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Neka idejna ishodiSta ruske religijske filozofije

Slavko PLATZ

SaZetak

Ruska religijska filozofija nastaje i razvija se u proslom stoljeéu. Prema izvorima
iz kojih potjece i na koje se naslanja nije bila posvema originalna. Bilo je i pokusaja
da ruski mislioci krenu i iz vlastitog predanja, ali uglavnom su se thog povijesnih

" okolnosti oslonili na zapadne izvore. Opéa religioznost i misticka koncepcija svijeta
obiljeZuju pocetke ove filozofije. Za takav svjetonazor ruski filozofi nalaze ishodiste
u istoénim crkvenim ocima i u platonistickoj filozofiji. I simbolizam je takoder, kao
knjifevna struja onoga vremena, pridonio stvaranju ozradja pogodnog da bude
izvor intuitivne filozofije. S filozofskog motrista, ruski su filozofi onog vremena
potpali pod utjecaj njemackog klasi¢nog idealizma, osobito Schellingove i Hegelove
filozofije. Napokon treba istaknuti da je u ruskoj religijskoj filozofiji upravo njihova
tvorevina, tj. filozofija svejedinstva, kao kozmoloski pogled na cjelinu svijeta, dala
nekako originalni pecat toj filozofiji.

1. Povijesno—kulturalne okolnosti u Rusiji krajem XIX. stoljeéa

Filozofska misao nije bez korijena, ona se razvija u kontekstu kulturalnih,
religijskih i drustvenih okolnosti svoga vremena gdje &esto dolazi do re-
ciprotnog utjecaja. To se moZda jo§ vi¥e moZe potvrditi s obzirom na nastanak
i razvoj ruske religijske filozofije.

Prvi su utjecaji nesumnjivo dosli sa Zapada, kao §to se i cijela Rusija pocela
otvarati Zapadu jo§ za vladavine Petra Velikoga i nastavila tim putem za vrijeme
Katarine II. U filozofiji potpada Rusija pod jaki utjecaj njemackog klasi€nog
idealizma i poslije pozitivizma i materijalizma. Tako veé u poletcima postaje
po mnogo ¢emu specificna i pogotovo nije bila odmah »akademskac, tj. nije se
razvijala samo na katedrama i sveu&ili§tima. Filozofske ideje obznanjuju se u
revijama i ¢asopisima koji su u to doba tiskani, a osobito se razvijala u tzv.
kruZocima, skupinama zainteresiranih mislilaca.

Sredinom XIX. stoljeéa Rusija provodi velike reforme: dolazi do oslobada-
nja seljaka ukidanjem kmetstva, reformom sudstva i organizacije upravljanja
zemljom nastaje novo politi¢ko ozradje, dolazi do jadanja srednje klase koju su
Cinili svecenici, lije¢nici, trgovci i ¢inovnici iz vladine sluZbe. Medu njima
pojavljaju se i prvi mislioci koji nisu plemickog podrijetla. U to vrijeme
uofavamo i nastanak jedne duhovne dru$tvene skupine koju su oni sami nazivali
inteligencijom. Poznati njihov filozof Nikolaj Berdjajev rekao je da je to »klasa
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ljudi u potpunosti posvecemh idejama, koji su bili spremni za svoje ideje i¢i u
zatvor, na robiju i smrt«, !Ti intelektualci bili su upravo sasvim specifi¢na ruska
pojava u kojoj spomenuti Berdjajev prepoznaje izvorne crte ruske duse koja
teZi k apsolutnom i sve promatra u religioznim kategorijama. Posebno su se
isticali svojim iskl Juémm moralom i podsjecali su vie na neku religioznu sektu
ili neki monaski red.? U sredistu njihova zanimanja bila je etika kojom su htjeli
izbaciti, po njihovu mi$ljenju, hladnu i apstraktnu metafiziku.

Jedna od struja te inteligencije sredinom XIX. stolje¢a bili su i radikali koji
su odbacivali njemacki kl‘mcm idealizam i spekulativnu filozofiju smatrajuci
je nekorisnom i nepraktlcnom Vode su im bile pod jakim utjecajem pozitivi-
sti¢kih, materijalisti¢kih i utilitaristi¢kih ideja koje su do$le u Rusiju iz Zapadne
Europe. Glavne su im rije¢i bile »realnost«, »nauka«, »korisnost«. Bili su
uvjereni da znanost moZe rije§iti nagomilane probleme ljudskog drustva, i to ne
ona teoretska, nego praktiéno korisna znanost. Stoga su teZili popularizirati je
da bi oslobodila ljude od predrasuda i tradicionalnih vjerovanja. Vjerovali su
da bi se tako smanjio jaz izmedu malog broja obrazovanih i velikih narodnih
masa. Isto tako nastojali su umjetnost i knjiZevnost pribliZiti obi¢nom puku, ali
kao kriterij vrijednosti nekog djela uzimali su korisnost i opéu sposobnost
javnosti da procjenjuje i razumije. Tako im je i sva etika bila utilitaristiCka.

A Sezdesetih godina na ruskoj filozofskoj sceni javlja se nihilizam koji je bio
izvorno ruska pojava i nije bio povezan s onim na Zapadu. Nihilisti su nijekali
sve autoritete, nadela i tradicije koje usporavaju duhovni razvoj ukoliko se
nekriti€ki usvajaju. TeZili su emancipaciji fovjeka od »okova« koje stvaraju
obitelj, drustvo i religija. Duhovne vrijednosti uopce, a metafizika i umjetnost
napose, bile su za nihiliste gre¥ne i nepotrebne rasko3i koje treba odbaciti.
Emancipacija za kojom su teZili ostvarivala bi se razvojem prirodnih znanosti
i polititke ekonomije. Zestoko su branili svoja uvjerenja za koja su bili spremni
na rtve i progone. Tako je, primjerice, Nikolaj CerniSevskij (1828—1889), jedan
od vatrenih nihilista, proveo devetnaest godina u progonstvu u Sibiru.” Pod
utjecajem nihilista podele su se u Rusiji Siriti materijalisti¢ke i pozitivisticke
ideje i tako dolazi do jacanja marksistickog pokreta.

No sedamdesetih godina proSlog stoljeéa dolazi u Rusiji do ponovnog
budenja interesa za filozofijom i to pod utjecajem svestranog Vladimira S.
Solovjeva (1853-1900). On razvija novi oblik religiozne metafizike suprot-
stavljajuéi se materijalizmu, pozitivizmu i utilitarizmu. Nastoji putem filozof-
ske refleksije dati novi religiozni svjetonazor.

| Berdjajev, Nikolaj. (1987) Ruska ideja, Beograd, Prosveta, 29.

