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ovodom Svjetskog dana filozofije ovaj smo broj posvetili Plotinu ¢ije se nastojanje sasto-
jalo u tome da ponovno vrati teziste ¢ovjekove svijesti na vje¢na ljudska pitanja pomocu
kojih moZze otpoceti sigurni, ali dugotrajni put izlaska iz za¢aranog kruga iluzija i patnji.

Plotin je Zivio i djelovao u vremenima duboke krize, nutarnjeg, a zatim i izvanjskog urusavanja
tada$nje civilizacije, brojnih duhovnih previranja i razli¢itih struja misljenja, nestajanja moralnih
vrijednosti, gaSenja starih sredista znanja i gubitka mnogih kulturnih postignuca, dok ona nova jos
nisu bila stvorena. .. No to su za njega bile samo okolnosti koje ga nisu zaustavile u potrazi za mudro-
§¢u i nastojanju da oZivi velika u¢enja proslosti. Naprotiv, upravo takvo ozra¢je potaknulo ga je da
nakon godina predanog trazenja i u¢enja osnuje neoplatoni¢ku skolu jer je uvidio koliko je neop-
hodna potreba za istinskim znanjem i uspostavljanjem jasnog sustava vrijednosti.

Pierre Hadot, jedan od najvecih suvremenih autoriteta za Plotinovu filozofiju, kaze kako je
njegova izvanredna snaga duha proizlazila iz morala i kako je sve radio. .. da bude u stanju potpune
raspoloZivosti prema drugima. Pokreta¢ njegovih nastojanja bila je briga za ono najbolje $to svaki
ovjek ima i tome se nesebi¢no stavio na raspolaganije ¢itavim bi¢em. U nestabilnim i dekadentnim
vremenima, §to viSe moZe napraviti ¢ovjek osim da sam, bez obzira na okolnosti, bude primjer?
Primjer postojanosti, uporne potrage za vi§im, duhovnim vrijednostima ljudskog bica i transcenden-
tnim izvorom svega... &

Urednistvo



PLOTIN

Osnivac neoplatonicke skole

Biljana Popovi¢

lotinovo doba poklapa se s po¢etkom kraja

anticke civilizacije i formiranjem kr§can-

stva. U golemom Rimskom Carstvu sve se
viSe gubio unutra$nji impuls koji ga je pokretao, a
kao posljedica toga dolazi do duhovnih previranja i
nastanka velikog broja sekti. Misterijska sredi$ta zna-
nja, koji su bili pokretadi antic¢ke kulture, po¢inju umi-
rati, a politika i religija sve se viSe udaljavaju od etike.
Ukratko, dolazi do pada sustava vrijednosti, stara kul-
tura i civilizacija po¢inju se urusavati, a nove jo§ nisu
stvorene. U takvom dekadentnom Rimu Plotin osniva
neoplatonicku skolu, u kojoj ce ¢itav svoj Zivot posve-
titi ucenju i prenoSenju znanja.

Plotinov zivot
O njegovom Zivotu znamo vrlo malo i to iz Zivotopisa
kojeg je sastavio njegov u¢enik Porfirije. Rodio se u
. . . 5 . .
Likopolisu u Egiptu oko 205. godine. O njegovoj mla
dosti ne znamo nista jer je izbjegavao govoriti o svom

podrijetlu, a prvi ga put susre¢emo u Aleksandriji kada
ve¢ ima 28 godina. U Aleksandriji tog vremena susre-
tala se filozofija Istoka i Zapada te raznorodna ucenja.
Tragajudi za smislom Zivota, Plotin je sluSao razli¢ita
filozofska predavanja u nadi da ée pronaci pravog udi-
telja koji ¢e mu pomodi. DoZivljavao je razo¢aranja sve
dok nije upoznao lu¢kog radnika Amonija Saka. Cim je
¢uo njegov govor, Plotin je rekao: "Ovo je ¢ovjek kojeg
sam trazio!"

