OSJECAJ ZA CUDO I CUDESNO
KAO SASTAVNI DIO STOVANJA SVETACA
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Ako govorimo o &tovanju svetaca, onda nam se govor o ¢udu i
¢udesnom namece kao nesto $to je vrlo usko povezano s pojmom ili s
likom svetosti i sveca. Ne misli se tu samo izvanredna pojava sveca
koja moZe u oblikovanju, nadinu Zivota, biti toliko razli¢ita i toliko
nadvisivati Zivot obi¢nog smrtnika da izaziva spontano ¢udenje u suvre-
menika ili itatelja svetackih vifq. Izvanredan nacin ponaSanja i ¢u-
desna djela navode se s posebnom namjerom u opisima Zivota svetaca,
njihovih djela i zagovora nakon ovozemaljske smrti. Cudo se kanonski
zahtijeva kao redoviti uvjet za proglasenje nekog BoZjeg miljenika bla-
Zenim ili svetim.

Sve je to prili¢éno razumljivo. Cudo uvijek ukazuje na transcenden-
ciju, tj. sile koje nadilaze redovite snage ¢ovjeka, ukazuju na djelovanje
i pristanak nekoga koji je ja¢i od svega ovostranoga, te napokon svje-
doce o blizini takvoga ¢ovjeka tim silama. Zato ¢udo pripada nekako u
specifi¢nu dimenziju svetosti te u Stovanju svetaca, koje se upravo
odnosi na tu dimenziju, zauzima svoje duzno mjesto. Stovanje sveca
ukljuc¢uje na svoj nacin i propagandu oko Stovanja te je zato vrlo esto
naglafavanje izvanrednih dogadaja ili ¢udesa prisutno u iznoSenju ve-
li¢ine zagovorne snage sveca, tako da se ¢udom ili ¢udesnim dogada-
jima koji se pripisuju svecu gotovo mjeri — barem od oka — i njegov
transcendentni, nadnaravni kalibar. U tom smislu govor o ¢udu nije
nesto specificno krséansko. Poznaju ga i sve druge religije 1 prisutno
je u propagandi pojedinih boZanstava antiknih religija. Govori se o ¢u-
desima koja su se dogadala na posebno svetim mjestima, centrima ho-
docasc¢a. Poznato je da su ih nekad svedenici i navla$ »proizvodili« da
bi propagirali bozanstvo svojega hrama i privukli Stovatelje Sto su
dolazili upravo da bi primili milosti u svojim te$ko¢ama, koje se inade
ne mogu rijesiti ili koje nisu mogli rijediti svojim silama.

No kriéanski Bog nije samo neki bog iza oblaka koji, na neki
na¢in i sdm unutar svijeta, svojom izvanrednom moéi u stanovitim
slufajevima pomaZe cCovjeku koji mu se obraca kad mu ustreba.
Kricanski Bog posjeduje, obzirom na ¢ovjeka, svoj spasiteljski plan i
to prije no §to ga je itko zamolio za neko posebno usli$anje. Tako i
¢udo, koje igra stanovitu ulogu u tom spasiteljskom planu, nije samo
neki proizvoljni ili hiroviti proboj sa strane transcendencije u redoviti
tok prirode, u svojoj posebnosti posve osamljen, nego se ¢udo posve
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uklapa u spasiteljski bozanski plan te sluzi objavi i ostvarenju toga
plana. Cudo je tu, dakle, podredeno nekom objektivnom redu koji stoji
prije i nezavisno od svakog ljudskog htijenja ili izrazene potrebe. Zato
nije dosta gledati u ¢udu samo cistu ¢injenicu za¢udujudega, neka vrata
koja vode iz jednoli¢nosti i svakidasnje dosade, iz beznada ovostranoga
u neke nove prostore, te ¢ovjeku na svoj nacin obedavaju moc ili stvari
koje u Zivotu nije mogao posti¢i, sluze¢i mu kao neka vrsta nadna-
ravne lutrije, gdje iznenada postoje $anse da se promijeni ono $to se po
naravnom toku stvari i iz postojeéih prilika mozda nikako ne bi moglo
o¢ekivati. Cudo je u prvom redu znak koji kao praeambulum fidei
upucuje ne samo posve opcenito na transcendenciju, nego prije svega
na odredeni objektivni sadrzaj, na modus transcendencije koja se
objavljuje te ¢udom potkrepljuje svoju onostranu dimenziju.