2 Usp. Dadi¢, Borislav. (1996) Poceci filozofske misli u Rusiji. Zbornik FTI Ljepota istine,
285. ss.

3 Copleston, Frederick. (1992) Filosofija u Rusiji, Beograd, BIGZ, 117 ss...

4 Usp. Dadié, Borislav, nav. dj., 287.
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Tako Rusija, krajem XIX. i pocetkom XX. stoljeca, na kulturalnom podrucju
zauzima vrlo znaCajno mjesto. Njezino kulturalno blago prelazi nacionalne
granice i pokazuje svoje bogatstvo zapadnom svijetu tako da je djelima svoga
genija obogatila europski krug i u njemu se isticala.” Tvorci ruske znanosti i
umjetnosti, od Gogolja i Dostojevskog do Solovjeva i Berdjajeva, promicali su
i produbljivali medusobno suglasje izmedu domovine i zapadnog svijeta. No,
iako je Rusija u to vrijeme svrnula na sebe pozornost zapadnog svijeta, ipak je
ostala ¢vrsta u svom specifi¢nom mentalitetu.

2. Opéa religioznost i sluZbena Crkva

Ako je rije¢ o ruskoj religijskoj filozofiji, nemoguée je ne osvrnuti se na
religijske okolnosti u kojima se ona razvija.6 Naime, okolnosti filozofije i
teologije u ruskom su krS¢anstvu vrlo blisko povezane, one tako zahvaéaju
kulturalni Zivot da on biva potpuno proZet religioznim idejama, kako je to u tom
razdoblju ofito. Tkogod sudjeluje u kulturi onog vremena, podlaZe se utjecaju
itavog ideologijskog temelja i to mu postaje prva kulturalna badtina s odrede-
nim duhovnim pecatom koji se na ljudima ofituje. Za lakSe razumijevanje
filozofskog mentaliteta upravo je potrebno osvrnuti se na okolnosti iz kojih taj
mentalitet provire jer one upravo vode i upravljaju aktivnostima sudionika,
dapace poticu ih i temeljno usmjeravaju. I to je ba¥ uo¢ljivo u nastajanju ruske
religijske filozofije.

Kraj XIX. stoljea oznafuje u ruskom druStvu nastanak nove svijesti.
Mijenja se sam smisao Zivota, razvijaju se vrijednosti i obogacéuju novim
iskustvom. Otkrivaju da &ovjeka treba promatrati metafizi¢ki. Covjek sam u
sebi nalazi neo&ekivane dubine, dapate i tamne ponore. Cini se da svijet postaje
drukéiji, suptilniji, jer se mijenja gledifte. U ruskom drustvu budi se opet
potreba za religijom koja postaje tema ne samo apstraktne filozofije nego i
Zivota, ne samo religiozni svjetonazor nego upravo Zeda za religijom. Ujedno
takoder raste i buntovni¢ki duh, utjecaj Lava Nikolajevi¢a Tolstoja i Nietzschea
raste. Neki ga smatraju skrajnjim buntovnikom, drugi ga pak uzimaju za
Zivotnog ucitelja.

SluZbenom Pravoslavnom crkvom upravljao je Sveti Sinod preko prokura-
tora. Crkva je bila vezana na vanjski oblik religiozne bastine, prekruta u svojoj
dogmatskoj konstituciji. Famozni prokurator Konstantin P. Pobedonoscev
(1880-1905) u pitanjima religije viSe je cijenio instinktivau stranu negoli onu

5 Dostatno je spomenuti imena u knjiZevnosti, primjerice: Turgenjev, Puskin, Gogolj, Dosto-
jevskij, Tolstoj, Cehov, Gorkij, MereZkovskij; u znanosti: Lobaevskii i Mendeljejev; u
glazbi: Borodin, Cajkovskij, Musorgski, Rimskij—Korsakov. (Usp. Losskij, O. Nikolaj.
(1991) Istorija russkoj filosofii, Moskva, Sovjetskij Pisatelj, 4-5.).

6  Usp. Zen’kovskij, V. Vasilij. (1991) Istorija russkoj filosafii, Leningrad, EGO, 12,

7  Usp. Florovskij, Georgij. (1937) Puti russkogo bogoslovija, Pari%, 452-453.
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jasno spoznatu i svjesno zahtijevanu, namjerno je zadrZavao narod u neznanju
i primitivnoj religioznosti smatrajuéi da neznanje ne $kodi religiji. 8 No, bilo j je
takoder i zbiljske religioznosti i poboZnosti, osobito kod monaha, episkopa i
tzv. staraca (starec), koji su bili zapravo duhovni vode. Mnogi su se laici bavili
teoloSkim pitanjima i poucavali na crkvenim akademijama. Medu filozofima
slavofilskog pravca isticali su se kao teolozi osobito A. Homjakov i V. Solovjev.
Intelektualci koji su potpali pod zapadnjalki utjecaj, nezadovoljni sluZzbenom
ortodoksijom, napustali su Crkvu i kritizirali je osobito pod vodstvom knjiZev-
nika Merezkovskoga. Izmedu mnogih, nadvladavsi ekskluzivizam sluZbene
Crkve, na scenu stupa V. Solovjev iz slavofilske linije. Ta konaturalna re-
ligioznost temelja na kojem problemi rastu ofituje se i u umjetnosti. Krajem
stoljeca poezija obiluje osjeéajem boli, Zalosti koji se ne mogu psiholo8ki niti
sociologki objasniti. Strah pred sudbinom, pred slijepim i tamnim silama
egzistencije, teme su onodobne literature. Otkriva se prazna iracionalnost
svijeta, tragi¢na odvojenost i samoca fovjeka, bezizlazna situacija koja rada
bolom i istraZivanjem. A sve to pokreée Covjeka da ponire u vlastite dubine i da
s pomod¢u umjetnosti pokaZe put prema istinskoj religioznosti.9

3. Religijska i misticka koncepcija svijeta

Tko makar malo poznaje rusku religijsku filozofiju, zamjeuje neobifan
nadin filozofiranja, razli¢it od onog zapadnjakoga. I samo onaj tko prodre u
rusku intuitivnu koncepciju svijeta, moci ée razumjeti objekt 1 povezanost te
filozofije. Takav nalin razmiSljanja raspriuje se u razliCite pravce koji se svi
manje-vise upiru na zajednicki filozofski temelj ili do njega dopiru.

Radikalna je tendencija ruske religijske filozofije da boravi i krece se u
nadznanstvenoj intuitivnoj koncepciji svijeta koja je u vrlo uskom odnosu s
religioznom mistikom. % Naime, nadin filozofiranja nije scientisticki, normati-
van ili formalan, nego, naprotiv, teZi k cilju u jednom univerzalnom pogledu na
svijet; drugim rijeCima, ovaj nacin filozofiranja nije racionalisti¢ki, Cisto in-
telektivni ili teoretski, nego je usko povezan sa Zivotom. Rusi su oduvijek
pokazivali nesklonost prema racionalizmu u bilo kojem obliku, izbjegavali su
izrazito teoretsku i intelektivnu spekulaciju kao suhoparnu i hladnu, stranu
samom Zivotu. Ruski mislioci se ne trude toliko svesti svoje intuicije i pojmove

8 Usp. Dmitrij, TschiZewskij. (1961) Zwischen Ost und West. Russische Geistesgeschichte
II. 18-20 Jahrhundert, Miinchen, 22. Petar Veliki je g. 172 1. ukinuo Moskovski patrijarhat
i nadomjestio ga Svetim Sinodom kojemu je laik bio na elu. Poslije revolucije g. 1917.
patrijarhat je obnovljen.

