ODNOS VLASTI I KARIZME KROZ POVIJEST
Dr. Juraj KOLARIC

Odnos izmedu crkvene vlasti i karizme, izmedu hijerarhijskog i karizmat-
skog elementa u Crkvi predstavlja najuzbudljivije, najdramatitnije i najzanimli-
vije stranice povijesti Crkve. Jeka tih zbivanja jo¥ se nije stifala i ona katkad
jage, katkad slabije odjekuje i u nadim danima o€itujuéi se u dva ekstremna
poimanja: prvo, oboZavanje crkvene vlasti i njezinih organizacijskih struktura
i drugo, oboZavanje spiritualisti¢ko-individualistitko-karizmatskog elementa u
Crkvi. Oba mifljenja su relativna. Prvi moraju shvatiti da se bitna funkcija
Crkve sastoji u tome da u svojem povijesnom i vidljivom obliku predstavlja
nevidljivo dogadanje spasenja izmedu Boga i Zovjeka, a drugi pokufati razliko-
vati izmedu povijesno “nuZne” Crkve odonda i povijesno “nastale™ odsada. Na
taj nadin nestat ée dileme izmedu “da” od Krista utemeljenoj Crkvi i "ne”
previse ljudskoj i povijesno suvidnoj postaloj Crkvi. Institucionalna Crkva nije
naime samo stanje , veé jo§ vide trajanje.! Zato Crkva nije amorfna masa, veé
strukturiran BoZi narod s institucijama, to viSe Sto socioloski razlozi zahtijevaju
da svako drustvo, da bi moglo Zivjeti i djelovati, mora posjedovati i strukture
u kojem vodeéi element postaje braniteljem jedinstva u mnogostrukoj pojavno-
sti zajednice. Zbog toga se pojmovi karizmatskog i hijerarhijskog u Crkvi ne
smiju preusko uzimati, jer iako oba elementa stoje u odredenoj spasiteljskoj
napetosti medusobno, ipak oba pripadaju jednoj Kristovoj Crkvi.? Nespora-
zumi i opasnosti dolaze i zbog toga 3to fovjek uvijek Zivi u opasnosti da opip-
ljivo i vidljivo apsolutizira, a nevidljivo, milosno i sakramentalno u Crkvi, pa
prema tome i karizmatsko, minimalizira.

Time smo dotakli pitanje uredenja (ustrojstva) Crkve, koje veé od samog
poletka kr¥¢anstva postaje predmetom mnogih i dugotrajnih sporova, a koje
ne jenjava i u ovo nale ekumensko vrijeme poprimajuéi nove dimenzije. Rijed
je prije svega o pitanju da li je Krist svojoj religiji htio dati &vrst organizacijski
oblik u jednoj organizacijskoj Crkvi, kojoj je povjerio navjedtanje svog evande-
lja i nastavak svog spasiteljskog djelovanja, ili je Krist, ne Zeleéi osnovati Cr-
kvu, propovijedao posve duhovno kr¥éanstvo bez ikakva izvanjskog uredenja

! Usp. 1. vatikanski sabor: "Vje¥ni pastir i biskup nalih dufa je odludio utemeljiti
svetu Crkvu, da bi spasiteljskom djelu otkupljenja dao trajanje” (DS 3050).
? Vidi Mystici Corporis (1943): AAS (1943) 209-210; Lumen gentium 12.
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i organizacijske povezanosti. Pristalice spiritualistitkog poimanja Crkve (spiri-
tualisti srednjeg vijeka i reformatori) zastupali su tezu da je prakr¥éanstvo bilo
bez ikakva vanjskog uredenja i organizacijske povezanosti, vodeno iskljugivo
duhom ljubavi. Poslijeapostolsko vrijeme krivo je razumjelo Kristovu Zelju i
krivotvorilo njegovo djelo. Iz tog krivog tumalenja nastala je rana Katolitka
Crkva, u kojoj se kasnije sloboda vjere okamenila u dogmu, a nesputani, kari-
zmatski, duhom proZeti Zivot prvih kr¥¢ana zaodjenuo ubitainim pravnim
odredbama i disciplinskim propisima.

Kolikogod bilo ispravno poimanje da je Kristova Crkva kao nadnaravna i
transcendentalna stvarnost nuZno duhovna i prema tome i nevidljiva, ipak se
ne smije odstupiti od {injenice da je ona utemeljena za ljude ovoga vidljivog
svijeta. Krist je svoju Crkvu htio utemeljiti kao povijesnu i vidljivu zajednicu
kojoj je on htio ostati srce i srediSte (Iv 11, 20 sl) i polelo Zivota. Najdublja
je tajna Crkve zapravo u njezinu identitetu s Kristom. U Crkvi se nastavlja
djelo koje je Isus Bogotovjek u svojem zemaljskom Zivotu zapoleo i koje ée
trajati sve do njegova ponovnog dolaska u eshatoloSkom ispunjenju. U tom
smislu, kao duboko otajstvo vjere i spasenja, Crkva sudjeluje u velikoj drami
napetosti izmedu boZanske svetosti i ljudske gre¥nosti. Ta polarnost &ini posto-
janje Crkve u povijesti neobi¢no uzbudljivim. U Crkvi se neprestance odvija
dramatska borba izmedu boZanskog i ljudskog, izmedu svetog i gre¥nog, iz-
medu spasenja i propasti. U toj neprestanoj plimi i oseci izmedu duhovnog
uzdizanja i gre$nog silaZenja Crkva ostaje zajednica svetih i zajednica gre¥nih.
Obvezni program koji je Krist dao svojoj Crkvi predstavlja borba za oslobode-
nje i posveéenje fovjeka. Prema tome koliko je Crkva spremna da udovolji
tom bo¥anskom zadatku, valorizira se njezino 'stanje u pojedinim odsjecima
povijesti. Metode i sredstva u sprovodenju te zadaée mijenjali su se i moraju
se prilagodavati datostima ljudskog fimbenika, ali zada¢a ostaje ista. Prema
tome, poznati zov za reformom k Pracrkvi, koji tijekom dvijetisuégodisnje po-
vijesti Crkve uvijek iznova odjekuje, ne bi trebalo pozivati samo na ponavljanje
ili anakronisticko obnavljanje Zivotnih oblika Pracrkve, veé bi morao poticati
na ponovno osvje§¢ivanje (aggiornamento) za zadacu koju je Krist od samog
poletka ostavio Crkvi. U tom je smislu Crkva "semper reformanda”, a ko-
nagna odluka o tome $to u procesu obnove ostaje bitnim sadrfajem vjere, a
§to ne, pripada iskljuivo crkvenoj utiteljskoj sluzbi. Reforma dakle zna&i osvi-
jestiti, podananjiti ono Sto je Krist dao svojoj Crkvi kao obvezni program na
putu kroz vrijeme. Pracrkva je taj Kristov program ostvarila na osobit na&in i
u posebnoj &istoéi. Zbog toga ona ima normativno i uzorno znadenje za sve
kasnije reformatore. Ali to medutim ne iskljutuje daljnji razvoj Crkve, dapade
on je i bitan, jer Crkva nije samo stanje, kako smo rekli, veé i trajanje. Re-
forma Crkve ne moZ¥e se opravdati nestvaralaZkim tradicionalizmom ili naivnim
vradanjem na poletne praoblike, kao 5to su to mislili spiritualisti, sekta¥i i
krivovjerci, koji su odbijali zakon povijesnog razvoja Crkve kao %ivog organi-
zma. Katolitka Crkva, unato€ svojoj univerzalnoj proSirenosti i unutra¥njoj
razvijenosti, %ivi upravo zbog svega navedenoga u svijesti da je savrieno jedna
te ista i identi®na s Crkvom apostola.

