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Jezik objave

Sazetak

Rad zeli interpretirati zabiljezene nacine komuniciranja c¢ovjeka s Bogom. Pristup je u in-
terpretaciji medioloski, odnosno iz perspektive filozofije medija. Zeli se postaviti pitanje je-
zika, odnosno medija komunikacije, izmedu covjeka i Boga te otkriti razlog zasto je i kako je
Bog jezikom komunicirao s ljudima. Je li to odredilo povijest ljudskih vjerovanja, odnosno
oblik utemeljenja religija Knjige? Suvremena pomjeranja interesa religijskih hijerarhija
prema politickome u sumnju stavljaju vjeru utemeljenu na jezicnom iskazu. Medij komuni-
ciranja s Bogom u pitanje stavlja i odrednicu predodzbe kao oblika samospoznaje apsoluta.
Je li jezik stranputica u ljudskoj komunikaciji s Bogom? Koje su konzekvence pristajanja uz
Jjezik kao oblik komunikacije sa Svevisnjim?

Kljuéne rijeci

Bog, Objava, tehnika, mediji, filozofija, teologija, jezik

1.

Tekst Jezik objave zeli iz filozofsko-medijske perspektive razmisliti o ko-
munikaciji ¢ovjeka i Boga. U podrudje religijskih diskusija ulazi se iz jedne
sasvim specifi¢ne sfere — iz propitivanja utjecaja pojedinih tehnika (tehnickih
naprava, ekstenzija, produzetaka, tehnologije) na oblikovanja misli/svjetona-
zora/ideologija vremena u kojima su one nastajale. Tekst zeli baciti svjetlo na
religijski fenomen uvidom u evidentne utjecaje pojedinih tehnika i tehnologi-
jau vremenima njihova dominiranja.

Newtonovska klasi¢na fizika mehanike, gibanja i gravitacije (izrasla na rame-
nima Galileja i Keplera) bitno je utjecala na razumijevanje prostora i vremena,
a samim tim i na cjelokupnu percepciju svijeta od kraja 17. pa sve do pocetka
20. stoljeca. Tek su kvantna fizika i teorija relativiteta srusile najveci dio te
‘mehanicke slike’ i bitno utjecale na nacine promisljanja svijeta i na gradnju
slike o svijetu. Interesantna je koincidencija dominiranja mehanic¢ke tehnolo-
gije ujednom dobu i elektri¢ne u drugome. To daje prostora promisljanju koje
suceljava ono tehnicko/tehnolosko i religijsko/vjersko/hijerarhijsko. Ako je
tomu tako, a moglo bi se potvrditi na mnogo primjera, ¢ini se legitimnim
postaviti pitanje moguceg tehnickog ishodista koje je bitno utjecalo na nasta-
janje jednobozackih religija. Tim viSe, Sto se jednobozacke religije nazivaju
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i religijama Knjige. Ne treba zaboraviti da je knjiga medij kojim je dovrSeno
doba usmenosti u kojemu je uglavnom i nastao sadrzaj jednobozackih religij-
skih objava.! Elektri¢ni i elektronic¢ki pa i digitalni mediji na svoje specifi¢ne
nacine stavljaju u pitanje staru ‘sliku Boga’, odnosno tehnicku toplokrvnost
postoje¢ih objava.?

Vremena bozjih objava vremena su dominiranja mitskog misljenja. Filozof-
sko-medijski gledano — Bog se objavio/objavljivao. Koristio je rijeci, jezik,
izraze naroda kojemu se obracao. Kaze se da je i sam Isus zapravo utjelov-
ljenje Bozje rijeci. Naime, rije¢ BoZzja uzela je ljudsko obli¢je, Isusa Krista.
Bog je zrtvovao svog sina’ da bi (kako kaze Akvinski) bili spaseni svi koji u
njega vjeruju.*

Odgovarajuci na pitanje otkuda tolika snaga rijeci, slika i znakova u doba
mita, Cassirer je (na tragu Schellingovih razmisljanja) ustvrdio kako je mitski
svijet konkretan jer su u njemu predmet i znacenje jos uvijek stopljeni jedno
u drugo (stapaju se u neposredno jedinstvo).’ Bog je bio stvarala¢ka rije¢, u
doba u kojemu je rije¢ bila — Bog. U Cesticama rijeci bio je sadrZan univer-
zum postojecega jer je univerzum bio prisutan u svemu Sto je jezik kao takav
imenovao.® Svijet mita svijet je magijskog jedinstva rije¢i i predmeta, kao $to
je religijski svijet jedinstvo bozje rijeci i svijeta:

»] ree Bog: ‘Neka bude svjetlost!” I bi svjetlost (...) Svjetlost prozva Bog dan, a tamu prozva
noc¢.« (Post 1,3-5)

Govori li Objava o stvaranju ili imenovanju? Je li na djelu stvaranje iz Rijeci
ili oblikovanje svijesti o jezi¢noj dimenziji svijeta unutar koje ¢e se od sada
zivjeti? Je li Rije¢ ona razlika koja ¢e ¢ovjeka uciniti nadmoénim u odnosu
na druga ziva bi¢a na planetu? Stvara li Bog pomocu rijeci svijet ili mitski
um, sazrijevajuci sa svojim rije¢ima, uspostavlja razliku izmedu elementar-
nih pojava?’ Treba li pitanja objave vezati uz pitanja spasenja? Karl Rahner
smatra da bi pitanje moguée povezanosti povijesti objave i povijesti spasenja
bilo jedno od najtezih pitanja u kri¢anstvu.® Sli¢an smjer povezivanja pita-
nja objave s pojmom uz koji bi i sama objava bila jednostavnije razumljena,
smjer je koji razvija Jiirgen Moltmann u djelu 7eologija nade:

»Bog se objavljuje u obliku obecanja i unutar povijesti obecanja. Stoga se sustavnoj teologiji
postavlja pitanje ne mora li u razumijevanju Bozje objave, koje ju usmjerava, prevladati oblik
i smjer obe¢anja?«’

Teoloska misao u oba ova slucaja odustaje od odgovora i odlucuje se za in-
terpretiranje teksta Objave. Za misao koja, medutim, nije toliko popustljiva
prema teskim pitanjima, uvijek iznova vraca se slika stvaranja uz Rijec, na
temelju Rijeci, Reda, Logosa itd. Bozja je rijec bila dovoljna za nastajanje, za
stvaranje iz niega:

»l reCe Bog: ‘“Neka bude svod posred voda da dijeli vode od voda!’ I bi tako.« (Post 1,6)

Rijec koja stvara knjizevno djelo nije rijec (ili Logos) stvoren od Boga. Ali
rije¢ ima snagu (pre)nosenja, oblikovanja, povezivanja, ujedinjavanja itd. Lo-
gos svijeta covjek odcitava u rije¢i u koju znanstveno, umjetnicki ili religi-
ozno — vjeruje. Stvoren od rijeci i u rijeci, Covjek je bice rijeci kao simbola
kojim stvara nove svjetove.'?

