Iskustvo vjere u krScanskih
- rajnskih - mistika

Marijan Jurcevié, Rijeka

Autor u ovom clanku analizira iskustvo vjere kod rajnskih
mistika (M. Eckharta, I Taulera) U mistika je iskustvo
najvaznije i najizvornije, zato je njihov govor o vjeri govor o
iskustvu Boga u svojoj dubini. Bog za njih nije negdje po strani,
nego je s njima. Ovi mistici nisu u klasicnom smislu teisti niti
panteisti, nego, govoreéi novijom termino-logijom, pan-en-teisti.
Sve je u Bogu. Ali isto tako oni ne izjednacuju covjeka i Boga,
niti prirodu i Boga. Naglasak im je u dozivljaju ‘radanja’ Boga u
ljudskom srcu.

Svijest i dozivljaj Bozje prisutnosti u covjeku mijenjaju
samog covjeka. Biti s Bogom znaci ne ostati zatvoren u sebe niti
biti za sebe. Oni ostvaruju evandeoski poziv: “Tko sebe ne
izgubi, neée se spasiti.” Zato je odricanje bitno polaziste vjere.
Vjera je otvaranje Bogu i sjedinjenje s njime.

Iskustvena vjera ovih mistika vrlo je dobar temelj za
ekumenizam i medureligijski dijalog.

Kljuéne rijeci: vjera, iskustvo, jedinstvo, pan-en-teizam..

Bez vjere nemogucde je Bogu ugoditi,

jer onaj koji zeli pristupiti Bogu,

mora vjerovati da postoji Bog

i da nagraduje one koji ga traze.
(Heb 11,6)

Vjera, put Bogu...

Zidovska, kr§éanska i muslimanska mistika teisticke su i
pan-en-teisticke mistike, tj. mistike koje razlikuju covjeka i
Boga, i vjeru shvacaju kao put prema ujedinjenju Boga i
covjeka. I Objava pretpostavlja vjeru kao vezu izmedu Boga i
covjeka. Ona je viSe negoli covjekov odgovor Bogu i njegovoj
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rije¢i. Biblija nam daje svjedoke vjere, polazeéi od Abrahama,
“naSeg oca u vjeri”, pa Mojsija, te svih Izraelaca, poglavito
proroka.

Isus Krist trazi vjeru kao uvjet da bi se ne samo dogodila
¢udesa,! nego i za spasenje duse: “Idi, tvoja te je vjera
spasila...” (Lk 7,50). Vjera je nuzna za pristupanje Bogu i
spoznaju Boga. To svjedoci cijela Biblija. Biblija ne svjedo¢i
samo postojanost i nuznost vjere u Izraelu, ona naglaSava i
dvostruku ulogu koju vjera ima u nama.

Prva je da vjerujemo u Boga i priklonimo se njegovoj
rije¢i. Pod tim pogledom vjera izvanredno ispunjava svoju
ulogu puta prema njemu. Ona takoder Covjeka sjedinjuje s
Bogom. “Vjera je zadivljujuée sredstvo... kojim se ide Bogu.”
“Vjera je najblize i najproporcionalnije sredstvo sjedinjenja
duse s Bogom”(sv. Ivan od Kriza).2

Druga je uloga vjere da nam otkrije svoj objekt - Boga
(usp. Mt 14,33 i 16, 16 - Petrova ispovijed). Ilako Bog ostaje
skriven u vjeri, ipak se moze govoriti o “o¢ima vjere” koje ga
vide.

Polaze¢i s jedne ili s druge strane, sa subjektivnog ili
objektivnog gledista, mogué¢ je napredak u vjeri. Sa strane
subjekta, vjera moze napredovati u CistocCi i dubini. Sa strane
objekta, pak, moze biti veca i manja intimnost s Bogom. U oba
slucéaja povjerenje je put k intimnosti s Bogom. Vjera primice i
sjedinjuje covjeka i Boga. A stanje vjere i misticno stanje
stvarno znace isto.

Sveti se Augustin pita: “Ti ga potice§ da trazi radost
hvaleci tebe, jer si nas stvorio za sebe, i nemirno je srce nase
dok se ne smiri u tebi.

Daj mi, Gospodine, da znam i razumijem da li te prije
treba zazivati ili hvaliti, da li prije poznavati ili zazivati. Ali tko

1 Usp. Mt. 8. i 9. poglavlje i 13, 58: “Zbog njihove nevjere tu ne ucini
mnogo ¢cudesa.”

2 s.Jeande la Croix, Montée du Mont Carmel, 11, 2; 11, 19.
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¢ce te zazivati, a da ne zna za te? (...). Daj da te trazim,
Gospodine, zazivajudi te, i da te zazivam vjerujudi u te.”3

Odmah na pocetku ovog razmiS§ljanja mogli bismo reci
kako je stav misticara prema vjeri sljedec¢i: Corde credo, ore
confiteor, vjerovati i potvrdivati vjerovano. Ovakav stav
inspiriran je sv. Pavlom (Rim 10,10): “Vjera srca postize
pravednost, a priznanje usta spasenje.” Znacajno je isto tako
na pocetku upozoriti da mistici razlikuju vjeru i ispovjest
vjere. Vjerovati znaci suosjecati s objavljenom istinom i njoj se
u dubini srca prikloniti. Mistik prevladava pregradu izmedu
pojedinca i Apsolutnog. Moze se re¢i da je vjera mistika
usmjerena iskustvu onoga Sto se vjeruje. Oni viSe poznaju
blazenstvo vjere negoli govor o njoj. Mistik prepoznaje Boga u
samom sebi i svijetu. On je pan-en-teist, sve je u Bogu. Za sv.
Augustina Bozja prisutnost je ziva i uosobljena:

“Kamo su pobjegli kad su bjezali od tvog lica? I gdje ih ti
neceS§ naci? PobjegoSe da ne vide tebe koji vidi§ njih i da
zaslijepljeni nabasaju na tebe - jer ti ne zapustas niSta od
onoga §to si stvorio (...). Ti si bio preda mnom, a ja bijah
daleko otiSao od sebe.”4

Mistikova vjera vrlo teSko podnosi razdvojenost, a od
svojeg Boga moli prosvjetljenje da ga spozna kao onoga koji je
u njegovu srcu i umu. Sveti Hilarije govori o tri bitna uvjeta za
ostvarenje zivotne veze s Bogom. Prvi uvjet je istinska vjera,
drugi razumska ispovijed Boga i tre¢i molitva.

Kada je rijec o mistickoj vjeri, ona je posebno izrazena u
sponzalnih, zarucnickih, mistika kojima je slika i primjer
Pjesma nad pjesmama. Napetost vjere izrazena je vrlo snazno
strofom Male Terezije u manuskriptu iz Sanlucara:

“Razotkrij svoju prisutnost!

Neka me tvoje videnje i tvoj sjaj ubijul!

