevacke inicijacije, Visovac je omo-
gucavao i omogucuje izgradivanje stava strahopostovanja ne samo prema Bogu vec i prema prirodi,
tj. prema svim BoZjim stvorenjima.

U clanku se obraduju razliciti oblici strahopostovanja prema prirodi. 1. Estetski oblik straho-
postovanja, koji obuhvaca osjetilno promatranje uza slutnju sveobuhvatnoga i doZivljaj medu-
ovisnosti svih bica te njihovu »svrhovitost bez svrhe«. 2. Kontemplativno-misticna dimenzija
strahopostovanja oznacava onaj oblik religioznoga poniranja u prirodu (shvacajuci pojam religoz-
noga u najsirem smislu, kao obuzetost onim $to nadilazi vidljivo), koji prirodu promatra s
cudenjem njezinoj Cudesnosti. Ta se misticnost ocituje u osjecaju dionistva, odnosno jedinstva
sa svime Sto postoji te Zivi i shvacanju prirode kao dara. Simbolicki karakter prirode budio je u
brojnim prirodoznanstvenicima tvz. »kozmicku religioznost«. Suvremeni ekoloski odgoj treba
prirodu prikazivati kao zagonetku i cudo. 3. Kad priroda u covjekovim ofima postane vrijedna
njegova postovanja, tj. kad covjek otkrije njezin dublji smisao, njegov odnos prema prirodi zadobiva
eticke dimenzije, pri cemu ono $to je najranjivije postaje na odreden nacin najizrazitijim objektom
postovanja i zastite od Covjekove nadmoci. 4. Sv. Franjo Asiski koji je razvio »kozmicku mistikii«
predstavljen je kao arhetip skladnog suzivota covjeka s prirodom.

Na kraju je Visovac, sa svojim privodnim i kulturnim sadrZajima, istaknut kao »3kola«
strahopostovanja i mjesto bratimljenja sa stvorenjima.

Kljuéne rijeci: boZja stvorenja, kozmicka mistika, kozmicka religioznost, strahopostovanje

Prvotna uloga franjevatkoga samostana na Visoveu tijekom njegove 550-godisnje
proslosti sastojala se u odgajanju redovnika franjevaca bilo tijekom njihove pocetne
formacije, vremena novicijata ili trajne formacije. Stoga ovaj otoi¢, biser prirodne
ljepote, zavrjeduje da ga promotrimo i kroz tu prizmu, kroz prizmu odgoja za suzivot
¢ovjeka s pirodom, odnosno s Bozjim stvorenjima. Ta »Bijela stijena, kako je oto&i¢
nazivan prije nego $to su se redovnici na njemu nastanili, ozelenjena i kultivirana,
znakom je skladnog suZivota ¢ovjeka s prirodom. Svojom Bogom danom ljepotom
Visovac je ne samo atrakcija estetskim znatiZeljnicima, hodo¢asnicima i posjetitelji-
ma, ve je svojim poloZajem i okoliSem izvrsno mjesto religiozno-kontemplativnog
nadahnuca svojim stanovnicima i svim posjetiteljima. Svojom »odvojenoié¢u« od
svijeta on je zapravo znak ili sakrament ljudske upucenosti na Boga. »Viseci« u vodi
izmedu Miljevacke »brine« i Dubravicke strane, kao da ga samo nevidljivi potpornji
drze sigurnim usred jezera, kao da iskljucivo ovisi (ili »visi«) o rije¢i Bozjoj. U
neposrednom dodiru s vodom koja ga ograduje od ostatka civilizacije, svoje stanov-
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nike upucuje na ovisnu srodnost sa sestrom majkom Zemljom, s njezinom djecom u
vodi i na kopnu. Taj poloZaj pruza neposredan osjecaj ovisnosti o plodovima sestre
majke Zemlje, dok zvonik, otodi¢u primjerene veli¢ine, ponizno poziva da njegovi
stanovnici osim u sestru majku Zemlju svoje odi dignu i prema nebu, te svoj Zivot u
povjerenju oslone na grudi sestre majke Zemlje i sigurne ocinske ruke Stvoriteljeve.
Na ovoj razini nuzno se pojavljuju i eticke odrednice ¢ovjekova odnosa prema BoZjim
stvorenjima. U ovakvom ozradju izgradivan stav nuzZno mora imati utjecaj i na
meduljudske odnose stanovnika ovoga otoci¢ai njegova okruzenja. Taj utjecaj vidljiv
je u tradicionalnom osjecaju obveze okolnoga stanovniitva da solidarno Zivi sa
stanovnicima otodica, a tako se zapravo odvijala razmjena duhovnih i materijalnih
dobara 1 istodobno potvrdivala njihova vrijednost i nezaobilazna potreba materijal-
noga i duhovnoga u ljudskom Zivotu.

Tradicija prema kojoj se posjetitelji, zapravo hodo¢asnici — jer na Visovac se samo
moze hodocastiti! (»vozo«—castiti ili do¢i bilo kojim sredstvom, ali uvijek s duznim
odavanjem casti, »¢a8¢enjem«) — na pogled na Visovac zaustavljaju da bi se prekrizili
izmoliv$i Oc¢ena$, Zdravomariju, Slava Ocu ili Andeoski pozdrav, pruZa nam sliku za
stvaranje pojma koji sjedinjuje sve spomenute dimenzije susreta ¢ovjeka s boZzanskim
darom prirodne ljepote otocic¢a Visovca, a to je pojam strahopostovanja. Susret s ovom
Bogom danom ljepotom ne moZe a da ne zaustavi ¢ovjeka, da ga spusti na koljena i
dovede u stav strahopo$tovanja, u stav u kojem je sadrzano divljenje, udivljenje,
pozornost, postivanje, cudenje kao rezultat susreta s cudom, te ispod, iznad i u svemu
tome — ljubav. A ljubav obvezuje naodgovorno ponasanje. Ve¢ za prvog susreta svaki
se posjetitelj ili turist i bez vlastite nakane osjea hodo¢asnikom i poZeli se ho-
docasnicki povratiti na Visovac. ‘