»ldeja stvaranja, prije svog estetickog horizonta, obitavala je u svijetu teoloskog objasnjavanja
nastanka svijeta i Covjeka. Posebno mjesto u tom procesu bozjeg stvaranja ima upravo rijec. Jo§
od Veda.«!!

Sto znaci ta snaga Bozje rijeci? Sto se njome sugerira i §to ona simbolizira?



FILOZOFSKA ISTRAZIVANJA
149 God. 38 (2018) Sv. 1 (161-172)

163

S. Ali¢, Jezik objave

Rijec¢ bozja unosit ¢e kroz tisucljeca snagu u tijela i duse onih koji u tu Bozju
rije¢ vjeruju. Ali $to ako snaga Objava velikim dijelom i po¢iva na vjeri u rije¢
objave u kojoj se kaze da je rije¢ju Bog stvorio svijet?!?

1

»Grcka rije¢ za ‘jezike’ doslovno znadi ‘go-
vorni jezik’.« Vidi: Josip Loncar, »Dar govo-
ra u drugim jezicima, Rastimo u Gospodinu.
Dostupno na: https://rastimougospodinu.com/
dar-govora-u-drugim-jezicima/ (pristupljeno
10.9.2017.).

2

Pritom se misli na zidovstvo, kr§¢anstvo i
islam. Pocetna je teza ovog teksta da ée ras-
pon od gotovo 1500 godina (od pocetka pi-
sanja Starog zavjeta do dovrSetka Kur’ana)
znaciti malo ili gotovo niSta u odnosu na
utjecaj koji su imali rukopis i knjiga, kao
mediji objave, odnosno da su vremena usme-
nosti (novim tehnickim sredstvom) sabrana u
obliku pisma i knjige bili kraj jedne i pocetak
nove ere. Istovremeno, logi¢nim se postavlja
pitanje Sto od objava ‘pripada’ Bogu, a $to
tehnici koja je dominirala vremenom.

3

Podsjecajuci na jedinstvo svih religija, Schel-
ling zeli u ‘dovrSenoj povijesti bogova’ pre-
poznati ranije stadije. U tom kontekstu in-
terpretira liniju koja ide od Krona do Isusa.
Medu ostalim pise: »Neporecivo je da su
Kronu bila zrtvovana djeca, medu njima pr-
venstveno djecaci, a opet medu njima prven-
stveno prvorodeni sinovi, pace sinovi jedinci.
Osobito je u vremenima javnih nesreca i snaz-
ne opce nevolje na zrtvu prinosen najvredniji,
prvi sin, pa ¢ak i sin kraljeva.« Vidi: Friedrich
Wilhelm Joseph Schelling, Filozofija mitolo-
gije, sv. 2, preveo Damir Barbari¢, Demetra,
Zagreb 1997., str. 256.

4
Vidjeti odgovor Tome Akvinskog na njegovo
pitane je li za obnovu ljudskog roda bilo nuz-
no da se Bozja rije¢ utjelovi: Toma Akvinski,
Izabrano djelo, preveo i izabrao Tomo Veres,
Globus, Zagreb 1981, str. 289.

5

Ernst Kasirer [Ernst Cassirer], Filozofija sim-
bolickih oblika. Knj. 2: Mitsko misljenje, pre-
vela Olga Kostresevi¢, Dnevnik, Knjizevna
zajednica Novog Sada, Novi Sad 1985, str. 36.

6

U tom je kontekstu interesantno Cassirerovo
skretanje pozornosti na egipatsku magijsku
misao koja je smatrala da je i prvi bog stvo-
ren iz vlastitog imena. Jedna od prica govori
o Izidi koja je lukavstvom otkrila ime boga
sunca i tim otkri¢em stekla vlast nad svim bo-
govima. Vidi: E. Kasirer [E. Cassirer], Filo-
zofija simbolickih oblika, str. 52-53.

7
»Kraljevi su nekada bili sinovi bogova koji
su ih slali na zemlju s lozom i kukuruzom;

danas su predsjednici stvorenja televizije koja
su siSla na mitski ekran izmedu margarina i
prozdrljivih enzima. Ali mi bar pocinjemo
spoznavati da zivimo medu znakovima i
shva¢amo njihovu prirodu i mo¢. Ova semi-
oloska svijest mogla bi, sutra, postati glavni
jamac nase slobode.« Vidi: Pjer Giro [Pierre
Guiraud], Semiologija, prevela s francuskog
Mira Vukovi¢, Prosveta, Beograd 1983., str.
113-114.

8

Rahner upravo u tom smjeru i trazi i nalazi
odgovor: »Univerzalna povijest spasenja,
koja kao kategorijalno posredovanje ¢ovjeko-
ve nadnaravne transcendentalnosti koegzisti-
ra sa svjetskom povijeséu ujedno je i povijest
objave koja je zato koekstenzivna s Citavom
povijes¢u svijeta spasenja.« Vidi: Karl Rah-
ner, Temelji krséanske vjere: uvod u pojam
krscanstva, preveo Zeljko Pavi¢, Ex libris,
Rijeka 2007., str. 192.

9

Jirgen Moltmann, Teologija nade. Istrazi-
vanja o temeljenju i posljedicama krscanske
eshatologije, preveo Zeljko Pavi¢, Ex libris,
Rijeka 2008., str 48.

10

Interpretiraju¢i u svojoj Filozofiji povijesti
»prvi povijesni narod«, Perzijance, odnosno
njihovu staru religiju, Hegel biljezi: »Sto je
Cista misao? Ona koja se odnosi na pocetak
stvari. Sto je &ista rije¢? Rije¢ Ormuzd (rijed
je tako personificirana i znaci zivi duh cije-
log objavljenja Ormuzdova).« Vidi: Georg
Wilhelm Friedrich Hegel, Filozofija povijesti,
preveo Viktor D. Sonnenfeld, Naprijed, Za-
greb 1966., str. 188.