Bol ljubavi, ti znas§,

Izlijecit se ne moze bez prisutnosti

I lica Ljubljenog” (str. 10a).5

3 A Augustin, Ispovijesti, KS, Zagreb, 1987., str.7. (I,1,1).
Isto, str. 85-86 (neznatno odstupanje od hrvatskog prijevoda).
5 Ch.A. Bernard, Le Dieu des mystiques, Cerf, Paris, 1994., str. 584.
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DuSa prihvacda ¢ak i smrt, samo da se premosti
odvojenost. Henrik Suso piSe: “Uronjen u Bogu, duh 'umire’, a
opet je sav ziv u ¢udesima naravi Bozje... i izgubljen u tiSini
velicanstvene, blistave tame i golog jednostavnog jedinstva.”6
Unutarnji put ocituje se kao zivot vjere. Moze se jednostavno
re¢i da je vjera poCetak puta sjedinjenja za kojim tezi svaki
mistik. DuSa vjerom razumijeva Bozju poruku, prepoznaje
Stvoritelja i autora spasenja. Supstancija misticke vjere je
sjedinjenje s Voljenim. Sam Isus razgovarajuc¢i sa Sama-
rijankom naziva vjeru “izvorom”: “Onima koji vjeruju u njega,
postat ¢e izvorom vode koja struji u zivot vjecni”’(Iv 4, 14); i
“ova voda ce biti Duh kojeg ¢e primiti oni koji vjeruju u njega”
(Iv 7, 37-39). Zato bi se moglo reé¢i kako sv. Ivan od Kriza ne
moze dijeliti zivu vjeru od bozanskog izvora niti od njezina
ispunjenja. Ziva vjera odgovara bezgranicnosti ljubavi. Tako
vjera mistika prelazi u kontemplaciju i sjedinjenje. Ako je igdje
vjera dominantno meduosobni odnos, onda je to u mistika, jer
radi se o egzistencijalnom odnosu, a ne samo razumskom.

Bozja prisutnost dozivljava se kao raznovrsno prosvje-
tljenje 1 iskustvo Apsolutne ljubavi. Takvo je iskustvo
“spekulativnih”, a i “zaruéni¢kih” mistika. NaglaSena je
iskustvenost Bozanske prisutnosti u sv. Ivana od Kriza u
njegovom Duhovnom kantiku. To je put iz tame u svjetlo. Vjera
je susret s Bogom. Ona je toliko sigurna, koliko je sigurno
samo postojanje, premda i sama Prisutnost ima svoje
varijacije. Svijest i intenzitet nisu konstantni. Ima dozivljaja
nodéii dozivljaja svjetla.

Iskustvo vjere kod spekulativnih mistika M. Eckharta i
I Taulera

Mi ¢emo se u ovom izlaganju posebno posvetiti iskustvu
vjere dvaju spekulativnih mistika iz tzv. rajnske Skole, za koje
danas vlada veliki interes u kr§¢ana i pripadnika drugih
religija. To su Meister Eckhart (1260.-1328.) i Ivan Tauler
(1300.-1361.).

6  H. Suso, Oeuvres complétes, Seuil, Paris, 1977., str. 515.
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Mistik Tauler, uéenik M. Eckharta, pita se: “Sto je vjera?
Zar nisu svi kr§céani vjernici? Znaj ovo: kao Sto u groblju ima
mnogo mrtvih, tako u svetoj Crkvi ima mrtvih ljudi koji
izgledaju zivi, a stvarno su mrtvi. Sto onda znadci ziva vjera?
Nije to niSta drugo doli ziva ljubav koja klju¢a iz nutrine
prema Bogu i svemu S§to je bozansko... Takav covjek u
samome sebi osjeca zivu vjeru koja mu najbolje govori §to je
Bog; jasnije negoli Sto mogu uciniti svi ucitelji rije¢ima. Jer
vjera zivi i prebiva u unutarnjem kraljevstvu odakle zivot
kljuca iz svojeg vlastitog izvora. A ima ljudi, kojih je broj,
nazalost, dosta velik, koji teze za Zivom vjerom, ali vrlo brzo
nadodu neki oblaci. Na takve ljude vrlo brzo dolaze oblaci
grijeha i potpuno prekrivaju i guSe zivot, koji je joS dosta
slabasan. Ali ako oblaci grijeha dodu na ljude zive vjere - svi
su Jjudi naklonjeni grijehu - vrlo brzo se pojavljuje sunce zive
vjere, jer je u njihovim dusama zivot uhvatio korijen; Zzivot se
povraca, a oblaci prolaze i skrivaju se. Ovi ostaju uspravno,
dok oni drugi padaju jer se nisu probili u nutrinu, a kad bi
usli, unutra bi nasli mrtvog psa, strvinu. Tog psa izbaci van,
on je mrtav; to je covjek koji je u srcu mlak, suh, hladan,
mrtav, tezak za svakoga tko je bozanski i tko je dirnut Bogom.
On ce biti sretan ako se drzi privezan za zivot, pa i barem
malo, bio bi spaSen, i ako se nade u ovim stanjima, zavrS$io bi
u kraljevstvu nebeskom koje jo§ treba cekati. Vrlo lako se
moze dogoditi da se ovi ljudi izgube, jer nemaju puta, niti
nacina da se vrate u sebe. Oni prebivaju u vanjskim stvarima,
i tako su prazni, suhi, daleko od samih sebe, stranci samom
svojem zivotu. Plemeniti i zivi ljudi, oni stanuju u svojem
zivotu, oni zive unutarnji zivot, oni su pouceni o unutanjem
zivotu 1 istini. I ono bozansko Sto njima dolazi, izvana, budi
unutarnji zivot i u njima potice naklonost, ljubav, svidanje Ciji
je objekt i ¢in unutarnji, i niSta drugo. Oni prebivaju u
unutarnjem kraljevstvu, tamo je dobro koje oni kusaju. To su
stvarnosti koje ostaju skrivene onima koji tamo ne stizu.