136



U toj apostolskoj Crkvi, kada je rije¢ o karizmama, one se nalelno nisu
protivile crkvenoj uditeljskoj slu2bi, jer su se podredivale funkciji Crkve. Sku-
pine &istih karizmatika, o kojima se u Pracrkvi &esto govori, imale su zadaéu
da izgraduju crkvene opéine, da im budu na raspolaganju u posebnim prilika-
ma, ali ne da i Crkvu vode. S vremenom je dolazilo i do ozbiljnih sukoba
izmedu karizmatika i nosilaca crkvenih sluZbi u opéinama, ali su oni prevlada-
vani u ljubavi. Kasnije su karizmatici bili sve viSe potiskivani u pozadinu, iako
s pozornice ckrvenih zbivanja nisu nikada posve nestali.

1. Iskustvo Pracrkve

Iskustvo darova Duha u prvoj Crkvi nadovezivalo se na eshatolofka obeéa-
nja u Starom zavjetu (Iz 11, 2; Ez 36, 26sl; J1 3, 1sl), tako da se Crkva smatrala
ispunjenjem tog BoZjeg obecanja. U prvoj napisanoj povijesti Crkve, u Djelima
apostolskim, Duh se olituje od dana Duhova, kad apostoli na svim jezicima
objavljuju &udesna BoZja djela (Dj 2, 4. 8-11). Kasnije se nazo&nost Duha
otituje na razne nacine: ponavljanjem duhovskih znakova (Dj 4, 31; 10, d4sl),
posebice nakon kritenja i polaganja ruku (Dj 8, 17sl), zatim djelovanjem pro-
rokd (Dj 11, 27sl; 15, 32; 1, 10sl), uciteljd (Dj 13, 1sl), navjestiteljd Dj 6, 8sl),
tudesima i videnjima (Dj 6, 8; 8, 5sl; 7, 55). Ove karizme dane su u prvom
redu apostolima, ali i ljudima iz njihove sredine, a povezane su katkad s vrie-
njem nekih sluXbenih funkcija (npr. Stjepan, Filip, Barnaba), ali su uvijek bile
namijenjene dobru zajednice koja je rasla pod utjecajem Duha Svetoga.

U Pavlovim crkvama ovi darovi Duha postaju svakidasnje iskustvo. Pavao
ih vrlo cijeni, ali nastoji razluciti one koji su pravi upozorujudi vjernike: "Duha
ne trnite, proroStva ne prezirite™ Sve provjeravajte: dobro zadrZite, svake se
sjene zla klonite!” (1 Sol 5, 19-22). Kasnije ¢e u sukobu s pastoralnim proble-
mima ove svoje savjete dalje razvijati. Tako je korintska zajednica pridavala
pretieranu vaZnost "govorenju tudim jezicima” (1 Kor 12-14), 3to je potaklo
Pavla da o darovima Duha razvije svoju teologiju. Darovi su duha raznovrsni,
kao $to su raznovrsne i sluzbe u Crkvi, ali jer i jedno i drugo dolazi od jednog
Duha i od jednog Gospodina, ¢ine jedno jedinstvo. Svi BoZji darovi imaju istu
svrhu: svi su oni dani na opéu korist i svi zajedno doprinose koristi Crkve,
Tijela Kristova, kao §to svi udovi sudjeluju za dobro ljudskog tijela, svaki veé
prema svojoj zadaéi. Podjela darova je u isto vrijeme stvar Duha i stvar Krista,
koji BoZju milost dijeli kako Hoée. Prema tome, kod sluZenja tim darovima
svatko mora prije svega misliti na opée dobro. Pavao poku3ava svrstati karizme
u nekakav red govoreéi da su neke povezane s funkcijom sluZbe Ef 4, 12), kao
$to su funkcije apostola, proroka, ufitelja, evandelista, pastira, dok su druge
vezane uz razne djelatnosti u korist zajednice, kao §to su: sluZenje, pouka,
poticanje, djela milosrda (Rim 12, 7sl), mudrost i znanje, istaknuta vjera, dar
ozdravljenja i Sudesa, govorenje tudim jezicima i razlikovanje duhova (1 Kor
12, 8sl). Prvu skupinu mogli bismo nazvati prakti¢ne karizme, a drugu pneu-
matske karizme. Uz opéenito pravilo da je nuZno "ne gasiti Duha™ i da treba
provjeravati vjerodostojnost karizmi (1 Sol 5, 19sl) i “duhove podvréi ku¥nji”
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(1 Iv 4, 1) kako bi se mogao izbaciti svaki laZni prorok koga bi pokretao duh
Antikristov (1 Iv 4, 3; 1 Kor 12, 3), odreduje se da sluZenje karizmama mora
biti podloZeno opéem dobru. Stoga treba postivati njihovu hijerarhiju po kojoj
se crkvene funkcije svrstavaju prema vaZnosti. Na &elo karizmi dolazi funkcija
apostola (1 Kor 12, 28; Ef 4, 11). Valorizacija karizmi ne odreduje se dakle
po njihovim spektakularnostima, ve¢ prema njihovoj stvarnoj koristi za cijelu
zajednicu.