U tom se smislu ¢udo moZe ispravno shvatiti samo u smjeru
Bozjeg spasiteljskog plana i na razini toga plana. Pogotovo se cudesa
svetaca ili cudesni dogadaji koji se pripisuju zagovorima svetaca ne
mogu tumaciti u suprotnosti ili bez veze s Bozjim spasiteljskim planom
i njegovim sadrZajem. BoZja je objava u svojim bitnim crtama vec
dana u Isusu Kristu i utjelovila se u Zivotu Crkve; ona — barem prema
naucavanju Crkve — zavrSava smrcéu posljednjeg apostola. Nije prema
tome moguce da bi ¢udo danas bilo vrelo neke nove objave ili bitnih
nadopuna, pogotovo ne znak necesa 3to bi bilo u suprotnosti s objavom.
Samo ¢udo ne pridonosi nista sadrzajno samoj objavi te, prema tomu,
i nije vrelo viere {ako se misli sadrzaj). Zato eventualna ¢udesa svetaca
ili Bogu milih ljudi, koja se iznose, ne znace automatski odobrenje sve-
ga §to se svecima ili ¢ovjeku, koji je u danoj situaciji povezan s ¢udom,
pripisuje. Tako se videnja popracena ¢udom moraju nezavisno od ¢uda
ispitati jesu li sadrzajno u skladu s objavom. Nije, naime, iskljuceno da
se u videnjima nadu primjese koje ne trebaju biti onostranog porijekla.
Crkveno ¢e uliteljstvo prosuditi — i to bez obzira na ¢udo i ¢udesno
— je li sadrzaj videnja kad je rije¢ o autenti¢nosti dogadaja u skladu
s crkvenom naukom koja je predana tamo od apostola. Tek ukljudi-
vanje ¢uda u sklad i temeljnu vezu s cjelinom objave, njegovo usmje-
renje na uskrsnude Isusovo i eshatolosku ulogu koju predznacuju i
iz koje crpe svu svoju krepost izrazavajudi je znakovito, ¢ine iz cuda
BozZje svjedoenje.

Cudo zato zahtijeva transcendentalnu vjeru, tj. temeljnu otvorenost
prema transcendenciji i njezinu sadrZaju te, prema tome, trazi uho
koje je spremno da ¢uje i da Covjek, bez obzira na svoje olake tezinje
ili nepromisljena iS¢ekivanja, bude posvema usmjeren na objektivni
sadrZaj stvarne objave. Takva otvorenost ne moZe dakle biti izraz neke
opce Zelje za senzacijom, za neim posebnim, toliko da se probije mo-
notonija svagdasnjeg Zivota ili, $to viSe, da ¢ovjek propagiranjem i
pricanjem cudesnih dogadaja, svojim eventualnim ude$em u takvim
dogadajima, samoga sebe na neki nadin istakne izmedu obi¢nih smrt-
nika kad mu je mozda bilo uskraceno da se na kakav drugi, trijezniji
nacin istakne i dobije na vaZnosti. Karakteristi¢no je za pravi stav vjere
da mora i moZe izrasti samo na temeljnom predanju u BoZju volju,
na posvemasnoj c¢isto¢i nakana, na fundamentalnoj cjelovitoj poniz-
nosti. Svaka sklonost prema iracionalnom u svijetu, prema fantastic-

54



nom, promasiti ¢e pravi smisao i shvacdanje ¢uda te napokon i samu
poruku koju ima posvjedociti ¢udesan dogadaj. Treba se samo pod-
sjetiti $to je sam Gospodin odgovarao Zidovima kad su od njega traZili
¢udo i kako su mnogi, kao pri ¢udesnom umnazanju kruha, trazili ne$to
drugo a ne kraljevstvo nebesko.