Drugi uvjet da se ude u (unutarnje) kraljevstvo jest da
razum spozna Boga. To se kraljevstvo nalazi u unutarnjem
zivotu; nema potrebe za posebnim naprezanjem, niti je
potrebno traziti ga daleko; nalazi se tu, ono se samo otkriva.
Tu svjetlo svijetli; tu se na prava vrata ulazi u kraljevstvo, ne
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kroz skrivena vrata, nego izravnim putem. Za ove se ljude
moze reci: Kraljevstvo Bozje je u vama.’ Oni nalaze nepoznatu
istinu svih onih koji u sebi ne prebivaju. Ta je spoznaja
rezervirana za one koji stanuju u sebi. Oni nalaze ono o ¢em
piSe sveti Dionizije: 'Ona (spoznaja vjere) je iznad razuma,
misli, svake inteligencije, svjetlo iznad svjetla.” Veliki pari§ki
ucitelji Citaju debele knjige, prelistavaju mnoge stranice;
dobro je to, ali ljudi unutarnjeg zivota ¢itaju zivu knjigu u
kojoj je sve zivo, oni sagledavaju nebo i zemlju C¢itajuci
veliGanstveno djelo BozZje i prodiru do ¢iste andeoske spoznaje.
Ovi napreduju dopirué¢i do najviSeg opcenja sa svetim
Trojstvom, otkrivaju kako je od vjecnosti Otac rodio Sina,
kako je od vjeCnosti Rije¢ vjecna izrecena u srcu Ocevu, kako
Duh izlazi od jednoga i drugoga, kako se Trojstvo Siri na sve
blazene duhove i kako se ovi duhovi kre¢cu u Bozjem
okruzenju u ozracju srece. To je blazenstvo o kojem govori nas
Gospodin: ’Zivot je vjecni upoznati Oca i onoga kojega je
poslao, Isusa Krista.’ (Iv 17,3). Evo S§to je pravi zivot u ovome
hramu. (...). Tamo su oni koji su ga kuS$ali i koji ga znaju, to je
neSto Sto je nepoznato svim velikim uéiteljima znanosti i
mudrima. Ali oni koji su za zivota viSe osjecali Boga na ovaj
nacin i bili mu najbliZze i u nadzivotu bit ¢e mu bliZe, i naci cCe
najvecu srecu i bit ¢e sretniji od svih.

Treéi uvjet o kojem govori sveti Hilarije jest molitva. Sto je
molitva? To je, kao Sto je ve¢ pisano, uzdizanje srca Bogu. U
jednom uzviSenijem smislu, molitva je razgovor stvorenog
duha koji se sjedinjuje s nestvorenim Bogom, prema planu
odredenom od vje¢nog bozanstva. To su oni pravi klanjaoci
koji se klanjaju Ocu u duhu i istini (Iv 4,23). To su takoder
oni klanjaoci koje Otac zeli vidjeti da mu se klanjaju, kao Sto
trazi Krist. To su oni koji primaju ono §to pitaju i koji nalaze
ono §to traze. U takvoj se molitvi nalazi i zaboravlja. Sto se
zaboravlja? Hram se ovdje zaboravlja, i duh, i sve ono o ¢emu
smo maloprije govorili. Kamo je to nestalo? Sve se prelilo u
Boga i postalo jedan duh s Bogom, kako rece blazeni sveti
Pavao: 'Tko se priveze uz Boga, postaje jedan duh s njime’
(1Kor 6,17). Sto je ovo jedinstvo i kako se dogada, bolje je to
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dozivjeti negoli pricati. Sto je prije receno, toliko je nedovoljno
i toliko maleno kao vrsak igle u odnosu na veliko nebo.””

Prema rajnskim misticima c¢ovjekov zivotni put vjere je
vrlo uzak i smjesSten izmedu scientie i ignorantie. Na putu vjere
ni na jednoj od ovih ’spoznaja’ ne treba se zaustaviti, nego ih
treba nadié¢i jednostavnom vjerom. Poslije toga nastaju dva
stanja: sigurnost i nesigurnost, izmedu kojih prolazi milost
svete Nade. Na tre¢emu mjestu je mir duha i nemir naravi.
Izmedu njih proéi ¢e se zahvaljujuéi potpunom odricanju. Jo§
dalje susrece se tastina (umiSljanje) i opravdavajuéi strah.
Izmedu njih prolazi se zahvaljujuéi poniznosti.

Putevi i staze kojima ¢ovjek treba iéi uski su. Ignorancija
mora voditi brigu o onome §to dira unutarnju dubinu, §to se
tiCe izvanjskog covjeka i moci, mora se spoznati istina
vlastitog stanja i okupiranosti. Sramota je 2za jednog
normalnog ¢ovjeka da pozna toliko stvari, a ne pozna samoga
sebe. Zahvaljujuéi spoznaji sebe, Covjek ce biti spasen od
uzasnog straha o kojem govori sveti Grgur. U znanju kao i u
neznanju, u jednom i drugom covjek moze zalutati, jer znanje
moze egzaltirati, a neznanje deprimirati. U obadva slucaja,
kao i u mnogim drugim slu¢ajevima o kojima se moze pisati,
treba se ponizno povjeriti, predajuci se onome Sto ¢e doci.
USanci se u svoju niStavost i u svoju svetu vjeru, jednom
bozanskom i zivom nadom i ¢uvaj se od tih razocaranja od
kojih se nemoguce osloboditi na ovome putu. Ne daj se vratiti
u prijasnje stanje nego u ljubavi idi naprijed trazec¢i svoj
oslonac u svojem Bogu.8

Iskustvo vjere iskustvo je Boga

Covjek je svojim bicem usmjeren prema Apsolutnom,
prema Bogu; iako ne postoji nikakva proporcionalnost, ipak
bolje poznavanje sebe omogucéuje i bolje poznavanje Boga.
Zato je vjera pocetni pokret i otvaranje prema Bogu i biva
potpunija Sto se sjedinjenje viSe ostvaruje.

7 Usp. J. Tauler, Sermons, Cerf, Paris, 1991., str. 559-562.
8 Usp. Isto, str. 500.
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M. Eckhart kaze: “Zbiljsko posjedovanje Boga jest u srcu
i u iskrenom duhovnom okretanju i teznji prema Bogu, a ne
stalnom i jednolicnom misljenju na Njega; (...) Covjek se ne
treba zadovoljiti misljenim Bogom; jer, kad prode ta misao,
prolazi i taj Bog. Treba radije imati zbiljskoga Boga, koji je
daleko uzviSen iznad misli ¢ovjeka i svakog stvorenja. Taj Bog
ne prolazi, pa makar se Ccovjek svojom voljom od njega
okrenuo.”®

Iz ovog teksta je jasno ¢emu tezi vjera jednog speku-
lativnog ili esencijalnog mistika. Bez vjere nema istinskog
iskustva Boga.

Jer “tko Boga posjeduje u bitku, taj Boga poima
bozanskim i tome on sja u svim stvarima; jer sve mu stvari
imaju okus po Bogu, i Bozja mu slika biva vidljivom iz svih
stvari. U njemu blista Bog u svako doba, u njemu se zbiva
oslobadajuc¢i zaokret i otisak njegova ljubljenog, nazoc¢nog
Boga.”10

Angelus Silesius (Johann Scheffler 1624.-1677.),
inspiriran M. Eckhartom, izrice duhovni aforizam o odnosu
Boga i ¢ovjeka:

“Bezdan mojeg duha

uvijek doziva u kriku

bezdan Boga.