1. STRAHOPOSTOVANJE KAO ODREDNICA SUZIVOTA COVJEKA S
PRIRODOM

Manje poznat u odgojnim disciplinama prirodnih znanosti, nedovoljno nazo¢an u
religioznoj pedagogiji naega vremena, a najmanje u ekologkoj pedagogiji, pojam
strahopostovanja nije nikada izbrisan iz redovni¢koga odgoja i obrazovanja. On je
na vise ili manje svjesnoj razini ili izricitoj uporabi bio i ostao nazo¢an u formaciji i
Zivotu redovnika ne samo uizravnom odnosu prema Bogu ve¢iu odnosu prema Bogu
preko prirode. Kad je u pitanju odnos odgojne ili obrazovne formacije u kontekstu ili
s ciljem strahopo$tovanja i natina i sadrzaja spoznaje prema kojoj se ide ili do koje se
dolazi, moramo re¢i da se radi o razumu koji prima a ne o onom koji odreduje (Maurer,
1984), o razumu koji prirodi »priznaje« smisao u njoj samoj, kojoj smisao ne ovisi o
smislu koji ¢e joj pripisati ¢ovjek. Takav se razum »upusta« u odnos s prirodom preko
estetskoga iskustva »prirodne ljepote«. preko osjetilno—kontemplativnoga stava,
stvarajuci tako mogucénost za kvalitativno nov odnos prema prirodi (de Haan, 1985).
NaizvorimaSv. pisma, kr§canske tradicije teologije stvorenoga, a osobito naistaknutoj
paradigmi krs¢anskoga odnosa prema stovrenome u Zivotu i djelu sv. Franje Asidkoga
1 franjevacke tradicije, spoznaja prirode i odnos prema njoj koji proizlaze iz stava
strahopostovanja dobivaju i svoju kontemplativno-misti¢nu i etitku dimenziju. Pri
tome se naravno ne radi o uklanjanju prirodoslovno-spoznajnoga ni tehni¢ko—funk-
cionalnoga odnosa prema prirodi, §to bi, osobito u zapadnjackom duhovnom ozragju
odnos prema prirodi dovelo u opasnost romanticizma ili svojevrsnog panteizma.
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»Stvaranje mjesta« stavu strahopostovanja u »ekolodkoj« formaciji proizlazi iz namjere
izgradnje holisti¢ckoga odnosa prema prirodi u kojem se prirodi »priznaje« ima-
nentna vrijednost, a se ¢itavu stvarnost, zajedno s ljudskim Zivotom, promatra kao
jedan(!) veliki organizam, za razliku od njezina mehanicistickoga poimanja koje je
rezultiralo poremecenim odnosom ¢ovjeka prema prirodi i ekoloskom krizom. (Vuleta,
1995., Mertens, 1989).

2. ESTETSKA DIMENZIJA STRAHOPOSTOVANJA

Sli¢no uocavanju lijepoga u umjetnosti, u opazanju lijepog u prirodi rijec je o osjetil-
nom promatranju uz slutnju sveobuhvatnoga (Bubner, 1981), dakle o promatranju s
pretpostavkom nutarnjega sveobuhvatnoga reda koji tvori jedinstvo u meduovisnosti
pojedinih bic¢a. Takvo iskustvo lijepoga u prirodi nadilazi domete dohvatljive osjeti-
lima. Iskustvo lijepoga u prirodi otkriva u njoj viSe od svakodnevnoga okolisa
(Bubner, 1981). A to »viSe« predstavlja dimenzije kvalitete njezine vrijednosti i smisla.
Kant je to dojmljivo istaknuo kazavsi da se u zapazanju lijepoga u prirodi, u njezinoj
svrhovitosti bez svrhe, otvara mogucnost otkrivanja smisla koji se tek mozZe pokazati
u odsutnosti svih pragmati¢nih interesa (Kant, 1956). Stoga u estetskom odgoju za
opazanje lijepoga u prirodi treba i¢i do otkrivanja smisla u prirodi koji se ne moze
iscrpiti u definicijama. A upravo se tu moze dogoditi razvijanje duhovnih stvara-
la¢kih potencijala u ¢ovjeku. Otkrivanje smisla koji izmice svakoj definicijiima snazan
utjecaj na ¢ovjekov odnos prema prirodi. »Spoznaja« takvoga smisla moze udiniti
zaokret od iskljucivo interesnog znanstvenog promatranja prirode, tehnickog ovla-
davanja njome i ekonomskog izrabljivanja. »Stoga se nova estetika prirode moZe razovijati
jedino u sklopu s novom etikom prirode koja formulira normatione uvjete pod kojima se u
drustou mogu ostvariti mogucnosti estetskoga iskustva prirode« (Zimmermann, 1982). Estet-
ski odgoj s obzirom na prirodu zadobiva svoje racionalno opravdanje tek u kontekstu
odgoja za ekologki stav strahopostovanja, tj. za vrednovanje prirode i Zivota s duznim
poStovanjem.

2.1. Kontemplativno-misti¢na dimenzija strahopos$tovanja

Vec estetska dimenzija odnosa prema prirodi, koja dotice iskustvo kozmickoga jedin-
stva i duboke dimenzije prirodne stvarnosti, naznacuje misti¢nu, odnosno religioznu
dimenziju. Svaki oblik religioznoga poniranja u prirodu (shvacajuci pojam religozno-
ga u najsirem smislu kao obuzetost onim $to nadilazi vidljivo), tj. svaki oblik proma-
tranja prirode s ¢udenjem njezinoj ¢udesnosti zadobiva misti¢ni karakter. Ta se
misti¢nost ocituje u osjecaju dionistva, odnosno jedinstva sa svime $to postoji i Zivi.
Svaki element, svako stvorenje, Zivo i neZivo, dozivljava se kao pojavak prirodne
cjeline kojom je ¢ovjek ne samo okruzen vec u kojoj je sadrzan i u kojoj postoji njegov
Zivot.

