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PLATONOVA Aristote\lova Rimski krat - ek alizam
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ovodom Svjetskog dana filozofije u ovom ¢emo se broju ponovno podsjetiti bezvremenog

znacenja filozofije kao ljubavi prema mudrosti i istaknuti neke vazne primjere starih filo-
zofskih u¢enja koji jo$ uvijek poticajno zrace svjezinom pristupa i aktualnoéu promislja-
nja o klju¢nim ljudskim problemima i pitanjima.

Zajednicka je karakteristika razlicitih filozofskih Skola ta da razvijaju ista osnovna podrudja oko
temeljnih pitanja kao $to su ona o ¢ovjeku, prirodi, uzroku i smislu svega, pri ¢emu se neizbjezno
nadovezuju na neke ranije pravee i njihova usmjerenja. Filozofija kao na¢in Zivota posvecen
potrazi za istinskom mudro¥¢u ne samo da prakti¢no obnavlja i reafirmira neprolazne vrijednosti,
nego ujedno donosi nova iskustva u poimanju i Zivljenju stvarnosti.

Etika je srediSnja neiscrpna tema koja daje nacela ispravnog Zivota primjerenog ¢ovieku kao
svjesnom i odgovornom bicu. Njezina je uloga pokrenuti u ¢ovjekovoj nutrini proces preobrazbe
latentnih sposobnosti u pouzdane snage i kriterije djelovanja. Vrlinama se izrazava najuzviseniji
dio humane prirode koja tako postaje sve prisutnija i djelotvornija u uskladivanju nastojanja, misli,
osjecaja i djela. &

Urednistvo



AKTUALNOST
PLATONOVE
DUJALEKTIKE

Hannes Weinelt

ad govorimo o bitnim pitanjima, ¢ovjecan-

stvo u posljednje dvije i pol tisuce godina nije
stvarno napredovalo.

Ne znamo ¢ak ni §to je dobro. Ili zlo. Ili $to je
pravedno. U toj situaciji mogli bismo uéiniti isto $to i
vecdina "civiliziranog" svijeta: leZerno se zavaliti u naslo-
njad, u lijevoj ruci daljinski upravlja¢, vrata do stotina i
stotina programa diljem svijeta; desni kaZiprst ponosno
podignut nad ekranom tableta, jer dovoljan je samo
jedan Klik i otvara se svaki prozor do znanja.

No mogli bismo i ponoviti Sokratov eksperiment.
Kad ga je delfijska prorocica nazvala najmudrijim
¢ovjekom Atene, i8ao je od kuce do kude i postavljao
pitanja. Na pocetku se ¢inilo da svi znaju odgovore, no
¢im je Sokrat pitao dalje, slijedio je veliki muk. Mozda
ovako:

S(okrat): MoZete li mi reci sto je pravednost?

I(spitanik ): Glupog li pitanja, pa svatko zna $to je
pravednost!

S: No, ja zaista ne znam §to je pmvednost, ajos
manje znam $to Vi pod tim podrazumijevate.

I: Kad bas hoces. Dakle, pravedno je nesto sto je

jednako za sve, bez obzira na ugled osobe, podrijetlo
ili veze, kad se jednako odnosite prema jednakom, a

nejednako prema nejednakom.

S: Hm. Imate li za to konkretan primjer iz Vase sva-
kodnevice?

I: Znaci, kad ja kao profesor podijelim testove, svi
studenti napisu svoje ime na poseban papir jer kod
ispravljanja ne Zelim znati tko je pisao koji test. To, na
primjer,; smatram pravednim.

S: Sto je tu pravedno?

I: To $to se prema svima odnosim jednako.

S: Sto ako je netko varao, a Vi to niste primijetili?
Ili je netko slucajno znao odgovor bas na to pitanje i
nista drugo? Je li to onda pravedno?

I: Pa, to je onda sreca ili nesreca za doticnog.

S: Dakle, pravedno je imati srecu ili nesrecu?

I: (Suti dulje vrijeme) Ne, naravno da nije, tu sam
sad otisao u krivom smjeru, pa... (opet Suti).*

Dijalektika - igra pitanja
Pomocu kontinuirane igre pitanja Sokrat — ili Platon u
svojim dijalozima kroz lik Sokrata — otkriva pogresna
znanja svog sugovornika. To je, prema Platonu,

! Prema Harlichu H. Stavemannu, Sokratovsko vodenje
razgovora, Basel 2007.
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dijalektika: umjetnost da se opre¢na misljenja dija-
logom dovedu do vise istine. Dijalektika ne sprecava
nepromisljene izjave i brzoplete zakljucke. Obratite
paznju koliko nepromisljenih tvrdnji izlazi iz nasih i
tudih usta tijekom dana. Dijalektika je metoda raz-
misljanja. Radi po pravilima logike i prisiljava nas da
provijerimo i dokaZemo istinitost svojih izjava. No dija-
lekticka igra pitanja ima daljnju presudnu korist: sami
otkrivamo svoje znanje nakon $to smo najprije spoznali
svoje neznanje. Platon je bio uvjeren da éemo kasnije
u zivotu primijeniti samo uvjerenja i spoznaje koje
smo sami mukotrpno izgradili. Zestoko je kritizirao
sofiste svog vremena, koji su samo prenosili apstraktno
znanje bez prakti¢nog odnosa. Ne ¢ine li danas sofisti

znam. Tek tada po¢inje ozbiljna potraga za vecim i
novim znanjem. Za Sokrata nije neznanje kad nesto ne
znamo, ve¢ kad ne Zelimo uvidjeti da nesto ne znamo.
Nikad nije problem u tome $to se napravi greska, ve¢ u
tome $to ju se ne Zeli priznati — i tako se iz nje nista ne
naudi.

Osloboditi se neznanja
Druga faza je ¢is¢enje ili oslobodenje od neznanja. To
je kao odvajanje metala od mati¢ne stijene. Potrebno
je uz pomo¢ dijaloga "ukloniti" intelektualne i emocio-
nalne zablude. Time je osloboden put do spoznaje.
Nakon mnogobrojnih pokusaja da pronademo
primjere pravednosti, na3 dijalog o njoj mogao bi se

dvadeset i prvog stoljeca isto? Svakako tvrdnja koju bi
trebalo provjeriti dijalektikom. Danas bi roditelji, u¢i-
telji i terapeuti mogli otpjevati pjesmu o tome koliko
je tesko uciniti da znanje dovede i do promjene pona-
Sanja. Koliko ¢esto kod sebe ¢ujemo: "Znam, ali...!" No
Sokrat i Platon su uvjereni da nitko ne postupa lose ili
nepravedno zato $to zna, ve¢ to ¢ini zbog neznanja.
Zato se ne smijemo zaustaviti na prenoSenju povr-
$nog znanja. Radi se o izgradnji dubokih spoznaja
pomocu prakti¢ne dijalektike kroz njezine tri faze.

Prihvatiti svoje neznanje
Prva faza je upozorenje ili prihvacanje svog neznanja.
Mislili smo da znamo $to je pravednost i prepoznajemo
svoje krute i pogresne ideje kao i oholost kojom smo ih
izustili bez provjere. Vierujemo da nesto ispravljamo,
no radimo lose. Vjerujemo da nesto radimo dobro, a
radimo gresku. U tom trenutku postoje dvije mogud-
nosti: ne priznati gresku i ostati oholi pametnjakovi¢
ili prihvatiti gresku i tako se razvijati. Modi priznati
greSku znadi prihvatiti da nesto nedostaje. Shvacanje
toga vodi do ljubavi i potrage za onim $to nedostaje.
Moramo prihvatiti, dakle znati, da nesto ne znamo.
A to je velika Sokratova spoznaja: znam da niSta ne

nastaviti na sljedeci nacin:

S: Zelite li jos razmisliti o nekom drugom primjeru
pravednosti?

I: To ne vodi nic¢emu, ve¢ sam toliko puta pokusao.

S: I ne moZete naci primjer u kojem se stvarno sve
dogada na pravedan nacin?