9 Siri opis crkvene situacije vidi u maloprije spomenutom djetu, zatim: Chrysostomus,
Johannes. (1961) Die religiosen Krdifte in der russischen Geschichte, Miinchen; Smoli-
tsch, Igor. (1964) Geschichte der russischen Kirche, 1 Band, Leiden; Schultze, Bernhard.
(1950) Russische Denker, Herder Wien; takoder veé navedeno djelo Georgija Floro

10  Usp. Frank, Simon. (*1967) Die russische Weltanschauung, Darmstadt, 11.
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u neki sustav, nego ih nastoje viSe ostvariti u nekom neposrednom duhovnom
iskustvu. Kriterij istine za ruski duh je uvijek u skrajnjoj liniji iskustvo koje u
skrajnjem smislu za Ruse oznacuje ono Sto se shvaca pod Zivotnim iskustvom.
Nesto »iskusiti« za njih znac¢i nutarnjim doZivljajem i uZivljenim popratnim
razumijevanf'lem nesto usvojiti pa to na unutarnji nacin dohvatiti i u punoj Zivosti
posjedovati.” Ukratko: ruski filozofski svjetonazor je u svom filozofskom
izraZaju praktian, teZi da svijet ucini boljim i sretnijim, a ne da ga iscrpno
razumije i shvati teZnjom prema nekom realizmu; protivi se bilo kojem obliku
Cistog idealizma, subjektivizma ili individualizma; naginje k duhovnom kole-
ktivizmu Zeleéi cijelu stvarnost svesti u sintezu. Stvarnost radije shvaéa di-
namiki i nastoji pomiriti njezine antinomije koje se kreéu u vrlo Sirokom
rasponu, od gotovo ekstremnog monisti¢kog panteizma do gotovo manihejskog
dualizma. Zabacuje takoder analogiju bi¢a kao put posredovanja. »Temeljna,
najdublja oznaka karaktera ruskog naroda sastoji se u njegovoj religioznosti i
ujedno teZnji za apsolutnim dobrom, dosljedno takvim dobrom koje je ostvarivo
jedino u kraljevstvu nebeskom.«'?

Kako se, dakle, pokazuje iz ovih navoda, nazor i gledanje na svijet u ruskoj
je filozofiji posve religiozno, sve se vrijednosti podvrgavaju religioznosti:
moralnost, umjetnost, pravo, znanost — sve prima vrijednost po odnosu prema
Apsolutnom i svi se ti izdanci ljudske djelatnosti smatraju oblicima apsolutne
Istine. Takav filozofski svjetonazor ne stoji u sredini, kao kritiCka misao, nego
sve hoée posvetiti i preobraziti, i samog Boga ne Zeli ponajprije spoznati nego
iskusiti, hoce biti poboZanstvenjen. U dubini duSe, u ljubavi i misti¢koj Sutnji
taj nazor ide ususret Bogu i predaje mu se, pokuSava Boga u srcu posjedovati,
imati iskustvo o Njemu u duhovnom i njeZnom doticaju duse koji donosi
neizrecivi mir.

Religija, dakle, u ruskoj filozofiji nije samo religiozno nacelo, nego istinska
stvarnost povezana s vjerom u vjecni Zivot, tako da veé u zemaljskom Zivotu
bivamo dionici vje¢nog Zivota, i to po kontemplaciji. Tako shvacéena religija
pod filozofskim motridtem donekle posvecuje ljude, a pod eshatoloskim vidi-
kom poucava da treba i§Cekivati kozmicku preobrazbu i proslavljenje u sveje-
dinstvu.

No, ne smijemo nikako zaboraviti misticizam u vezi s religijsko—filozofskim
svjetonazorom jer je neodvojiv od ruskog nacina filozofiranja, dapace prozimlje
itavu filozofsku aktivnost. Misti¢ko promatranje je neposredno, ste¢eno bez
posredovanja suda ili zakljuCka, tog racionalnog oblika koji Rusi tako izbjega-
vaju. To je znanje koje se ne tiCe vanjskih pitanja ovoga svijeta, koje ne zahvaca
ni nas niti nasa duhovna stanja, nego je to znanje o nutarnjim pitanjima koja se

i1 Usp. Frank, Simon, nav. dj., 14; Ganfikov, Leonida. (1958) Orientamenti dello spirito
russo, Torino, 28.

12 Losskij, O. Nikolaj. (1957) Harakter russkogo naroda, Franfurt/Main, 9.

13 Tyciak, Julius. (1946) Wege dstlicher Theologie, Bonn, 113.



S. Platz: ldejna ishodista ruske religijske filozofije Obnov, Zivot (52) 5 (1997) str. 371-386,

radaju bez pomoéi vanjskih osjetila. Mistik usmjeruje svoju pozornost na jedan
objekt spoznaje, posebno na Boga i tada filozofija postaje teozofija koja prezire
apstraktnu i progresivnu spoznaju, u vrhunskoj spoznaji Zeli se poboZanstveniti
i razmatra samo Boga i stvari ovoga svijeta samo ukoliko se odnose na Boga.
Nije tu rijeC u prvom redu o nutarnjem opravdanju od grijeha, nego o poboZan-
stvenjenju, preporodu i novom stvorenju, o uskrsnuéu i preobraZenju, osobito
u ljubavi prema Bogu i poboZnosti srca, o predokusu buduée stvarnosti koju oni
Zele veé sada zahvatiti. Dakako da ovo utjee na cjelokupan svjetonazor i
filozofsko razrni§ljanje.14