Tako ce se uloga Cuda i ¢udesnoga u Zivotima svetaca ili njihovu
§tovanju i u nastojanjima i Zivotu njihovih $tovatelja modi zacrtati tek
iz ispravno, tj. po Bozjem naumu shvacene objave u Kristu Gospodinu.
Sve isticanje ¢uda ili cudesnoga postaje sumnjivo ako polazi iz drugih,
posve ljudskih motiva, mozda jednostavnog glupog isticanja »vlastitog«
sveca, nastojanja da se preko cudesnih dogadaja istakne neka nacio-
nalna ili grupna veli¢ina koja se pred Bogom time upravo sama negira
i obezvreduje. Cudo dovodi do vjere i upucuje na objektivnu objavu
a ne konstituira njezin sadrzaj, tako da bismo se mogli zausiaviti na
samom ¢udu ili ¢udesnu dogadaju kao takvomu. Pogotovo je isprazno
ako se ¢udo ili ¢udesan dogadaj uvlace u igru svakida$njih malih ljud-
skih ambicija. Tu se doista moZe primijetiti Gospodinova rije¢: »Primili
su placu svojue.

Kao i inace u vjerskom Zzivotu najveca opasnost u shvacanju ¢uda
dolazi odatle 5to je kriéanska metanoja bila preplitka, tako da se reli-
giozni sadrzaji i stremljenja nerijetko stavljaju samo u okvire naravne
motivacije te se, pod prividom i uz upotrebu religioznih motiva i reli-
giozne terminologije, ipak nesvjesno prosljeduju samo naravni ciljevi.
Vjera je nesto vrlo jednostavno, ali trazi, naprotiv, vrlo duboku pro-
mjenu u ¢ovjeku: valja doista poceti »drukcije misliti«. U svakidas$njem
Zivotu, naprotiv, vjera se prima veé¢inom prihvacanjem obicaja okoline,
cesto vrlo nerazgovjetno bez nekog dubljeg sisternatskog razmisljanja,
desto takoder bez nekog osobnog odnosa, retorski ili sentimentalno.
Upravo ova danasnja kriza Crkve i bezbrojne diskusije znaenja vjere
za danasnjeg covjeka i njegove religiozne dimenzije ukazuju na vrlo
veliku konfuziju oko bitnih elemenata vjerovanja. Nije tu rije¢ toliko o
dogmatskim formulama ili njihovom izvornom sadrzaju, nego daleko
vide o preipostavkama i »vratima« vjere, o tlu na koje se ona u ljudskoj
dusi usaduje i o motivima koji je uvjetuju. Nije za vjeru svejedno od
kojih motiva polazi covjek koji tvrdi da vjeruje.

Iz tog nerazgovijetnog i Cesto povrinog i iskrivljenog prihvacanja
krscanske objave dolazi i do raznih zastranjenja i nakaradnih oblika
koji nerijetko ne samo oteZavaju ispravno shvadanje svetoga, te prema
tome i ispravno $tovanje svetaca, nego uz to smetaju i prave neprilike
i onima neupudéenima kao i onima ispravno upudenima. Bududi da je
transcendentno, ba$ zato $to je neSto §to nadilazi naravne snage Covjeka
1 prirode, na svoj nacin neobi¢no i ¢udesno, dolazi lako do krivog za-
kljucka da je rije€ o posvemasnoj identi¢nosti, tj. da recenica: »Sve §to
je transcendentno ¢udesno je« vrijedi i obrnuto: »Sve §to je ¢udno i
¢udesno transcendentno je«. Pri tom se, medutim, ne uvazuje ¢injenica
da je Covjek vrlo ograni¢en i da sve 5to je u njegovu smislu ili iz nje-
gova iskustva ¢udesno, ne mora biti doista znak Bozjega. Inace bi svi
ludaci bili sveci, 5to je o€ita neistina, iako su u starini i u nekim primi-
tivnim religijama stanovite forme umne neobi¢nosti, kao padavica, bile
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smatrane znakom posebne naklonosti bogova i manifestacija onostranih
sila. '