_ Ovo elementarno religiozno iskustvo prirode vodi k shvacanju prirode kao dara.
Covjek shvaca da iskustvena stvarnost nije njegov proizvod. Prirodna stvarnost
pretpostavka je svih covjekovih stvaralackih modi. Tako se prirodna stvarnost u
kontemplativhom promatranju pojavlje kao izvorno povjereno ili darovano »bora-
viste«. kao mjesto covjekova opstanka i ostvarenja. Tako se »okolis«. dakle ono §to
¢ovjeka okruzuje, zapravo dozivljava kao »su-svijet« — makar je ¢ovjek zadnja karika
u Zivotnom lancu — a svako pojedino stvorenje kao »su-stvorenje«. kao jedna od

119



Soc. ekol. Zagreb, Vol. 6 (1997) No. 1-2 (117-127)
B. Vuleta: Visovac — $kola bratimljenja sa stvorenim

pojava iste sveobuhvatne stvarnosti. Mistici, poput sv. Franje Asiskoga takav svoj
dozivljaj prirode izricali su srodstvom sa stvorenjima nazivljudi ih bracom i sestrama.
Doduge, ¢ovjek u svojoj naravi vidi sebe kao onoga kojemu je svojstveno kulturalno
zadiranje u prirodu, njezino koridtenje i preoblikovanje, kao dionika povjerenog mu
dara prirode. Medutim, u svim svojim ¢inima kulturalnog preoblikovanja prirode
mora u mudroj suzdrzjivosti i stidljivom obziru svoj pogled svrnuti na ono »8§to se ne
moze proizvesti i §to se ne moZe prozreti, ali se ipak nedvojbeno svakodnevno
dozivljava« (Schwabe, 1978). Suoceni sa suvremenom tendencijom promatranja priro-
de kao svojevrsnog gradevinskog materijala za proizvodnju energije, Ziveznih namir-
nica i tehnike, programi odgoja i obrazovanja opcenito, a posebno ekoloskoga i
jednako tako elementarno-religioznoga, moraju sadrzavati strahopostovanje kao op¢i
cilj. Takvi programi moraju posredovati promatranje prirode kao Zivucega organiz-
ma, kako u njezinoj cjelovitosti tako i u pojedinim njezinim dij elovima.

Bez obzira na to na koji nadin pojedine kulture i religije u svojim elementarno
religioznim sadrzajimai prakticnom vjerovanju izriu svoj dozivljaj duboke dimenzije
prirode (»Sveta Majka Zemlja«ili»Veliki Duh«u prirodnim religijama, neiscrpni izvor
Zivota u taoistickoj mistici, u hinduizmu je to prisutnost boZanskoga u svim oblicima,
zajednitvo patnje u budizmu, u velikim monoteisti¢kim religijama ona je od Bogaiu
Bogu posvedeno stvorenje), one joj uvijek pripisuju vrijednost koja nadilazi ¢isto
iskustveni doZivljaj, ona je uvijek mjesto misticnoga promatranja ontoloske dubine,
uvijek ima »vecu vrijednost« od one koja se pojavljuje u posve empirijskom promat-
ranju. Religiozno-kontemplativni pogled diZe stvarima karakter »povranosti«i»zat-
vorenosti«. cuva im imanentnu vrijednost i smisao: »Slutnja posvuda upucuje daje u
svakoj stvari nazo¢na punina bitka. Ta punina nadilazi spoznajni sadrZaj« (Scheler,
1955). Stav strahopostovanja upravo daje smisao za ¢udesno u prirodi koje se ne da
utemeljiti. Drugim rije¢ima, ¢udenje, odnosno udivljenje, temelj je i izvor svakom
kontemplativnom odnosu ¢ovjeka prema prirodi kako ga je definirala zapadnjacka
metafizika, koja se, rije¢ima Martina Heideggera, pita: »Zasto uopce nesto postoji a ne
nista?« (Heideger, 1958). Nije samo ¢udo ili nije samo ¢udesno to kako nesto postoji
veé je ¢udesno da uopée nesto postoji.

Zato i prirodoznanstvenici, poput Maxa Plancka (utemeljitelja kvantne teorije) i
Alberta Einsteina (oca teorije relativnosti), govore o neprekoracivim granicama priro-
doznanstvenoga, egzaktnoga promatranja prirode. Prirodne su se znanosti u po-
kugaju da konatno definiraju stvarnost u prirodi u svom prirodno—empirijskom
racionaliziranju morale uvijek zadovoljavati pribliznim rezultatima. Ono $to se nalazi
»iza«. »ispod« ili »u« stvarnosti, dakle njezin pravi bitak u »metafizickom smislu«
uvijek se pojavljuje kao skrivena velitina koju prirodoznanstvenik ipak mora pret-
postaviti. Upravo te spoznajne granice vode prirodoznastvenike do svojevrsne »koz-
mic¢ke religioznosti«. StoviSe znanstvenik napreduje u radu oko oblikovanja
znanstvene slike svijeta, njegove odi rastu kao u djeteta pred ¢udesnim i zagonetnim.
Sto predanije nastoji shvatiti, to viSe se »predaje« ¢udesnome, to viSe zaranja u
»kozmicku religioznost«.