I: Tesko mi je priznati, no ne mogu ga naci.

S: Ali ipak Zelite da u Zivotu sve bude pravedno.
Zasto?

I: Mislim da bi svi pozdravili kad bi sve na svijetu
bilo pravedno.

S: Cak i oni kojima je dosad bilo bolje nego osta-
lima? Dakle, Vi biste, na primjer, zahtijevali da se
Vasoj Zeni i Vasoj djeci dodijeli pravedni udio neizljeci-
vih bolesti, gladi i bijede?

I: Podlo je sto ukljucujete moju djecu u ovo.

S: Zasto?

I: Jer im, naravno, ne Zelim nista loseg.

S: Pretpostavimo da u tome uspijete, bi li to onda
bilo pravedno?

I: Naravno da ne bi.

S: To znaci da ipak ne zahtijevate pravednost u svi-
jetu u svim slucajevima?

I: Ne u takvim slucajevima.



S: Ali tko bi trebao odrediti kad bi za koga svijet
trebao biti pravedan?

I: Shvacam da je stvarno tesko definirati praved-
nost i da mi ljudi nismo u stanju prosuditi sto je, kad i
za koga pravedno.

U tom trenutku u ispitaniku se dogada obrat.
Shvaca da mora odbaciti ono §to je dotad vjerovao.

visoko drustvo. Oni su svoju srecu trazili u beskrupu-
loznoj borbi za mo¢ i bogatstvo. Osobne teznje ostva-
rivale su se pred narodnom skupstinom uz pomo¢ naj-
bolje placenih sofista, tadasnjih "manipulatora zako-
nima". Sofisti vladaju umijecem pobjedivanja drugih
u borbi rije¢ima. Suprotno tome, Sokrat je poducavao
umijece pobjede nad samim sobom. Koja je paralela s
nama danas? Citave vojske modernih sofista, lobista i

Oslobodio se svih krivo izgradenih migljenja i navika
vjerovanja. Tek tada je osloboden put do intuicije ili
unutarnjeg znanja.

Znanje - sje¢anje
Rada se u trecoj fazi, majeutici. Taj izraz dolazi od grcke
rije¢i maieutiké Sto znadi "umjetnost radanja". U njoj se
krije rije¢ maia, "primalja". Analogno onome $to radi
primalja, Sokrat se smatrao primaljom Atene. Pokusa-
vao je kod svojih sugovornika izvuéi na svjetlo ono $to
je bilo skriveno u nesvjesnom ili ispod povrinih zna-
nja. Dijalektika nam otvara pristup onom znanju koje,
prema Sokratu, posjedujemo od pocetka svijeta. No
na njega smo zaboravili utjelovljenjem duse u materij.
Svako istinsko znanje je, prema tome, oblik remini-
scencije, sje¢anja. Posljedica takvog oblika videnja ili
obuhvacanja istine je neposredno djelovanje. Ne radi
se 0 "znam, ali...", nego "sad shvacam", "sad razumijem".
U tome je razlika izmedu znanja i mudrosti. Mogu pro-
ucavati ili ¢ak napisati stotine rasprava o pravednosti,
no pravedno djelovati moze samo mudrac. Mudrac
poznaje svoju savjest i Zivi u skladu s njom. On ima Cistu
savjest u pravom smislu te rijedi i samim time posje-
duje unutarnji mir i sre¢u. Platonova dijalektika je put
do mudrosti. Put ispravnog propitkivanja nas oslobada
neznanja. Tko pita, dostize mudrost, mir, srecu.

Dijalektikom za novog covjeka
Sokrat je cijeloga Zivota propitivao. I izgubio — svoj
zivot. Svojim neugodnim pitanjima izazvao je atensko

odvjetnika podupiru bogate i moc¢ne u njihovoj pohlepi
za modi i novcem. Ogromna reklamna masinerija usa-
duje ljudima brigu oko toga kako postati ljepsi, uspjes-
niji i sretniji. Nacela su se duboko urezala u nasu dusu:
Netko si ako imas nesto! Samo je rezultat vazan! Onaj
tko grijesi je gubitnik! Muskarci trée za rekordima,
Zene gladuju za idealom vitkosti. No to samo po sebi
nije problem. Problem je u tome $to ti nepromisljeni
kriteriji nesvjesno upravljaju nadim svakodnevnim
mislima i ponaSanjem. Bududi da samo rijetki ispu-
njavaju te apsurdne kriterije, sve viSe i viSe upadamo
u nutarnje nemire: strah, bijes, sram, mrznju —sve do
utucenosti, depresije i opasnosti od suicida. Gdje je
Sokrat dvadeset i prvog stolje¢a koji one mocne izaziva
svojim pitanjima, koji nas izaziva pitanjima: Tko si ti?
Sto je zaista vazno u Zivotu? Sto je dobro i pravedno?
Danas, dvije tisuce i Cetiri stotine godina nakon rode-
nja dijalektike, moramo ponovno nauditi koristiti tu
mocnu metodu. Prvo, kako bismo priznali vlastito
neznanje. Jer letimo do Mjeseca, a ne uspijevamo
drZati Zemlju u ravnotezi. Transplantiramo srca, a ne
znamo gledati i djelovati srcem. Vozimo tisuce kilome-
tara godi¥nje, a unutar sebe smo zaglavili.

Drugo, kako bismo se opet vratili s povr$nih znanja
u duboko razumijevanje odnosa.

I trece, kako bismo postali primalja — novog razmi-
Sljanja, novog ¢ovjeka i novog vremena. &

Snjemackog prevela: Marta Levak
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INTELEKTUALIZAM

Delia Steinberg Guzman
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edna od mnogih prili¢no ozbiljnih bolesti koja
pogada suvremenog Covijeka je intelektuali-
zam. O ovom se zlu mogu redi iste stvari kao i
o nekim drugim bolestima: da napada odredenu vrstu
ljudi, u odredenim uvjetima, i da se obi¢no pojavljuje

u odredenoj dobi; uzrok je nepoznat, a lijekovi koji se
primjenjuju u procesu su ispitivanja u kojem se izmje-
njuju uspjesi i neuspjesi.

Kao i uvijek, bolest zapocinje raspadanjem jednog
dijela tijela. Kada um pocne raditi bez reda i smisla,
kad ideje postanu opsesivne i gomilaju se ne ostavlja-
judi prostora drugim vidovima Zivota, pomuceni um
pati od intelektualizma. Ono $to je do tada bilo zdrava
vjezba vise ili manje razvijenih mentalnih sposobnosti,
pretvara se u neobuzdanu Zelju da se sakupi sve vise
podataka, sve vise i viSe brojki, da se pronade uzrok
— o ¢emu god da se radi — neobjasnjivom, da bi se
razglabalo o nerazumljivom, da bi se prezrelo sve to
ne prolazi kroz sito intelekta.

Takav bolestan ¢ovjek je deformiran. "Glava" mu
nerazmjerno raste, a svi se drugi aspekti istovremeno
smanjuju: osjecaji se hlade, vjera se gasi, volja slabi,
tijelo otupljuje. Sve $to se ne moze racionalizirati, ne
zasluzuje biti Zivo.

O ovoj ¢udnoj i strasnoj bolesti govorimo zato $to
je sve viSe ljudi njome pogodeno i zato $to se, nazalost,

filozofiju ¢esto okrivljuje kao jedan od njezinih uzroka.

U tom kontekstu, filozofiju se zami§lja kao intelektu-
alnu vjezbu u kojoj se kombiniraju svakojaki koncepti,
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od konkretnih do apstraktnih, i u kojoj rije¢ ima puno
vecu vrijednost od samog koncepta. Omiljeni nacin
izrazavanja intelektualizmom zarobljenog ¢ovjeka je
nerazumljiv, izuzetno kompliciran jezik, u vecini slu-
¢ajeva bez znacenja, ali vrlo upecatljiv, zvucan i kate-
gorican, do te mjere da sprecava bilo kakav odgovor ili
zelju za dodatnim obrazlozenjima.