Ovo uplitanje apostola Pavla u podrudje djelovanja Duha Svetoga poka-
zuje da su karizme uvijek morale biti podvrgnute crkvenoj vlasti (usp. 1 Iv 4,
6). Za vrijeme Z¥ivota apostold njihova je vlast proizlazila iz injenice da je
apostolat po znadenju i vaZnosti prva karizma medu karizmama. Pastirske po-
slanice pokazuju da nasljednici apostola i njihovi opunomocdenici imaju takoder
istu vlast (usp. 1 Tim 1, 184, 16), jer su i sami primili poseban dar Duha
"polaganjem ruku” (1 Tim 4, 14; 2 Tim 1, 6). Iako oni ne posjeduju karizmu
apostola, posjeduju ipak karizmu upravljanja koja im daje pravo propisivati i
naudavati. Tako nam iskustvo Pracrkve pokazuje da je u Crkvi sve podloZno
hijerarhiji uprave ili crkvenoj vlasti, koja je i sama karizmatskog reda.

2. Karizmatsko u povijesti Crkve

Ozbiljne napetosti izmedu nositelja crkvene vlasti i karizmatika nisu ipak
uvijek tijekom daljnje povijesti bile prevladane ljubavlju kao "vezom svakog
savrienstva™ (Kol 3, 14-16), kako je to propovijedala Pracrkva. Povijest posli-
jeapostolskog razdoblja pokazuje na postupno udaljavanje od dotadainjeg
naivnog poimanja jedinstva izmedu crkvene vlasti i karizmatski proZetih poje-
dinaca i skupina, posebice proroka, iako to jedinstvo, prema svjedoZanstvu
spisa "apostolskih otaca™ Didahe ili Nauka dvanaest apostola (11, 3sl), Justina
(Dialogus 82, 1), Hermin "Pastir” (XI) jo¥ uvijek postoji. Tako se neZenstvo
i djevianstvo, asketski Zivot i mudeniitvo jo¥ uvijek smatraju karizmatskim
darovima. Ali ve¢ u 3. stoljecu osjeca se postupno slabljenje odusevljenja za
karizmama. Neke karizme, kao npr. egzorcizam, prelaze u mjerodavnost cr-
kvenih sluZbi.

Prvu i vedu krizu koja je zaprijetila razbijanju jedinstva izmedu crkvene
vlasti i karizme izazvalo je montanstvo! Biv§i poganski svecenik, Montan, pri-
govarao je opcoj Crkvi da je postala odvife svjetovna i propovijedao je nepo-
sredni dolazak tisuégodi¥njeg Kristova kraljevstva (hilijazam) progla8avajuéi se
prorokom Duha Svetoga. Crkva se obranila od spomenutih enkratitsko-rigori-
sti¥kih sekta¥a kao i od sinkretisti¢kih vjerskih iskrivljavanja (gnosticizam) tog
razdoblja tako 3to je tofno odredila ganice apostolskog na¥ela predaje, pso-
tayvljajuéi kanon Svetog pisma i sazivljuéi pokrajinske sinode biskupa, koje su
kasnije prerasle u ekumenske sabore opée Crkve. Ali nakon toga kao da je
nestalo otvorenog i prostoduinog oduSevljenja za karizmati¢no$¢u.

Ipak, pojava monaitva u staroj Crkvi (anarotetizam, cenobitizam) po-
novno daje zeleno svjetlo karizmati®nom elementu u Crkvi. Sa svojim progra-
mom nasljedovanja Kirista i prihvacanja triju evandeoskih savjeta, zatim Zeljom
postojati samo za Boga i Zivjeti od njegove svete karizme, rano se redovniitvo
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od samog pocetka smatralo bastinikom karizmatskog elementa Pracrkve. Izbje-
gavajuéi zamku enkratizma i sli¢nih ranijih pokreta koji su tvrdili da svi kr¥¢ani
moraju Zivjeti enkratitski, redovnidtvo se kao karizmatski pokret odrZalo i po-
stalo &ak bitni, sastavni dio Crkve sve do nasih dana. Sli¥ni pokreti u povijesti
Crkve postali su naime hereti¢ki onda kada su evandeoske savjete htjeli progla-
siti obveznima za sve i svakog u Crkvi. Mastajuéi o "Crkvi svetaca”, "&istih” i
»savr¥enih”, iz koje valja iskljuditi slabe i gre3ne, svi heretici (Marcion, Taci-
jan, Montan, Tertulijan, Donat) traZe to isto. Pod lozinkom savrienstva i sve-
tosti svi heretici tijekom povijesti do nadih dana nastupaju protiv Katolitke
Crkve predbacujuéi joj popustljivost, otpadnistvo i krivotvorenje evandelja.
Ovdje valja naglasiti da je Crkva u svom krilu uvijek imala zakonito mjesto za
opravdanu teZnju prema savr$enstvu i karizmatskom, samo $to pritom nije upa-
dala u jednostrano krivovjersko uopéavanje. Crkva treba askezu i redovnistvo
jer od njih i iz njih uvijek crpi snagu da se odrZi i da djeluje u svijetu i za svijet.
Ali unatof toj otvorenosti prema svijetu i prisnosti sa stvorenim stvarima, Cr-
kva se ni jedan trenutak ne smije svijetu posve predati, ve¢ u ovom svijetu
mora svoj Zivot tako urediti da u njemu ispuni svoju zadacu nastavljajuéi utje-
lovljenje Kristovo. Ovdje je potrebno spomenuti sljedece: hagiografija tog raz-
doblja promatra svece ne samo kao heroje na moralnom podrugju, ve¢ prije
svega kao karizmatske tudotvorce, naglaujuéi individualno sjedinjenje osobe
s Bogom, pri &emu prorotko-karizmatsko poslanje redovnika u sluZbi izgrad-
nje Crkve stupa u pozadinu.