Reci, koji je od njih otvoreniji?”11

Angelus  Silesius  usporeduje  dubinu  covjekove
otvorenosti s dubinom Bozje otvorenosti. On se pita koja je od
ovih dubina otvorenija. Otkricem covjekove dubine otvara se
velicina Bozje dubine. Da u nama nema nes§to beskrajno, mi
ne bismo mogli spoznati bozansku beskrajnost. Mozda bismo
mogli i izgovoriti rije¢ “beskrajno” ali to bi bila prazna rije¢ da
mi u sebi nemamo iskustvo beskrajnosti. Ako mozemo imati
dozivljaj bozanske veliCine, neiscrpne ljepote Bozje, razlog je u
tome Sto ima u nama neSto beskrajno, ukorijenjeno u Bogu.

9 M. Eckhart, Knjiga boZanske utjehe, Naprijed, Zagreb, 1989., str. 22.
10 Isto.
11 Angelus Silesius, Le pélerin chérubinique, Cerf, Paris, 1994., str. 47, br. 68.
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“U svim dobrim ljudima jest cio Bog, a u dusi ima neSto u
¢emu Bog zivi, i ima nesto u dusi gdje dusa u Bogu zivi.”12

U na$oj dubini postoji neka dodirna granica, kontakt gdje
mi dodirujemo Boga i Bog dodiruje nas. Tu se dozivljava
najveca istina i najvece jedinstvo. Najvec¢a Bozja slava ocituje
se u covjekovoj veli¢ini. Zato istinska Bozja prisutnost
transfor-mira ¢&ovjeka. Vjera preobrazava ljudsko bice u
dubini.

Covjek doziva Boga, Bog doziva covjeka. Jedna spoznaja
vodi u drugu. Sto vise udemo u svoju tajnu, to ¢emo viSe uci u
tajnu Bozju. Ne tako da se mi izjednac¢ujemo s Bogom, nego
Bog najdublje prebiva u nama. Sve to nije psihologija nego
bozanski dar.

M. Eckhart kaze: “Zaista, nitko ne moze spoznati Boga,
ako prije ne pozna samoga sebe. On mora prodrijeti u ono §to
je najdublje i u ono §to je Bogu najnutarnjije, on mora
prodrijeti u ono Sto je prvo i najuzviSenije u Bogu, jer tamo se
koncentrira ono §to Bog moze ostvariti.”13

Ucitelj nas upozorava kako mozemo spoznati Boga i kako
postati kao On:

“Ako ja hocu spoznati Boga neposredno i bez slike i bez
lika, onda Bog mora postati upravo ja, a ja upravo on, tako
potpuno jedno da ja djelujem s njim.”14

Isti mistik nastavlja tumaciti o spoznavanju Boga: “Dusa
ima dva oka, jedno nutarnje i jedno izvanjsko. Nutarnje oko
dusSe jest ono Sto gleda u bitak i svoj bitak prima neposredno
od Boga: ovo je njegovo vlastito djelo. Izvanjsko oko duse jest
ono $to je okrenuto svim stvorenjima, te ih opaza na slikovit i
djelatan nac¢in neke moci. Onaj pak ¢ovjek koji se okrece sam
u sebe tako da Boga spoznaje u njegovu vlastitu okusu i u
njegovu vlastitu temelju, takav je covjek osloboden od svih

12 M. Eckhart, op. cit., str. 239.

13 M. Eckhart, Sermons, Ed. Seuil, t. II, str. 163., G. 54b. (Ovog govora
nema u hrv. prijevodu)

14 M. Eckhart, Knjiga bozanske utjehe, Naprijed, Zagreb, 1989., str. 289.
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stvorenih stvari i u sebe je zakljuc¢an pod zbiljskom bravom
istine.”15

Covjekovo obracenje je prelazak s izvanjskog oka na
unutarnje. To je preobrazenje izvanjskog covijeka u
unutarnjeg. Taj prijelaz omogucuje covjeku prepoznavanje
Bozje slave i prisutnost u svim stvarima.

“Tko casti Boga? Onaj tko Bozju ¢ast ima pred oima u
svim stvarima.”16

Ljudsko bic¢e ima u sebi otvorenost i pronicljivost prema
Bogu. Tezi k jedinstvu s Jednim. M. Eckhart u svojem
meditiranju ide do vrlo smione i ekstremne tvrdnje: “Ako Boga
hoc¢u spoznati na neposredan nacin, moram naprosto postati
on, a on mora postati ja. Jo§ to¢nije kazem: Bog mora
naprosto postati ja, ja naprosto Bog, tako potpuno jedno da
ono ’on’ i ovo ’ja’ budu jedno, postanu i jesu i u ovome
bivstvovanju vjec¢no ¢ine jedno djelo, u njegovom bicu, jer su
ovo ’on’ i ovo ’ja’, Bog i dusa, plodni.”17

U jedinstvu duSe s Bogom rada se Sin i nastaje
preobrazaj covjeka. Prozimaju im se zbivanja, ali ne osobe.
Kao da im volje postaju iste, ali njihov hod ostaje vlastiti.

Misticka tradicija ¢esto govori o odnosima dusSe i Boga
slikom plesa, ¢ak onoga plesa koji kulminira u spolnom
jedinstvu. Nije li erotizam Pjesme nad pjesmama najljepsa
parabola mistickog jedinstva: fuzija zbivanja i osobni odnosi?

Radanje Boga u tebi

Dominikanski mistik u svojim je tvrdnjama jo$§ radi-
kalniji: “Onima koji me pitaju: zasto molimo, zaSto postimo,
zaSto Cinimo naSa djela, zaSto smo krSteni, zasto je Bog
postao covjek? (...) ja kazem: da se Bog rodi u dusi i da se
dusSa rodi u Bogu. Radi ovoga je napisano cijelo Sveto pismo,

15 Isto, str. 131.
16 Isto, str. 181.

17 Isto, str. 252. (Neznatne promjene u odnosu na hrv. prijevod).
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radi ovoga je Bog stvorio svijet i cijelu andeosku narav: na
koncu da se Bog rodi u dusi i da se dusa rodi u Bogu.”18

U govoru posvecenom rodenju Ivana Krstitelja, M.
Eckhart tumaé¢i da je najveca Bozja zelja radati: “U jednoj
knjizi Svetog pisma stoji: Najveéi je dar (to) da smo djeca Bozja
i da on rada svoga Sina u nama (1 Iv 3,1). (...). NajviSa Bozja
teznja jest: radati. On se nikada ne zadovoljava osim da u
nama rada svoga Sina. Ni duSa se ne zadovoljava ni na koji
nacin ako se u njoj ne rada Sin Bozji.”19

Isti mistik naglasava da u dusi postoji bozanska svjetiljka
- koju Bog trazi.

Svjetiljka ne postize svoju puninu, ne zahvacéa potpuno
dusu, ako Bog u njoj ne rodi Sina. Ona vapije za Bogom. To je
Eckhartova vjera. I nastavlja:

“Bog ima svoju punu radost u radanju, radi toga on rada
svog Sina u nama da bismo mi imali radost i da bi se mi rodili
u isto vrijeme, jer Bog ima potpunu radost u radanju i radi
toga se rada u nama da bi imao potpunu radost u dusi i da mi
imademo potpunu radost u njemu.”20

Svjetiljka je u dusi od pocetka. Moze se reé¢i s Eckhartom
da je ona dubina duSe, njezina najskrivenija intima. Bog joj
daje svoju ljubav i svoj poljubac. “Bog je istinito svjetlo Sto u
tami svijetli” (Iv 1,9+5). A istinsko je svjetlo tamo gdje nijedno
stvorenje ne dotice dusu.