Zbog svega navedenog, i pred alarmantnim pora-
stom takve epidemije, Zelimo jo§ jednom naglasiti
autenti¢nu vrijednost filozofije kao sveobuhvatne dje-
latnosti koja nastoji razviti autenti¢nog ¢ovjeka u svim
njegovim moguénostima izraZavanja.

Razmisljanje i govor ne mogu se odbaciti, naprotiv,
oni moraju biti povezani s odgovarajuéim djelovanjem
i osjecajem. Intelektualne sposobnosti su korisne ako
osiguravaju dobro sredstvo za harmoniziranje ljudskog
bica. Tijelo mora dobiti odgovarajucu paznju, osjecaji
se trebaju njegovati s istom paznjom kao i ideje, a
volju treba pokrenuti radi konkretnog postizanja naj-
plemenitijih teznji.

Nova Akropola Zeli uravnoteZenog ¢ovjeka kojemu
glava ne teZi vi$e od stopala, niti obratno.

Naznacena bolest, dakle, proizlazi iz neznanja, bez
obzira na to koliko se um koristi. A najuc¢inkovitiji pro-
tuotrov je mudrost, u kojoj se sve ljudske mo¢i zdru-
zuju kako bi postigle puni izraz svake od njih.

Zdrav ¢ovjek moze biti intelektualan, ali ne i inte-
lektualist. &

Sa spanjolskog prevela: Martina Vukasina
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ARISTOTELOVA

PRAKTICNA FILOZOFIJA

Andrija Jonci¢

liki greki filozof Aristotel roden je 384. g. pr.
Kr. i najvjerojatnije nije bio Grk, nego Make-
donac. Njegov otac Nikomah bio je lije¢nik
makedonskog kralja Aminta.

U osamnaestoj godini pristupio je Platonovoj Aka-
demiji u Ateni. Tamo je ostao devetnaest godina, sve
do smrti svog ucitelja s kojim je bio usko povezan, a
istovremeno u neslaganju s njim. Nakon Platonove
smrti Speusip preuzima vodenje Akademije, a Aristo-
tel je napusta i odlazi iz Atene.

Oko 343. g. pr. Kr. Filip Makedonski poziva ga da
preuzme naobrazbu njegova sina Aleksandra, koji je
tada imao trinaest godina. Aristotel prihvaca poziv i
odlazi u Makedoniju. Njegov utjecaj na Aleksandra
sigurno je bio velik, iako se zna da su se razilazili po
pitanju povezivanja gréke i orijentalne kulture jer Ari-
stotel to nije smatrao mogudim.

Vraca se u Atenu 335. g. pr. Kr. i osniva svoju
filozofsku 8kolu, Licej. Tamo je, Setajudi u jutarnjim
satima, raspravljao sa svojim u¢enicima o najdubljim
filozofskim pitanjima. Zbog toga su ih nazvali peripa-
tetici (peripateo, gré. obilazim, $ecem). Poslije podne
je pred Sirim auditorijem izlagao pristupa¢nije teme:
retoriku, sofistiku i politiku.

Aleksandrova smrt (323. . pr. Kr.) izazvala je anti-
makedonski pokret u Ateni, $to se ocitovalo i neprija-
teljstvom prema Aristotelu. OptuZen je za bezboznost
i Atena se po tredi put ogrijesila o filozofiju (nakon
progona Anaksagore i Sokratove smrti). Otiao je u
Halkidu, gdje je makedonski utjecaj bio jak. Tamo je i
umro 322. g. pr. Kr.

Djelo
Aristotel je bio iznimnih intelektualnih sposobnosti.
Objedinio je znanstveno neprocjenjiv materijal, Sto
mu je omoguéilo unaprijediti znanje svoga vremena.
Sakupio je gotovo svu u to vrijeme dostupnu literaturu
grcke filozofije od samih pocetaka, proucio je i na njoj

-~

i

izgradio svoj filozofski sustav. MoZemo slobodno reci
da je s Aristotelom gréka filozofija stigla do svoje pune
i cjelokupne zrelosti.

Ipak, njegova je osnovna filozofska karakteristika
bila racionaliziranje odredenog znanja koje je primio od
Platona, a on ga iznosi na na¢in koji je bio blizak menta-
litetu i stanju povijesnog perioda Gréke u to vrijeme.

Pisao je egzoterijske knjige, namijenjene $irokoj
publici i druge, filozofske ili ezoterijske, koje obraduju
temeljna duboko filozofska pitanja, a bile su namije-
njene samo uskoj jezgri njegovih u¢enika. Nazalost,
dio njegovih pisanih djela je izgubljen, a od preostalih
samo se mali dio smatra autenti¢nim Aristotelovim
tekstovima jer su jedne napisali njegovi ucenici, a
drugi su viSekratno prepravljani stolje¢ima nakon nje-
gove smrti.

NOVA AKROPOLA 11/2020



Aristotel je u povijesti filozofije prepoznatljiv po
tome 3to u njegovim djelima nema umetnutih mitova
i $to nema svog daimona koji mu govori u trenucima
nadahnuca. On je ¢isto i potpuno racionalan. Govori
jezikom koji svima omogucuje razumijevanje njegovih
doktrina i djela.

Prakticna filozofija
Za Aristotela filozofija nije bila samo ljubav prema
znanju u teorijskom smislu, nego i prakti¢na djelat-
nost u ostvarenju teZnje prema najboljem mogucem
zivotu Covijeka. Zato ga je posebno zanimala filozofija
o ljudskim stvarima i to je njegovo zanimanje nazvano
prakticna filozofija.

Prakti¢nu filozofiju za Aristotela ¢ine etika i politika
(tu je jo§ uklju¢ena i ekonomija, koja se mozZe pripisati
politici kao cjelovitoj brizi za opée dobro, znanosti o
individualnom i drustvenom Zivotu ¢ovjeka). Covjek
je po prirodi politicko bice ili, kako bismo danas rekli,
drustveno bice jer samo u zajednici s drugim ljudima
¢ovjek moZe ispuniti svoju svrhu i to djelovanjem,
odnosno sudjelovanjem. Prakti¢na filozofija je ¢ovje-
kovo nastojanje prema najboljem Zivotu, a postiZe se
svjesnim koritenjem svoje volje u djelovanju, da bi se
u najvecoj mjeri ostvarilo svoju ¢ovje¢nost.

Dobro svojstveno covjeku jest djelatnost duse
vodena vrlinom... Vrlina je stanje duse u kojem se

dusa nalazi odvojena od svih strasti i u potpunom
mirovanju.

Najvaznije eticko djelo, od tri koja se pripisuju
Aristotelu, je Nikomahova etika. To je prvo potpuno
satuvano djelo iz podrudja helenske etike koje izra-
zava moral i navike helenskog naroda. Nazvana je po
Aristotelovu sinu Nikomahu koji je to djelo priredio
za izdavanje. U njoj Aristotel kaze da je Dobro cilj svih
¢ovjekovih djela. Cilj je svake znanosti, svih duhovnih
istrazivanja nesto dobro $to Zelimo dosegnuti. Ciljevi
za kojima tragamo su razli¢iti; na primjer, cilj medicine
je zdravlje.

Sto bi onda bilo najviSe Dobro? Za Aristotela
najviSe Dobro je eudaimonia (dobar ili blag duh), a
prevodi se kao sreca, odnosno blazenstvo. Ve¢ u prvoj
knjizi Nikomahove etike Aristotel kaze: Sto se tice same
mjeéi, slazu se gotovo svi, jer i svjetina i oni obrazovani
kazu kako je to blaZenstvo, pa poistovjecuju “dobro
Zivjeti” i “dobro djelovati” sa “biti blazenim”.

' Vrlina ili krepost je vrsnoca, izvrsnost, Cast, plemenitost.

Aristotel poducava Aleksandra Makedonskog

BlaZenstvo nije za sve jednako: neki ga smjestaju
u zadovoljstvo (podrudje osjetilnog), a drugi u sasvim
suprotna podrudja: siromah u bogatstvo, bolesnik u
zdravlje itd. To ovisi o ¢ovjekovom Zivotnom usmjere-
nju i poloZaju u kojem se nalazi.