Ovako specifi¢an svjetonazor navodi nas dakako na pitanje: koji su izvori
ove misticke i filozofske religioznosti? Nafelno moZemo odgovoriti da je tou
prvom redu utjecaj crkvenih otaca (Grgur Nisenski i dr.) i platoniCara, zatim
pravoslavna, osobito pashalna, liturgija, razvoj monastva (starci) i pustinjackog
Zivota, i, napokon, same zemljopisne okolnosti Zivota. O tome doslovno kaZe
Kologrivof: »Berdjajev ima mnogo razloga za to kad kaZe da izmedu zemljopisa
duSe i obi¢nog jednostavnog zemljopisa postoji odnos koji nije savim sluca-
jan.«15 No, §to se ti¢e misticizma, moramo priznati joS i to, kako neki njihovi
povjesnicari filozofije istiCu, da postojanost mistickih tokova ne treba pripisati
samo inozemnim ili vanjskim psiholoskim utjecajima, nego da je tu prisutna i
neka potreba ruske dufe koja nije zadovoljna ni sa sluzbenom Pravoslavnom
crkvom ni s opéom kulturom, da je to psiholoski gledano metamorfoza same
religijske linije koju bismo mogla nazvati teurgijskom. Rije¢ je o BoZjoj
aktivnosti u preobrazbi svijeta koja se u staro vrijeme priklanjala magizmu, a
poslije, maStom preobrazavajuci Zivot, prirodnim silama pridaje boZansko
djelovanje posveéujuéi prirodu i razvijajuéi mesijansku ideju o Moskvi kao
»treéem Rimu«.'® Dakako, misticizam je bio i crkvenog podrijetla, nauCavao
se na duhovnim akademijama gdje su &itali djela poznatih zapadnih mistika.
Osobito su bili prisutni Meister Eckhart, pa onda Jakob Bohme, Baader i
Schelling, a od crkvenih otaca osobito Origen pa Grgur Nazijanski i Grgur
Nisenski, Evagrije, Atanazije i Bazilije, tj. isto¢ni oci platonitari. Berdjajev
istice kako je Viktor 1. Nesmelov (1863-1937), skromni profesor kazanske
duhovne akademije, razvio novu antroplogiju sli¢nu egzistencijalisit¢koj i
usvojio novo tumadenje Grgura Nisenskog (zbog éega je od sluzbene Crkve bio
osporavan) da je Covjek od gre$nog biéa postao prava slika i prilika BoZja i
mikrokozmos i da se ljudska osoba ne moZze objasniti prirodnim svijetom, ona
svijet nadilazi i traZi viu misticku egzistenciju od egzistencije svijeta.17

14 Usp. Vvedenskij, Aleksandr. (1924) Filosofskie olerki, Praga, 48.; Benz, Ernst (1957)
Geist und Leben der Ostkirche, Hamburg, 44— 45.; Osipov, Aleksej. (1996) Le concezioni
teologiche degli Slavofili. Concilium, 6, 54-58.

15 Kologrivof, Ivan. (1955) Saggio sulla santitd in Russia, Brescia, 8; takoder magistralno
djelo: Spidlik, Tomds. (1994) Russische Spiritualitiit, Regensburg, Verlag Pustet, 13.

16 Usp. Zen’kovskij, Vasilij, nuv. dj., 120-121.

17 Usp. Berjajev, Nikolaj. (1987) Ruska ideja, Beograd, Prosveta, 180-182.
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Sve ovo dosad izloZeno upucuje nas na objektivni temelj na koji se naslanja
i iz kojeg provire ruska religijska filozofija. Iz ovog integralnog, kultural-
no-misti€nog i religijsko—misti¢kog svjetonazora izviru izdanci jedinstvene
fiozofije, razli€ite od one zapadne, koja je ponudila svijetu svoju intuitivau
bastinu i kojom se mnogi bave zbog njezina iznoimnog bogatstva. No, ovo $to
dosad spomenusmo nije, dakako, sve. Jo§ emo razraditi neke odrednice koje
jedinstveno karakteriziraju ovu bogatu filozofsku bastinu.

4. Simbolizam u knjiZevnosti

Gotovo istodobno s prvom afirmacijom Maksima Gorkog javlja se i ono
»prevrednovanje svih vrijednosti«, karakteristiCno za kraj XIX. stoljeéa, pribli-
Zno nazvano neoromanticizmom, a poznati knjiZzevnik Dmitrij S. MereZkovskij
(1865-1941) postavio je osnovicu sloZenog pokreta nadovezujuéi se djelomi-
¢no na nova zapadna strujanja i prvi je upotrijebio rije¢ symbolon. Tako
simbolizam ulazi u umjetnost i knjiZevnost te se usmjeruje protiv materijalizma
i racionalizma, a teZi opet istaknuti sve vrijednosti u religijskom smislu. Kod
prvih poklonika i stvaralaca simbolizma pojam umjetnosti te€e zajedno s
razvojem filozofskih ideja, a taj se razvoj opet temelji u tipiéno ruskim elemen-
tima. Pravi i glavni tvorac teorije simbolizma bio je pjesnik Vja€eslav L. Ivanov
(1866-1949), koji je isticao teurgijsku misiju umjetnosti i koji je bio najkarak-
teristiCnija i najblistavija figura te renesanse.

Simbolizam je svjetonazorna sinteza u koju ulaze mnogi elementi: taoizma,
Perzije, Indije, Egipta, Gr¢ke. Pozitivne znanosti (tvrdi pjesnik Andrej Belyj)
ne obja¥njavaju svijet kao cjelinu, nego ograni€avaju spoznaju i time je zapravo
odale¢uju od cilja. Zivot se ne razotkriva putem znanstvene spoznaje, nego
stvaralaCkom aktivno$¢u koja kao integralna i sveobuhvatna nije dostupna
analizi. Ona se moZe izraziti samo u simboli¢kim likovima kojima je zaogrnuta
ideja. T u procesu spoznajnog ili stvaralackog simboliziranja, simbol postaje
stvarno$cu. Zato simbolizam vidi duhovnu stvarnost iza ove vidljive stvarnosti.
Simbol je veza izmedu dva svijeta, znak drugog svijeta u ovom svijetu.
Simbolisti su vjerovali u taj drugi svijet.

Simbolizam se usmjeruje na transcendiranje ovog svijeta intuitivnom obja-
vom samog misterija tog istog svijeta. Razum je nesposoban pojmiti istinsku
stvarnost, samo je intuicija sposobna spoznati je i tako prodrijeti u svijet
neshvatljivoga. Simbolisti¢ka umjetnost (osobito poezija) teZi ne toliko proma-
trati vanjske fenomene, koliko vise Zeli dosegnuti dubinu stvari jer se stvari
iskazuju pod formom simbola pod kojim jedino intuitivno spoznajemo stvari.
Zato takva umjetnost i moZe prikladno izraziti ono neizrecivo, tj. religiozno.