Sukladno ovakvom doZivljavanju prirodoznanstvenika, odgoj za strahopostova-
nje prema prirodi u religioznom smislu treba po¢i od suvremene potrebe da prirodu
predstavlja kao zagonetku i ¢udo.

Uz karakter tajanstvenosti i dara, svaki ekoloski odgoj, ukoliko se ne Zeli ograniciti
na tehnologki vid uzroka i mogucih odogovora na ekologku krizu, kao i elementarni
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religozni odgoj za stav strahopostovanja prema prirodi, ukoliko ne Zeli zapostaviti
vjeru u Boga Stvoritelja, Zivotvorca i Spasitelja, mora razvijati i karakter znakovitosti
ili simbola prirodne stvarnosti. Na iskustvu egzistencijalne ovisnosti o prirodi poje-
dini elementi ili stvorenja zadobivaju religioznu znakovitost. Primjerice, voda, kao
nuzni element za odrZanje Zivota, u kricanstvu zadobiva znakovitost duhovnoga
rodenja, postaje sakramentom, odnosno svetim znakom duhovnoga Zivota. Tako
stvorenja i ¢jelovita priroda zadobivaju karakter svetoga koji su joj pripisivale kako
primitivne civilizacije i kulture (primjerice indijanska prirodna religioznost s divnim
primjerom govora poglavice Seattlea) tako i moderne civilizacije, osobito na podrugju -
umjetnosti, te monoteisticke religije s istaknutim primjerom u kr§¢anstu sv. Franje
AsiSkoga, kojemu je priroda ne samo put do Boga ve¢ prvotno mjesto susreta s njim.

Zeli li elementarni religiozni 0dgoj, u kontekstu ekoloskoga odgoja, izbjeéi duali-
zam, s jedne strane poimanju Boga kao apstrakinog Subjekta, tj. bez—prirodnoga
Boga, i s druge strane suvremenom poimanju prirode kao mjesta bez Boga, tj.
bez-boZne prirode, mora se prepustiti izvornoj dinamici biblijsko—kr§éanske duhov-
nosti. Jer dok se svojedobno problem odnosa ¢ovjeka prema prirodi sastojao u pitanju
ovladavanja njezinom nadmoc¢i nad ¢ovjekom, a problem vjerske nauke o stvaranju u
spoznaji Boga, danas je problem ¢ovjekova odnosa prema prirodi pitanje kontrole
‘ovjekove nadmoci nad prirodom, a pitanje nauka o Bogu pitanje spoznaje stvorenja
(Moltman, 1987).

2.2. Eticka dimenzija strahopostovanja

Kako estetski tako i religiozno—kontemplativni odnos ¢ovjeka prema stvorenom daju
osnovne odrednice Covjekova zahvacanja u prirodu. Otkrivajuéi dublju dimenziju
postojeceg i Zivota u svim stvorenjima, slijededi niti nevidljivoga, shvacajuéi vlastiti
smisao i veli¢inu prirode, ovjek ostaje zatuden i zadivljen, pri ¢emu priroda postaje
vrijedna njegova postovanja (Scheler, 1955).

U odnosu strahopostovanja, u otkrivanju one dublje dimenzije postojecega, naj-
uocljivije postaje upravo ono $to je najranjivije. Dopirudi do tog najranjivijeg, ¢ovjek
istodobno dotice i tajanstvenu mo¢ koja pociva u dubinama te ranjivosti. Stoga to
najranjivije postaje na odreden nain najizrazitijim objektom pogtovanja i zatite od
¢ovjekove nadmoéi.

Stititi moZemo samo ono $to ima svoju vrijednost. Stoga svaki odgoj kojemu je
cilj upoznavanje prirode mora prenositi takvu stiku prirode koja moZe pobuditi i
ucvridivati strahopo3tovanje, jer samo u stavu strahopostovanja ¢ovjek moze »pot-
vrditi« »drugotnost« i »vlastitost« Zivih i nezivih bica i sebe doZivjeti kao moralno
odgovorno bice kojemu je povjereno ¢uvanje vrijednosti Zivota i svekolikih oblika
njegova ocitovanja (Hartmann, 1962). '

Buduci dastrahopostovanje upucuje na osjecaj nutarnje pripadnosti ili srodstva sa
svim stvorenim, kao i na Zivotnu ovisnost o njemu, i ono najmanjei naj slabije zadobiva
vrijednost u svojoj znakovitosti koja upucuje na to da je svaki oblik postojanja
neodjeljiv od jednog sveobuhvatnoga reda, da je njegov sastavni dio. Stoga stav
strahopostovanja ostvaruje osjecaj istodobne udaljenost i blizine, razmaka i tijesne
povezanosti i nerazdjeljive pripadnosti. U takvom stavu ne ostaje prostora za suprot-
stavljajuci odnos ¢ovjeka prema prirodi, za »subjekt-objekt« odnos. Jer tamo gdje se
Covjek osjeca sastavnim dijelom prirode, gdje mu je ocita utkanost u prirodu, gdje
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vlada osjecaj zivotnoga zajednistva, zapravo jedinstva, njegovo ophodenje s prirodom
moze biti odgovorno. Covjeku je doduse u redu stvorenoga, ili u ishodu evolutivnoga
procesa, dodijeljena jedinstvena uloga interpretatora prirode. Medutim, on jednako
tako ostaje svim nitima svoga bica utkan u njezinu mrezu. Tek u svijesti i osjecaju
jedinstva s ¢itavom prirodom ¢ovjek moZe ispravno vrednovati sebe, moZe postati
svjestan svoga pozitivnoga smisla i vrijednosti, moze razviti odnos prema prirodi kao
sudionik, moZe razviti etos zastite i svekolike skrbi za biljke, Zivotinje, a time istodobno
i za dobro vlastite kvalitete i odrzanja Zivota.