11

»Za religiju Vede duhovna snaga rijeci pred-
stavlja jedan od osnovnih motiva iz kojih se
ona budi: sveta rije¢ je ono §to u upotrebi
znalca, svecenika, postaje gospodar nad svim
bivstvuju¢im, nad bogovima i ljudima. Veé
se u Rigvedi gospodar rijeci poistovjecuje sa
silom koja sve odrzava, sa Somom, i oznaca-
va kao onaj koji ima mo¢ da zapovijeda nad
svim. Jer u osnovi ljudskog govora, koji na-
staje i nestaje, lezi vjecan i neprolazan govor,
nebeska Vak.« Vidi: Ernst Kasirer [Ernest
Cassirer], Filozofija simbolickih oblika. Dio
1: Jezik, prevela Olga Kostresevi¢, Dnevnik,
Knjizevna zajednica Novog Sada, Novi Sad
1985., str. 62.
12
Mozda kao element mozaika moze posluziti
i sljedeci uvid u razlike u prijevodu s grékog
jezika: »Drugo, dobro je znati §to ustvari
_



FILOZOFSKA ISTRAZIVANJA 164 S. Ali¢, Jezik objave
149 God. 38 (2018) Sv. 1 (161-172)

Kad govorimo o stvaranju ne mozemo dakle zaobiéi govor o stvaranju pomo-
¢u rijeci, onom obliku stvaranja koji najavljuje civilizaciju rije¢i — vrijeme u
kojemu ¢emo biti po onome §to mozemo i znamo iskazati rijeCima (koje ¢e
stvarati kulturu, znanost, obic¢aje, pravo itd.). Koja je poruka Objave o tome
da je stvaralacka snaga Bozja upravo pomocu Rijeci uspostavila svijet kakav
vidimo danas? Je li to pitanje povezano s pitanjem: kako dati/osigurati snagu
Bozjoj rijeci? Jedan od nacina svakako je u tome da ta rijec stvara iz nicega
svojim imenovanjem. Ono u §to se treba vjerovati stvaralacko je ishodiste,
odnosno medij stvaranja svijeta u kojemu ¢ovjek zivi da bi slavio to stvaranje
iturijec.

Carolija rijeci, slike i pisma, pise Cassirer, osnovni je sastavni dio magijskog
pogleda na svijet,' ali je jednako tako i sastavni dio religijskog horizonta
— rije¢ Bozja upucuje i na opasnost izgovaranja nepotrebnih, losih, zlih, ne-
istinitih rije¢i. Covjek ée biti kaznjen utoliko ukoliko u svojim pokusajima
stvaranja pomocu rijeci prijede granicu i upusti se u prazninu bezboznog igra-
nja rije¢ima kao nec¢im izvanjskim i slucajnim. Snaga rijeci, nekad veéa od
snage slika, bila je na neki nacin rezervirana za stvaralacki ¢in objave.

Kad se u Knjizi mudrosti zabiljezi »rijecju svojom stvoriti svemir«, onda to
znaci rijeci kao takvoj dati dimenziju koja beskrajno nadilazi uobicajeno ljud-
sko znacenje. Rije¢ bi u tom smislu bila medij oblikovanja svijeta, aktivno
sredstvo uspostavljanja neCega iz nicega, odnosno realiziranja Bozje volje,
Bog sam koji se Objavom pretvorio u rije¢.!* U Rije¢ vierujemo, nju zivimo,
Rije¢ jesmo. !

2.

Pisana je rije¢ vidljiv glas. Tehnika pisanja je tehnika ¢injenja glasa vidljivim.
Pisana rije¢ (pismo) je objava glasa kao onoga §to je 1 unutarnje i vanjsko.
Pisana rijeC je objava. Objava je pisana rijec koja u sebi sabire vjeru mitskih
vremena u jedinstvo rijeci i stvari, imena 1 biti, rijeci i magije, unutarnjeg i
vanjskoga svijeta. Element usmenosti je pri¢a. Metafori¢nost'® slika objavom
usmenih predaja postaje objava pric¢a. Dublji smisao moze, ali i ne mora vise
biti prisutan. Ono sveto vise nije sadrzano u poruci (kojoj je sluzila prica),
nego u samoj prici koja je postala sveta poruka. Povremeno bi se javila uce-
nja koja su upozoravala na hipnotiziranost sredstvom kojim se sveto pokuSa-
va zahvatiti i uéiniti prisutnim. Tako je, primjerice, u islamskoj Spanjolskoj
zidovski mislilac i mistik Zohar smatrao da su pri¢e u Thori samo »haljine
kojima se ona pokriva«.!”

Interesantno je da se ideja o hipnotiziranosti odredenim tehnickim sredstvom
moze pozvati i na mistiCku tradiciju Kabale, konkretno Knjige bljestavila
(Sepher a-Zohar), gdje se tvrdi da slova samo

»... sluze za to da se probijemo u ¢Cistu misao, u prazninu, §to postizemo nekom vrstom sasvim
intelektualne hipnoze, mentalne askeze, ‘gimnastike’ kojoj slova sluze kao sprave. Jo$ i vise, ta
slova kabalistima znace nesto drugo, imaju drukc¢iji smisao, jer oni bozanski jezik smatraju du-
bokom zbiljom: sve stvari opstoje samo u onom omjeru u kojemu su one sudionici u bozanskom
imenu, o¢itovanome u svemu stvorenome kome je to Ime skriveni supstrat.«!®

I Filon Aleksandrijski, zidovski pisac i helenist (30. g. p.n.e. — 40. g. n.e.),
pozivao je na takvo Citanje svetih spisa koje se nece zadrzati na slici ili prici.
Svako bi ¢itanje, prema njemu, trebalo biti otkrivanje onog unutarnjega koje
je prikriveno rije¢ima i slikama. Tako se u njegovoj interpretaciji Eva pojav-
ljuje kao simbol osjetilne percepcije, koja je opasna jer iskrivljuje spoznaju.'®
Eva je, dakle, simbol. Na njenu nesrecu bilo joj je sudeno zivjeti ulogu koju
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je simbolizirala. Zena je po toj interpretaciji nepravedno osudena biti nizim
bicem kroz gotovo cijelu povijest nakon objave u kojoj je bila simbolom za
ono Culno, osjetilno, za ono §to svi posjedujemo, i muskarci i Zene.

Kada Bog kaze Abrahamu »Idi iz zemlje svoje, iz zavic¢aja i doma oc¢inskog, u
krajeve koje ¢u ti pokazati« (Post 12,1), to moze znaciti mnogo toga:

»Ostavljanje se, kaze Filon, o€ituje u tri sfere: u zemlji koja simbolizira tijelo, zavi€aju koji je
simbol osjeta, domu o¢inskome kao znaku za intelekt i njegova o€itovanja upotrebom glasova i
rije¢i. Ostavite tijelo, osjetilnost i um — to iziskuje od ¢ovjeka da svemu tome bude stranac kako
bi uZivao Zivot blazenstva. Covjek voden ljubavlju za bezvremeno neée se vezati uz osjetilno i
uz smrtno, on zeli ‘oti¢i u istinski o¢insku zemlju, u zemlju posvecene Rijeci’.« (De migratione
Abrahami 28)%°