Amonija Saka su nazivali theodidaktos, tj. "od Boga
poucen", jer je navodno odgovore na duboka filozofska
pitanja dobivao kroz snove i vizije. On je oko sebe oku-
pio nekolicinu uenika koji su put do njega pronasli
ustrajnim traganjem, predano$¢u i spremno$cu da sve
podrede stjecanju spoznaje. U njegovoj Skoli prouca-
vale su se i usporedivale filozofije i religije svih naroda,
od u¢enja Platona, Pitagore, Orfeja do vedantskih,

zoroastri¢kih, budisti¢kih i drugih u¢enja. Ovaj eklek-
ticki pristup nije znacio uzeti ponesto od svakog ucenja
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i to sloziti u odredeni sustav, ve¢ njihovim proucava-
njem nastojati na¢i ono §to je u srcu svakog od njih,
prodrijeti ispod povrsine i nadi zajedni¢ku bit koja ih
povezuje. Amonije je naucavao da je izvor svih religija
isti, da su one grane istog stabla, te je najve¢im ciljem
smatrao uspostavljanje univerzalnog bratstva. Svoje je
ucdenje prenosio usmeno i prisegom obvezivao svoje
uCenike da ga ne zapisuju. Njegovi najpoznatiji u¢enici
bili su Klement Aleksandrijski, Origen i Plotin.

Plotin je kod Amonija Saka proveo jedanaest
godina. U namjeri da dode do Indije i Perzije gdje
je kanio bolje upoznati indijsku i perzijsku filozofiju,
Plotin se pridruzio vojnom pohodu cara Gordijana III.
protiv Perzijanaca. Nakon neuspjelog pohoda u kojem
je car ubijen, Plotin se vra¢a u Antiohiju’, a otuda u
Rim gdje se i nastanjuje. Tu je osnovao Skolu sli¢nu
onoj Amonija Saka i poceo dr7ati filozofska predava-
nja utemeljena na Platonovom ucenju. Predavanja su
mu bila nalik prijateljskom razgovoru, a iznosio ih je
s velikim Zarom pa su ih posjecivali i mnogi ugledni
Rimljani.

Zbog svoje pravednosti i blagosti uZivao je velik
ugled, a vrlo je ¢esto bio okruZen djecom koju su mu
gradani povjeravali na ¢uvanje. Njegov najistaknutiji
uenik, Sirijac Porfirije, prenosi da je zra¢io moralnom
¢istocom, dobrotom i blago$¢u, ali da nikada nije govo-
rio o sebi, nije dopustao da se nacini njegova slika, te je
¢ak zanemarivao i brigu o vlastitom tijelu.

U svojoj Sezdesetoj godini pokusao je uz podrsku
cara Galijena u Kampaniji osnovati filozofski grad Pla-
tonopolis koji bi bio ostvarenje ideje pravedne drzave
o kojoj je govorio Platon, ali mu to nije poslo za rukom
zbog careve smrti. Ubrzo nakon toga Plotin se zbog
bolesti (neki oblik lepre) povukao na imanje svog prija-
telja u Kampaniji, gdje je 270. godine do¢ekao kraj. Uz
njega je bio samo njegov ucenik i lije¢nik Eustohije,
kojem je uputio svoje posljednje rije¢i: "Pokusaj Boga
u sebi uzdic¢i do onog boZzanskog u svemu'".

Eneade
Zbog potrebe u radu s u¢enicima, Plotin je u zreloj
dobi poceo zapisivati svoja predavanja i odgovore na
pitanja svojih u¢enika. Njegovi zapisi nisu bili sistema-
tizirani, niti su obja¥njenja bila iscrpna, bududi da su
dopunjavana tumadenjima i raspravama vodenima u
Skoli. Njegov u¢enik Porfirije tematski ih je povezao

" Danasnja Antakya u Turskoj, u blizini granice sa Sirijom.
2 Rije¢ Eneade na grékom znadi "devetke', zbog devet spisa u svakoj skupini.
3 EneadaV.5.1.29-32

u Sest skupina od po devet spisa, jer je vjerovao da je
sklad izmedu brojeva $est i devet savrien, te ih je izdao
tridesetak godina nakon Plotinove smrti. Tako je zna-
nje i iskustvo ste¢eno u neoplatonickoj koli u Aleksan-
driji i u 8koli u Rimu preto¢eno u Eneade?.