Ako strahopostovanje, na temelju vlastite vrijednosti svakog stvorenja, pretpo-
stavlja »priznanje«i pravo na postojanje svih stvorenja, covjek ¢e u takvom poimanju
stvari, koje polazi od same stvari i koje je usmjereno na nju, moci omediti vlastite
interese u svom zahvacanju u prirodu. Stoga je u spoznajnom procesu nezaobilazan
suzivljavajuci, empati¢ki pristup. Drugim rijetima, »ekologki« odgoj mora razvijati
sposobnost i spremnost empatickoga, suZivljavajucega shvacanja prirode i svakog
pojedinoga stvorenja. Ovakva spoznaja, dakle, ne ograni¢ava se na model racionalnog
objektivizranja, ve¢ obuhvaca kako razumski tako i emocionalni i voljni oblik. Iz takve
spoznaje proistjece interes kojem je pokretac ljubav. Takav interes tezi k ujedinjenju
s»duhom«pojedinih bica, a djelovanje koje iz njega proizlazi usmjerava se i odmjerava
prema obliku i mogucnosti postojanja doti¢noga bica. Stoga u realizaciji svojih krea-
tivnih modi, u kulturnoj dimenziji svoga ophodenja s prirodom, ovjek s pomnjom i
postovanjem mora ostati pravedan prema vlastitosti svakog pojedinoga bi¢a i zakoni-
ma ravnoteZe u njihovoj meduovisnosti. Drugim rije¢ima, model sebi¢nog shvacanja,
obuhvacanja i prisvajanja postojecega treba ustupiti mjesto shvacanju koje »odgova-
ra« pojedinom stvorenju, koje ga trijezno i odgovorno »obuhvaca«. Tek tako ¢ovjek
moze izvrsiti svoju ulogu »glasnogovornika« prirode i su-stvaratelja svega stvoreno-
ga. Na mjesto stare antropocentri¢ne ili egocentri¢ne etike mora stupiti nova —
ekocentri¢na.

2.3. Strahopostovanje sv. Franje Asiskoga prema prirodi

Ako estetsku, kontemplativnu i etitku dimenziju strahopostovanja Zelimo udiniti
sastavnim dijelom ekologke pedagogije zapadne civilizacije, onda je sa svojim elemen-
tarno-religioznim sadrZajima moramo staviti u kontekst zapadno-kréanskog odgo-
jaiteoloske tradicije, tu je produbiti i razviti. Ne upustajuci se u teologke nedoumice
s obzirom na ekolosku krizu, moZemo ustvrditi da je potrebno razvijati temeljni stav
krscanske duhovnosti stvorenoga na temelju iskonskog biblijskoga otajstva vjere i
krscanske kozmicke religioznosti predstavljene u pojedinim primjerima kricanske
tradicije. Na biblijskoj vjeri u Boga Stvoritelja, u Boga istodobno imanentna i transcen-
dentna, izrasli su primjeri strastvene ljubavi prema stvorenjima, prema svekolikoj
kozmickoj stvarnosti. Izvor takve ljubavi takoder je Utjelovljeni Bog, Otkupitelj, Isus
Krist, a istodobno i njezino u§ce u istom liku »kozmickog« ili »akozmickog« Krista.
Ova tradicija ima svoje korjenje i svoje najvige uzore u dva razlicita srednjovjekovna
velikana duha: u sv. Franji Asiskome (1181.-1226.), osnivacu kric¢anske kozmicke
mistike, i u sv. Tomi Akvinskome (1225.-1274.), zacijelo najznacajnijem srednjovije-
kovnom teologu.

U suoc¢avanju s misliocima islama svojega vremena, Toma Akvinski svoju teologiju
usredotocuje na Boga Stvoritelja, »Deus ut Creator«. Kao Stvoritelj Bog je najtjesnje
povezan sa svojim stvorenjem, tako tijesno da ovjek svojim razumom preko stvore-
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noga moze spoznati Stvoritelja. Jer, u svakom se stvorenju nalazi »neki znak sli¢nosti
Bogu«. »trag« BozZjega postojanja i slika njegove darezljivosti. Stoga su sva stvorenja
upucena na svoj Iskon. Na tom pociva dostojanstvo stvorenja: Sve $to postoji, Sto
postoji na bilo koji nacin, ukoliko postoji, dobro je.' Bog nije samo Iskon ve¢ i cilj na
kojem stvorenja postizu svoje savrenstvo. Ta se naklonst Bozja osobito potvrdila u
utjelovljenju Logosa. Stovige, krivo poimanje prirode moze rezultirati krivom spoz-
najom Boga.? Afirmativni Bozji odnos prema stvorenome istodobno polaze temelj
¢oviekovoj etickoj praksi. Covijekov odnos prema stvorenome, dakle prema sebi
samom, drugim ljudima, drugim su-stvorenjima i ¢itavom svemiru mora biti afirmati-
van. U takvom odnosu stvari postaju vrijedne ljubavi, a kao takve izvor su radosti.