Pred tom sklono&cu, ili nepaznjom u zaklju¢ivanjima, samo jasna
svijest 1 prozivljavanje cjelovite objave i njezina smisla mogu sprijeciti
zablude i zastranjenja. Covjek je, pogotovo u teskim situacijama, koje
su u svojim uzrocima i tokovima nepregledne te u covjeku pojacavaju
egzistencijalni strah, ¢esto sklon bijegu u iracionalno. Hvata se za sve
§to mu na neki nacin obecéaje nadu i sigurnost a to je upravo osjecaj
da iz ovih muka koje ga salijecu postoje neka ¢udesna vrata, neki skra-
¢eni put do mira: glavno je da se javlja ne$to novo i neobi¢no pa da se
povjeruje kako je upravo to $to se na takav nacin pokazuje kadro dati
tokovima povijesti njihov prijadnji miran izgled i staru sigurnost. Po-
znato je kako su se u kaosu rata ili u nesredenim prilikama neposredno
nakon primirja na raznim stranama javljala videnja, prorocéanstva i
razne neobitne dogodovstine, a da nisu mogle potvrditi svoju autentié-
nost u smislu kricanske objave. Valja neprestano imati pred ofima da
je Kristova poruka cjelovita, da je dana u dubokoj poslusnosti prema
Ocevu planu i da je kr§canin dostatno okrijepljen naukom i milo$céu da
svlada svaku takvu smudenu situaciju, tako da mu nije potrebno utje-
cati se u iracionalno. Kriéanstvo, naime, nije is¢ekivanje legija andela,
nego svladavanje Zivotnih tefkoca prihvacdanjem BoZjega plana u KkriZu
i uskrsnucu Gospodina Isusa kojega valja i u tome nasljedovati u smi-
slu vlastitog spasenja i spasenja svih.