U nastavku nece biti govora o svakoj eneadi
posebno, ve¢ ¢emo dati prikaz osnovnih elemenata
Plotinovog ucenja kojim su Eneade prozete.

Plotinovo ucenje

Plotin naucava o postojanju Jednog iz kojeg emana-
cijom proizlazi "kozmicka trijada". Emanaciju Plotin
opisuje kao "zraenje koje potjece iz njega, iz njega $to
miruje, kao sjaj Sunca koji ga okruZuje kao da obilazi
oko njega, zracenje koje se vjetno rada iz njega, dok
ono miruje". Prva tvorevina Jednog je Nous (Duh),
a mozemo ga shvatiti kao potencijal svega $to moze
nastati, sintezu svih snaga, latentni Univerzum. Iz
prvog principa trijade, Nousa ili Duha, proistekao je
drugi princip — Dusa svijeta, koja ima stvaralatku mo¢.
Dug3a svijeta utiskuje u materiju slike koje dobiva od
Nousa, rezultat Cega je treci princip trijade — Kreacija
manifestiranog Univerzuma.

Istu ulogu koju trijada ima u Univerzumu imaiu
mikrokozmosu, tj. na planu ¢ovjeka. Odraz trijade u
¢ovjeku su duh, dusai tijelo.

Jedno
Jedno, Dobro ili Ono nazivi su za nesto $to je prvo,
korijen svega vidljivog i nevidljivog, neograni¢enog
u prostoru i vremenu. U Eneadama se Jedno Cesto
naziva Bogom. Koristedi se razumom, éovjek ne moze
shvatiti Jedno zbog ograni¢enosti misaone spoznaje.
Da bismo mogli shvatiti Jedno, moramo Mu biti sli¢ni
jer, kako Plotin kaZze, sli¢no se spoznaje sli¢nim. Kako
se postaje sli¢nim Jednom? Njega dusa moZze spoznati
tako $to Ce se sjediniti s Njim.

Jedno ne smijemo zamisljati kao
nesto gore, odvojeno od nas, jer je
Ono prisutno u nama i oko nas.

Jedno mozemo prikazati kao
srediste kruga od koga potjecu svi
polumijeri.

MoZzemo se pitati: "Sto je Dobro?" Plotin kaze: "To
je ono od ¢ega sve zavisi i ¢emu sva bica teze zato $to
im je to pocelo i zato §to im je potrebno. Njemu nista
ne nedostaje, dovoljno je sebi zato Sto Mu ne treba



nista, mjera je svega i granica, posto je dalo iz sebe
Dubh i bivstvo, dusu i Zivot i umnu djelotvornost."* Ono
je prvi uzrok kojem sva bica teZe kao svom dobru. 1z
Jednog je sve nastalo, ali Ono nije nista od toga. Ono je
beskona¢no, ali ne po veli¢ini nego po modi. Jedno ne
smijemo zamiSljati kao nesto gore, odvojeno od nas, jer
je Ono prisutno u nama i oko nas. Jedno mozemo prika-

zati kao srediste kruga od koga potjecu svi polumjeri.

Duhovni plan — Nous

Dubh ili Nous pripada inteligibilnom?® planu prirode.
Covjek svojim duhom moZe dosegnuti svijet ideja i
dodi do samog Duha. On je vje¢an, nepomi¢an i miran
te obasjava dusu i ¢ini je razumnom. Duh se nikada ne
mijenja jer, "$to ¢e mu promjena kad mu je dobro?"
Samo se nesavrSeno mora mijenjati sve dok ne posti-
gne svoju svrhu.