Osjetilno 1 smrtno vezano je uz obi¢nu, svagdasnju rije¢. Biti u mreZzi rijeci
znaci biti uhvaéen u horizont osjetilnosti. Krajevi koje Bog zeli otkriti Covje-
ku nisu izvan Covjeka samoga. No za razumijevanje toga potrebno je razu-
mijevanje koje se nece zaustaviti na povrSnom izvanjskom znacenju rijeci.
Tu se s pravom moze postaviti pitanje jesu li onda rijec¢i uopce prvi medij
komuniciranja s Bogom? Ako posveéena rije¢ znaci nesto drugo, nesto do
¢ega dolazimo oslobadajuci se tijela, osjeta, znakova i simbola, onda bi po-
svecena rije¢ mogla biti samo ona koja ne silazi s drveta spoznaje, rijec koja
ne zavodi, koja nece razviti idolopoklonike, rije¢ koja ne stvara slike i price,
rije¢ koju mozemo osjetiti tek kad se distanciramo od ovoga svijeta, kada kao

znaci odsustvo Clana ispred rijeci Theos u Iv
1:1.« Vidi: Nada Horak-Williams, Grcki jezik
Novoga Zavjeta: pocetnica, Kri¢anska sadas-
njost, Zagreb 1999., str. 33. »Citamo pravilo
da ispred nominativa koji ima ulogu predikata
u recenici obi¢no ne stoji ¢lan. To znadi da po-
stojanje Clana ispred rije¢i Logos (Rijec), a ne
postojanje ispred rije¢i Theos (Bog), govori da
je Logos subjekat, a Theos predikat (imenski).
Tako bi ispravan prijevod glasio: ‘Rije¢ bijase
Bog’, umjesto ‘Bog bijase Rije¢’. Dakle, ¢lan
nam ovdje pokazuje tko je subjekat, a ne odre-
duje je li netko Bog ili nije.« Vidi: Aleksandar
Trajkovski, Sveto Trojstvo. Sta nam Biblija
kaze o Trojstvu?, Novi Travnik 2005.; citirano
prema: »Ivan 1:1 — Rijec bijase Bog ili bog?«,
Svjedoci. Dostupno na: http://www.svjedoci.
net/index.php?fnc=Art&aid=D06-Iv1-1 (pri-
stupljeno 10.9.2017.).

13

E. Kasirer [E. Cassirer], Filozofija simbolic-
kih oblika, knj. 1, str. 36.

14

Interesantno je usporediti osjecaje i iskaze
suvremenih znanstvenika kada im se s ne-
kim novim otkrice otvore €itavi novi svjetovi
istrazivanja, a povremeno i neki novi svemir.
Nova spoznaja, koja ide pod ruku s imeno-
vanjem (uzdizanjem do razine pojma), isto-
vremeno donosi i spoznaju svojevrsnog uspo-
stavljanja nekog novog svemira.

15

Goetheov Faust nije se slozio: »Tu pise: ‘U
pocetku bijase RIJEC!” — Ve¢ zapeh! Pomo¢
nuzna mi je ve¢! — Toliko RIJEC ne vrijedi,

nema zbora, — Drugacije to prevesti se mora
(...).« Slijede stihovi kojima se iskusavaju
pojmovi ‘smisla’ i ‘sile’ na mjestu ‘rije¢i’, da
bi se pjesnik na kraju odlucio za ‘¢in’. Vidi:
Johann Wolfgang Goethe, Faust: tragedija,
preveo Tito Strozzi, Matica hrvatska, Zora,
Zagreb 1970., str. 59.

16

Toma Akvinski, govore¢i o metafori¢nosti i
suznac¢jima u Svetom pismu, medu ostalim
kaze: » Autor Svetog pisma je Bog (...).« Za-
lazuc¢i se za moguénost metafori¢nosti i vise
znacenja iskaza u Svetom pismu (pa i poziva-
juci se na XII knjigu Augustinovih Ispovije-
sti), Toma Akvinski ne govori o jeziku koji bi
bio Bogom nadahnut, o knjigama obdarenim
Bozjom snagom ili Bozjom rije¢ju inspiri-
ranom ljudskom rije¢i. On govori o Svetom
pismu kao Bozjem djelu, djelu kojega je Bog
kao autor pisao, govorio, sugerirao kroz sto-
ljeca, pa gotovo i tisucljeca. Vidi: T. Akvin-
ski, Izabrano djelo, str. 166.

17

Marie-Madeleine Davy, Enciklopedija misti-
ka, preveli Milivoj Mezuli¢ i dr., Naprijed,
Zagreb 1990., str. 165.
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Ibid., str. 163.
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Ibid., str. 149
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kakav stranac, pustinjak, monah, osluskujemo i1 prepoznajemo poruke koje
odzvanjaju u nama, a nisu iskazane rijecima.

Nove mogucénosti razumijevanja nude autori koji objavu vide kao najavu spa-
senja ili nade, gdje se naglasak stavlja upravo na spasenju i nadi, odnosno
povijesnosti u kojoj se to realizira.?! Bog tako (prema svjedo¢enjima onih koji
su ga culi) moze biti onaj koji govori kao lahor, oluja ili onaj koji naprosto
prosvijetli prostor (visoravan ili hram). Covjek je taj koji krivo prevede pa, na
primjer poput Michelangela, obasjano lice Mojsija predstavi rogovima.?
Drvo spoznaje moZze znaciti mnogo toga. Medu ostalim, to moze biti upo-
zorenje da se slovima, znakovima, simbolima i znanjem ne moze prodrijeti
do stvaralacke energije Boga. Moze, primjerice, znaciti da je Bog imenovao
stvari i pomogao ljudima u snalazenju u svijetu otkriv§i mu tajnu imena pred-
meta, stvari, svega postoje¢ega. No odaslao je i upozorenje da nije spoznaja ta
kojom ¢e covjek s njim komunicirati. Tisu¢u godina stvaranja Staroga zavjeta
dovoljno je vremena za nesporazume i nerazumijevanja. Bozja rije¢ je mogla
biti mijenjana, doradivanja, interpretirana, oblikovana, krivo razumljena ili
potpuno pogresno prosljedivana.

Sve svete knjige po svojoj su strukturi pri¢e. One slovima, znakovima i sim-
bolima pokuSavaju prenositi i pronositi savjete, zakone, dobra iskustva, mo-
ralne poduke. No ako je Bozja rije¢ zapravo vjera u medij rijeci (kao Sto je
nacionalizam snazno zazivio tek s tiskanom rijeci, koja je vrijedila u odrede-
nim granicama), ako je dakle Nadnaravno (a nitko od nas o tome ni$ta ne zna)
—s neku drugu stranu slova, znakova, rijeci ili simbola, prica ili pjesama, onda
je na djelu jos jedan od ljudskih promasaja, jos jedno zamjenjivanje sadrzaja
i tehnike. U ovom slucaju, svemoc¢ tehnike rije¢i i pisma i Sveto pismo kao
tehnikom rijeci i pisma zabiljezeni dokument kojemu su vrijeme i hijerarhije
dali uvjerljivost. Je li medij objave rije¢ (tako bliska usmenom pripovijedanju
prica) ili je medij objave nesto Sto je Covjek iS¢itavao/osjecao iz svojih vizija
nakon susreta s Nadnaravnim?