U simbolizmu nalazimo otitovanje dviju formi: simboli¢ko— realistitke
forme koja istraZuje bit stvari pod realistickim vidikom, i simbolitko—-ideali-
stiCki oblik, koji se trudi protumaciti razloge same biti stvari univerzuma pod
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idealistiCkim vidikom. Lako je uolljivo da je literatura takve vrste (iako
sinkretisticka) mnogo pridonijela razvoju intuitivistickog i religijskog men-
taliteta Sto je ofito utjecalo na onodobnu filozofiju. Umjetnost koja tako gleda
svoj skrajnji cilj ne sastoji se u &istom reproduciranju stvarnosti, nego ona hoée
prodrijeti do unutarnjeg razloga stvari, do vjeénoga u njoj kojemu je zemaljsko
samo prividna forma i §to se nikad ne da izreéi rijeima, nego se samo u
smislenoj slici dade naslutiti. Takva umjetnost je simbolisticka. ¥

Shvatljivo je sada da s tim duhovnim tendencijama koje istraZuju dubine
svijeta i religije i s isticanjem svih vrijednosti nakon nihilistickog i materijali-
stickog razolaranja dolazi do procvata i religijske filozofije kad su religija i
filozofija u ruskom mentalitetu vrlo blisko povezane. Sama psihologija umje-
tnika i filozofa bila je religiozna, metafizika se okreée k religijskim izvorima,
gnoseoloska kritika iskazuje se ne samo kao metoda spoznaje nego kao metoda
duhovnog Zivota i Zivota uopée. Citaju se djela njemackih idealista Fichtea i
Hegela kao prakticka, asketska i misticka literatura. Jasno da takav pokret
dovodi do »nove religijske svijesti« koja se protivi povijesnom kr§¢anstvu, a
i¥¢ekuje nova religijska iznagagca.'

4. Utjecaj njemackog klasi¢nog idealizma

Povijesno je, doduse, toéno da su strani filozofski utjecaji u Rusiju dosli prije
preko francuske i engleske filozofske misli, ali se nisu dugo zadrZali niti donijeli
veée plodove. Naime, najjaci je utjecaj izvr$io njemacki klasicni idealizam, u
prvom redu Kant kad su se pojavili prijevodi njegovih djela, a osobito Schelling.
Za Schellingovu filozofiju prirode i estetiku zanimalo se osobito Drustvo
ljubitelja mudrosti koje je djelovalo u Moskvi u prvoj polovici XIX. stoljecéa.
Pristae Dekabristi¢kog pokreta smatrali su ovu grupu skupinom romanti¢ara i
zanesenjaka koji su ustvari htjeli izuCavanjem Schellingove filozofije doéi do
novih ezoteri¢kih spoznaja. A utjecaj posljednjeg njemackog idealista Hegela
osjetio se poslije, i to opet preko Schellinga. Primjerice, Nikolaj Stankevi¢
nalazi u Schellingovoj filozofiji jedinstven pogled na prirodu i povijest, poton-
jim proucavanjem teme totaliteta i Fichteove koncepcije misljenja dokazi do
hegelijanizma. Ruski su romanti¢ari, naime, u svom oduSevljenju ljepotom i
harmonijom oduhovljene prirode kao pretpostavkom svrhovita djelovanja ¢o-
vjekova poCetkom poznavanja njemacke filozofije otklanjali Fichteovu tezu o
prirodi kao drugobitku ne—ja, a priklanjali se Schellingovoj sintezi prirode.

Taj Schellingov sustav objektivnog idealizma, smatran filozofijom iden-
titeta, predstavljao je i promicao jedinstvo prirode i duha jer po njemu je priroda

18  Usp. Luther, Artur. (1924) Geschichte der Russischen Literatur, Leipzig, 408.; Lo Gatto,
Ettore. (1942) Storia della letteratuta russa, Firenze, 434.; Berdjajev, Nikolaj, nav.dj.,
217-231; Losskij, O.Nikolaj, nav.dj., 388-396; Zen’kovskij, Vasilij, nav.dj., 55-58.

19  Usp. Florovskij, Georgij, nav.dj., 484.
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vidljivi duh, a duh nevidljiva priroda. I ta teZnja za identitetom ili za sintezom
pogoduje ruskim misliocima. TraZiti Apsolut znaci traZiti identitet objektivnoga
i subjektivnoga, organskoga i anorganskoga, svjesnoga i nesvjesnoga. Spoznaja
se i tako na kraju temelji na podudaranju objekta sa subjektom, prirode s
inteligencijom, sve do jedinstva skrajnje izraZenog u samosvijesti.

No, tom su se filozofijom sredinom proslog stoljeca, i dalje, najvise zanimali
slavofili (Kirejevskij, Homjakov, V. Solovjev), osobito onim dijelom Schellin-
gove filozofije koja kritici podvrgava hegelijanizam kao negativnu filozofiju,
jer su oni bili za onaj pravac koji bi najviSe odgovarao specifi€éno ruskim
prilikama. Po njima Schelling je pokazao svijest o povijesnoj stvarnosti u
njezinom raznolikom organskom razvoju, a takva svijest je po njima mogla
posluZiti kao polazite ruskoj filozofskoj tradiciji koja bi bila u skladu s duhom
pravoslavlja, osobito njegova filozofija religije.

Ono srZno $to je ruske mislioce u Schellingovoj filozofiji zanimalo odnosilo
se na poimanje Boga u odnosu prema svijetu, zapravo pitanje filozofije religije.
Tu im je viSe odgovarao kasni Schelling koji drZi da ljudski um u pitanju Boga
zapravo konstruira nesto pred ¢ime sdm mora zanijemiti i pokloniti se, u &emu
zapravo izlazi iz sebe i postaje nekako ekstati¢nim, jer pred tom idejom o Bogu
um ostaje skamenjen, paraliziran, nema viSe §to misliti. Schelling, pak, takvu
filozofiju naziva »negativnom«. Njezin rezultat je ideja Boga — apsolutnog
Duha koji paralizira um. A to nije zadovoljavajuée za um. Zato Schelling traZi
izlaz zasnivajuci pozitivnu filozofiju koja polazi od nuZnog bitka, dokle je stigla
negativna filozofija, i shvaéa ga kao apsolutnu slobodu. I nuZni bitak mora biti
miSljen kao apsolutna sloboda. Dakle poimanje apsolutnoga bostva treba misliti
kao apsolutnu slobodu bez odrednica oko nje, a ta sloboda je Bog. I samog
Schellinga je sputavao ¢vor dotadasnje metafizike koja je pokazivala ontoteolo-
gijsko ustrojstvo: po toj liniji najviSe egzistirajue biée jest ono $to se misli pod
pojmom Boga. To nuZno egzistirajuce je fakti¢no nuZno egzistirajuce kao Bog.
U takvom procesu misljenje polazi od iskustva zbiljnosti pa se uspinje prema

Bogu kao temelju te zbiljnosti. I tu je Bog zapravo Gospodar bitka.

Ovakva vrlo komplicirana filozofija njemackog klasi¢nog idealizma pruZila
je Rusima povod za njihovo miSljenje o svijetu i Bogu, ali skrajnje posljedice,
dakako, oni nisu mogli doku¢iti niti su tu filozofiju detaljno i analiti¢ki dovoljno
poznavali, a i u tumacenjima su se pomalo razilazili (pogotovo kako je koji od
njih boravio u inozemstvu, osobito u Njemackoj i potpao pod izravni utjecaj te
filozofije, osobito slavofili, npr. I. Kireevskij). Zacijelo je ta filozofija bila dobar
povod njihovoj inafe urodenoj teZnji k opéoj sintezi, k dovodenju svijeta,
prirode i Boga u neku cjelinu.