Plotin nam porucuje da trebamo gledati "gore" i
teziti prema Duhu koji je na§ kralj. Ljudski duh moze
nam kaze: "Svaku pojedinu stvar valja promatrati onim
¢ime je treba opazati: nesto o¢ima, drugo usima, i tako
dalje. I, treba vjerovati da se i duhom vidi nesto..."
Kada djelujemo u skladu s njim, mozemo jasnije vidjeti
stvari, spoznati sebe i svijet oko sebe. Tada padaju velovi
i ukazuje nam se Istina u svojoj punoj veli¢anstvenosti.
Ne smijemo ¢ekati da Duh "dode" nama, ili da velovi
nestanu sami od sebe, trebamo zauzeti aktivan stav.
Moramo zapoCeti avanturu upoznavanja samog sebe.

Covjek svojim duhom moze
dosegnuti svijetidejai docido

samog Duha. On je vjecan,
nepomican i miran te obasjava
dusu i Cini je razumnom.

Dusa
Oko duha se okrece dusa i on je ¢ini duhovnom. Dusa
ima dva dijela: vi$u dusu okrenutu prema duhu i nizu
okrenutu prema tijelu, onome to je prolazno i pro-
padljivo. Visa dusa je spona izmedu osjetilnog i nad-
osjetilnog svijeta. Ona je kao ogledalo koje odrazava
ono ¢emu je okrenuto i treba biti mirna i ¢ista da se
odraz ne bi iskrivio i prikazao kao nesto drugo. Ako se
dusa okrene prema duhu, ona postaje sli¢na bozan-
skom. Tada ¢e se modi sjecati onoga Sto nosi u sebi, a
$to nije bilo osvijetljeno.

Lijepa dusa moZe svojim o¢ima vidjeti ljepote koje
se ne mogu opaziti osjetilima. Ljudi su skloni da ono
Sto ne vide, Sto ne mogu dotaknuti, smatraju neposto-
jedim. Za shvacanje vise stvarnosti potrebna su suptil-
nija oruda.

“Eneadal.1.8.1.

®inteligibilno (lat. intellegenter — razborito), ono sto je spoznatljivo samo
duhom.

SEneadaV.5.12.1-5.
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Dusu pomije$anu s tijelom Plotin naziva lofom
duSom. Ona je ¢esto neumjerena, ispunjena strahom,
nemirima, zavi$¢u, tako da ne moZze opazati jasno jer
je stalno okrenuta vanjstini, onome dolje i mra¢nom.
Dusa seli iz tijela u tijelo, sve dok ne postigne svoju
svrhu, tj. dok ne postane ¢ista i sjedini se s izvorom.
Svaka dusa dobiva mjesto kakvo zasluzuje, a pri tome
se ne uzima u obzir samo ovaj Zivot, ve¢ i prethodni
ciklusi radanja. Plotin s tim u vezi kaZe: "Ne treba
zanemariti niti prihva¢eno misljenje da se ne uzima u
obzir stalno sada$njost ve¢ i prethodne krugove rada-
nja, a i buducnost, te da se na osnovu toga odreduje
vrijednost dusa i mijenja im se sudbina. Od onih koji
su ranije bili zli gospodari ¢ini robove, ¢ini to i zato
§to je za njih to korisno."” Zbog toga se ne smijemo
zaliti na okolnosti u kojima Zivimo i govoriti kako je to
nepravedno. Ovo nije osveta ve¢ pravda.

Nasa je dusa zarobljena, okovana u tijelu, ali i pored
toga Plotin ne savjetuje da se sazalijevamo, tugujemo, ve¢,
naprotiv, govori da duse i u ovom svijetu mogu biti sretne
i da nije krivo mjesto, ve¢ njihova nemo¢. Da bismo proci-
stili dusu, moramo razvijati vrline. Kada odbacimo sve $to
je visak, ostat ée ono istinsko i neprolazno.