I za islam, odnosno muslimane stvari su jasne:

»Sami Kur’an jest... Rije¢ Bozja (Kalam Allah). I Muhamed je, takoder, bio nepokolebljivo
uvjeren da je primalac Objave od Boga, od Onoga koji je potpuno ‘Onostran’. Taj ‘Onostrani’
putem nekog kanala ‘diktirao’ je Kur’an s apsolutnim autoritetom. Glas iz dubine zivota govorio
je jasno, nepogrjesivo i autoritativno.«?

111, kako se to kaze u oksfordskoj historiji islama kada se govori o Muhame-
dovim povlacenjima u osamu:

»Za vrijeme jednog od takvih perioda osame, oko 610. godine, doZivio je religiozna iskustva
u obliku vizija i zvukova, koja su mu bila predstavljena kao Bozja objava. Ti dozivljaji su ga u
pocetku toliko plasili da je trazio utjehu kod svoje prve Zene Hatidze, ali vizije su mu se i dalje
javljale i Muhammed je postepeno poceo prihvacati njihovu poruku i svoju ulogu Bozjeg glas-
nika. Objava koju je Muhammed primio u usmenom obliku kasnije je sabrana u Kur’an, svetu
knjigu muslimana. Za Muhammeda i za sve one koji slijede njegovu poruku Kur’an doslovno
predstavlja govor samog Boga, vje¢nu BoZju rijed.«**

3.

Zasto ¢ovjek misli da mu je jezik potreban za komuniciranje s Bogom? Od-
govor na ovo pitanje vodi nas u proslost, kroz vremena tijekom kojih je medij
rijeci hipnoticki skretao ljudsku pozornost na sebe, na nac¢in na koji je medij
selfija zarobio danasnjeg covjeka, na nacin na koji je televizijski program
hipnoticki upravljao politickim zajednicama od sredine pros§loga stolje¢a, na
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nacin na koji je radijski program inicirao velike politicke potrese svojom mo-
gucénos§cu trenutnog informiranja/manipuliranja velikog broja slusatelja.
Rijec je bila prvo veliko otkrice, bila je — ¢udo. Oblikovanjem rijec¢i razvijena
je tehnika za osvajanje svijeta i njegovo preoblikovanje, upravljanje ljudima
i procesima, za razumijevanje nacina na koji je Bog stvarao svijet. A zapravo,
pronaden je medij; pronadeno je orude koje ¢e odrediti svog pronalazaca.
Izgovoriti artikuliranu poruku posredstvom ljudskoga glasa znacilo je ulazak
u svijet rijeci. Nova tehnika lexisa najavljivala je svijet kao leksikografij-
ski stroj. Pojava pisma rije¢ je ucinila vidljivom. Pismo koje je rijec¢ ucinilo
vidljivom sveto je pismo (kako su ga Grei 1 nazvali — Ayio I'paen). Grei su
promatrali nebo, gromove, oblake oluje, zvijezde, vulkane, zemljotrese, po-
plave, epidemije. Osluskivanje bozanskoga bilo je zapravo samoosluSkivanje
ljudskoga u nastajanju.

Rijec je bila sredstvo magijskog pripitomljavanja svijeta, ono na temelju ¢ega
se ljudska vrsta nametnula ostalim zivim bi¢ima, samim tim bila je zakon!
Zakon koji je mogao vrijediti jedino ako vrijedi za sve, a za sve je mogao
vrijediti jedino ako je bozanskog karaktera. Ponavljanjem odredenih rijeci
covjek se mogao dovesti u dusevna stanja za koja mu se Cinilo da nadilaze
stvarnost. Temelj svih religija svijeta ponavljanje je rijeci i reCenica koje bi
¢ovjeka mogle uzdiéi do razine samospoznajnog odnosa prema Bogu, odnos-
no do razine samospoznaje apsoluta kroz covjekovo religijsko ponavljanje.
Otisak stope pratio se ponavljanjem rije¢i.>

4.

S Aristotelom, Bog postaje misljenje misljenja. Prije njega, filozofi razvijaju
misticke zajednice (poput one Pitagorejaca) u kojima su se ljubitelji mudrosti
asketskim Zivotom pripremali za smrt. Slijedili su hijerarhiju svoje skole kao
oblik hijerarhije orfickoga bratstva, misterija koje su ‘prevodili’ u filozofijski
svjetovni oblik (duhovno ocis¢enje i sjec¢anje postali su tako oblici spoznaje).
Zivot je bio oblik divinizacije. Sam je Pitagora bio predstavljan poput dolaze-
¢eg Isusa Krista, kao »utjelovljeno bozanstvo, daimon (genij posrednik)«.?¢
Pitagorejska Skola koja se probila do pranacela broja bila je misticka zajedni-

21

Rije¢ je o ‘progresivnoj objavi’, objavi koja
se progresivno ispunjava: »... iz ¢ega slijedi
da se bozanska objava postupno, putem di-
jalektike dogadaja i rijeci vrsi u redoslijedu
prethodno nagovijestenih zgoda koje su se
ve¢ dogodile, te da se kre¢e prema kraju, u
kojemu i sama biva ispunjena.« Vidi: J. Molt-
mann, Teologija nade, str. 82.

22

Niko Bili¢, »Misti¢na objava Mojsiju (Izl
34)«, Fakultet filozofije i religijskih znanosti.
Dostupno na: http://amdg.ffrz.hr/iz134.htm
(pristupljeno 10. 9. 2017.).

23

Fazlur Rahman, Islam, preveo Nedzad Gra-
bus, Tugra, Sarajevo 2005., str. 78.

24

John L Esposito (ur.), Oksfordska historija
i§lama, preveli Ahmet Alibasic i dr., Selsebit,
Zivinice 2005., str. 20.

25

Rije¢ je bila sredstvo arhiviranja iskustva.
Prve baze podataka razvile su se u umu Co-
vjeka koji je imenovao stvari oko sebe. Otuda
ne Cudi $to je greki sinonim za rije¢ zapravo
logos koji, uz mnoga druga znacenja, ima dva
osnovna (izvedena iz glagola legein: skupiti i
imenovati; prikupljanje iskustava, uspostava
mreze rijeci kojom se imenuje svijet oko sebe
najavljen je logosom koji je istovremeno i
red, um, govor, nacelo, smisao itd.). Logos je
u pocetku bio sve. U pocetku bijase Logos.