Druga kriza koja je radikalizirala sukob izmedu institucionalno-sakramen-
talnog i karizmatskog elementa u Crkvi bila je pojava mesalijanizma (sirski:
onaj koji moli), entuzijastiko-spiritualistitkog pokreta nastalog oko 350. go-
dine u Siriji i proZetog manihejsko—asketskim dualizmom, koji je ustrajnom
molitvom Z¥elio postiéi iskustvo BoZje milosti. (Iako je veza izmedu mesalija-
naca i paulicijanaca /armenska dualistitka sljedba iz 8. st./ kao i bogumila ospo-
ravana, siguran je njihov utjecaj na kasniju pojavu njemackog pijetizma /njem.:
poboZan/, protestantskog pokreta 17. i 18. stoljeca koji je teZio za produblje-
njem poboZ¥nosti pojedinaca i obnove Crkve, smatraju¢i reformaciju jo§ nedo-
vrienom.)

Sli¢an utinak imala je i pojava donatizma, heterodoksnog pokreta iz po-
Zetka 4. stoljeéa u sjeveroafritkoj Crkvi, koji je valjanost sakramenata vezao
uz osobnu svetost podjeljivatelja, stvorivii Crkvu "&istih™, poboZnih i svetih,
&iji su Clanovi teZili i bezrazloZnom mudeniStvu.

Povijest Crkve u srednjem vijeku nemoguée je zamisliti bez znaZajni i veli-
kih karizmatskih pokreta. Ovo bismo razdoblje povijesti mogli oznafiti kao
razdoblje prave eksplozije karizmatskog u Crkvi. Sna¥no nabujali religiozni
pokret koji je potekao iz redovniStva (benediktinski samostan Cluny) naskoro
je zahvatio cjelokupni Zivot krS¢anskog Zapada, donoseéi raznolikost novih
oblika redovni§tva i asketskog Zivota u kleru i medu laicima. Velik broj mu¥ka-
raca i Zena zahvadenih religioznim Zarom nasljedovanja Krista nije u tada¥njem
jedinstvenom obliku benediktinskog ranosrednjovjekovnog redovni§tva nalazio
ispunjenje svojih duhovnih teZnji. Zato su odlazili u osamu i Zivjeli kao pusti-
njaci, dok su drugi putovali naokolo Cine¢i pokoru i propovijedajuéi. Njihov
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Zivotni ideal bio je "vita apostolica”, krajnje siromastvo i dobrovoljno odrica-
nje.Tako je sv. Romualdo (1 1027), karizmatik starokr¥¢anskih razmjera, ¥elio
cijeli svijet staviti u jednu jedinu naseobinu pustinjaka. U mo&varnim predije-
lima Ravene i na vrletima Apenina traZio je samocu za molitvu utemeljujuéi
mnoge samostane kao mjefavinu eremitstva i cenobitstva (Camaldoli). Iz nje-
govih samostana proizi§li su kasnije najrevniji borci za crkvenu reformu, kao
npr. Petar Damjanski (1 1072). I na sjevernoj strani Alpa susreéemo putujuée
propovjednike koji kroz Njematku i Francusku pronose ideale "vitae apostoli-
cae”. Tako sv. Bruno Kolnski (t 1101) utemeljuje kartuzijance, koji su preZi-
vijeli kasnije srednji vijek i reformaciju ne otpadajuéi od Crkve, te se o njima
s pravom govori "Cartusia numquam reformata, quia numquam deformata”.
Pojava cistercita, reformirane grane benediktinskog reda, pokazuje da je uvijek
nova teZnja za reformom sastavni dio Crkve u njezinu hodu prema eshatonu.
Zabacujuéi tradicionalni feudalni poredak na samsotanskom podrugju koji ih
je dovodio u opasnost bogacenja, sv. Bernhard iz Clairvauxa (t 1153) pomaZe
novom redu da ostvaruje ideal apostolskog siromastva, samotne molitve i stal-
nog, napornog runog rada.

Reformom je bio zahvaden i svjetovni kler. Kanonicki reformni pokret 11.
i 12. stoljeca zahvatio je &lanove stolnih i zbornih kaptola &iji ¢lanovi Zele
Zivjeti u kanonitkom stale?u (“ordo canonicus™) po uzoru na redovnicki staleX
(Tordo monasticus™). Pred ofima je svima lebdio ideal “"vitae communis” po
uzoru na apostole. Kanonicima, doduse, nije bilo zabranjeno da imaju privatni
posjed, kao 3to je to bilo zabranjeno redovnicima, ali i jedni i drugi prakticirali
su zajednicki Zivot, koji je traZio odrZavanje reda i posluinost prema crkvenom
vodstvu. Grgurovska reforma zahvatila je stolne i zborne kaptole zahtijevajuéi
od njih da se odreknu privatnog posjeda i da Zive po ustaljenoj reguli. Oni koji
su se tom zahtjevu pokorili nazvani su "regularni kanonici” ili “regularna kor-
ska gospoda™ (mjem. Chorherren), a ostali su nazvani “svjetovni kanonici”.
Najveéa i najznamenitija zajednica "regularnih kanonika” bio je red premons-
trata, koje je utemeljio prepost jednog zbornog kaptola na donjoj Rajni, Nor-
bert von Xanten (1 1134). Ime im potjefe od samostana Prémontré kod Laona
utemeljenog 1120, gdje su kanonici Ziveéi po reguli sv. Augustina svojom zada-
éom smatrali brigu oko posveéenja klera, dufobriZniStvo i pu¢ko propovijeda-
nje. Kasnije su pali kao Zrtva jozefinizma.