Dalje se pita kakvo bi to blaZenstvo bilo svojstveno
ljudskoj prirodi? To ne moze biti zadrZavanje u vege-
tativnom stanju jer bi to izjednacilo ¢ovjeka s biljkama.
Takoder, to ne moZe biti niti osjetilni Zivot jer to posje-
duju i Zivotinje. To mora biti nesto svojstveno samo
¢ovjeku, a to je Zivot duse uskladen s razumom.

Aristotel kaze: Dobro svojstveno covjeku jest djelat-
nost duse vodena vrlinom. A, ako postoji vise vrlina,
onda ona djelatnost koja je vodena najsavrsenijom i
najuzvisenijom od svih. Dakle, istinska zadovoljstva
¢ovjeka su djela uskladena s vrlinom. Je li to moguce
nauciti? Da, ali kako? Aristotel kaZe da blaZenstvo nije
poslano od bogova, ono se stjece Zivljenjem vrline', a
to se postupno usvaja kroz vrijeme. Bududi da je bla-
zenstvo posljedica odredenog djelovanja duse vodenog
najviSom vrlinom, potrebno je prouditi vrline.

Neke od vrlina naziva intelektualnim vrlinama
(mudrost, znanje, talent, razboritost itd.), a druge
moralnim vrlinama (plemenitost, umjerenost itd.).

Intelektualne vrline se radaju iz u¢enja dok se
moralne vrline radaju iz navika, iz obi¢aja. Priroda nas je
udinila sposobnima steci vrline, ali djelovanje je ono $to
ih u nama razvija: glazbenikom se postaje skladanjem
glazbe, provodenjem pravde ¢ovjek postaje pravedan.
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Dakle, moramo prakticirati vrline da bismo u sebi
samima stvorili odredene kvalitete. Prema tome, moral
je pitanje prakse, aktivnost Ciji je cilj ona sama.

Potrebno je djelovati u skladu s Pravednim razu-
mom §to znadi udaljavati se od krajnosti, od svake
pretjeranosti i svakog pomanjkanja. Uvijek treba traziti
ravnotezu ispravne sredine. Prema tome, vrlina se
rada iz umjerenosti, prave mjere, a mana iz pretjeriva-
nja ili pomanjkanja u istome.

Ako su najplemenitije kvalitete u ljudskoj dusi
iskvarene bilo zadovoljstvom ili bolom, tada moramo
re¢i da je vrlina stanje duse u kojem se dusa nalazi
odvojena od svih strasti i u potpunom mirovanju.
Vrlina je ono $to nas, u pogledu zadovoljstava i boli,
vodi na najbolji mogudi nacin.

Ponavljanjem djela vodenih vrlinom dusa ée se
nauciti udaljiti od svega onoga $to moze zaokupiti nje-
zinu paznju. Vrlina je navika, osobina koja ovisi o nasoj
volji, a kojom upravlja um onako kako bi njome uprav-
ljao istinski mudrac. Ne mozZe se nametnuti jer je to
izabrano i ste¢eno stanje osobnom slobodnom voljom.

Aristotel zavr$ava Nikomahovu etiku uvodom u
sljedece djelo koje je napisao, a to je Politika. Za njega
su etika i politika bile medusobno nerazdvojive jer
eti¢ko djelovanje odreduje kakvocu politike.

Aristotel se sustavno bavio problemima drustva

i drzave u osam poglavlja svoje knjige Politika. Za
razliku od svog uditelja Platona, on induktivnom meto-
dom gradi svoj pristup prakti¢noj filozofiji. Polazi od
zateCenog stanja trenutne stvarnosti grékog nacdina
zivota i koristi razboritost kao pristup ¢ovieku poje-
dincu — etici; i pristup drustvu, polisu — politici.

Kao i za Platona, i za njega je bila neophodna
sprega etike i politike jer kaze: Usavrsavanje covjeka
odvija se samo onda kada Zivi u zajednici, izraZavajudi
se u drZavi kao njezin clan.

Aristotel smatra da etiku i politiku povezuje isti
cilj brige za dusu i odgoj gradana. Stoga je zajednicki
temelj etike i politike ideja pravednosti kao najvece
vrline u djelovanju pojedinaca kao i u skladnom
ustroju drzave.

Njegov je u¢enik Aleksandar Makedonski prosi-
rio spregu etike i politike izvan granica polisa i gréke
kulture povezivanjem grcke s orijentalnom kulturom
$to je urodilo nastankom helenizma. Kasnije su rimski
stoici i3li jo§ dalje u shvacanju prakticne filozofije, uvo-
dedi eti¢ki i politicki pojam gradanin svijeta.

Aristotelovo djelo, uz u¢enje njegova ucitelja Pla-
tona, predstavlja temelj filozofske i znanstvene misli
zapadne civilizacije. Akademija i licej jo§ uvijek su
nazivi najvaznijih obrazovnih institucija dana¥njeg svi-
jeta, pitanje je samo u kojoj je mjeri cilj tih danasnjih
institucija uskladen s idejom pravednosti kao najvece
vrline u djelovanju pojedinca i u ustroju drzave. &
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RIMSKI SOKRAT

GAJ MUZONIIE RUF

Dijana Kotarac

Prom.is/ite o ovome u svo J/m srcima: gko s mukom posti jmeée bifo Sto ;/em,elzwéo mukq

profazi, afi plemenitod,
adovo

ako danas manje poznat, Gaj Muzonije Ruf (oko

30. — oko 100. godine) ¢ini zajedno s Epikte-

tom, Markom Aurelijem i Senekom Cetverolist
posljednjih velikih predstavnika rimskog stoicizma.
Filozofiju je shvacao kao umijece dobrog i ispravnog
zivljenja, stoga mu je teziste bilo u etici, a zbog Zivota
uskladena s eti¢kim nacelima, jasnoce razlaganja i
poticanja na vrlinu te zbog hrabrosti u suocenju s
posljedicama vlastitih stavova nazivali su ga "rimskim
Sokratom".

Danas ga se uglavnom spominje kao ucitelja slavnog
Epikteta, no on je bio vodei stoik u svom vremenu te je
za zivota i u prvim stolje¢ima kr$¢anstva te kasne antike
uzivao velik moralni ugled.

Roden je u gradu Volsinii, dana$njoj Bolseni u sre-
di$njoj Italiji, u etrurskoj obitelji viteSkog staleza. Za

elo traje; ako ucinite bilo Sto’sramotmno /bomﬁ za/oyoﬂjﬁm,
/‘/ tvo profazi, afi sramotq ostgje.

njegov zivot bili su presudni dolazak u Rim i prijatelj-
stvo s mnogim utjecajnim Rimljanima iz filozofskih
i politickih krugova. Zbog toboznjeg sudjelovanja u
Pizonovoj zavjeri', ¢iji je cilj bio svrgnuti osiljenog cara,
Neron ga je 65. godine prognao na pusti kikladski otok
Gyaros?, a car Galba vratio ga je u Rim. Po povratku je
otvorio filozofsku $kolu. Zbog zagovaranja starih repu-
blikanskih ideala te osuda tadasnje vlasti, car Vespazijan
ga je 71. godine ponovno prognao zajedno s ostalim
filozofima, da bi se vratio na poziv cara Tita.

Vjeran stoi¢kim na¢elima, u meduvremenu je
neprekidno poucavao filozofiju i jednako tako postojano

'Tim povodom su, medu mnogima, na smrt osudeni i Seneka, pjesnik Lukan
te satirist Petronije.