26
M.-M. Davy, Enciklopedija mistika, str. 81.
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ca u kojoj su se ljudi, askezom, Sutnjom, postovanjem hijerarhije, pa i vege-
tarijanstvom — pripremali za smrt. Pitagorejci su pronalazili ono bozansko u
sebi. Sedam grckih mudraca koji su najavili ljubav prema mudrosti sastajali
su se u Delfima. Proro¢anstva, misterij i filozofija bili su horizonti razumije-
vanja njihovih poruka. S vremenom je pobijedila filozofijska interpretacija pa
tako Spoznaj samoga sebe gubi svoju misticku dimenziju.

Kazaliste je u tom svijetu bilo sredstvo ocis¢enja gledateljstva za protok bo-
zanske energije. Uc¢inkovitost katarze nije se odnosila na izvanjske zaplete
i dramaturgiju zapleta i raspleta. Katarza je bila svojevrsno (danas bi netko
rekao) ¢is¢enje Cakri. Svemir je bilo kazaliste u kojemu mogli pratiti sukob
nebeskog i materijalnog, prateéi i jedno i drugo u ¢ovjeku samom. Covijek je
bio »mjera svih stvari, ali jednako tako Protagorinom formulacijom — »ne-
beska biljka«.?’

U korijenu rije¢i misterij u grékom jeziku oznaka je onoga koji ima zatvorena
usta, ali i samo zatvaranje usta. Rije¢ je oznacavala inicijaciju u misticke du-
bine. Sutnja je bila put do spajanja s onim bozanskim u svijetu i nama sami-
ma. Kasnije interpretacije ogoljuju tu namjeru i daju joj iskljucivo svjetovnu
dimenziju: kako znas slusati znat cées tako i toliko i govoriti. No ono bitno $to
je sadrzano u grékom jeziku poruka je koja pomaze probiti se do biti odnosa
jezika mistike i jezika teo-filozofije 1 buduée znanosti i prakti¢nih umijeca.

Sve su religije manje vise okamine?® istinske vjere zabiljezene u materijalu
kojim se ta vjera zeljela ostaviti vremenu koje je dolazilo — fosilni ostaci me-
dija u kojima su biljeZene. Poput ljubavi koja se naizgled uc¢vrséuje brakom,
poslovnog postenja koje se potvrduje ugovorom ili ljepote trenutka koje se
iz zelje za pamcenjem 1 produzenjem pretvara u rije¢, sliku, pricu — i vjera
se kao medij jedinstva Covjeka i stvoritelja svjetova utiskivala u rijec, gline-
nu plocu, kamen, na papir, izmedu korica knjige itd. Uzimala je oblik price,
utiskivala se u jezik, skretala pozornost na ono neizrecivo.

Medij vjere nije rije¢, nego tisina i ono §to tiSina otvara.

5.

Starim se Grcima cCinilo kako se priroda voli prikrivati. Leibniz je pak vje-
Locke je upravo jezik smatrao klju¢nim sredstvom u kojemu se ono prirodno
zrcali u duhovnome i ¢ini nam se bjelodanim. Tako je duh isto $to i dah,
a pojmovi poput dohvatiti, predociti i sl. proizvod su suceljavanja Covje-
ka s predmetnim svijetom. U temeljima, dakle, svih odnosa koji nadilaze
osjetilne, smatra Locke, leze pojmovi, termini, rije¢i koji su oznake za ne-
§to predmetnuto, odnosno za neki osjetilni odnos. Teolosko ili sociolosko
razumijevanje Bozje objave ovdje se promatra filozofsko-medijski ili medio-
loski. Imajuc¢i na umu mukotrpno napredovanje ljudske misli s paralelnim
napredovanjem jezika kao takvoga, paralelnost razvoja grcke logike i grcke
gramatike, tisuéu godina otkrivanja istine Staroga zavjeta te stotine godina
biljezenja Novog zavjeta i Kur’ana — ne mozemo, imajuc¢i na umu milijarde
svjetlosnih godina prostora i milijarde godina koje su Bogu bili na raspola-
ganju, ne postaviti pitanje vremena trenutka i posebno jezika kojim se Bog
objavljuje ¢ovjeku.

Jezik poput DNK nosi u sebi misterijske, magijske i mitske sadrzaje religije.
Jezik je kao takav detektor napredovanja religijske svijesti od prvih ljudskih
samoosjecaja izgubljenosti u predmetnom svijetu do religijskih objava jedno-
bozjih religija. Religijska se svijest u povijesti krece od magijske vjere u rije¢
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(blisku stvari) do vjere u rije¢ objave. Dokopati se necijeg imena nekada je
znacilo zadobiti mo¢ nad njim. Posredovati bozju rije¢ Objave nerijetko je u
povijesti CovjeCanstva znacilo zadobiti licencu mo¢i nad onima koji u tu rije¢
nisu bili upucéeni. Ve¢ je u Vedama rijec koju upotrebljavaju sveéenici rije¢ na
temelju koje se postaje gospodarem. Vec¢ se u Rigvedi, biljezi Cassirer, gospo-
dar rijeci, kao onaj poistovjecuje »sa silom koja sve odrzava«, »koji ima mo¢
zapovijedanja nad svim«.?’

Prema Suvremenoj katolickoj enciklopediji Objavu treba razumjeti kao ‘ini-
cijativu’, ‘samootkrivanje’, ‘niz istina za naSe spasenje’, ‘samopriopcavanje’,
‘obeéanje’, ‘samootkrivenje Boga’, ‘dar’i ‘zapovijed da ¢inimo istinu’.3° Re-
ligiozni govor je, prema ovoj enciklopediji, uvijek simboli¢an i metaforic¢an.
Razlog je u mediju iskazivanja vjere koja je zapravo odgovor na objavu:

»U tom ljudskom odgovoru (vjeri) primarni jezi¢ni nositelji dogadaja objave najcesce su srodni-
ji poeziji nego preciznoj prozi, jer jezik dostize svoje najvise mogucénosti upravo u pjesnickom
nacinu izrazavanja.«’!

Model samootkrivenja Boga je dogadaj. Dogadaj je sugestivan ako se kroz
naraciju ili zgodu uobli¢i u pripovijest:

»Pripovijetka ima prvenstvo u izrazavanju objave upravo stoga $to je ta vrsta izraza najpriklad-
nija ¢ovjeku kao bitno vremenitom stvorenju.«*?