Stovanje svetaca ukljucuje i nasljedovanje, pogotovo Sto sama
Crkva svece postavlja kao primjere i uzore kricanskog zivota i krican-
ske kreposti. Kako rijetki imaju priliku da prozive neko vrijeme u Zivoj
gkoli takva uzora, to se vecina u svojim informacijama o Zivotu i dje-
lima sveca mora oslanjati na Zivotopise. Ti Zivotopisi, medutim, pret-
stavljaju poseban problem. Razumljiva je, naime, sklonost takvih pri-
kaza da naglase u zivotu BoZjeg miljenika — upravo u smislu transcen-
dencije — sve ono §to je posebno, §to je neobitno, po mogucnosti
¢udesno te da potcrtaju sve ono u ¢emu su se ti heroji kreposti razli-
kovali od obi¢nih ljudi. Nekadasnja se tehnika tih Zivotopisa — u
koliko nije bila rije¢ o legendi — sastojala od kompilatorskih nasto-
janja, dakako u stilu literarne epohe u kojoj su pisani i ukusa vre-
mena, da se anegdotski saberu ti posebni primjeri i donesu u nekom
kronoloskom okviru, ako autor nije jednostavno prenio u knjigu kar-
toteku iz kongregacije. Udaljenost tih literarnih proizvoda od razdoblja
u kojemu je Zivio svetac pridonosi neminovno, ako se nije upotrijebio
poseban trud, stanovitom nerazumijevanju i ponekad krivom tumade-
nju pojedinih gesti ili i cijelog lika sveca. Na takav se nadin nasljedo-
vanje moZze povesti vise za onim $to je u sveca bilo neobi¢no, ono $to
je, da tako kaZemo, samo virilo iznad prosje¢noga, a da se pri tom za-
nemari cjelina ¢ovjeénosti Bozjega miljenika. Osnovni se motivi pri tom
mogu previdjeti, pa nasljedovanje, umjesto da stvori impresionantnu
ljudsku figuru, proizvodi mozda nastrana i neizjednacena Covjeka. Mo-
#da je jedan od vrlo pouénih primjera ono $to se dogodilo s likom sv.
Alojzija. Njegov je Zzivotopis pisan za vrijeme rokokoa i literarnog
usmjerenja manirizma koje je imalo posebnu teinju da spajanjem
ekstrema i suprotnosti, iznoSenjem nastranoga, proizvede posebno pi-
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kantne efekte. Ovamo pripadaju one razgolidene i rasplakane Magda-
lene i senzualni Kristovi iz slikarstva. Tako je srameZljivost andeoskog
mladi¢a postala literarnim predmetom jedne epohe koja je inace bila
sve drugo nego sramezljiva ili je u srameZljivosti nalazila poseban na-
stran podraZzaj svojoj raspustenosti. Ako se naprotiv Covjek najprije
upozna s vremenom u kojem je Zivio sv. Alojzije i mjestom gdje je
odrastao, onda se slika posvema mijenja. Dobro bi bilo u tu svrhu ¢i-
tati Jakoba Burkharda: Kultura renesanse u Italiji ili po mogucnosti
posjetiti kneZevski dvor u Mantovi, odn. $to je od toga ostalo. Tu se
¢ovjek nade pred jednim vremenom koje nije gotovo niSta vise imalo s
kr¥éanstvom. Rimski i gréki bogovi »bosonogi do vrata« i antikna mi-
tologija vladaju ambijentom i gledaju s freski na mimohod turista.
U svoje vrijeme samo su simboli¢ki odrazavali dvorski Zivot i ideale
moénih i bogatih knezeva i njihovih kurtizana. Alojzije je tu bio samo
covjek koji je vrlo ozbiljno i konsekventno shvatio evandelje i nije mu
bilo do igara i gluposti. On jo$ uvijek spada u velike renesansne figure,
ljude svjesne svoje slobode, nekonformiste, koji su ba$ zato znali $to
de uraditi sa svojom slobodom. Nije, dakle, rije¢ ni o kakvoj srameiZlji-
voj bebici, nego o Covjeku kojega u njegovoj ozbiljnosti i unutarnjoj
samostalnosti kasnija epoha nije mogla ni shvatiti. U vrijeme kad je
pozitivni sadrzaj evandelja toliko ishlapio da su od njega ostali prisutni
samo jo$ neki drustveni tabui, koje salonski junaci bez skrupula krse
i to smatraju odlikom svoje muskosti, morat ce i lik ¢ovjeka, koji je u
evandelju nasao smisao svog Zivota i dao se svom muZevnom Konse-
kventnoscu na taj put, izgledati kao nastrano preuvelic¢avanje tih tabua
iz tko bi znao napokon kakve pikantne osjetljivosti. MoZda nema sveca
kome su povrdni i nehistorijski Zivotopisi uéinili veéu nepravdu.

U nasljedovanju sveca valjalo bi u prvom redu prodrijeti do nje-
gove cjelovite istine. $to se viSe s te strane ulozi truda to de nam biti
blizi. Jednostrana retorika i literatura mogu tu uz nerazumnu motiva-
iciju udéiniti viSe Stete nego koristi. Sigurno je da su sveci ¢udenja
vrijedni, ali je isto tako jasno da svaki ¢udak ne mora biti svetac. Ka-
rakteristicno je u tom smislu da ljudi prave razliku izmedu dobra
¢ovjeka i sveta covjeka, kao da onaj koji se smatra svetim ne bi trebao
biti u prvom redu dobar. Ali dobar ¢ovjek je samo dobar dok se za
sveca traze jo$ neke posebnosti i neki specijaliteti ponasanja. No va-
ljalo bi shvatiti da logos boZanske objave ne razara ljudski logos, nego
ga uzdiZe. Zato i svetost ne moZe biti usmjerena prema predmetu sto
vedeg ljudskog {fudenja, prema izvanrednim ponadanjima i efektima
koji bi u tom bili sami sebi svrha, nego prema cjelovitom ljudskom
liku u smislu ostvarenja BoZjega spasiteljskog plana. Svetac je uvijek
dusevno duboko zdrav covjek, jer je zdravlje termin za harmonian
odnos svih elemenata i funkcija u tijelu te tako primjenjen na sveca
nazna¢uje onu visu harmoni¢nost koja proizlazi iz pravog odnosa cije-
log ¢ovjeka prema transcendenciji, koja ga svojom milo&¢u obuhvada i
iscijeljuje, tj. ¢ini cijelim. I ovdje se vidi da bilo kakvo Stovanje sveca
uzvisivanjem njegovih ¢udesnih djela ili takoder nasljedovanjem ne
mora iz Stovatelja jo$ uvijek uciniti doista sveta ¢ovjeka a zapravo ni
dobra vjernika. Istina je obrnuto: tek ako se ispravno i iscrpno shvatila
poruka evandelja, moci ¢e se ispravno shvatiti i svetacka veli¢ina (koja
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se onda ne treba oslanjati na neobicnosti i senzacionalnosti ponasanja)
i na¢in kako je nasljedovati.