Ono do ¢egaje doSao Toma Akvinski u svom intelektualno-kontemplativnom
pristupu stvorenome, Franjo Asiski je vec prije dokucio u svojoj kozmickoj duhovno-
sti. Svojom zivom vjerom i mistikom ljubavi prema Kristu Franjo je doSao do osjecaja
jedinstva sa stvorenim. U svom odnosu prema Kristu kao Gospodinu i bratu, Franjo
pokazuje do tada nepoznatu Sirinu kr¢anske ljubavi prema stvorenom izgradujuci
svoj jedinstveni odnos prema svakom stvorenju u kojem mu je svako od njih, Zivo i
nezivo, brat i sestra. Za razliku od supatnicke mistike, koju je razvio Albert Schweit-
zer, Franjina mistika odrazava vjernicku radost sa svim stvorenjima. Vise od filo-
zofskoga strahopos$tovanja pred svakim oblikom postojanja, strahopoStovanje koje
dozivljava Franjo odraz je stava pred jednim BoZjim stvorenjem. Vie od racionalno-
-teoloskog respekta Franjo se u njeznosti priblizuje stvorenom. U svakom obliku
postojanja ovozemaljske stvarnosti Franjo je promatrao djelo nevidljivoga Boga Stvo-
ritelja, svako mu je stvorenje bilo stepenicom viSe na putu prema Bogu, objava Bozjeg
velianstva, izvor hvalospjeva Bogu Ocu. Medutim, svijet za Franju nije jednostavno
most do Boga. Svijet je mjesto na kojem slavimo Boga i kuca u kojoj susrecemo Boga.
Taj slavljenicki karakter nije mogla pokvariti ni »bolest« ni »patnja« koja se strpljivo
podnosi, pa i sama je smrt sastavni dio hvalospjeva Bogu. Sve je, dakle, dar Bozji.
Svaki dar od ¢ovjeka iziskuje uzdarje. Svaki Bozji govor covjeku iziskuje od ¢ovjeka
od-govor. Taj ¢ovjekov od-govor sadrzi njegovu od-govor-nost za ono $to mu je Bog
$vOojim govorom povjerio.

U tom svjetlu treba promatrati dobro poznate legende o pojedinim zgodama iz
Zivota sv. Franje Asi8koga. Franjo tako uklanja crva da ne bude pogazen, otkupljuje
ovce da ih spasi od klanja, propovijeda pticama i ribama, sklapa ugovor s vukom u
Gubbiu, njezno hoda po hridinama jer ga one asociraju na Krista koji je nazvan
hridinom itd.

Franjo nije htio posvojiti ili prisvojiti nijedno stvorenje, jer sva stvorenja pripadaju
Stvoritelju. To osvjedocdenje pociva u temeljima Franjina duha siromastva i poniznosti.
U tom duhu odnosi se i prema sebi i svome tijelu. Zeleéi se do kraja svrstati u red
stvorenoga, Zeledi istaknuti svoju srodnost sa svim zemaljskim stvorenjima, Franjo
svojoj bradi izrice Zelju da ga poslije smrti poloZe gola na zemlju i ostave tako dugo
lezati koliko je potrebno da se prijede jedna milja.

Franjojeizvoraniusvom duhu posludnosti. Ne samo da Zeli biti poslugan rimskom
biskupu, tj. Papi, svakom biskupu, svakom sveceniku i svoj svojoj braci, ve¢ Zeli biti

1 Usp.: Summa contra Gentes II, 7.
Usp.: Summa contra Gentes II, 3. Usp. takoder Summa theol. I, 8, 1-3: »Mora biti da je Bog prisutan u
svim stvarima, i to na najunutarnjiji nacin... Da Bog neposredno moZe djelovati u svim biéima, znak je
njegove najvede modi.«
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poslugan svakom stvorenju. On je po-sluan svakom stvorenju jer je svako stvorenje
medij BoZjega glasa, svako mu prenosi BoZju poruku koju on pozorno slusa. Tako je
Franji uspjelo spiritualizirati ili oduhoviti materijanu stvarnost i istodobno naturali-
zirati duhovnu stvarnost.

Franjin odnos prema prirodi zacijelo ima karakter svjedo¢anstva i nadahnuca, ima
prorotku dimenziju. On je dragocjena badtina zapadne civilizacije. Na izvor te bastine
prvotno su pozvani Franjini sljedbenici, franjevci i franjevke, da bi potom nesebitno
i druge upoznali s njim.

2.4. Visovac kao »$kola« strahopostovanja pred stvorenim i mjesto bratimljenja
sa stvorenjima '

Ako promotrimo estetsku, religiozno-kontemplativnu i eti¢ku dimenziju ¢ovjekova
odnosa prema stvorenome u njihovoj medusobnoj isprepletenosti, te ako to ¢inimo
kroz prizmu paradigmatskoga lika sv. Franje Asi8koga, onda ototi¢ Visovac s njegovim
sadrZajima i okruZenjem moZemo vidjeti kao paradigmu mjesta na kojem »skola«
odgoja za strahopostovanje prema prirodi ima najbolje »uvjete«. I slu¢ajnim prolaz-
nicima Visovac se pojavljuje u svoj svojoj estetskoj simbolici prirode i sklada prirod-
nogai kulturnoga, duhovnoga i materijalnoga. U bjesomu¢noj trci s vrcemenom covjek
se osjeca nezaustavljivo noen njegovim strujama, a u pogledu na Visovac svjesno ili
podsvjesno doZivljava suprotno: Visovac mirno stoji oplakivan strujama Krke, opus-
ten ih pugta na se ne tréeci za onima koje odo3e preko Skradinskoga buka u nepre-
glednu $irinu i dubinu Mora. Visovac ne dopusta trku za vremenom; Visovac se sa
svojim stanovnicima nji%e u njegovoj njihaljci. U vremenu megalomanije u kojemu se
samo najvecem, najskupljem, najsjajnijem pripisuju odredene vrijednosti i daje pravo
na opstanak, Visovac se zrcali u simbolici snage, ljepote i veli¢ine malenoga. Valovi
koji se za juznih vjetrova dignu na oto¢i¢ izgledaju kao ralje nemani koja ¢e ga
progutati, ali mir iza oluje govori o tajanstvenom odnosu izmedu prirodne okrutnosti
i onog najmanjeg i najslabijeg u njoj, kojemu je ipak ostavljeno skrovito mjesto
opstanka. U nezasitnom nastojanju stvaranja osjecaja sigurnosti, skrovitosti i udob-
nosti ¢ovjek se odve¢ oslanja na tehnoloske mogucnosti, koje u svom lancu ¢esto ¢ine
zadarani krug, a Visovac stoji kao simbol prirodnoga izvora osjecaja skrovitosti,
sigurnosti i udobnosti. Prirodnom ambijentu primjerena velitina crkvenoga zvonika
stvara vertikalu koja ovaj otoci¢ povezuje s nepreglednim prostranstvima svemira. I
onom koji ne moze ili ne Zeli premostiti »svemirske« svjetove materijalnoga i duhov-
noga, ta vertikala otvara nepregledna prostranstva u kojima se njegov duh moZze
osloboditi zarobljenosti u vlastitom svijetu i na tim svemirskim prostranstvima doZiv-
jeti kozmicko jedinstvo, organsku povezanost s cjelokupnom stvarno$éu kao jednom
organskom ¢jelinom. U susretu s Visovecem moguce je doZivjeti ono $to je u Zapadnoj
Africi (Gabon), na rijeci u podru¢ju Lambarene, dozivio poznati lijetnik, teolog,
glazbenik i misticar, Albert Schweitzer (1875.-1965.), kojemu je ploveci rijekom upravo
sinula ideja strahopostovanja pred Zivotom, koju on potom postavlja u srediste svoje
etike. Svojim nenametljivom ljepotom i poniznom maleno$¢u Visovac u svojim posje-
titeljima upravo izaziva strahopostovanje.