Svaka pojedina¢na dusa proizlazi iz Duse svijeta
koja je jedna. Ona daje sebe svemu, a ipak ostaje
jedna, kao $to Sunce daje svjetlost, ali i dalje ostaje
jedinstveno i nepromijenjeno. Dusa svijeta je jedna,
ali je istovremeno i mnostvo jer se nalazi u svim bi¢ima
kojima daje Zivot.

Tiielo
Da bi tijelo uzelo udjela u Zivotu, dusa mora sici u
njega i izgubiti svoja krila. Plotin kaZe da filozof ne
treba zanemariti tijelo, ve¢ mu mora pruziti sto mu
je neophodno sve dok se ne odvoji od njega. Tu se
namecde temeljno pitanje: §to je tijelu neophodno?
Plotin kaze da muzi¢ar nosi liru sve dok se njome
moZe sluziti, a kada vi$e ne bude mogao, ostavit ée je
kraj sebe i zapjevati bez instrumenta...

U opaZajnim stvarima postoje ljepote koje ne smijemo
odbacivati, ali moramo teZiti prema vi§im ljepotama. Jer,
ne smijemo zaboraviti da mi nismo samo tijelo.

Vrline
Plotin kaze da su vrline potrebne da bi se dusa pro-
¢istila i postala sli¢na onom boZanskom koje je Cisto.
One pripadaju zajednici duSe i tijela, a do njih se
dolazi viezbom. Stjecanje vrlina je u nasoj modi jer
su rezultat nasih odluka i izbora. Da bi mogli stjecati
vrline, moramo to¢no znati $to je neka vrlina. Tek kada

znamo §to je npr. hrabrost, pravednost, moZemo to
nastojati buditi u sebi.

Vrline oslobadaju covjeka i one su
ostvarenje onog najboljeg u umu.

Vrline su djelatnosti usmjerene
prema duhu koji dusu cini
skladnomi lijepom.

Platon je govorio da zla nuzno nastanjuju smrtnu
prirodu i da trebamo od njih pobjeéi. Da, ali kako?
Svakako ne promjenom mjesta, ve¢ usmjeravanjem
oCiju duse prema onome §to joj je srodno, prema
duhu, ¢ime se odvajamo od tijela, a priblizavamo sebi.
Plotin kaze: "Njeno dobro /duse/ je da bude s onim
§to joj je srodno, a zlo da bude sa suprotnim. S njim,
dakle, mora biti nakon §to se procistila i postici ce to
kad se okrene. (...) Je li to onda njezina vrlina? To je
ono §to u njoj postaje na osnovu okretanja (...) Zar nije
imala to $to gleda i zar se ne sjec¢a? Imala je, no to nije
bilo djelatno, ve¢ je lezalo na strani neosvijetljeno".
Vrline oslobadaju ¢ovjeka i one su ostvarenje onog naj-
boljeg u umu. Vrline su djelatnosti usmjerene prema
duhu koji dusu ¢ini skladnom i lijepom. Nakon vrlina
dolazi mudrost.

Odnos filozofa prema
opazajnom svijetu

Plotin nam govori da ovaj svijet trebamo shvadati kao
kazali§nu scenu, da mi trenutno igramo dodijeljenu
nam ulogu i da moramo prihvatiti sve §to nam se
dogada. Svaki ¢ovjek treba dobro odigrati svoju ulogu,
ali se s njom ne smije poistovjetiti. "... A kada se ljudi,
koji su smrtni, oruzjem bore u redu lijepog izgleda,
kao $to to u Sali ¢ine u plesu pod oruzjem, oni o¢ituju
da je sva ljudska ozbiljnost djetinja igra i obznanjuju
da smrt nije nita strano, a da umrijeti u ratu ili bit-
kama znadi malo ranije uzeti ono $to se u starosti inace
dogada, brze oti¢i i ponovno dodi...".? Kada bismo na
ovaj na¢in mogli sagledavati zivot, mnoge bi nam stvari
bile manje dramati¢ne.