2Prema nekim izvorima, na otoku je otkrio izvor vode, a svojim je u¢enjem
privukao brojne ucenike i postovatelje.
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zivio u skladu s tim u¢enjem. Upravo je po tome bio
poznat i time osvajao nepodijeljeno postovanje svojih
suvremenika. Filostrat ga na viSe mjesta spominje u
Zivotu Apolonija iz Tijane gdje kaze da je od svih filozo-
firao na najizorsniji nacin, a ranokr$¢anski pisac Origen
ga, uz Sokrata, uzima za primjer uzvisenog Zivota. Car
Julijan Apostata (331. — 363.) piSe o njemu tri stoljeca
kasnije u par svojih pisama i usporeduje ga sa Sokratom
te napominje da je postao slavan jer je dostojanstveno

podnosio patnje [progonstval i s corstinom otrpio okrut-
nost tirana.

Cini se da je imao Sirok krug slusatelja (fragment 49
govori o njegovu neodobravanju pljeska nakon preda-
vanja); dolazili su ga sluSati mladi i stari, ljudi razli¢itih
zanimanja i drustvenog statusa, od buduceg konzula
Gaja Minicija Fundana do roba Epikteta, a spominje
se i sirijski kralj. Imao je i uzi krug u¢enika, od kojih su
najpoznatiji Epiktet, Dion Zlatousti (Dion Krizostom),
Plinije Mladi, Eufrat iz Tira, Timokrat i dr. S mnogima
je ostvario bliske prijateljske odnose pa je Rubelija Pla-
uta ¢ak pratio u izgnanstvo u Siriju. Nije ostavio nista
napisano, kao ni Sokrat i Epiktet, ve¢ je poucavao samo
zivom rijecju i primjerom. Nesto od Muzonijeva ucenja
zabiljezili su njegovi ucenici Lucije i Polion, §to je satu-
vano u prijepisu bizantskog pisca iz V. stoljeca, Ivana iz
Stobija’. Radi se o raspravama, odnosno njegovim odgo-
vorima na pitanja koja su mu postavljali u¢enici. Drugi
izvor su izvadci iz djela razli¢itih anti¢kih autora, uglav-
nom izreke, crtice, anegdote, koje je sakupio nizozemski

filolog Jacobus V. Peerlkamp* 1822. godine.
Ozivljavanju zanimanja za filozofiju Muzonija Rufa
najvise je u posljednjim desetlje¢ima doprinio francu-
ski filozof Pierre Hadot u svom nastojanju da filozofiji
vrati znacenje kakvo je imala u antici, kada je podrazu-
mijevala nacin Zivota, odnosno u rimskom kontekstu
honesti vivendi scientia — znanost o ¢asnom Zivotu.
Udubljujudi se u Zivote i djela Epikteta, Marka Aure-
lija i Plotina, bacio je svjetlo i na Muzonija Rufa, koji je

imao golem utjecaj na svog uc¢enika. Epiktet nastavlja
njegovo ucenje te se u svojim izlaganjima Cesto vraca
Muzonijevim rije¢ima, a spominje i njegov na¢in pou-
avanja: Dok smo sjedili ispred njega, svatko od nas
imao je osjecaj kao da mu je netko morao obznaniti
nase slabosti; s takvom je preciznoséu pogadao nasa
trenutna stanja i pred ocima svakog od nas iznosio je
njegove slabosti.

Razgovori i rasprave bili su klju¢an dio Muzonijeva
poucavanja, no neprestano je isticao potrebu za praktié-
nom primjenom ucenja. Time je svoje ucenike nastojao
potaknuti na usavr$avanje karaktera, lisiti ih prijetvor-
nosti, vratiti ih jednostavnom Zivotu kako bi u skladu
s vlastitom prirodom mogli razvijati vrline svojstvene
ovjeku: razboritost, pravednost, umjerenost i hrabrost.
Naglasak je bio na usvajanju nacina Zivota, a ne samo

*lvan iz Stobija, antickog grada u blizini danasnje makedonske Demir Kapije,
sastavio je Antologiju koja u Cetiri knjige sadrZi viSe od pet stotina izvadaka iz
djela grekih pisaca (o filozofiji, fizici, retorici, poeziji i politici).

4 C. Muzonii Rufi Philosophi Stoici - Reliquiae Et Apophthegmata.
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uenja. Kao $to primje¢uje Hadot, anti¢ki je filozof, u
nego danasnjem profesoru filozofije. To je i razumljivo
bududi da je primarna zadaca filozofije bila briga za
dusu.

U dvadeset i jednoj sa¢uvanoj raspravi Muzonije
daje odgovore na niz konkretnih pitanja kao $to su pri-
mjerice: je li bitnija teorija ili praksa; trebaju li kraljevi
proucavati filozofiju; mozemo li svi Zivjeti vrline; koje je
zanimanje prikladno za filozofa; trebaju li se Zene baviti
filozofijom; da nedacama koje sustizu covjeka ne treba
davati veliku vaznost; da progonstvo nije nesto lose; o
popudbini za starost itd. Zanimljivo je da se posebno
osvrce na pitanje hrane i sam ¢in objedovanja te da stol
smatra pravim mjestom za vjeibanje umjerenosti i vla-
danja sobom, a u odijevanju, stanovanju, namjestanju
kuca savjetuje da se treba lisiti svega suvi$nog. Govori
o vaznosti skladne bra¢ne zajednice za "dobar i uljuden
nacin Zivota" grada i ljudske zajednice u cjelini. Mnogi
od njegovih stavova izuzetno su napredni za to doba; na
primjer, snazno zagovara obrazovanje i jednaka prava za
muskarce i Zene.

No, kroz sve te rasprave provlaéi se ucenje o Cetiri
temeljne vrline. KaZe da sjeme tih vrlina nosi u sebi
svaki Covjek, a moguce ih je uvjezbati, poput umijeca
sviranja glazbala, lije¢enja, kormilarenja. Isti¢e potrebu
za u¢vricivanjem tih vrlina u dusi svakog pojedinca kako
bi postali ¢asni i odgovorni gradani BoZjega grada. ..
Ipak, na prvo mjesto stavlja stjecanje sposobnosti razli-
kovanja izmedu prividnog i stvarnog, izmedu naizgled-
nih dobara i zala. Savjetuje da za prvima ne treba nasto-
jati, a da druge ne treba izbjegavati, te da uzitak nije
dobro, anedace nisu zlo.

Cesto se pozivajudi na Sokrata, naglasava da filozo-
fija mora biti vidljiva u djelima, izraZena u konkretnim
zivotnim prilikama, da ne moze biti samo puko teoreti-
ziranje jer filozofija je zapravo vjezbanje Zivota i jedino
tako moZe biti od koristi.

Savjetuje suosjecajno razumijevanje u svim medu-
ljudskim odnosima. ZalaZe se za odvajanje vlastitih
dobara za one u potrebi. Iako ne radi ustupke ni kod
kakvog odstupanja od ispravnog i pravednog, ipak u
postupaniju s onima koji ¢ine krivo savjetuje toleran-
cijuioprost. U Sokratovom duhu kaZe da je nepravdu
bolje trpjeti nego je ¢initi, ali dodaje da uvijek treba biti
spreman na oprost. Stoga moramo pomodi onima koji
grijese i onima kojima je pomo¢ potrebna, a razumije-
vanje drugih pomaZe nam da razamijemo sebe. Mnoge
od navedenih u¢enja preuzelisu ranokr$¢anski pisci i
uvrstili u svoju filozofiju u nastajanju.

Od Muzonija Rufa dijeli nas preko devetnaest sto-
lieca. Citajue’i njegove odgovore na pitanja u¢enika,
ne moZemo ostati ravnodusni na jednostavnu ijasnu
mudrost njegovih rijeci koje nam tako uvjerljivo govore
da mozemo biti bolji, razboritiji, pravedniji, umjereniji i
hrabriji, ovladati sobom, trebati malo, a biti ispunjeni...
Njegove rijeci, aktualne danas kaoiu I. stoljecu, i
mozda potrebnije danas vi§e nego ikada, snazan su
podsjetnik na ono bitno ¢emu trebamo teZiti: umijecu
dobrog i ispravnog Zivljenja.