Upravo se tu pokazuje sva vaznost koju moramo posvetiti moti-
vima koji nas navode na Stovanje svetaca ili na propagandu samog Sto-
vanja nekog sveca. Dublji slojevi motivacije cesto su skriveni nama
samima i Covjek mora sebi dobro paziti na prste da se ne uvuku mo-
tivi neke individualne ili grupne sebi¢nosti i ambicije. Pogotovo se
valja kloniti upornih hilijasti¢kih tendencija koje se neprestano jav-
ljaju kroz povijest Crkve, pogotovo u vremenima duhovne zbrke, kakvo
je ovo naSe. Kada svijet kr§¢anima na osnovi njihovih dotadasnjih
shvadanja i iS¢ekivanja postaje sve viSe nerazumljiv i smusen, oéekuju
se odmah posebni zahvati s one strane. Tu je na dnu najprije Zelja da
svijet bude upravo takav kakav bi po njihovoj Zelji trebao biti, jer o¢ito
svoje Zelje poistovjeduju s BoZjom voljom, a s druge strane bi to trebao
uciniti netko drugi s onu stranu, jer oni sami ne posjeduju dosta mod-
nih sredstava da sav svijet stjeraju u red. Kad bi im netko dao na
raspolaganje dvanaest legija andela, sigurno ih se ne bi odrekli. No
takvo hLilijasticko nastojanje i mentalitet otkriva nerazumijevanje os-
novnih krséanskih motiva. Krist je, naime, postupao sasvim drukdcije.
Vidimo da su ga apostoli u tom vrlo te§ko razumjeli. Dakako i mnogi
danasnji krécani.

Ako je svrha ¢udu znak i ako je ovom preljubnickom naraStaju dan
samo znak Jone proroka, onda nemamo pravo ocekivati ¢uda da se po
nasoj volji nebeskim silama ovaj svijet stavi u red. Crkva je namije-
njena ovom svijetu kao znak i svjedolenje o Kristovoj istini i njegovu
milosrdu. Kad bi to ¢udo, tj. znak Crkve doista u svojoj potpunosti
djelovalo, ne bi bilo potrebno da tréimo za Cudesnim dogadajima i
vijestima o njima traZeci zapravo u njihovoj prisutnosti argumenat pro-
tiv svijeta i alibi za naSe loSe motivirano i lose prozivljavano kricanstvo.

Ako nas, naprotiv, $tovanje svetaca i razmatranje o njihovim ¢u-
desnim djelima navede napokon na to da vide razmislimo o nasim mo-
tivima, o nasim djelima i nasim propustima, ne samo onim sitnim koje
u ime opde ljudske grednosti ve¢ sami sebi oprastamo, te se upustimo,
ako Bog da, i u temeljitiju reviziju naih skrivenih nastojanja u smislu
evandelja, onda ce se modi govoriti i o plodonosnom djelovanju Sto-
vanja i nasljedovanja, ojacanju vjere koja se napokon ocituje u djelima
po Bozjoj volji i po BoZjem planu.

58