Izmedu poetskog 1 pripovjednoga smjesteno je, dakle, kazivanje ne samoga
Boga nego

»... ljudskog nacina izrazavanja Bozje rijeCi upucene ljudima — koji je — nuzno ogranicen jezic-
nim bogatstvom onih kojima je upucena, a to jezi¢no bogatstvo nikada nije samo privatno; ono
je ziva tradicija konkretne zajednice.«

Jezik Starog 1 Novog zavjeta razlicit je. Razli¢iti su i1 pojedinih dijelovi Sta-
roga zavjeta koji je nastajao kroz stoljeca i u razli¢itim sredinama.’* Sve to
govori nam ne o jeziku nego o jezicima Objave, govori nam o svojevrsnom
napredovanju religijske svijesti koja se kroz povijesna pripovijedanja, dono-
Senje zakona ili interpretiranje dogadaja oblikovala u tekstove koji ¢e kasnije
biti obuceni u kodeks knjige. Na sli¢an nacin na koji je Sator sastanka s Bo-

27 29

Ibid. E. Kasirer [E. Cassirer], Filozofija simbolic-
- kih oblika, knj.1: Jezik, str. 62.

Puno blazu izjavu, ali na istom tragu, kritizi- 30

rajuci zatvorenost jedne (kr$¢anske) crkve za
pitanja suvremenosti, znanosti, politike itd.,
izgovara i Jiirgen Moltmann u knjizi Raspeti
Bog: »Gubitak kontakta i sljepilo za stvarnost
¢ine teologiju i crkve u rastu¢oj mjeri suvis-
nima. Mnogi napustaju studij teologije ili
zupnicke i svecenicke sluzbe i svoje vjerske
radove te izuCavaju sociologiju, psihologiju
ili revoluciju i rade u siromasnim Cetvrtima
ovog drustva jer imaju osjecaj da time vise
mogu doprinijeti rjesavanju konflikta tog ra-
zdrtog drustva. Stara teologija koju su ucili
Cinila im se poput okamine iz nekog proslog
doba. Fundamentalizam je okamenio bibliju
u neupitni autoritet.« [podcrtao S. A.]. Vidi:
Jirgen Moltmann, Raspeti Bog. Kristov kriz
kao temelj i kritika krscanske teologije, pre-
veo Zeljko Pavié, Ex libris, Rijeka 2005.,
str. 16.

Michael Glazier, Monika K Hellwig, Suvre-
mena katolicka enciklopedija, Laus, Split
1998., str. 664—666.
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O bitnim proturje¢jima Novog zavjeta poseb-
no interesantno izvjescuje knjiga: Edmund
Leach, D. Alan Aycock, Strukturalisticke in-
terpretacije biblijskog mita, prevela Gordana
Slabinac, August Cesarec, Zagreb 1988.



FILOZOFSKA ISTRAZIVANJA 170 S. Ali¢, Jezik objave
149 God. 38 (2018) Sv. 1 (161-172)

gom (jer Mojsije se s Bogom sastajao u $atoru) prerasta u hramove kamenih
pripovijesti, mjesta obreda i rituala — i religiozne pripovijesti, mitovi, zgode,
zakonodavni primjeri 1 sli¢no, prerastaju u petoknjizje u Objavu, koja postaje
sveta. Bog se, dakle, objavljuje kroz stoljeca. Ono Sto se pripisivalo Mojsiju
nastajalo je kroz jedno tisucljece. Sli¢no je i s Novim zavjetom i Kur’anom.
Kako dakle i kojim jezikom govori Bog? Objava je, uci nas Leksikon ikono-
grafije liturgike i simbolike zapadnog krséanstva:

»Bozanska spoznaja obznanjena ljudima ili pomoc¢u Bozjeg glasa u svijesti ili — §to je opCenitije
— pomoéu nadahnute knjige kao $to je npr. Biblija, Kur’an, Veda itd.«3’

Cassirer nudi sliku o plemenu u zaledu Liberije gdje je postojalo vjerovanje
da mladic¢a u procesu inicijacije ubija Sumski duh, ali da se mladi¢ nakon ini-
cijacije mladi¢ budi za novi Zivot — ‘iznova oduhovljen’.

»Slicno je i s iskustvom plemena Kurnaija iz jugoistocne australije gdje inicijacija pretpostavlja
neku vrstu magijskog sna nakon kojega se osoba budi kao ‘reinkarnacija totemskog pretka i
praroditelja plemena.«3¢

Je li inicijacija mitska najava uskrsnuca?

Kad govorimo o stvaranju, ne mozemo zaobiéi govor o stvaranju pomocu
rijec¢i, onom obliku stvaranja koji najavljuje civilizaciju rije¢i — vrijeme u
kojemu ¢emo biti po onome §to mozemo i znamo iskazati rije¢ima (koje ¢e
stvarati kulturu, znanost, obicaje, pravo itd.). Koja je poruka Objave o tome
da je stvaralacka snaga Bozja upravo pomocu Rijeci uspostavila svijet kakav
vidimo danas?

»Svjetlost prozva Bog dan, a tamu prozva no¢.«

Govori li Objava o stvaranju ili imenovanju? Je li na djelu stvaranje iz Rijeci
ili oblikovanje svijesti o jezi¢noj dimenziji svijeta unutar koje ¢e se od sada
zivjeti? Je li Rije¢ ona razlika koja ¢e covjeka uciniti nadmoénim u odnosu na
druga ziva bi¢a na planetu? Stvara li Bog svijet ili mitski um ide prema svojim
korijenima kada je uspostavljao razliku izmedu elementarnih pojava?
Tehnika koja omogucuje neki medij dominantna je do pojave neke nove teh-
nike koja omogucuje novu platformu medijskog komuniciranja. Usmenost je
tisu¢ama godina bila horizontom na kojem su razvijane civilizacije pamcenja
i price. Ideologije nastale na temelju tih pri¢a mijesale su se onako kako su
price putovale preko granica i kako su se adaptirale u novim sredinama. Pam-
¢enje je bilo tehnika arhiviranja usmene faze medijskog komuniciranja.

U odnosu na usmenost pismo je donijelo strogost, odabir, dokaz, vidljivost
govora, odnosno vidljivost granica unutar kojih je vrijedilo vidljivo pismo.
Zaljubljenici u usmeno pripovijedanje mogli su stolje¢ima dokazivati kako je
pismo sredstvo zaboravljanja ili kako pisanje nikada ne moze biti tako spon-
tano 1 blisko ¢ovjekovoj duhovnoj dimenziji, njegovu spontanitetu — koliko
to moze biti usmeno kazivanje sebe uskladeno s okolinom, dozivljajem tre-
nutka, intuicijom, pogledom sugovornika ili mase kojoj se govornik obraca.
Pripovjedac je morao biti glumac, zabavlja¢, propovjednik, retori¢ar, mimicar
i gestikulator, osoba koja moze i zna osjetiti potrebu svoje publike.

Vjera u rije¢ mogla je stvoriti samo vjeru u nadnaravne sile koje su ima-
le elemente bozanskoga, ali koje su bila antropomorfna bi¢a. Usmenost je
mogla roditi samo bogove koji sudjeluju u ratovima, koji su na strani jednih
ili drugih ratnic¢kih postrojbi. Bog usmenosti element je dramaturgije koji je
pomagao tkanju price, ali i zivotu u neposrednoj blizini bozanstava. Grcka
mitologija odredena je usmenim karakterom rodenja, prenosenja i doradiva-
nja. Bogovi su mijenjali uloge, uspinjali se i padali, onako kako je to moguce
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jedino u doba usmenosti. Hollywood usmenog pripovijedanja trebao je bogo-
ve Olimpa, zvijezde koje ¢e se penjati do neba i padati u pakao.