To sve Visovac ¢ini svojevrsnom §kolom odnosa prema prirodi, a onaj tko se u toj
skoli zeli duze zadrZati, ima prigodu i vide nauciti. Na Visovcu nitko nije ni premlad
ni prestar da njegove kontemplativne mo¢i ostanu posve nepokrenute. Dodatni
poticaj, naravno, pruZaju sadrzaji franjevacke duhovnosti prirode koju je njegovao sv.
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Franjo, na kojoj su se nadahnjivali drugi franjevacki mislioci i teolozi poput sv.
Bonaventure i Ivana Duns Skota. U ovakvom okruZenju intenzivnije se doZivljava
hvalospjev stvorenja iz Danijelove knjige (3, 57-82), psalmi, primjerice 8., 104., 148., o
Bozjim veli¢anstvenim djelima, Joelovo prorocko zlovidenje (J1 1,11), tekst evandelja
o zivotvornoj vodi (Iv 4, 7-10), misao sv. Pavla o zajednickom putu spasenja svih
stvorenja (Rim 8, 18-23) itd. A tekstovi franjevacke bastine, poput sljedecega navoda
iz djela sv. Bonaventure, izrijekom upucuju na takvo citanje »knjige« prirode koje
omogucuje susret s Bogom: Tko nije prosvijetljen sjajem stvorenih stoari, slijep je; koga ne
bude glasovi prirode, gluh je; tko zadivljen cudom prirode ne hvali Boga, taj je nijem; koga ovi
signali u svijetu ne upucuju na Boga, glup je. Otvori stoga svoje oci, prikloni im svoje duhoono
uho, razveZi svoj jezik 1 otvori svoje srce da bi i svim stvorenjima otkrio svoga Boga, da bi ga
¢uo, hoalio i ljubio... da se ne bi Citav krug zemaljski podigao protiv tebe! (Sv. Bonaventura,
Itinerarium, I, 15; Opera Omnia, 229.).

Cesto je, osobito u zimskim danima, jedini gost ovog otocica sunce danju, a mjesec
i zvijezde nocu, pa ih ne mozete ne vidjeti i ne pozdraviti kao bracu i sestre i, ako sebi
dopustimo malo romanti¢nosti bez gubljenja u romanticizmu, zaplesati s njima. na
valovima Krke. A kad se snazni topli juznjak uvuce pod skute franjevackoga plasta ne
moZete ne osjetiti da ste, noSeni dahom Duha, rodeni za let. Ne moze molitva u vrtu,
samostanskom klaustru ili u crkvi na Visovcu biti puka igra intelekta dok s vama ¢uk
pjeva svoj hvalospjev Bogu, dok ga paun slavi ljepotom svoga perja, dok macak
zadovoljno otvara svoja usta izri¢udi svoje zahvalnice, dok se molecivo glasaju krave
u staliili ovce iz Mackovice, dok jablani dizu ruke k njemu, aKrka ide sigurnim hodom
u vjecnost njegovih dubina i Sirina. U toj se molitvi mora pomiriti ratio i emotio, duh i
tijelo. Na Visovcu se »visi« u njihaljci objeSenoj s jedne strane na vrijeme, a s druge na
vjecnost, na ovostrano i onostrano. Tu se duhovnost mjeri sposobno$¢u otkrivanja
»druge strane« stvarnosti, sposobnoséu osjecanja njezine skrivene dimenzije dubine
i uspostavljanja odnosa u kojem su sve stvari povezane s onom prvotnom i kona¢nom
stvarno$¢u koju nazivljemo Bogom. U toj duhovnosti nikada nije moguce izreéi
posljednju rije¢ o (vlastitoj) egzistenciji, a upravo je to misterij.

Takvo je okruzenje bilo ekoloski odgojno i onda kad se nije znalo za znanost
ekologije. Takvo okruZenje izgraduje ekolo$ku svijest i onda kad nitko izrijekom na
tome ne radi, pai onda kad netko, makar to bio »odgojitelj« ili »prosvjetni djelatnik«.
ne uvida potrebu ekoloskog odgoja ili »ekoloSke« duhovnosti, ili je ¢ak obezvrjeduje
ili potpuno odbacuje.