“Kad je iskrica razuma obuzeta Bogom, onda 'muz’ Zivi.
Ondje se zbiva radanje, ondje se rada Sin. Ovo se porodenje
ne dogada jednom u godini niti jednom u mjesecu niti jednom
u danu, nego sve vrijeme, to jest iznad vremena, u
prostranstvu gdje ne postoji ovdje ni sada, ni narav, ni
misao.”21

Svaka dusa moze dopustiti radanje Sina u njoj i tako po
milosti postati ono Sto je jedinorodeni Sin po naravi. Samo je

18 M. Eckhart, Sermons II,, Seuil, str. 48 (po ovom izdanju cit. govore kojih
nema u hrv. prijevodu).

19 M. Eckhart, Knjiga bozanske utjehe, Naprijed, Zagreb, 1989., str. 135.
20 M. Eckhart, Sermons IL, Seuil, str. 194.
21 M. Eckhart, Knjiga bozanske utjehe, Naprijed, Zagreb, 1989., str. 283.
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Isus ¢ovjek i Bog po naravi. Mi smo po naravi ljudi, a Bog se
u nama rada po milosti i po milosti postajemo ono Sto je on po
naravi.

U istom redu ideja i dozivljaja rajnski mistik Eckhart
dodaje: “Usta dusSe su gornji dio duSe, to je ono §to se misli
(kad ona) kazu: On je stavio svoju rije¢ u moja usta. To je
poljubac duse; usta doti¢u usta, tako Bog rada svojeg Sina u
dusi i rijec je njemu upucena-"22

Kad je duSa disponirana i pripravna primiti svojeg
ljubljenog, on stavlja svoju rije¢ u usta dusSe. ViSe nije ona ta
koja govori, nego on po njoj. To se moze dogoditi samo kad je
duSa smirena i u tiSini. Tako ona postaje prorok svojeg
dragog. A jedino duSa nastanjena Bogom istinski govori o
Bogu.

Ovo jedinstvo Boga i dusSe, Eckhart vrlo cesto naziva
radanjem Sina u dusi, a katkad poljupcem bozanstva dusi.23

Ucenik M. Eckharta I. Tauler poziva covjeka neka se
otvori prema Bogu da bi se u njemu rodio Sin. Otvori sebe
svojem misteriju. Baci se u svoje bozanske dubine i tu ces$
spoznati Boga. Dopusti Bogu da se u tebi rodi. I ti se sam rodi
u ovome radanju.24 Jer tamo gdje Otac rada svog Sina, tamo
se mi preporadamo. Bog je skriven u dubini duSe. SvetiSte
Bozje je u dubini covjekove duse. Tauleru trajno odzvanja Ps
42,8: Abyssus abyssum invocat - Bezdan doziva bezdan.
Stvoreni bezdan doziva u sebe nestvoreni bezdan i dva
bezdana tvore jedan u jedinstvu bozanskog biéa.25 Covjekov
se duh gubi u Bozjem duhu.

Isti mistik voli govoriti o radanju Isusa ili Rije¢i u nama.
On govori o tri Isusova rodenja. Prvo rodenje je u vjecnosti od
Oca u njegovoj biti, drugo rodenje je od Marije i trece, za nas
ljude najdozivljajnije, rodenje je Isusa u svakome od nas. Ovo

22 1sti. Sermons II, str. 153.

23 Usp. Isto, I, str. 141.

24 Usp. J. Tauler, op. cit., str. 470.
25 Usp. Isto, str. 334.
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treée rodenje nastavlja se trajno u nama.26 Tako on svoj
misticki dozivljaj Boga svodi na dozivljaj Krista. Bio mu je to
oslonac da ne odluta u bezosobni dozivljaj bozanstva, Sto je
opcenita opasnost u mistika.

Bozje radanje Sina u nama, najsvetijem hramu, preobra-
zava nas: “Isus dolazi u hram (dusu) i preobrazava ga. Hram u
koji dolazi dobri Isus jest plemenita dusa, koja je potpuno
ljupka u svojoj nutrini. Toj dusi Bog posvecuje viSe naklonosti
i ucinkovitosti negoli bilo kojem stvorenju. U tom ljupkom
hramu slavi se posveta (dedikacija), Sto znacéi preobrazba.

Kako se zbiva preobrazba u ovome hramu u kojemu Bog
ljubavi tako zeljno prebiva, u kojem on prebiva stvarnije negoli
u svim hramovima koji su ikada sagradeni ili posveceni? To se
dogada kad se ¢ovjek sa svim svojim mocima, cijelom svojom
duSom priljubi i smjesti u ovaj hram u kojem, zaista, nalazi
prebivajuéeg i djelujuceg Boga. Covjek pocinje osjecati Boga,
ne na nacin osjecaja i razuma ili, jo§ bolje, ne kao neku stvar
koja se cuje ili Cita ili koja ulazi u vas preko osjetila, nego ga
iskuSava. On ga uziva kao nesto Sto vrije iz dubine, kao svoj
vlastiti izvor, kao slap...”27

I iz ovih rije¢i razvidno je da je vjera mistika vjera
iskustva Boga. Na prvi pogled izgleda kao da viSe nema
razlikovanja izmedu subjekta i objekta. To je iskustvo
zajedni§tva, a ne odvojenosti. Bog i ¢ovjek nalaze se zajedno
iako su razli¢iti. I to je ono Sto razlikuje kr§canske mistike od
nekrséanskih, premda to u mnogih kr§é¢anskih mistika uvijek
nije jasno, pa su bili na udaru osuda radi priblizavanja
panteizmu.

Sv. Ivan od Kriza takoder je na liniji Kristovog radanja’ u
dusi. On kaze: “Otac je rekao samo jednu rije¢, ta je njegov
Sin, i on je izriCe trajno u vjecnoj tiSini, i ona se u tiSini
cuje.”28

Za rajnske mistike iskustvo vjere je poniranje u samoga
Boga koji je u dubini samog covjeka. Zato takva vjera nadilazi

26 Usp. Isto, str. 13.
27 Isto, str. 98-99.

28 Jean de la Croix, Dichtos de lux u amor, n. 99. (Cit. prema C. A. Bernard,
op. cit., str. 81).
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razum i volju, a ukljuéuje jedno i drugo. Bog je ispod i iznad
razuma i volje, koji mu se trebaju otvoriti. Za njih je Bog
skriven, ali iskustven cijelom bicu. Bog je neizreciv, ali ga je
moguce dozivjeti.