Nova svijest kr§¢anske zajednice Zapada koju je probudila grgurovska re-
forma urodila je najneobinijom pojavom jednog duhovnog pokreta u srednjem
vijeku poznatog pod imenom viteski red. Tri velika viteSka reda (ivanovci,
templari i njemacki red) zahvaljuju svoj psotanak neposrednom iskustvu kri-
¥ara u Palestini. U svoje regule preuzeli su iz tri redovnitka zavjeta jo§ i ob-
vezu da ¢ée sluZiti bolesnim hodo&asnicima i Stititi sveta mjesta protiv nevjerni-
ka. Iako se oko cjelovitog znaZenja kriZarskog pokreta jo¥ uvijek vode sporne
rasprave, ipak se ne mogu osporiti tragovi poboZnosti koje su kriZari iza sebe
ostavili pridonose¢i da se i u njihovim domovinama shvati vrijednost nasljedo-
vanja Krista u siroma$tvu i skruSenosti. Ranosrednjovjekovno religiozno doZiv-
ljavanje u zajednici sada je bilo zamijenjeno osobnom poboZno¥éu, a Sveto
pismo ¢e se odsad &itati novim olima. Probudio se naime pokret siroma$tva.
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Pod dojmom kriZarskih vojni dosada$nja redovnitka reforma 10. i 11. sto-
ljeéa, koja se borila za povratak k apostolskom siromastvu Pracrkve, razvila se
u pravi pucki pokret koji je zahvatio cijeli zapadni svijet. U Zelji da nasljeduju
Krista, ljudi su se poleli zanimati za evandelje. Redovnici i kler dali su se na
&itanje Biblije. Medutim usporedivane siroma3nog Isusova Zivota s postojeéim
prilikama dovodi i do neprijateljstva prema institucionalnoj Crkvi. U Crkvi se
probudio laik, koji je Zelio o religioznim pitanjima donositi svoj vlastiti sud. U
procvalim gradovima niklo je samosvjesno gradanstvo koje se otima duhovnom
vodstvu Crkve. Postavljalo se pitanje: MoZe li Crkva ovladati tim pokretom ili
¢e se on usmjeriti protiv nje?

Nizozemski reformator Tanchelm (Tanchelinus) (+ 1115) u svom spiritua-
listickom Zaru nastupa protiv bilo kakvog crkvenog posjeda, zabacujuéi cr-
kvenu organizaciju i sakramente Crkve. Veé spomenuti Norbert von Xanten
uspjesno se suprotstavlja njegovim sljedbenicima u okolici Antwerpena. Radi-
kalni talijanski pokornitki propovjednik Arnold iz Brescie zagovara siroma3nu
Crkvu bez posjeda i Zestoko se obara na papinstvo. Sljedbenici bogatog lyon-
skog trgovca Petra Waldesa (1 1217), nazvani "pauperes Christi” ili “lyonski
siromasi”, propovijedaju pokoru i siromadtvo traZe¢i od pape da smiju propo-
vijedati o pitanjima vjere. Papa Aleksandar III. dopustio im je propovijedati
pokoru, ali ne i navje¥¢ivanje vjere. Zbog toga 3to se nisu drZali postavljenog
im uvjeta, papa Lucije III. zabranio im je propovijedanje i osudio &itav pokret
koji je veé poprimio ekstremistilke oblike.?

Cistercitski redovnik Joakim iz Fiore (T 1202), ovjek neosporne svetosti,
razvio je u to vrijeme misao o Crkvi "Duha Svetoga™ (Ecclesia spiritualis) koja
¢e zamijeniti postojeéu Crkvu. Tu ée ideju franjevaCki spiritualci u 13. i 14.
stoljeéu raSiriti $irom svijeta. Ta misao povezana s apokaliptitkim i&ekiva-
njima oblikovat e novu subjektivnu poboZnost koja ée svoje religiozno zado-
voljstvo traiti izvan institucionalne Crkve. Joakim iz Fiore u svojim je spisima
razvio ideju o kraljevstvu Duha Svetoga. Prema njemu valja razlikovati tri
razdoblja povijesti: Stari zavjet kao razdoblje Boga Oca, Novi zavjet kao raz-
doblje Boga Sina. Oba ova razdoblja obiljeZena su nazo&no¥¢u zakona i insti-
tucija. Na kraju slijedi novo razdoblje (oko 1260 godine): razdoblje Duha Sve-
toga, koje sa sobom nosi moguénost i zatjev da se Zivi evandeoskim Zivotom.
Upravo u to vrijeme nastaju veliki prosjacki redovi koji kao da su potvrdivali
tezu Joakima iz Fiore o dolasku razdoblja Duha Svetoga. Franjevac i odusev-
lieni Joakimov pristalica, Gerardo da Borgo San Donnino, navjel¢uje da je
treée razdoblje povijesti fovjeCanstva nastupilo s pojavom Franje Asiskoga,
"andela Jestog petata”, o kojem govori Apokalipsa (Otk 6, 12-17). Teologija
Joakima iz Fiore nije utjecala na dominikance, koji su se na temelju svoje
teolo¥ke kulture inade borili protiv fantastinih apokaliptikih prorostava, ali
su zato mnogi franjevci potpali pod utjecaj joakimizma zahtijevajuéi apsolutno
siromastvo i Crkvu distih. U ovom apokalipti¢kom pokretu koji je osudivao
novi Babilon (Rimska Crkva) isticali su se "apostolska braca” (fratelli aposto-

* O problemu propovijedanja laika u Crkvi vidi: N. BRANDMULLER, Wirtver-
kilndigung und Weite: Forum Katholischer Theologie 2 (1987) 101-118.
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lici) Gerharda Segarellia iz Parme (t 1300), zatim “begardi” i "begine” u Belgiji
i Nizozemskoj, laici i laikinje bez redovnickih zavjeta koji su se predavali mo-
litvi i ru¥nom radu, njezi bolesnika i religioznoj pouci. U okolici Milana okupili
su se u sli¢ne religiozne zajednice i tkalci nazvani humilijat. Ali kad su se i
medu njima pojavile radikalne teZnje, uspio ih je papa Inocent III. 1201. staviti
pod kontrolu crkvenog vodstva. Humilijate i begine neki smatraju prethodni-
cima treéeredaca. Ovdje treba spomenuti i flagelante (flagellarii, disciplinati,
cruciferi), karizmatski pokret pokore koji je kao poseban oblik javne pokore
prakticirao samobitevanje. Njihov prvi javni nastup zabilje¥en je 1260. u Peru-
gi, a svoj korijen vuku iz apokalipti¢kih prorotanstava Joakima iz Fiore, koji
je upravo 1260. odredio kao pocetak treceg razdoblja Covjetanstva. Kasnije se
taj pokret radikalizirao i postao neprijateljski raspoloZen prema institucional-
noj Crkvi.