Cudo rije¢i pismo je uéinilo vidljivim. Izgovorena rije¢ za ovjeka usmenoga
doba bila je zakon. Vidljiva izgovorena rijec bila je obogotvorenje duha ugra-
denog u napisanu rije¢. Izgovorena rijec bila je bliska melodijskoj dimenziji
glazbe. Ona je bila neSto unutarnje uskladeno s pokuSajima harmonijskog
uskladivanja znanja, ¢injenica, osjecaja, ljepote i informacija o postoje¢em
svijetu. S bogovima se razgovaralo, njima se zrtvovalo; njih se pokusava-
lo pridobiti na svoju stranu. Mitoloska bi¢a nisu imala svoje objave — bili
su sastavni dio svakodnevnog zivota ljudi koji su u mitu pokusavali izmiriti
svoju egzistenciju, potrebu za razumijevanjem svijeta u kojemu zive, vjeru
i strah od posljedica u slucaju da ne dobiju bogove na svoju stranu. Vidljiva
je rije¢ u€inila zakon pisane rijeci vidljivim. Mijene pripovijesti kroz koje se
pronosila eticka i obi¢ajnosna dimenzija s pisanom rijeci zadobila je potrebu
za rije¢ima koje ¢e biti standardom. To nisu mogle biti rijeci koje se usmeno
prenose od usta do usta i koje se mijenjaju prema potrebi ili Zelji slusateljstva.
Rije¢ kao zakon u obliku pisane rije¢i mogla je i morala biti samo — Objava.
Usmena rijec je zakon za ¢ovjeka usmenoga doba. Pisani ‘zakon’ usmenoga
doba, odnosno prijelaza u doba pisma, zakon je koji mora do¢i iznad zakona
koji veé¢ postoji i koji je usmena rije¢. Covjek usmenosti drzao se za tu rije¢
kao zakon, dok se nije pojavila pisana rije¢ kao zakon iznad zakona, kao obja-
va zakona iznad svih ljudskih zakona.

»U magijsko-religijskom svijetu medijum i poruka stoje u simbiozi. Tablica Kurana, evandelja
ili talisman su sveti predmeti, jer je materijalni nositelj zahvacen zarom pisma koje Cuva, i to
toliko da i sam postaje opasan ili spasonosan (...). Bogobojazljivi Zidov ne dodiruje Thoru
rukama (...). U islamskim dijelovima zapadne Afrike, muslimanski isposnici Soninke savjetuju
cak bolesnicima da sa malo vode popiju i mastilo kojim je Allahova poruka, rijec, ispisana na
drvenoj dai¢ici. Kad popije te¢nost u bolesniku se otjelovljuje bozja rije¢.«*’

Covijek je biée koje ide paralelnim stazama mita i Logosa, vjere i razuma.
Izmiruje neznanja vjerom onako kako oko popunjava praznine u gledanom
objektu konstruirajuéi sliku. Vjeru oblaci u ruho pojmovnih teolosko-filozo-
fijskih sustava ¢ime unistava supstancu vjere. Sustavi pojma kao i oni simbo-
la podijelili su vjeru na vojske vidljivo podijeljene znakovima i interpretacija-
ma. Put je to koji vjeri daje politicko-navijacku dimenziju. Istovremeno vjera
¢e gubiti na svojoj ishodisnoj snazi, na misterijskim i misticnim dubinama
koje su korijen svake ljudske civilizacije.

Svakodnevna prisutnost religijskog govora na masmedijima (uoblicena u
indikativnu sintagmu religijskog programa) sredstvo je obezvredenja vjere.
Umjesto tiSini, meditaciji i molitvi, ta prisutnost religijskog programa vodi
banalizaciji, proizvodnji navijaca i programiranju sljedbenika. Sve veci broj
sljedbenika, medutim, ne znaci i zZivot u vjeri ili produbljivanje dimenzije
vjere u jednoj zajednici. Svjedoci smo odumiranja vjere kao rezultatu njene
pobjede.

Je li jezik vjere televizijska slika? Pitanje je retoricko jer emitiranje sliCica
pred ljudskim okom dio je zavodenja koji moze proizvesti samo sljedbenike
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koji se rijetko suocavaju sami sa sobom, a samim tim i s Bogom. Ako je jezik
vjere teoloski sistem koji hoce biti i filozofijskim i znanstvenim, onda se vjera
uzdigla do visina hijerarhijski ustrojenoga pojma koji bit vjere promasuje. Je
li jezik vjere hram kameni u kojem se okupljaju sljedbenici religijskih hije-
rarhija? Tesko jer su svi ljudi povijesti vjerovanja znali da hram vjere moze
biti samo u covjeku samom. Jezik je uistinu kuca bitka. Ovisno o materijalu
od kojega su gradeni temelji te kuce, ona ¢e trajati ili ¢e se urusiti. Za kuéu
vjere nisu presudni temelji pojmovne objave jer je objava utemeljena na rijeci
samo dokaz pobjede rije¢i nad neposrednoScu vjerskog osjecaja neiskazivog
slikama i znakovima skrivenim u rije¢ima, ma koliko ih nazivali svetima.
Covjek nerijetko iz potrebe ouvanja ili posjedovanja trenutka, osjeéaja,
ljepote, posegne za kamenom, za rijeci, definicijom, teorijom, teologijom,
filozofijskim sistemom. PokuSavajuci oCuvati ljepotu i smisao koje dodiruje-
mo samo u trenucima izgradili smo svjetove privida. U njima danas Zivimo.
Promisljajuéi pitanje jezika objave nuzno ulazimo u sferu mita na onaj na¢in
na koji je Eliade tvrdio da »poznavati mitove znaci nauciti tajnu podrijetla
stvari«.3®

Sead Alié¢

Language of Revelation

Abstract

The paper wants to interpret the recorded ways of communication between human beings and
God. The approach to interpretation is mediological, that is, from the standpoint of the phi-
losophy of media. It intends to ask the question about language, the medium of communication
between human beings and God, and discover a reason why and how did God communicate with
humans. Did that define the history of human s belief and does it represents a form of foundation
for religions of the Book? Contemporary tendencies of religious hierarchies to shift towards the
political place a doubt on faith founded on language. A medium of communication with God
puts into question the conceptualization as a form of self-knowing the absolute. Is language a
side-track in human communication with God? What are the consequences of accepting a lan-
guage as a form of communication with the God Almighty?
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