3 3E

O vjezbanju vrline®
Uvijek je gorljivo poticao one koji su slusali njegovo
ucenje da ga prakticno primjenjuju, koristeci sljedece
argumente. Vrlina, govorio je, nije samo teomjsko
znanje, vec je i prakticna primjena, bas kao sto su
to umijece lijecenja i glazbe. Stoga, kao Sto lijecnik
i glazbenik ne samo da moraju ovladati teorijskom
stranom svog umijeca, nego se moraju i izvjezvbati da
bi djelovali u skladu s tim nacelima, tako i covjek koji
Zeli postati dobar ne samo da mora biti dobro upo-
znat s poukama za postizanje vrline, nego mora biti
i promisljen i predan u primjeni tih pouka. Doista,
kako bi neka osoba mogla odmah postati umjerena
ako samo zna da covjek ne smije biti ovladan uZicima,
a poprilicno je neiskusna u odolijevanju uzitcima?
Kako bi ¢ovjek mogao postati pravican ako je naucio
da treba voljeti pravicnost, a nikada se nije okusao
u izbjegavanju sebicnosti i gramzivosti? Kako bismo
mogli steci hrabrost ako smo samo naucili da se ne
trebamo bojati stvari koje prosjecnoj osobi izgledaju
strasno, ali nemamo iskustva pokazati hrabrost suo-
Ceni s tako necim? Kako bismo mogli postati razboriti
ako uvidamo koje su stvari doista dobre a koje zle,
ali nikada nismo pokusali odbaciti one stvari koje se
samo ¢ine dobrima? ... Stoga, nakon pouka koje odgo-
varaju svakoj pojedinoj vrlini, uvijek mora slijediti
prakticna vjezba ako se doista nadamo izvuci neku
korist od njih.

... Bududi da ljudsko bice nije samo dusa niti samo
tijelo, vec svojevrstan spoj tih dvaju dijelova, osoba koja
prima pouku mora voditi brigu o oba dijela; o boljem
dijelu, o dusi, pomnije, kako to dolikuje, alii 0 onom
drugom dijelu, ako ne Zeli da mu ijednom dijelu koji
¢ini covjeka Sto nedostaje. Jer ocito je da tijelo filozofa
treba biti dobro pripremljeno za tjelesne aktivnosti jer
se vrline Cesto njime sluze kao nuznim alatom za Zivotne

5Prijevod prema knjizi Core E. Lutz, Musonius Rufus "The Roman Socrates", 1947.
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aktivnosti. Dakle, postoje dvije vrste obuke: jedna je
prikladna samo za dusu, a druga je zajednicka i dusi i
tijelu. Koristimo vjezbe zajednicke i jednom i drugom
dijelu kada se navikavamo na hladnocu, vrucinu, Zed,
glad, skromne obroke, tvrde krevete, izbjegavanje uzi-
taka i strpljenje u patnji. Jer takvim i slicnim vjieZbama
tijelo jaca i postaje sposobno izdrZati napore, postaje
corsto i spremno za bilo koji zadatak, dok je dusa oja-
cana jer se vjezba hrabrosti strpljenjem u nedacama i
samoovladavanju suzdrZavanjem od uZitaka. Viezba
svojstvena dusi sastoji se prije svega u tome da se uvijek
imaju spremni dokazi da naizgledna dobra nisu stvarna
dobra, kao i da prividna zla nisu stvarna zla; da se uci
prepoznavati ono $to je uistinu dobro i navikne razli-
kovati dobro od onoga $to uistinu nije dobro. Nadalje,
sastoji se od prakse neizbjegavanja bilo cega sto izgleda
zlo i nenastojanja za icim $to se samo cini dobrim, klo-
neci se na sve nacine onoga sto je doista lose i teZeci na
svaki nacin onome $to je uistinu dobro. ..

Sto je djelotvornije, teorija ili praksa?
Drugom prilikom, medu nama se postavilo pitanje
je li za stjecanje vrline ucinkovitija praksa ili teorija,
podmz.umijevajuc’i da teorija poucava ispravnom
ponasanju, dok praksa predstavlja naviku onih koji su
se priucili ponasati u skladu s takvom teorijom. Muzo-
niju se praksa cinila ucinkovitijom i, govoreci u prilog
tom misljenju, postavio je jednom od prisutnih sljedece
pitanje: "Pretpostavimo da postoje dva lijecnika, jedan
koji je sposoban drZati sjajna predavanja o lijecnickom
umijecu, ali nema iskustvo u lijecenju bolesnih, i drugi,
prilicno nesposoban za govore, ali iskusan u lijecenju
pacijenata u skladu s vaZecim medicinskim spozna-
jama. "Da ste bolesni," pitao je, "koga biste od njih
izabrali da bude uz vas?" Upitani je odgovorio da bi
odabrao lijecnika koji ima iskustva u lijecenju.

Muzonije je potom nastavio: "Uzmimo, dakle, jos
jedan primjer dvojice muskaraca. Jedan je jako dugo
plovio i sluZio je kao kormilar na mnogim brodovima,
drugi je plovio vrlo malo i nikad nije radio kao kormilar.
Ako bi onaj koji nikad nije kormilario brodom najspret-
nije govorio o nacinima plovidbe, a drugi vrlo Sturo i
bez ucinka, kojeg biste od njih zaposlili kao kormilara
da idete na putovanje?" C’oujek je rekao da bi zaposlio
iskusnog kormilara.

Muzonije je opet nastavio: "Uzmimo i slucaj dvojice
glazbenika. Jedan poznaje teoriju glazbe i najuvjerljivije
raspravlja o njoj, ali nije u stanju pjevati ili svirati harfu
ili liru; drugi je manje spretan u teoriji, ali majstorski
svira harfu i liru, kao $to i pjeva. Kojem biste dali mjesto
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glazbenika ili kojega biste voljeli imati za ucitelja djetetu
koje ne poznaje glazbu?" Covjek je odgovorio da bi oda-
brao onoga koji je iskusan u praksi.

"Pa, dakle," rekao je Muzonije, "s obzirom na to, po
pitanju umjerenosti i vladanja sobom, nije li puno bolje
biti u stanju vladati sobom i biti umjeren u svemu nego
biti sposoban dobro govoriti sto treba ciniti?" I tu se
mladié sloio da je od manjeg znacenja i vaznosti govo-
riti dobro o vladanju sobom nego sam pokazivati vlada-

nje sobom. Na to Jje Muzonije, saZimajuci receno, upitao:

"Kako bi, dakle, s obzirom na ove zakljucke, poznavanje
teorije o bilo ¢emu moglo biti bolje od navikavanja na
djelovanje u skladu s nacelima teorije, ako razumijemo
da primjena omogucuje covjeku da djeluje, ali ga teorija
¢ini sposobnim da o tome govori? Teorija koja uci kako
treba postupati povezana je s primjenom i dolazi proa,
jer nije moguce ¢initi nista uistinu dobro ako prakticna
provedba nije u skladu s teorijom. U ucinkovitosti,
medutim, praksa prednjaci nad teorijom jer je utjecaj-
nija u dovodenju ljudi do djelovanja. &

"Kad filozof", rekao je, "opominje, uvjerava, kori ili raspravlja o nekom aspektu filozofije, ako publika sipa uobica-
jene i otrcane rije¢i hvale u svom zanosu i spontanosti, ako ¢ak i uzvikuje, gestikulira, ako je dirnuta i uzbudena i pone-
sena njegovim lijepim rijec¢ima, ritmom njegovih fraza i odredenim retori¢kim ponavljanjima, tada znajte da i govornik
i njegova publika trate vrijeme i da ne ¢uju filozofa kako govori, ve¢ svira¢a flaute. Za um ¢ovjeka koji slusa filozofa,"
rekao je, "ako su iznesene stvari korisne i od pomoéi i pruzaju sredstva za otklanjanje mana i pogresaka, nema dokolice
i vremena za pretjerane i neumjerene pohvale. Slusatelj, ma tko on bio, osim ako nije sasvim izgubio moralni osjecaj,
slusajudi rijei filozofa, mora zadrhtati i osjetiti se iznutra posramljenim i skruSenim pa opet iskusiti radost i ¢cudenje te
¢ak mijenjati izraze lica i osjecaje dok filozofov govor utjece na njega i dira njegovo prepoznavanje onog dijela vlastite

duse koji je zdrav i koji je bolestan."