I. Tauler kaze: “Covjeku je neizreciv misterij Boga za kojeg
Mojsije kaze: ’Istinski, Gospode, ti si skriveni Bog.” On je u
svim stvarima na skriveni nac¢in. On je unutarnjiji stvarima
negoli Sto su one same sebi. On je u dubini duSe, skriven
svim osjecajima i nespoznat u dubinama dubine.

Probij se tamo svim mocéima, puno dalje iznad misli,
iznad svoje izvanjskosti koja je izvanjska samoj sebi, tako
udaljena od svake unutarnje unutarnjosti, kao zivotinja koja
vidi samo osjetilima i koja nema spoznaju, ni sentimenta, ni
svijesti.

Uroni, skrij se u skriveni Misterij, daleko od svakog
stvorenja, od svega §to je izvanjsko i razli¢ito bicu.

Do ovog se ne dolazi imaginacijom ili nekim mislima,
nego samo bitnim i realnim nacinom, sa svim mocéima i sa
svim zeljama, savje§c¢u iznad svih osjetila.”29

Divinizacija ljudskosti

Ljubavni zagrljaj duse i Boga, kako govore zarucnicki
mistici, znacajan je za dusu i Boga. Dusa se divinizira, a Bog
se humanizira. Medutim, ni du$a ne gubi sebe, niti Bog sebe.
Radi se o jedinstvu, a ne o fuziji. M. Eckhart kaze:

“Kad duSa dozivi poljubac od bozanstva, ona stoji u
potpunoj savrSenosti i blazenstvu; tu ona biva obuhvacena
jedinstvom U prvom doticaju u kojem je Bog dusu kao
nestvorenu i nestvorivu dotakao i dotice, tada je dusSa po
Bozjem doticaju isto tako plemenita kao sam Bog. Bog je
dotice po sebi.”30

29 J. Tauler, op. cit., str. 651.
30 M. Eckhart, op cit., str. 134.
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Uzajamno darivanje duSe i Boga, prema istom mistiku,
srz je Bozjeg utjelovljenja: “Istinski Bog postao je covjek i
istinski ¢ovjek postao je Bog.”31

Onaj koji dode u Boga, preobrazen je od Boga u Boga i
postaje bozanski. Ali ipak ova mutacija bica ¢uva ga, a ne
uniStava. DuSa se ne gubi u Bogu. Ona se jednostavnije gubi
u stvorenjima ako nema pravilan odnos prema njima. U Bogu
se niSta ne gubi. U Bogu covjek postaje istinski covjek.

M. Eckhart viSe ¢e puta naglasiti u svojim govorima da se
preobrazeni ¢ovjek mijenja u svojem 'ukusu’i u svojoj formi’, i
tako se ucjepljuje u uskrsnuce:

“Susrecu se osobe koje potpuno uskrisuju s Kristom (...).
Tri znaka pokazuju da li potpuno uskrisujemo. Prvi je ako
trazimo ’stvari koje su gore’. Drugi je ako nalazimo uzitak u
‘stvarima koje su gore’. Treéi je, ako ne nalazimo uzitak u
zemaljskim stvarima.”32

Dusa koja je dozivjela Bozju ljubav, bozanski poljubac
ima iskustvo neizrecive radosti, neCeg neizrecivog i nezamje-
njivog. Sve drugo takvoj osobi postaje sporedno u odnosu na
Boga.33 Time se ne odbacuju zemaljske vrijednosti, nego se
daje prvenstvo bozanskim. Mistici nisu ni manihejci ni
laksisti.

Rajnski mistici, Eckhart i Tauler, nisu utopisti ni
zanesenjaci. Oni prozivljavaju ljudsku istinu patnje i
napetosti. To vidimo u ovim rije¢ima I. Taulera:

“Sto ostaje pobozanstvenjenom ¢ovjeku? Ostaje mu dusa
puna Boga i tijelo puno patnja. Ali Bozji pogled kao svjetlo
prodire tako duboko u dusu da mu sve patnje izgledaju tako
malene.”34

31 M. Echart, Sermons 1II, str. 102.

32 Isto, str. 29.

33 Usp. M. Echart, Knjiga boZanske utjehe..., str. 98.
34 1. Tauler, op. cit., str. 428.
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Unutarnje iskustvo vjere - iskustvo radosti

Iskustvo Boga i vjere neSto je neizrecivo i nehvatljivo, a
ipak je naSe ljudsko istinito kao Sto je istinit sam Bog koji je u
nama. Na ovome putu spoznaje Boga treba prijeé¢i iz znanja u
nadznanje ili neznanje. Iskustvo transcendencije je neizrecivo:
“Najdublje krsc¢ansko iskustvo, iskustvo duha, ono je Sto bi M.
Eckhart imenovao kao radanje Rijeci.”35 Ipak nas veliki ucitelj
poziva na iskustvo i radost koja iz njega dolazi jer dolazi iz
Bozje i ljudske naravi.

M. Eckhart kaze: “Ne straSite se, jer ova je radost blizu
vama i u vama. Nitko od vas nije tako neuk ni tako malene
moci shvacdanja, niti tako od toga udaljen da ne bi u sebi
mogao s veseljem i spoznajom naci ovo veselje kakvo po istini
jest, jo§ prije nego danas izidete iz ove crkve, pa jo§ i prije
nego ja ovu propovijed dovr§Sim; moze on to jednako tako
sigurno u sebi naci, dozivjeti i imati, kao Sto je Bog Bog, a ja
covjek. U to budite sigurni, jer to je istinito i istina to sama
kaze.”36

Ova radost je temeljni kriterij duhovnog iskustva od
kojega M. Eckhart polazi u svojim propovijedima, jer ljudsko
bice ima jedini cilj i istinsku radost da sudjeluje u bozanskom
zivotu, da dozivi Boga u samom sebi. Za Eckharta bi se mogla
reci lijepa fraza Fernanda Pessoe: “Ja sam covjek za kojega je
izvanjski svijet unutarnja stvarnost.”