20 Cini mi se da tu tendenciju moZemo naéi u ruskoj religijskoj filozofiji i u XX. stoljecu u
intuitivizmu Nikolaja O. Losskoga. Usp. njegova djela: Mir kak organileskoe celve,
Moskva 1917; osobito jo¥ u djelu: Cuvstvennaja, intellektua’naja i mistieskaja intuicija,
Paris 1938.

21 Usp. Copleston, Frederick, nav dj., 36-37; takoder Losskij, O. Nikolaj, nav. dj., 20-21.
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Medutim, u vezi s ovom temom o prisutnosti njemackog klasi¢nog ideali-
zma u ruskoj religijskoj filozofiji, moramo spomenuti i novije misljenje o tzv.
gnozi kao prosvjetljenju (iluminaciji) u kr$éanskoj filozofiji. Nije tu rije€ o
heretickom gnosticizmu iz prvih kr§éanskih vremena, nego zapravo o gnozi kao
metodi spoznaje u kriéanskoj filozofiji. Naime, na Kantovu primjedbu da je
prosvijeéenost izlazak &ovjeka iz samoskrivljene nedoraslosti Peter Koslowski
nastavlja: »Izlazak iz samoskrivljene nedoraslosti po ljudskoj spoznaji jest
program prosvjetiteljstva. Izlazak iz samoskrivljene nedoraslosti po boZanskom
prosvjetljenju iz milosti i po ljudskoj spoznaji naporom duha, dakle oslobode-
njem Zovjeka po religioznoj iluminaciji od njegove zaslijepljenosti, to je kona-
¢no program krséanstva i kr§c¢anske filozofije koju moZemo nazvati kr§¢anskom
gnozom, za razliku i razgrani¢enje od gnosticizma.«22 U takvom shvadanju
prosvijetiteljstva Hegelova filozofija, njegova dijalektika, bila bi savrSenstvo i
samokritika takvog prosvijetiteljstva, ona u kr$éanskoj fiozofiji prepoznaje
stupanj nazora koji treba prevladati na putu do ljudske svijesti. Za Hegela je
religija (a s tim i kr§éanska religija) samo predvorje prema filozofiji. Zbog tog
odnosa filozofije i kr§€anstva ljudski razum biva posljednji sudac istinitosti
izraza u filozofiji 1 religiji. Takvo moderno, prosvjetiteljsko i hegelovsko
shvacanje odnosa krSc¢anstva 1 filozofije moZe se nazvati gnosticizam ili filo-
zofizam.

Zadada je izraditi kr§éansku filozofiju i gnozu koja ne bi bila doketska i
tragi¢na kao negda$nji gnosticizam, nego koja bi ujedinila ono povijesno sa
spekulativnim i koja bi kr§¢anstvu primjereno eshatolosko iS¢ekivanje dovela
do izraZaja. U toj uzajamnosti povijesnog i spekulativnog u kr§¢anstvu moramo
prihvatiti ¢injenicu da dogadanja u kr§¢anstvu nisu niti kontingentna niti rezultat
zakona drugih zbivanja. One su ¢injenice slobodnog djelovanja bi¢a. Schelling
je opravdano prigovorio, nasuprot Hegelovu shvacanju, da se kr§¢anstvo ne da
dokazivati iz logike pojma, da je Bog Gospodin i s tim gospodar povijesti.
Njegovo se slobodno djelovanje ne moZe izvoditi iz logike pojma. U ovom
odnosu jamacno je prihvatljiva misticka metoda, kako Franz von Baader to
zastupa, pozivajuéi se na pavlovsku metodu naucavanja. »Pavlovska metoda je
metoda religijske filozofije ili kri¢anske gnoze. A kr§¢anska gnoza je doktrinal-
na mistika, tj. spekulativno promi$ljanje sadrZaja kr§¢anstva iz nutrine misti-
¢kog iskustva.« 3 Metoda mistike ili mistitka filozofija stoji izmedu fideizma
kao puke posluSnosti vjeri i objavi i dogmaticke spekulacije i mislilackog
»nasilja nad Bogom«. Ona je kao kr§éanska gnoza srednji put izmedu obiju.

»Spekulativna filozofija kao kr8¢anska gnoza i kr§¢anska gnoza kao speku-
lativna kr$éanska filozofija jest spoj kr$¢anske religije i filozofije. Po njihovu
principu spekulacije i njihovu antropolo$kom stanoviStu, zaklju€ujuéi analogno

22 Koslowski, Peter. (1992) Russische Relgionsphilosophie und Gnosis, Hildesheim, Bern-
ward-Morus, 88.

23 Ondje, 119.
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od Covjeka prema Bogu, kr§¢anska gnoza transcendira razdvojenost filozofije
i krS¢anske religije a da ne poriée niti dokida razliku medu njima..«24

Cini mi se da ovdje treba spomenuti ovo novije stanoviste u svezi s ruskom
religijskom filozofijom koje u biti pokazuje staru tendenciju vezivanja religije
i filozofije pozivajuéi se na njemacki klasi¢ni idealizam. No &ini se da je ovdje
ulinjen pomak dalje u smislu da je ovakvo tumadenje veé zapravo vlastita
konstrukcija spomenutog auktora i to nakon razvoja ruske religijske filozofije
i da takvo shvadanje nije imalo ulogu pri nastanku i razvoju originalne ruske
religijske filozofije. Koliko je prikladan izraz »gnoza« u ovom kontekstu
pokazat e dalja kritika, jer taj pojam neminovno podsjeca na staru gnozu, bez
obzira na to Sto se autor od nje izri¢ito ograduje. Ostaje pitanje je li pogodno
takvu metodu izmedu spekulacije i religije nazivati gnozom? Pri kraju knjige
dodana su neka pisma autorovih suradnika koji veé postavljaju pitanja o
utemeljenosti takvih izlaganja i miSljenje Koslowskoga na njihova pitanja. Y Za
nade izlaganje neka bude sada dovoljno upozoriti samo i na takav smjer
miljenja o vezi njemacke filozofije i nastanka ruske religijske filozofije. No i
ovo migljenje u biti produljuje ve¢ poznata stajaliita o mistici, njezinoj ulozi u
filozofskoj spoznaji, samo tu mistiku donekle, &ini mi se, racionalizita pod
utjecajem nekih njemackih idealista.