(Homer, Odiseja, 13.1-2)

nista dobroga, Muzonije je, kazu, odgovorio s osmijehom: 'Pa onda zasluZuje novac.

Nadalje, znao je reci da veliki pljesak i divljenje dakako nisu nepovezani, ali da najvece divljenje prije izaziva $utnju
nego rijeci. Zato je rekao da najmudriji pjesnik nije imao onih koji su, sluajuci Ulisesa (Odiseja) kako im pri¢a ¢udesne
price o svojim nedacama, poskakivali i izvikivali odobravanje kad je zavrSio s pri¢om, ve¢ on [Homer] kaze da su svi
zaSutjeli kao da su bili zanijemili i obamrli jer su im njegove rijedi toliko zarobile usi i oduzele mo¢ govora.

"Tako im rece, i oni umucde svi i zasute; sve ih je osvajao ushit u sjenovitoj dvorani onoj..."

(fragment 49)

LR

"Muzonije je", rekao je Herodes [Herodes Aticki, rimski senator], "naredio da se prosjaku koji se gradio filozofom
da tisucu sestercija [srebrnjaka] i kad mu je nekoliko ljudi reklo da je ta varalica lo§ i nemoralan ¢ovjek koji ne zasluzuje

m

(fragment 50)

Nastavak u sljedecéem broju...
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Suzana Dobri¢

Geometrija posjeduje dva velika blaga: jedno je Pitagorin poucak, a drugo zlatni rez. Prvo se
mozZe usporediti sa Cistim zlatom, a drugo s draguljem neprocjenjive vrijednosti.

nasem svakodnevnom Zivotu neprestano se

susre¢emo s matematikom i geometrijom.

Svijet koji oblikuje ¢ovjek prepun je pravih
kuteva, crta i predmeta pravilnih geometrijskih oblika.
Matematika je danas obi¢na, svjetovna znanost, ona je
alat kojim se sluzimo da bismo brojali, ra¢unali, mjerili
i upravljali svijetom oko sebe. Pritom zaboravljamo
ono dublje, metafizi¢ko znatenje matematike i geome-
trije o kojem su govorili mnogi matematicari i filozofi.

Pitagora je smatrao da u osnovi svega leZi broj i
da je ¢itav svemir jedna matematicka struktura. Zato
putem geometrije, koja se bavi redom u prostoru kroz
mjerenje odnosa medu razli¢itim oblicima, mozemo
istrazivati principe koji vladaju u svemiru. Matema-
ticki odnosi i brojevi postoje a priori, oni mogu, ali ne
moraju imati svoju paralelu u pojavnom svijetu. Cilj je
geometrije omoguditi Covjekovoj svijesti da stvori kanal
putem kojeg materijalna razina, razina manifestiranih
oblika, moZe poprimiti apstraktne, kozmicke principe.
Istrazujuci odnose medu oblicima, matematicari su

dosli do nekih ¢udesnih brojeva, poput e, baze prirod-
nog logaritma, ili 7 (pi), odnosa opsega kruga i njegova
promjera, koji kao da izrastaju iz temeljne strukture
kozmosa. Jedan od takvih brojeva je i @ (phi, fi), zlatni
broj, zlatni rez ili zlatni razmjer.

Johannes Kepler

Omjer i razmjer
Zlatni rez se broj¢ano moze izraziti kao konstanta ¢ija
veli¢ina iznosi 1.6180339..., ali njegovo znacenije nije
toliko u njegovoj numeric¢koj vrijednosti, koliko u raz-
mjeru koji odreduje. Da bismo ovo razumjeli, moramo
razjasniti pojmove omjera i razmjera (proporcije).
Omjer je odnos dviju mjera, veli¢ina, koli¢ina ili dvaju
svojstava i izrazava se formulom a : b. Tako omjer
predstavlja mjeru razlicitosti, i to razli¢itosti koju moze
spoznati barem jedno od nasih osjetila. Odnos a : b
nije samo osnovni pojam za sve aktivnosti opaZanja,
nego oznacava i osnovni proces inteligencije gdje sim-
bolizira usporedbu izmedu dviju stvari, $to je osnova
za stvaranje prosudbi.

Proporcija je, medutim, sloZenija. Razmijer ili pro-
porcija znadi jednakost izmedu dvaju odnosa, tj. kada
se jedan element prema drugom odnosi kao treci
prema Cetvrtom, a izrazava se formuloma :b = ¢ : d.
To predstavlja finiju razinu inteligencije od odgovora
na jednostavnu razli¢itost odnosa. Stari Grei su to nazi-
vali analogija.

Pitagorejci su razlikovali dva tipa analogije. Prvi
je definiran prije navedenom formulom i sastoji se
od Cetiriju razli¢itih elemenata. Taj se tip proporcije
naziva diskontinuirani. Ali ako se ograni¢imo na samo
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tri elementa razmjera, dobit ¢emo bitno egzaktniji
odnos koji mozemo izraziti formuloma : b =b : c.
Ovo se naziva kontinuirana proporcija, jer su dva
omjera povezana jednim zajedni¢kim elementom.
Medutim, ta tri elementa razmjera mozemo redu-
cirati na samo dva. Jedini prirodni aritmeticki razmjer
koji moZemo dobiti sa samo dva elementa izraZava
se formuloma:b =b : (a + b), gdje se manja veli¢ina
prema vecoj odnosi kao veéa prema zbroju obadviju
veli¢ina. Ovaj se razmjer naziva zlatni razmjer.
Numeritka vrijednost broja @ je (V5+1)/2 i pri-
blizno 1.6180339.

Fibonaccijev niz brojeva

Uz zlatni broj @ vezane su mnoge matematicke
zanimljivosti. Primjerice, bilo koju potenciju broja
® mozemo dobiti tako da zbrojimo dvije prethodne
potencije. Npr. @ * + @5 = PO

Fibonaccijev niz brojeva, nazvan po talijanskom
matemati¢aru Leonardu Fibonacciju iz XIIL. stoljeca,
jedan je od nac¢ina na koji mozemo generirati ®. Prva
dva ¢lana Fibonaccijeva niza su 11 1, a svaki sljededi
¢lan dobije se tako da se zbroje prethodna dva:

1,1,2,3,5,8, 13,21, 34, 55, 89, 144, 233, 377, 610...

Ako bilo koja dva uzastopna ¢lana medusobno
podijelimo, dobit éemo niz brojeva koji osciliraju oko
broja ®@; $to je vrijednost ¢lanova niza veca, to ¢e vri-
jednost koju dobijemo njihovim dijeljenjem biti bliza
broju @. Npr:

8§:5=1.6

13:8 =1.625

a b

Y
a+b

377 :233 = 1.6180257...
610:377 = 1.6180371...

Tako Fibonaccijev niz poinje s 1, 1, niz je mogude
zapoceti s bilo koja dva broja. U svakom nizu ovakvog
tipa, omjer uzastopnih ¢lanova tezit ¢e prema .

Zlatni pravokutnik

Zlatni pravokutnik je onaj pravokutnik kod kojeg je
omjer duZe i krace stranice jednak ®@. Na slici je prika-
zana geometrijska konstrukcija zlatnog pravokutnika iz
kvadrata.

1. Odredimo tocku E, poloviste stranice AB kva-
drata ABCD.

2. Povucemo duzinu koja spaja tocke C i E.

3. Sestarom povucemo luk sa sredistem u tocki E i
odredimo to¢ku F. Pravokutnik BDGF je zlatni pravo-
kutnik.

G C D

F A E B

Ako iz zlatnog pravokutnika izrezemo kvadrat ¢ija
je stranica jednaka manjoj stranici pravokutnika, pra-
vokutnik koji nam je preostao takoder ¢e biti zlatni.
Tako je na gornjoj slici i pravokutnik ACFG zlatni.