Eckhart kaze: “Zbog toga ova izreka koju sam vam izloZio:
‘Bog je poslao svoga jedinorodenog Sina u svijet’ (1 Iv 4-9),
znacCi da to ne smijete shvatiti u odnosu na izvanjski svijet,
kako je on s nama jeo i pio: morate je shvatiti u odnosu na
unutarnji svijet. Vi ne morate slusati izvanjski svijet, koji jede
i pije s vama. SluSajte nutarnji svijet. Jednako istinski kao §to
Otac u svojoj jednostavnoj naravi naravno rada svojega Sina,
rada ga u intimnu nutrinu duha, a to je nutarnji svijet. Ovdje
je Bozje dno moje dno, a moje dno Bozje dno. Ovdje ja zivim iz

35 M. Vannini, L’Esperienzia dello Spirito, Augustinus, Palermo, 1991., str.
15.

36 M. Eckhart, op. cit., str. 189.
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svojeg vlastitog, kao Sto Bog zivi iz svojeg vlastitog. Tko je
ikada i na trenutak zavirio u ovo dno, tamo je covjek tisucu
maraka od zutog iskovanog zlata (jednako) kao krivotvoren
novcCic€. Iz toga svoga najintimnijeg dna treba$§ ¢initi sva svoja
djela, bez zasto.”37

Iz ovih je rije¢i oc¢ito da rajnski mistik nije zadovoljan
“misleé¢im” Bogom, nego trazi bivstvujuceg.38 Prvi moze biti
objekt studija teologa, dok je interes svih vjerujucéih prisutni
Bog. Samo Jedan jedini sve nas osmi§ljava i razveseljuje, ¢ini
sretnima. Cilj je biti jedno s Bogom, i to je i iskustvo najvece
radosti. “Po milosti (vjere) postati ono §to je Bog po naravi.”39

Sa svom naSom ljubavlju trebamo biti s Bogom da bismo
postali jedno.

“Sveti Augustin kaze: ’'Ono §to ¢ovjek ljubi, on u ljubavi
postaje’. Trebamo 1i sad reci: ’Ako ¢ovjek ljubi Boga, (da) on
onda Bogom postaje?’ To zvuci kao da je nevjera. U ljubavi
koju c¢ovjek daruje nema dvoje, nego (samo) Jedno i
sjedinjenje, i u ljubavi sam viSe Bog nego Sto sam u samom
sebi. Prorok govori: Ja sam kazao, vi ste bogovi i djeca
Svevisnjega’ (Ps 81,6). Zvucéi zacudujuce da covjek na takav
nacin moze u ljubavi Bogom postati; ipak, to je istinito u
vjeCnoj istini. Na§ Gospodin Isus Krist to dokazuje.”40

Ivan Tauler naglasava cesto radosno iskustvo jedinstva s
Bogom. To je iskustvo blazenstva i jedinstva koje sjedinjuje
sve u jedno:

“Kad ljudi dodu u sami sebe, oni spoznaju sve stvari u
radosti i savrSenstvu, kao Sto nitko ne moze; to spoznavanje
rodeno je u jednostavnoj Jednoti; oni jasno i istinito spoznaju
sve Clanke vjere; oni spoznaju kako su Otac i Sin i Duh Sveti
jedan Bog i cijelu istinu vjere. Nitko ne postize istinitiju
spoznaju kao oni koji postignu Jedinstvo.”41

37 Isto, str. 112.

38 Usp. Sermons III, str. 178-179.
39 Knjiga bozanske utjehe, str. 188.
40 Isto, str. 109.

41 1. Tauler, op. cit., str. 88.
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Isti autor kaze da ta spoznaja vjere daje viSe znanja
negoli ga mogu znati “pari§ki ucitelji”. Radi se o zivotnim
istinama koje se kuSaju u jedinstvu s Bogom. A unutarnji
sklad darovan od Boga po vjeri u nutrini daje i izvanjsku
harmoniju. Tako se sti¢e “esencijalni” mir, kaze Tauler.

Vjera kod rajnsko-flamanskih mistika, na c¢elu s M.
Eckhartom, jest potpuno jedinstvo u bivstvu s Bogom. Oni
povezuju dinamiku i kontemplativnost u isti dozivljaj.
Dozivljaj Boga istodobno je i znanje Boga.

“Ako Bog s tobom treba u tebi neSto Ciniti, ti mora$s
prethodno ni¢im postati. I stoga idi u svoje vlastito dno i djeluj
tamo; a djela koja ¢ini§ sva su ziva.”42

Rudolf Otto tumaci ovaj lijepi tekst o odnosu mistike i
aktivnosti ovim rije¢ima: “... odbacujudéi sva izvanjska djela da
bi dusa mogla unutarnje djelovati; unutarnje djelo je jedno,
potpuno, istinsko, nerazdijeljeno i nerazdjeljivo. I kad je to
djelo izvedeno u dubini duSe, iznad svakog prostora i
vremena, tada se to djelovanje ocituje izvanjski, izbija ’'bez
zaSto’, bez prisile, bez ikakve druge misli, odvija se u slobodi
nove volje, istinski slobodno, i ne moze se smiriti osim u Bogu
koji u njem djeluje. Evo kako Eckhart postaje panegistist
energicne i aktivne volje i energi¢nog djela, voluntarizma
dostojnog tog imena. Evo zaSto ova mistika stavlja smisao
iznad cijele misticke ’praxis njegov ideal, nije Marija
kontemplativne opusStenosti, nego aktivha Marta. Jer Marta
istinski potvrduje svojim djelima i svojim djelovanjem da je
pronasla ono §to Marija mora joS$ traziti i Cega je joS potrebna,
dubinskog smirenja u srzi, u jedinstvu i neotudivoj sigurnosti
§to je smjeStena dublje od igre svih modiju, dajuéi tvoju
snagu i temelj zivoj i svjezoj djelatnosti... Takav je smisao
Eckhartovih rijeci: 'Ne treba se osloboditi svoje nutrine niti joj
ne biti vjeran. Naprotiv, treba je prihvatiti i djelovati u njoj na
nacin unutarnje aktivnosti.”43

42 Jsto, str. 182.

43 R. Otto, Mystique d’Orient et Mystique d’Occident, Payot, Paris, 1951., str.
178-179.
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Misli se vrlo ¢esto da je misticka vjera pasivna, medutim,
stvarnost je za njih paradoksalna, pa pasivnost pretvara u
dinamiku. Pasivnost i odricanje samo su put prema zivom
Bogu koji sve aktivira. Covjek “izlazi iz sebe” da Bog “ude u
njega”. A kada je Bog u covjeku, covjek postaje stvaralac,
aktivist.

Iskustvo noéi - kusnja vjere

Rajnski mistici M. Eckhart i I. Tauler govore takoder o
iskustvu “tame” u svojem iskustvu Boga. U mistika, poglavito
u sv. Ivana od Kriza, ustaljen je termin “no¢”. Kod ovih
mistika ne postoji taj izraz, ali govore o iskustvu “noci”, kako
je to nazvao dva stolje¢a kasnije Ivan od Kriza.

Posto su dozivjeli Bozju prisutnost, iza tog dozivljavaju, u
pocetku, kao da su odbaceni od njega, ne znajudi vise jesu li
na pravome putu, je li Bog s njima ili nije, pa ¢ak ni da li
postoji ili ne postoji. Ulaze u zivotnu noé¢ kusnje. Sva radost
koju su u Bogu dozivljavali, sad nestaje. I. Tauler vapije u
kusnji: “O Boze, gorka gorcino, puna svake milosti”. 44

Zanimljivo je zamijetiti da isti mistici u ovoj krizi nalaze
pozitivnost. Njezin je rezultat porast ljubavi. Covjek “nema
viSe potrebu za mlijekom i bijelim kruhom”, iza toga ulazi u
duhovnu zrelost.