Ovakvo karizmatsko oduSevljenje nije moglo mimoiéi ni Papinsku kuriju.
Nakon smrti pape Nikole IV ( 1292), nekadasnjeg franjevca Jeronima Askol-
skog, provincijala franjevaca u Hrvatskoj i gvardijana zadarskog samostana,
koji je za sluZbu inkvizitora u Bosni medu bosanskim krstijanima odredio fra-
njevce, kardinali se nateXu pune dvije godine koga bi izabrali za papu. Odluka
je pala na Petra, eremitu s brda Morrone, koji je uzeo ime Celestin V. Ogito
je ovaj izbor izraZavao Zelju tadadnjeg vremena da se na papinsku stolicu popne
"evandeoski papa” koji bi bio najprikladniji za ono “evandeosko vrijeme”. Ali
smatrajudi se nedoraslim obvezama i vremenu, Petar Angeleri se veé nakon 5
mjeseci zahvalio na papinstvu.

Za razliku od spomenutih pokreta koji su imali kr¥¢anski temelj, pataren-
ski pokret (katari) tog razdoblja izrastao je iz nekr8¢anskog, manihejsko—duali-
stitkog korijena. Propovijedao je askezu te bogatoj i gre$noj Katoli¢koj Crkvi
suprotstavio siroma$nu Crkvu koja odbacuje svaki posjed. Propovijedajuéi svoj
vlastiti nekr¥¢ansko—dualisti®ki prezir svijeta, oni su priprostom puku uspjeli
nametnuti svoje ideale kao idealnu sliku kr¥¢anske askeze. Predstavljajuéi se
kao idealni kr¥¢ani koji provode uzoran asketski Zivot, nazivali su Katoli¢ku
Crkvu Sotoninom sinagogom,

Odgovor od strane Crkve brzo je stigao u obliku pojave prosjatkih redova
franjevaca i dominikanaca, koji su demonstrativno pokazali da se i unutar
struktura Katolitke Crkve moZe Zivjeti vjerodostojno apostolsko siromastvo.
Genijalni asiski siromah Franjo to je najbolje pokazao. On je upravo odusev-
ljeno ljubio konkretnu Crkvu najponiznije se podvrgavajuéi njezinoj duhovnoj
vlasti. Sv. Franjo AsiSki i sv. Dominik pokazali su izlaz iz te¥ke dvoumice u
kojoj se nalazila Crkva i drultvo tog vremena. Slijede¢i ideal siromastva u
savi$enom nasljedovanju Krista, oni nisu bjesomu&no napadali bogatstvo dru-
gih, niti su ovozemaljska dobra smatrali zlim, u sebi, ve¢ su tvrdili kako se u
isti mah moZe odricati i posjedovati, po rijetima apostola Pavla: "Cini se da
smo Zalosni, a zapravo smo uvijek veseli; &ni se da smo siromasi, a zapravo
smo oni koji mnoge obogacuju; &ini se kao da smo ljudi bez i¥ega, a zapravo
smo oni koji posjedujemo sve” (2 Kor 6, 10).

Bezuvijetni ideal siromastva prihvatila su jo¥ dva reda: augustinci-pustinjaci
(eremiti}, crkveno potvrdeni 1256, i karmeli¢ani, koji su se 1228. preselili iz
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Palestine u Evropu. Reformirani 1247. kao prosjacki red njima se 1452. pri-
kljuéila i Zenska grana karmeli¢anki.

Da poziv za reformom Crkve i novim razdobljem &ovjetanstva o kojem je
sanjao Joakim iz Fiore nije trebao biti neprijateljski raspoloZen prema Crkvi i
da se prema tome karizmatska gibanja mogu kretati usporedo s institucional-
nodéu Crkve, pokazala je i "devotio moderna”, karizmatsko gibanje koje je
zapoteo Nizozemac Gerhard Groote (1 1384), a koje je ostalo potpuno vjerno
Crkvi. Pokret je teZio prema narotitoj unutradnjoj poboZnosti koja svoju hranu
nije crpila toliko iz crkvenog bogosluZja ili sakramenata, ve¢ viSe iz tihog pro-
matranja Kristove muke i duha Govora na gori. Poznato djelo Nasljeduj Krista
Tome Kempenca (1 1417) poteklo je iz kruga Grooteovih u¥enika ili tzv.
”Braée zajednitkog Zivota”, koji su te¥iSte svojega duhovnog %ivota stavljali na
osobno titanje Biblije. Sakramenti i misa ne doZivljavaju se vi§e kao sakramen-
talno posada3njenje Zrtve na krizu, ve¢ samo kao prigoda za osobnu poboZnu
vjezbu. Umanjujuci tako vrijednost Crkve i sakramentalnog Zivota u redu spa-
senja devotio moderna je i ne sluteéi pripremila put Lutherovu spiritualizmu.

Najrazli&itiji slutajevi u povijesti Crkve, kao npr. John Wicklif (t 1384),
Jan Hus (1 1415) i husitski pokreti kale¥njaka i taboriana, Jeronim Savonarola
(t 1498) (kao i Ivana ArSka 1 1431) vife spadaju u heterodoksni karizmatizam
s vife ili manje nagla¥enim reformno-politickim tendencijama, te zato nisu
predmet naSeg razmatranja.

Isto tako ne raspravljamo o mistici i mistiénom doZivljavanju kao nepo-
srednom iskustvu boZanske i transcendentalne stvarnosti koje nadilazi obi¢nu
svijest i razumsku spoznaju, iako su neke osobe spomenute u tijeku naleg
izlaganja bile i pravi misti¢ari.