U vidljivom svijetu ¢ovjek nuzno Zivi u zajednici s
tijelom koje mu donosi mnoge nevolje, ali Plotin sma-
tra da nevolje nisu nekorisne, ve¢ upravo suprotno.

7 Eneadalll.2.13.1-5.
%Eneadal.2.4.15.
9 Eneadallll. 2.15.32-57.



Naime, ne smijemo zaboraviti da ¢ovjek u okviru
danih okolnosti uvijek ima slobodu izbora. On moze
izabrati nadici bol, da ne promatra stvari kao veéina
ljudi, da bude veseo, uljudan, hrabar. Cak i ako nas
zadesi velika nevolja, mi se mozemo drzati ¢asno i dati
primjer drugima. Da ne znamo $to je zlo, ne bismo
znali ni kakvo je dobro vrlina. Sunce sija i u vidljivom
svijetu i ne smijemo biti §i¥misi koji se skrivaju od
njega. Filozof mora modi vidjeti ljepotu iza opazajnih
stvari, mora osjetiti ushicenje kada u nekom prepozna
veli¢inu duse, pravednost, hrabrost, svetost.

Mjesto i uloga ¢ovjeka u kozmosu
Plotin naglagava da je sve u kozmosu zivo, da je
kozmos ispunjen besmrtnim bi¢ima. Besmisleno
je smatrati da je samo ljudska dusa besmrtna, a da
Citavo "nebo", iako tamo primje¢ujemo pravilnost i
uredenost, nema udjela u tome. Tesko nam je rijesiti
se antropocentrizma koji je duboko ukorijenjen u
nasoj podsvijesti, shvatiti da mi nemamo ekskluzivno
pravo na besmrtnost, da se sve ne okrece oko Zemlje i
ovjeka. Jedno od mnogobrojnih bica je i ¢ovjek, koga

Plotin stavlja izmedu bogova i zvijeri. Iako ¢ovjek ima
skromnu ulogu na velikoj kozmickoj sceni, on treba
zauzeti aktivan stav i nastojati spoznati sebe i svijet oko
sebe, a ne jadikovati i ¢ekati da mu se dogodi ono $to
mu je sudeno. éovjek posjeduje moguénost izbora. Od

Filozof mora moci vidjeti ljepotu iza
opazajnih stvari, mora osjetiti

ushic¢enje kada u nekom prepozna
velicinu duse, pravednost,
hrabrost, svetost.

onog §to ¢ini i kako Zivi "ovdje" ovisi njegova budud-
nost. Ako se prepusti ugodama, strastima i ispunjava-
nju prohtjeva tijela, to vodi propadanju njegove duse,
tj. ona zaboravlja odakle potjece i kamo mora i¢i. Ona
tada Zivi kao uspavana... Budna, ona zuri da napusti
"ovda$nji" svijet i vrati se odakle je potekla. Prava
djelatnost duse nije briga o tijelu, nego o sebi i svom
jedinstvu sa sveopéom dusom i stapanju s Jednim. &
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otin se sramio $to Zivi u tijelu’. Tako Porfi-

rije pocinje pric¢u o Zivotu svojeg uéitelja. No,

nemojmo zbog toga brzati s dijagnosticiranjem
neke bolesne crte kod naseg filozofa. Ako se i radi o
psihozi, to nije ona cijele jedne epohe, kao $to sam
neko¢ mislio i kao Sto se pre¢esto misli, nego ona koja
je bila svojstvena jednoj odredenoj duhovnoj i knjizev-
noj sredini tog doba. U prva tri stoljeca kr§c¢anske ere
Sire se gnoze i misterijske religije. Covjek se na ovom
svijetu osjeca kao stranac, kao da je prognan u svoje
tijelo i osjetilni svijet. Ovome je dijelom pridonijela
popularizacija platonizma: tijelo se smatralo grobom i
tamnicom, dusa se od njega mora odvojiti jer je srodna
vje¢nim idejama, a nase pravo ja je ¢isto duhovno.