U geometriji se @ pojavljuje i kod nekih pravilnih
geometrijskih likova, npr. kao odnos polumjera kruga
i stranice pravilnog deseterokuta oko kojeg je krug
opisan, ili kod pentagrama, gdje je svaka duzina podi-
jeljena prema zlatnom rezu.

Zlatni rez u prirodi
Zlatni rez i Fibonaccijevi brojevi pojavljuju se na
mnogo mjesta u prirodi, a brojne studije potvrduju nji-
hovu ucestalost. U svijetu prirode rast zna¢i dodavanje
odredene koli¢ine jedinki ve¢ postojecima, makar te
jedinke bile sitne poput molekule. Cini se da je upravo
® idealna mjera za rast takve vrste. Dobar je primjer
za to prelijepa kudica glavonosca iz roda Nautilus. Ona
raste u obliku spirale koja se u svakom krugu pove-
¢ava razmjerno broju ®. Grananje kao jo§ jedan oblik
prirodnog rasta odvija se prema Fibonaccijevu nizu
brojeva.
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Logaritamska spirala, otkrivena u poloZzaju koji ljud-
ski i zivotinjski fetus zauzimaju u posteljici, prisutna je
i u modelu rasta mnogih biljaka. Raspored sjemenki
kod cvijeta suncokreta slijedi logaritamsku spiralu na
bazi zlatnog reza. Nadalje, suncokret ima 55 spirala u
smjeru kazaljke na satu koje se nalaze preko 34 ili 89
spirala poloZenih suprotno od smjera kazaljke na satu.
Ove brojeve prepoznajemo kao dio Fibonaccijeva niza
koji generira broj ®.

Zanimljiv primjer Fibonaccijeva niza u prirodi
mozemo pronadi kod péela. Kod njih je jedinstveno
da trutovi nastaju iz mati¢inih neoplodenih jajasaca,
tako da imaju samo majku, dok Zenske radilice imaju i
majku i oca. Ali i kod jednih i kod drugih, ukupan broj
plela svake generacije slijedi Fibonaccijev niz brojeva.

Zlatni rez, vezano uz njegovo pojavljivanje kod
pentagrama, mozemo pronadi kod svakog cvijeta s pet
latica. Porodica ruza, kao i cvjetovi svih jestivih vocaka,
imaju pet latica ili broj latica koji je viSekratnik broja
pet. Tradicionalna medicina smatra da kroz taj broj
biljke daju ¢ovjeku znak da su jestive.

Covjek i zlatni rez
Kanon ljudskog tijela, odnosno opis prosje¢nih i ide-
alnih mjera ljudskog tijela, bio je predmet ¢ovjekova
interesa jo§ od najstarijih vremena. Poznati su nam
kanoni iz doba faraona, Polikletov, Leonardov, Alberti-

jev, Michelangelov i brojni
drugi. U mnogima od njih,
ljudsko je tijelo proma-
trano kao sloZen sustav
odnosa koii se izjednaca-
vaju u zlatnom rezu.

Prema egipatskim,
grckim i japanskim kano-
nima, pupak dijeli ¢ovje-
kovo tijelo prema zlatnom
rezu, dok se spolni organi
nalaze to¢no na polovici
¢ovjekove pune visine.
Ovo oznacava povezanost
seksualnosti s funkcijom
dualnosti, podjele na dva,
tj. reprodukcije. Kod
rodenja, medutim, pupak
se nalazi na pola visine
djetetova tijela i tijekom
rasta pomice se na tocku
zlatnog reza. To simbolicki
oznacava kretanje dualne,
spolno podijeljene prirode prema harmoni¢nijem
odnosu koji simbolizira zlatni rez.

Zlatni rez u umjetnosti

Otkako je Covjecanstvo pocelo razmisljati o geometrij-
skim oblicima svoga svijeta, brojne prirodne, filozofske
i estetske studije bavile su se zlatnim rezom. Zlatni je
rez bio prisutan u sakralnoj umjetnosti Egipta, Indije,
Kine i drugih drevnih civilizacija. Dominirao je u gr¢-
koj umjetnosti, ostao skriven, ali prisutan u goti¢kom
srednjem vijeku, da bi ponovno bio slavljen u rene-
sansi.

Mozda najslavniji primjer primjene zlatnog reza u
umjetnosti je Partenon, gréki hram posvecen bozici
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Ateni koji su sagradili arhitekti Tktin i Kalikrat. Kod
Partenona je zlatni pravokutnik prisutan i u procelju

i u tlocrtu hrama. Omjeri veli¢ina pojedinih dijelova
hrama, sve do najsitnijih, predstavljaju razmjer zlatnog

reza. Greki su umjetnici ovaj princip razumijevali ne
samo kao odnos duZina, nego i kao odnos povrsina,
zavladavsi na taj na¢in beskrajem lijepih oblika.

Analize pojedinih autora pokazuju da je u veéini
klasi¢nih gradevina na neki na¢in ugraden zlatni rez.
Fidija (Phidias), kipar ¢ija djela krase Partenon, svoje
je kipove proporcionirao prema ovom razmjeru. Zato
je ameri¢ki matemati¢ar Mark Barr dvadesetih godina
proslog stolje¢a predlozio da se numericka vrijednost
zlatnog razmjera oznadi slovom @ (phi) prema prvom
slovu imena ¢uvenog kipara.

Tako se zlatni rez najéesce veze uz gréku umjet-
nost, on je bio poznat i ranije, joS u vrijeme Babilo-
naca i Egipcana. Grei su od Egipcana preuzeli ideju
da pomocu osnovnih geometrijskih likova (kvadrata,
kruga i istostrani¢nog trokuta) te razmjera poput zlat-
nog reza prenesu principe makrokozmosa u ¢ovjeku
blizi svijet mikrokozmosa. Grob Ramzesa IV. u Dolini
kraljeva lijep je primjer povezivanja arhitekture i
sakralne geometrije. Naime, Ramzes IV. sahranjen je
u grobnici uklesanoj u stijeni u trostrukom sarkofagu.

Sarkofag u kojem se nalazilo tijelo bio je u obliku
dvostrukog kvadrata, a srednji sarkofag bio je u obliku
zlatnog pravokutnika. Tredi, vanjski sarkofag, sastojao
se od dva takva pravokutnika. Geometrijska analiza
predmeta pronadenih u grobnicama pokazala je da su
i oni oblikovani koriStenjem kvadrata i zlatnog reza,
Sto pokazuje prisutnost sakralne geometrije ne samo u
velikim arhitektonskim formama, nego i kod najmanjih
svetih predmeta.

Zlatni rez ne pojavljuje se samo u arhitekturi. Ana-
liza kompozicije slike Krstenja Kristova Piera della
Francesce pokazuje nam da je ova slika zapravo geo-
metrijska alegorija principa Svetog Trojstva, pri ¢emu
Sveto Trojstvo slijedi geometrijski simbolizam zlatnog
reza. Kristovo tijelo smjeSteno je unutar povrsine
1 x 1/® 3, anjegova visina je 3 x 1/®% I drugi elementi
kompozicije vodeni su sli¢nim principima, u skladu s
kr§¢anskim simbolizmom, npr. poloZaj Kristova srca,
pupka, ruke Sv. Ivana itd.

Na slici Piera della Francesce Krist povezuje geo-
metrijskom, matematickom logikom pojmove duha
i materije, univerzalnog i individualnog, kona¢nog i
beskona¢nog. Upravo harmonizacija s onim visim,
nama tesko dokucivim sferama bila je cilj svih istinskih
filozofa. Za mnoge od njih zlatni rez je bio izravna veza
s tim sferama, njihova manifestacija u nasem nesavr-

Senom pojavnom svijetu. Bilo bi pretjerano reci da se
zlatni rez nalazi posvuda u prirodi, ali gdje god opazimo
pojavu izuzetne ljepote i sklada, najcesce ¢emo otkriti
prisutnost zlatnog reza. On je podsjetnik na srodnost
naSeg pojavnog svijeta s njegovim savr$enim izvoromis
njegovom potencijalnom buducom evolucijom. i
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