5. Filozofija svejedinstva

Ova se tema u ruskoj religijskoj filozofiji razvija s djelovanjem slavofila u
drugoj polovici XIX. stoljeéa jer su oni smatrali da pravi preporod moZe
proistei samo od unutarnjeg, integralnog preobraZaja i to iz vrela najdubljih i
najjalih impulsa narodne duse, a to je religija, i to pravoslavno kri¢anstvo koje
razvija univerzalni svjetonazor. Osobito su tu misao tematizirali slavofili, a
- najviSe ju je razvio Vladimir S. Solovjev.26 Daljim razvojem domade tradicije
na kojoj inzistiraju slavofili tematski se ujedinjuju filozofi, monasi i pjesnici u
Zivom osjecaju prema prirodi. Taj kozmi&ki znacaj je jedna od osnovnih crta
ruske filozofije i na tom temelju izrasta njihova originalna misao: Sofija —
Premudrost BoZja koja se javlja kroza sve stvorenje i predstavlja vezujuée i
organizirajuce naCelo mnogolikosti svijeta. Solovjev je tu misao nazvao sveje-
dinstvom, a nesto poslije Bulgakov uzima i drugi termin mnogojedinstvo kojim
izraZava i naglafava pluralitet u kozmosu. U Zivu prirodu kao djelo BoZje
smjeSten je Covjek kao slika besmrtnog Boga. A mnogi su pjesnici (npr.
Tjutlev), upirudi svoj intuitivni pogled u tu cjelinu - prirodu i Covjeka u njoj —
tu prirodu shvacali kao organ nevidljivih ali vrlo aktivnih duhovnih sila, tamnih

24 Ondje, 124.

25 Ondje, 131 ss.
26 Otome vidi: Szylkarsky, Wladimir. (1932) Solowjews Philosophie der All-Einheit, Kaunas.
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i svijetlih. U tu golemu organsku cjelinu uloZene su (ili u njoj implicitno
sadrZane) mnoge druge cjeline bia od kojih je Eovjek zasigurno najsloZenije.
Sva ta bica urastaju jedno u drugo. Dakako, u taj splet urasta i ovjek kao
prirodno biée, ali on drugom stranom svoga biéa urasta i u svijet natprirode pa
se preko njega reflektira i prirodna stihija i natprirodna akcija. Preko njegova
dualiteta ulazi svjetlost natprirode u prirodu, posvecéuje ju i grubu stihiju svijeta
preobrazuje u svjetlost. Sva ova zgusnuta tematika osobito se duboko izrazila
u literaturi kod Dostojevskog koji se uspio popeti do samog vrhunca &ovjekova
bi¢a i duba i osjetiti gdje se to Covjek sjedinjuje s Bogom, gdje to nastaje
ostvareno bogofovjestvo; no i obratno, on je uspio bolje od ikoga spustiti se do
samog podzemlja, tamnih dubina ljudskog biéa, gdje se €ovjek pribliZava davlu.
Zato je i nazvan jedinim i pravim metafizi¢arem, antropologom, egzistencijali-
stom.”” Otita je veza Dostojevskog sa Solovjevljevim djelom Ctenija o bogo-
Celovelestve. Uz te velike ljude dolazi i do postupnog razvitka religiozno—
filozofske misli s ovom temom.

Tada3nji simbolizam u knjiZevnosti prelijeva takoder svoj preporodni utjecaj
na filozofe jer je gledao ne samo na formu rije¢i nego jos viSe na sadrZaj, potice
snaZno osjecaje religioznog Zara i iskonskog doZivljaja Boga ne kao transcen-
dentne hladne ideje i mrtvog nacela, nego osobnoga, doZivljajnoga i Zivoga bi¢a
koje vrije u povijesti i govori pojedincima i CovjeCanstvu. »Polazni punkt i
princip u mislila§tvu ovoga naraStaja bila je metafizika svejedinstva; po njezinoj
koncepciji koju je postavio Solovjev kao njezin program, krajnje i najdublje je
— zasnivanje Istine koja je postojeca, svejedino, sve. Kao takva, ona ima
znaCenje apsolutne vrijednosti ije je postizanje ostvarivo samo u jedinstvu,
empirijskoga, racionalnoga i misti¢kog saznanja(...) Sa svejedinstvom i njego-
vom metafizikom tematski se preplijeée ideja saborne prirode saznanja za koju
je sabornost nesto $to prevazilazi logiku, nesto metalogi¢no, nadlogi¢no. Obje
ove ideje, koje su istovremeno i teme, zajednicki Cine filosofiju novoga re-

‘ ligioznog saznanja koja je bitna karakteristika ruskog religioznog renesansa«.
Razmotrimo teoretski samo nekoliko pravaca ove filozofije svejedinstva da se
jo§ malo pribliZimo jednom izvoru takvog iznimnog filozofiranja.

Smisao svejedinstva. Po mi§ljenju ruskih mislilaca bit i smisao svejedinstva
treba traZiti u kozmosu kr§¢anski shvaéenom gdje nema podjele na iskustveno
i nadiskustveno, nego je samo jedan svijet istodobno i empirijski i nadempirijski
i ta sjedinjenost logicki zahtijeva prijeko potrebno postojanje jednoga treéeg
nadela koje obuhvaéa i pruZa moguénost njihova odnosa i jedinstva. Tako se u
svejedinstvu kao filozofskom pravcu pokazuje jedno u svemu, §to nas takoder
nuka da priznamo i sve u jednomu. To je uobitajeno nazivlje od Solovjeva preko
Evgenija Trubeckog, za kojega je svejedinstvo sveobuhvatno do apsolutne
punine biéa u kome je poloZeno sve mislivo i zamislivo, i sve do Nikolaja O.

27  Vidi: Berdjajev, Nikolaj, nav. dj., 154.
28  Kalezié, M. Dimitrije. (1983) Rusku filosofija svejedinstva, Beograd, Pravoslavlje, 11-12.
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Losskoga koji to zaokruZuje u frazu: sve je svemu imanentno.® Smisao sveje-
dinstva razotkriva nutarnje veze svega §to postoji i upuéuje na to jedinstvo.
Ponajprije je istaknuta srodnost ovjeka s kozmosom, zatim se isti¢u njihove
idealne osnove u Bogu, osobito je Covjek predstavljen kao cjelina: ni samo tijelo
(po materijalistima) ni samo duh (po subjektivistima), nego oboje ujedno,
utjelovljeni duh i duhom oZivotvorena materija. Spomenuti sustavi su daleko
od kri¢anskog ucenja, zato filozofija svejedinstva povezuje te sastavnice i ne
dopusta materijalisti¢ko znaéenje (sjetimo se Solovjeva i njegove borbe protiv
materijalizma!). Tu stvarnost koju pravoslavno kr§éanstvo toliko isti¢e i nazire
na svoj nacin u platonizmu i neoplatonizmu, tu neposrednu organsku vezu duha
imaterije, razotkriva i produbljuje filozofija svejedinstva. »U svojoj posljednjoj
instanci svejedinstvo je po svojoj monopluralistickoj i monodualisti¢koj kon-
cepciji —monisti¢no. Zato ono nije jedno u smislu lanareda, niza, nego je jedno
u smislu odsustva mnoStva — dakle jedino(...) Ono u svojoj oblasti Euva
harmonijski pluralitet. To jedinstvo ne unistava, ne guta, i ne slabi mnostvo, kao
Sto ni mnogolikost ne unidtava jedinstvo. U tome svejedinstvu, liénost ne gasi
svoju individualnost, nego je razvija hvatajuéi sve dublji korijen i urastajuéi u
druga bica pa i samoga Boga(...) i Bog postaje sve u svemu (I Kor 15,28). Tako
svejedinstvo savladuje teizam i panteizam, transcendenciju i imanenciju Boga,
i zasniva bogocfovjestvo kao integralno jedinstvo misaonoga ljudskog duha i
boZanske realnosti.«*’ Ovdje se nekako ne moZemo oteti dojmu nekog iracio-
nalizma ili §iroko tumacenog neoplatonizma.