“Evo kako dolazi vjera: ona oduzima i prima od razuma
sve ono S§to je stekao znanjem zasljepljujuci ga. Tako se razum
treba odreéi znanja. Razumska mo¢ mora biti stavljena po
strani. Iza toga dolazi nada, koja nam oduzima sigurnost i
osjecaj posjedovanja. Iza toga dolazi ljubav koja ogoljuje volju
od svakog egoizma i svakog duha vlastitosti.”45

To stanje, u kojem se viSe niSta ne zna ni za Boga ni za
sebe, sv. Ivan od Kriza naziva noci. Misticko neznanje nesto je
Sto nadilazi naravno znanje i dozivljava se kao smrt. Ono
covjeka prociscuje. Iza toga Bog kuca na vrata dusSe na nacin
naravno neshvatljiv, jer je izravan od Boga. Tauler govori:

44 1. Tauler, op. cit., str. 324.
45 Isto, str. 525.
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“Dijete, da bi bio sjedinjen s Bogom, promijenjen u njega,
ti moras sam nestati sa svim Sto ti je vlastito, sa svim
emocijama, svim djelovanjem, svim okupiranostima, ukratko,
sa svim formama pod kojima ima$§ samoga sebe. (...) Hoce$§ li
da ti Bog govori? Sve tvoje moéi moraju zasutjeti.”46

DuSevna stanja nod¢i za mistike nisu kazna, nego milosna
stanja prociSéavanja i jo§ blizeg sjedinjenja. Covjeka putnika
pratit ¢e uvijek zaruénicka napetost, dok jednog dana cijeli ne
bude u Gospodinu. “Pravi mir rada se jedino iz uznemirenosti
tjeskobnog CcCiScenja.”47 Zato treba pobijediti poteSkocu i
patnju: “Ostani samo kod samoga sebe i ne tr¢i prema van,
trpi do kraja i ne trazi ne§to drugo! Mnogi, naime, to ¢ine kad
osjete ovu nutarnju bijedu; traze uvijek neSto drugo da bi
izbjegli tjeskobu. Ili se tuze, ili traze savjet kod ucitelja, a time
jo§ viSe upadaju u zbrku. Ostani gdje jesi te nipoSto ne
sumnjaj; poslije tame dolazi jarko sunce, blistav dan.”48

Zivotna kriza prilika je za proboj prema istinskom
ljudskom bitku, prilika za istinski korak naprijed prema
Bogu. Od kriza ne treba zazirati, pa ¢ak od njih ne treba
bjezati, nego bez straha dopustiti da nas Bog obraduje
radajucéi se nanovo u nama.

Zakljucak

Mistici opcenito, posebno esencijalni ili rajnski mistici,
manje govore izri¢ito o iskustvu vjere. Oni je viSe prakticiraju.
Ona je za njih zrak zivota. Sve je u vjeri i povjerenju, bilo u
jedinstvu bivstva, bilo u zaruénickom (ljubavnom) odnosu.
Koliko god nam govore o jedinstvu s Bogom, ipak trajno
naglasavaju i razli¢itost koja se pokazuje u stanovitoj
napetosti za potpunim utonucem u Bogu. Bog je covjeku
milost nad mi-lostima. Iz njega proizlazi sve nasSe stvaralastvo
i prijateljstvo.

46 Isto, str. 237.
47 Isto, str. 521.
48 Isto, str. 522.
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Covjek ima unutarnje oko koje u dubini duse prepoznaje
Boga, zato je potrebno upoznavanje samoga sebe da bi se
upoznalo Boga. A za upoznavanje samoga sebe trazi se
odricanje, iza kojega se otvara unutarnje oko. Kroz vjeru se
dogada unutarnja konverzija i “progledavanje”, oslobadanje i
ljubav. M. Eckhart kaze:

“Tko god posve preda svoju volju Bogu, tome ¢ovjeku opet
Bog tako posve i tako istinski preda svoju volju da Bozja volja
postane njegovom vlastitom, jer Bog ne postaje nikad vlas-
niStvo bilo koga tko najprije nije postao njegovo (Bozje)
vlasnistvo.”49

Bog se sjedinjuje s covjekom i postaje s njim Zajednica.

Rajnski mistici ne dozivljavaju Boga na teisticki nacin -
kao odvojenost Boga i ¢ovjeka - nego na pan-en-teisticki nacin
- Covjeka u Bogu. U tom je smislu i njihov dozivljaj vjere
dozivljaj jedinstva. Bog je bliz u dubini ljudskog bica, ali je
takoder transcendentan i nadilazi ¢ovjeka.

Bog koji je u ¢ovjeku - nutarnji Bog - nadilazi naravnu
¢ovjekovu spoznaju. Ipak je covjeku spoznatljiv jer je covjek
njegova slika, koja ima spiritualnu narav i spiritualnu
spoznaju. To je spoznaja ljubavi.

Kad je rije¢ o iskustvu vjere, tada je ipak rije¢ o malo
druké¢ijem znacenju negoli se obi¢no upotrebljava ovaj izraz.
Apstraktni pojam experientia razli¢it je od konkretnog
znacenja experientiae, experiri, per experimentum.

Misticko iskustvo (experientia) je iznad osjetilnosti i
racionalnosti, pa i iznad intelektualnog djelovanja. Radi se o
duhovnom iskustvu nadnaravnog reda, o iskustvu savjesti.50

Spekulativni ili esencijalni mistici, M. Eckhart i I. Tauler,
govore o nutarnjem iskustvu i “nutarnjoj spoznaji” koja je
iznad pojmovne i osjetilne istine. Ova istina - koju kvali-
ficiramo kao intuitivnu - misti¢ka je istina i misti¢no iskustvo.
Istina mistickog iskustva Boga ne moze se prenijeti, ona se
smjeSta iznad rijeCi samih mistika. Zato oni redovito govore

Can ﬁun des nnnﬁques,

49 M. Eckhart, Sermons]I, 212.

50 Usp. Guillame de Saint-Thieri, iz. M. M. Davy, Commentaire sur le
Paris, Vrin, 1958., str. 72-73, n. 255.
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rjeénikom paradoksa i analogije. U ovih mistika “neprestano
susre¢emo proturjecne recenice, kao Sto su ’blistava tama’,
’tiSina koja Sapuce’, ’pustinja u kojoj sve vrvi zivotom’. To nam
pokazuje da je element u kojem nam mistiéna istina najbolje
govori prije kao glazba nego konceptualni govor.”5S1

Na koncu recimo da su mistika i iskustvo vjere vezani uz
nutrinu; uza sve divljenje bozanskim stvorenjima, ipak se
usmjeravaju prema dusi. Zato mistik poziva trazitelja Boga
neka ga trazi u dubini duse a ne u izvanjskom svijetu. Zato je
i mozemo nazvati mistikom unifikacije, bez ikakva panteizma.
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