Ova pretpostavka postavlja elementarnu osnovu za ponasanje ljudi ove sredine i
ovog okruzenja prema prirodi. Nuzno se namece eti¢ko pitanje: MozZe li netko posjetiti
Visovac i potom, primjerice, biti suglasan da se taj oto¢i¢ potopi zbog izgradnje
akumulacijskoga jezera za potrebe proizvodnje elektiri¢ne energije? Moze li netko
donijeti takvu ili sli¢nu odluku a dane bude smatran okrutnim ili nasilni¢ki neura¢un-
Jjivim? MozZe li se ekologki neodgovorno ponagati onaj koji se u stavu strahopo$tova-
nja pred ototicem Visovcem i njegovim okruZenjem nadahnjuje za kontempliranje
spoznaje o organskoj cjelovitosti ovozemaljske stvarnosti i vjere u zajednickog Boga
Stvoritelja, Oca svih stvorenja? Moze li ne biti zahvalan za materijalna dobra stanov-
nik otocica Visovca kad je tradicionalno ovisio o zavjetnim darovima okolnoga sta-
novni$tva? Nece li hodoc¢asnik na Visovcu, na oto¢i¢u na kojemu ljudski duh nalazi
zaklon od orkanskog vrtloga svakodnevnog Zivota, nostalgiéno odahnuti, jer ¢e u tom
okruzenju barem osjetiti draZ potrebe za vlastitim integritetom ako ga ne uspijeva
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ostvariti. Nece li taj prirodni ambijent, to mjesto sklada prirode i kulture, materije i
ljudskoga duha, doZivjeti kao ¢imbenike procesa vlastite integracije i nece li u daljnoj
kontempaciji te uzro¢nosti otkriti da njegov integritet ovisi o njegovu odnosu prema
prirodi, prema svakom obliku postojanja Zivih ili neZivih bi¢a? Samim tim nuZno
dolazi do spoznaje vlastite vrijednosti prirode i svakog pojedinog stvorenja. U stavu
strahopostovanja pred tom spoznajom rada se ljubav. A na toj to¢ki naSeg odnosa
prema prirodi moZemo reci: Ljubi pa radi $to hoces!
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THE ISLAND OF VISOVAC — A SCHOOL OF FRATERNIZING
WITH OTHER CREATURES

Fra Boze Vuleta

Institute of Peace Culture, Split

Summary

By its godly beauty the small island of Visovac does not only attract the acsthetically interested and pilgrims.
Thank to its position and environment this island is also an extraordinary site of religious and contempla-
tive inspiration to its inhabitants and visitors.

The paper deals with various aspects of the awe of nature. 1. The aesthetic aspect of awe refers to the
perceptual observation accompanied by the premonition of the all-involving, the experience of the inter-
dependence between all creatures and their virtue of being "aimlessly aimed". 2. The contemplative and
mystical aspect of awe refers to a form of religious immersion in nature. This dimension of awe is rooted in
the admiration of nature’s wonderfulness. It is reflected as a sense of community, i.e. of unity with all
existent and living creatures, nature being comprehended as a gift. The symbolic character of nature
initiated in numerous natural scientists the so—called "cosmic religiosity". 3. When nature becomes to man
something that is worth his admiring, his attitude towards nature becomes ethical. In this sense, the most
vulnerable turns — inaway — into the most conspicuous object of man’s admiration and something which
is worth being protected from his superordinate power. 4. St. Francis of Assisi, who developed the "cosmic
mysticism", is being presented as the archetypal example of how man can live with nature harmoniously.

In the final part of the paper, the island of Visovac — together with its natural and cultural contents
— is being presented as a "school" of awe and a site of fraternizing with other creatures.

Keywords: awe, cosmic mysticism, cosmic religiosity, godly creatures

FLUBINSEL VISOVAC — EINE SCHULE DER BRUDERLICHKEIT MIT DER NATUR

Fra Boze Vuleta
Institut filr Friedenskultur, Split

Zusammenfassung

Durchihre gottgegebene Schimheit hat die Kleininsel Visovac, nicht nur die Anzichungskraft fiir dsthetisch
Neugierige und Pilger. Vielmehr ist sie filr ihre Einwohner und Besucher ein besonderer Ort der
religids—kontemplativen Eingebung.

Behandelt werden verschiedene Aspekte der Ehrfurcht der Natur gegenilber. 1. Der fistethische Aspekt
der Ehrfurcht bezieht sich auf die Sinmeswahrnehmungen mit einer Vorahnung des Allumfassenden, das
Erlebnis der gegenseitigen Abhiingigkeit aller Lebewesen und ihre "Zweckmifigkeit ohne Zweck". 2. Die
kontemplativ—mystische Dimension der Ehrfurcht bezeichnet jene Form des religiosen Eintauchens in die
Natur. Die Mystik schligt sich im Gefiihl der Teilnahme und der Einheit mit allem Bestehenden und
Lebendigen nieder. Im Rahmen dieses Aspektes wird die Natur als Gabe Gottes aufgefafst. Der symbolische
Charakter der Natur regte bei vielen Naturwissenschaftlern die sog. "kosmische Religiositit" an. 3. Wenn
die Natur fitr den Menschen beachtenswert wird, bekommt sein Verhiiltnis zur Natur ethische Zilge, wobei
das Verletzlichste auf eine bestimmte Art und Weise zum Offensichtlichsten Objekt der Verehrung und des
Schutzes vor menshlichen Ubermacht wird. 4. Der hl. Franziskus von Assisi, der die "kosmische Mystik"
entwickelte, wird als der Archetyp eines harmonischen Zusammenlebens zwischen Mensch und Natuy.

Abschlielend wird die Insel Visovac einschlieflich ihrer Natur— und Kulturinhalte als eine "Schule"
der Ehrfurcht und Ort der Brilderlichkeit zwischen Menschen und anderen Lebewesen dargestellf.

Grundbegriffe: Ehrfurcht, Geschipfe Gottes, kosmische Mystik, kosmische Religiositit
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