MoZda bismo u novovjeke karizmatske pokrete mogli ubrojiti jansenizma
i kvijetizam, iako oni spadaju u heterodoksna i heterodoktrinalna karizmatska
strujanja. Jansenizam se pojavio kao nastavak protestantsko-katolitkog sukoba
oko interpretacije milosti, zapoZet u 16. stoljeéu, a pokazuje koliko se kalvini-
stitko poimanje uvuklo u katolitku teologiju i poboZnost. Istiuéi potpunu po-
kvarenost ljudske naravi koja nakon izvornog grijeha voljno nije kadra birati
izmedu dobra i zla, jer je potpuno pasivna, fovjek se utjecaju prave milosti
uopée ne moZe ne pokoriti. Bila bi to, navodno, prava nauka sv. Augustina,
koju je iskvarila srednjovjekovna skolastika, jer je previSe naglafavala &ovje-
kovu moralnu snagu. U praksi su jansenisti zastupali miSljenje da laki grijesi
nisu materija za ispovijedanje, a za smrtne se uz odrjeenje traZi i savr¥eno
pokajanje. Za primanje priesti traZi se velika duhovna savrSenost, inade po-
stoji opasnost od svetogrda. Da se ta opasnost izbjegne, bolje je feznuti za
pri¢e$éu, nego se pridei¢ivati. Osudivali su rasko$ u crkvama i u privatnom
¥ivotu, bili su neprijatelji poboZnih predmeta i nekih poboZnosti (krunica, $ka-
pular, duhovne vjeZbe, misije). Zbog utjecaja kalvinistitkog rigorizma, janseni-
stitki duovni Zivot bio je hladan i bez topline. Prihvacajuéi te ideje, soliteri ili
pustinjaci, skupine poboZnih i u&enih ljudi iz najutjecajnijih francuskih obitelji
povukli su se u samocu i u samsotanu Port-Royal des Champes kraj Versaillesa
provodili Zivot u molitvi, razmatranju bave¢i se znano¥¢u i odgojem. Ova du-
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hovna elita tada¥nje Francuske napadala je Cesto pri¢eiivanje, toboZnji isuso-
vacki laksizam na moralnom podrudju i traZila strogost pokore prvih kri¢anskih
vjekova. Papa Inocent X. osudio je jansenizam 1653, ali je spor bio nastavljen
i tek na poletku 18. stoljeca okondan rufenjem cistercitskog samostana Port-
Royala. Redovnice koje su se pokorile crkvenoj vlasti reformirao je sv. Franjo
Sale¥ki. Brojni jansenisti nalli su svoje utofiste u Nizozemskoj osnovavsi 1723.
svoju posebnu jansenistitku Crkvu sa sjedidtem u Utrechtu kojoj su se potkraj
19. stoljeca pribliZili njemaZki starokatolici.

U Spanjolskoj se jos u 16. stoljeéu pojavio svojevrsni misticizam, njegujuéi
posebnu poboZnost, pri Eemu se cijenila poboZnost iluminata ili "alumbrado-
sa”, koji su se ponosili posebnim prosvjetljenjem nastalim na temelju svoje
misti¢ne povezanosti s Bogom. Duhovna crkvena vlast i ovdje je zauzela svoje
gledidte boreéi se protiv raznih krivih mistika. Spanjolski sveéenik Miguel de
Molinos izloZio je u svojem djelu Duhovno vodstvo (1675) ideal "¢iste nezain-
teresirane ljubavi” zastupajuéi potpunu otvorenost dufe prema Bogu do te
mjere da ona iskljuduje i samu Zelju za blaZenstvom i uopée svaku aktivnost i
Zelju od strane vjernika. Tvrdio je da dufa u takvom stanju nihilacije ne moZe
uopée sagrijesiti, iako se moZda izvana &ini da krSi crkvene naredbe. To du-
hovno poniranje u samoga sebe vodi k potpunom duSevnom miru.

Takvo stanje kontemplacije nazvano je kvijetizam (lat. quietus, miran).
Kvijetizam je u Francuskoj naiao na plodno tlo izazvavsi sukob dvojice bisku-
pa: Bossueta, koji je bio protivnik kvijetizma, i Fenelona, koji je zaiti¢ivao
kvijetiste. Papa Inocent XI. osudio je Fenclonove propozicije kao "scandalosae
ac temerariae”. Ovaj se bez prigovora pokorio i tako je polemika prestala.
Kvijetizam je pokazao kako je podrudje mistiénoga vrlo sklisko, a potedkoce
se redovito javljaju kada mjerodavna duhovna vlast Zeli ovakve i sli¢ne pokrete
svrstati u pretince svojih struktura podvrgavajuéi ih svojem doktrinalnom sudu.

Medu karizmatska gibanja mogli bismo ubrojiti i pokrete nastale na teme-
lju raznih privatnih objava, vizija i ukazanja, kao i fenomen hodo&aséenja. Tom
podrudju pripadaju veliki mistici (sv. Terezija Avilska, sv. Ivan od KriZa) i
sveci najrazlititijih profila, kao i znacajni i utjecajni propovjednici u povijesti
Crkve. U ovo nale vrijeme pojava raznih karizmatskih skupina i grupa, nasta-
lih uglavnom pod utjecajem protestantskog pentekostalnog pokreta, zasluZuje
posebnu obradu. Dakako da je u tom smislu nezaobilazna tema i pitanje hete-
rodoksnih karizmatskih kr¥éanskih pokreta izvan Katolitke Crkve, a koji su,
prema II. vatikanskom saboru, s Kristovom Crkvom “coniuncti™ i posjeduju
"nutarnje darove Duha Svetoga”.*

Nazalost, povijest karizmatske teologije jod ne postoji, jer je ta teologija
ostala jo¥ relativno nerazvijena ili je, §tovife, &ak u povojima. U srednjem
vijeku reZeno je nefto o karizmama kao teologiji “"gratiae gratis datae” i o
teologiji proro3tva.®

Pisano je ne¥to i o temi “razlikovanja duhova™ Ivan Gerson (1429), Euse-
bius Amort (+ 1775) i Giovanni B. Scaramelli (1 1752), ali su djela koja obra-

* Lumen gentium 14, 15.

3 Unitatis redintegratio 3.

¢ Summa theologia 2, 1I, qu. 171-178.