Nadsubjektivni aspekt svejedinstva. Pristup fenomenu svejedinstva moZe
biti dvostruk: sa stajaliSta spoznajnog subjekta koji proniCe svijet i hvata
njegove korijene u dubinu, i sa stanoviSta nadsubjektivnosti deduktivnim putem
prema detaljima. Prvi nalin je prirodan, a drugi metalogi€an jer ta cjelina koja
¢ini smisao svejedinstva prelazi uske granice prirode, ali nije samobitna i
nestvorena.

Svejedinstvo ne iskljuCuje Boga, ali ga niti ne svodi bez ostatka u granice
prirode niti ga sobom obuhvada. Ono je metalogi¢na (ali ne metalogosna)
cjelina i ¢ini da Bog nema neposrednog odnosa sa svijetom, nego je ono
posrednik. Svejedinstvo je nadidealno i u nj ne dopiru ljudski umski napori iz
svijeta materije i duSe. Iz njega proizlazi idealni svijet ispod kojega se nalazi
psihicka i materijalna zona postojanja. Kako podruéje metalogi¢kog bica nadi-
lazi doseg ljudske misli, to znali da je ono odvojeno nekom granicom ili
bezdanom koji ljudski um ne moZe prevladati. To je stvarnost koju se ne moZe
dosegnuti, ali zato nije neizvjesna i nepoznata, nego samo ostaje tajanstvena jer
se ne moZe svesti na »nedto« ili tako nekako odrediti. Covjek ipak zna za tu
stvarnost preko iskustvenih doZivljaja, ali ne racionalnim putem jer ju na taj
29 Losskij, O. Nikolaj. (1938) Cuvstvennaju, intellektua’naja i mistideskaja intuicija, Paris,

100, 156~157. 1sti.(1949) Uslovija apsoljutnago dobra, YMCA PRESS, Paris, 9.
30 Kalezié, M. Dimitrije, , 51.
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nacin samo razbija, zapravo kri svejedinstvo. Ono ostaje u sebi tajna doduSe
pristupacna i umskom »pogledux, ali je on posvema ne moZe obuhvatiti zbog
vlastite ograni¢enosti, dok tajna ostaje u zoni neogranienosti. Samo je doZiv-
ljaj, iskustvo zahvaca, a takav oblik spoznaje mnogo je §iri i dublji od misli jer
je neposredniji i intuitivniji, nadilazi domet objektivnoga, zapravo se tada ta
stvarnost pokazuje kao nadsvjetska. Tu na$ subjektivni put prelazi u nadsubjek-
tivau sferu i nalazi logos i s njim je veé u podrucju svejedinstva, a to podruéje
se moZe odrediti kao iracionalno, objektivno, konkretno; nije pusto nego
potencijalno jer se iz njega sve oZivotvoruje i jer je u njemu sve implicite
sadrZano. Kozmos dakle najviSe inspirira filozofiju svejedinstva, a u njemu su
glavna pitanja o Bogu i &ovjeku, o tvarnom i duhovnom, tj. 0 vremenitom i
vje¢nom, o prostoru i bezgrani¢nosti u kojoj Bog ostaje nadsvjetsko, meta-
logicno i apsolutno bice.

Tako nas ovaj hod oko teme svejedinstva vodi u neku misti¢ku, platonistiku,
idealisticku filozofiju koja je ruskoj dusi bila bliska, u tajnu ¢ovjeka i kozmosa,
duhovnog i materijalnog, koja se, €ini mi se, proteZe u beskraj. MoZda je imao
pravo njihov veliki filozof i prorok Nikolaj Berdjajev da postoji neki »zemljopis
duha«: kako se njihova zemlja proteZe u beskraj i ponire u dubinu horizonta,
tako za njom nekako Cezne i duh, da ogranieni ovjek zagrli te beskrajne
horizonte koji ustvari sve obuhvacaju, sve sjedinjuju. A transcendencija ostaje
— Ceznutljivi pogled u nebo, do granica ljudskog nebosklona.

Zakljucak

Ovdje smo naveli i pretresali neka ishodiSta ruske religijske filozofije. Bilo
je 1 pokusaja da krenu iz vlastitog narodnog predanja (narodniki), ali su se iz
povijesnih razloga uglavnom oslonili na zapadne izvore. Opéa religioznost i
ovisnost misljenja o crkvenom i mistiCkom svjetonazoru daje podlogu njihovu
misljenju. Platonisticka filozofija crkvenih otaca i intuitivni svjetonazor u
knjiZevnosti simbolizma onoga vremena daju podriku takvom misljenju. Cini
se da su s filozofijom svejedinstva dali neki novi okvir razmisljanja koji je
donekle originalan, ali ipak pokazuje platonistitke korijene. No nisu se svi
slagali s tom filozofijom svejedinstva, primjerice, kriti¢ni Nikolaj Berdjajev
odbacuje to mi§ljenje smatrajuéi da je to jo§ jedna apstraktna ideja o Bogu i kao
takva da je plod objektivacije koja otuduje Eovjeka. No, u svakom sluéaju
moramo priznati, bez obzira na izvornost, da je ruska religijska filozofija pruZila
bogati svjetonazor koji je ostao ishodiSte i nadahnuée novim nara$tajima.
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SOME POINTS FOR THOUGHT ON RUSSIAN RELIGIOUS PHILOSOPHY
Slavko PLATZ '

Summary

Russian religious philosophy began and developed in the nineteenth century.
Looking at the sources from which it came out of and on which it leaned, this
philosophy was not very original. There were attempts by Russian thinkers to
create their own tradition, but due to historical reasons they were mostly
dependent on western sources. Basic religiosity and a mystic concept of the
world mark the beginnings of this philosophy. For such a view on the world,
Russian philosophers used the eastern Church Fathers and Platonic philo-
sophical sources. Also symbolism as a literary current of the period helped
create an environment for it to be used as a source for intuitive philosophy.
From a philosophical point of view, Russian philosophers of the time fell under
the influence of German classical idealism, especially that of Schelling and
Hegel. The philosophy of the All Unity, belonging to these two German
philosophers, as a cosmic perspective on the world as a whole, placed a stamp
of originality on Russian religious philosophy.
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