7 I. GERSON, De mystica theologia, ed. A. Combes, Lugano, 1958.
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duju mistiku prevife individualistitka bez potrebne sinteze. Mo¥da je jo¥ uvijek
nedostiZzno djelo Ignacija Loyole, koji je razvio logiku egzistencijalne spoznaje
karizmatskih BoZjih poticaja u &ovjeku.

ZAKLIUCAK

Odnos izmedu institucionalnog i karizmatskog u povijesti Crkve vrlo je
uzbudljiv, pun napetosti i eksplozivnih naboja. Pobjeda duhovne vlasti nad
karizmatskim darovima i pojavama nikada nije bila tako potpuna da bi darove
Duha posve uSutkala ili ugusila. Tijekom povijesti Crkve karizmatitno se u
Crkvi otitovalo na najrazli¢itijim podrudjima i pobralo ne samo iskrene aplauze
voditelja Crkve ve¢ je izazvalo i veliku brigu za njihov daljnji duhovni rast i
utjecaj. Spomenimo samo razne vrste muskih i Zenskih redova, askezu, djevi-
¢anstvo, mulenidtvo, siromat¥vo, mistiku, socijalne kreposti kao i teolosku
znanost, §to su sve pojavni oblici karizmatitkog u Crkvi, a ¥emu je institucio-
nalna Crkva od samog po&etka pridavala veliko zna&enje i posveéivala posebnu
brigu. Napokon, duhovna se vlast u Crkvi ne moZe niti zamisliti bez karizmi.
Izri¢aji Svetog pisma o sveopéem svecéeniStvu (Otk 1, 6; 5, 9sl) i izabranju svih
u Crkvi za kraljevsko sveéeniStvo i sveti puk BoZji (1 Pt 2, 9; Lumen gentium
11), kao i novozavjetno poimanje Crkve kao eshatoloSke zajednice veé zapode-
tog razdoblja spasenja (usp. Lumen gentium 48) zahtijevaju u ovo naSe vrijeme
da se dosljednije i otvorenije nego prije cijeni i njeguje karizmatsko na svim
podrudjima crkvenog Zivota. Naravno da je crkvena duhovna vlast mjerodavna
da vrednuje karizme i o njima donosi konatnu odluku. S druge strane mora
se i duhovna crkvena vlast dati korigirati i ozbiljno razmotriti prigovore upu-
éene od strane karizmatskog elementa u Crkvi i ne ustrajati u institucionalizi-
ranoj ukofenosti, osim ako bi to pogadalo ili stavljalo u pitanje doktrinalne
postavke Crkve. Kao svjedofanstvo Duha karizme u Crkvi zajedno sa sakra-
mentima predstavljaju Zivi organizam Crkve u njezinoj mnogostrukosti. Ma-
njak karizmi ili njihovo suzbijanje u Crkvi &ni Crkvu nevjerodostojnom u
ovom svijetu, vodi k jednostranosti i sprefava svaku dinamiku.

Drugi vatikanski sabor posveéuje u Konstituciji o Crkvi (Lumen gentium)
karizmatskom i pneumatskom elementu u Crkvi posebnu pozornost (usp. Lu-
men gentium 12, 4, 34sl, 40sl). Ova nova valorizacija karizmatskog €ini se da
je na neki nadin plod enciklike Mystici corporis (AAS 35 /19437 200sl; D 2288),
ali koja je pod pojmom karizmatskog jo¥ uvijek shvaéala "¢udesne darove”
kao iznimnu i rubnu pojavu u Crkvi. Drugi vatikanski sabor je medutim pri-
znao djelovanje Duha i izvan vidljivih granica Katoli¢ke Crkve (Unitatis redin-
tegratio 3; Lumen gentium 15), smatrajuéi i samo ekumensko gibanje u dana-
$njem svijetu kao izri¢aj karizmatskog u Crkvi (Unitatis redintegratio 1, 2, 4).
Samo Duh Sveti moZe Crkvi osigurati njezinu mnogostrukost i jedinstvo. Zato
karizma upravljanja u Crkvi, iako mora provjeravati i odobravati karizme, ipak
nikada ne smije "Duha gasiti”. Povijest Crkve pokazuje i dokazuje da je u
slu¢ajevima gdje se duhovna vlast htjela probiti i nametnuti kao samo ljudska
kategorija, bez ljubavi, neizbjeZno dolazilo do napetosti, sukoba, razmimoila-
Zenja i raskida. Pritom se najfe3¢e zaboravljalo na prastaru istinu Pracrkve da
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je duhovna vlast u prvom redu diakonia, sluZenje, sluZenje nekomu, a ne sluZiti
se s nekim, slu¥iti drugima sa svom ponizno$éu i ako ustreba "u suzama” i
"ku¥njama” (Dj 20, 19). Jer Sin Covjedji nije dofao da mu sluZe, nego da on
sluZi i da dadne svoj Zivot za druge (Mk 10, 45sl) i “Ja sam posred vas kao
onaj koji posluZuje™ (Lk 22, 27), Kristove su rijedi.

Medutim valja naglasiti da prava ljubav ukljuuje obostranost, da potile
na uzvralanje, a sve zajedno je uzajamno robovanje (suZanjstvo, Gal 5, 13). 1
samo se tom ljubavlju Crkva gradi (1 Kor 8, 1; Ef 4. 16). Ako ljubavi nema,
Crkva se razgraduje. Zato u Crkvi ljubavi nikada dosta! Njome se mora voditi
i duhovna vlast do iscrpljivosti. Najvi§i zakon u Crkvi koji vaZi za sve &lanove
Crkve jesu Kristove rijei: "Po ovome ¢e svi znati da ste moji uenici: ako
budete imali ljubavi jedni za druge” (Iv 13, 35), a taj zakon ljubavi obvezuje
ne samo najneznatnijeg &lana Crkve veé i najviSu duhovnu vlast koja je po-
zvana da manje vlada i upravlja, a vie da sluZi i ljubi. Bude li se to u Bo¥joj
Crkvi sve vide ostvarivalo, sukoba izmedu duhovne vlasti i duhovnih pokreta
i nadahnutih pojedinaca i grupa bit ¢e sve manje.
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