Treba uzeti u obzir i astralne teologije: dusa je
nebeskog podrijetla i u ovaj je svijet sisla zvjezdanim
putovanjem tijekom kojeg se obavijala sve grubljim
omotacima, od kojih je posljednji ovo zemaljsko tijelo.
Pod utjecajem rairenog platonizma, osjeca se

stanovita odbojnost prema tijelu. To je uostalom i bio
jedan od razloga za pogansko protivljenje misteriju
inkarnacije. Porfirije jasno kaze:

Tv.pi, .

2 Porfirije, Protiv krs¢ana, frag. 77.

3 Arnobije, Protiv pogana, Il., 37.

4 Klement Aleksandrijski, Izvadci iz Teodota.

Kako prihvatiti da je ono boZansko postalo embrij,
da je nakon rodenja stavljeno u povoje, svo prijavo od
krui, Zuci i jos goreg?*

No, i sami ¢e kr¥¢ani brzo uvidjeti da se taj argu-
ment moze okrenuti protiv onih koji su, poput platoni-
Cara, vierovali u predegzistenciju dusa u viSem svijetu:

Ako su duse, kao $to se govori, od roda Gospodi-
nova, Zivjele bi uvijek na Kraljevu dvoru i nikada ne
bi napustale to blaZeno mjesto... nikada ne bi nepro-
misljeno zalazile u ove zemaljske krajeve gdje Zive u
neprozirnim tijelima, pomijesane s krvi i tjelesnim
tekuéinama, u mjesinama izmeta, u necistim posu-
dama urinag®.

Moze se reci da sve filozofije toga doba nastoje
objasniti tu prisutnost bozanske duse u zemaljskom
tijelu i odgovoriti na tjeskobno pitanje ljudi koji se
osjecaju kao stranci u ovom svijetu.

Tko smo bili? Sto smo postali? Gdje smo bili?
Kamo smo baceni? Kamo idemo? Otkuda nam dolazi
oslobodenje?*

I u samoj Plotinovoj 3koli neki su na to gnosticko
pitanje davali gnosti¢ki odgovor. Po njima, duse su
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pale u osjetilni svijet uslijed drame na koju nemaju
utjecaja. Zla Sila stvorila je osjetilni svijet. Duge, djeli¢i
duhovnog svijeta, u njemu su zarobljene protiv svoje
volje. No, buduéi da dolaze iz duhovnog svijeta, one
zadrzavaju svoju duhovnu prirodu. Njihova nesreca
samo proizlazi iz mjesta na kojem su se zatekle. Kada
na koncu svijeta zla Sila bude porazena, njihovim ¢e
mukama dodi kraj. Vratit ¢e se u duhovni svijet, u
Pleromu. Spasenje duSe dolazi dakle izvana, sastoji se
u promjeni mjesta i ovisi o borbi izmedu visih sila.

3

Plotin se u svojim govorima i spisima Zestoko proti-
vio ovom ucenju koje je, kiteci se platoni¢kim perjem,
prijetilo da zavede njegove ucenike. Naime, unatoc¢
povriinskim sli¢nostima, njegovo je temeljno iskustvo
dijametralno suprotno stajalistu gnostika.

Plotin, kao i gnostici, i u tijelu osjeca da je i dalje
ono $to je bio prije nego $to je dospio u tijelo. Njegovo
ja, njegovo istinsko ja nije od ovog svijeta. No on ne
mora Cekati kraj osjetilnog svijeta da bi se njegovo
ja, duhovno u svojoj biti, vratilo u duhovni svijet. Taj
duhovni svijet nije neko nadzemaljsko ili nadkozmic¢ko
mjesto razdvojeno nebeskim prostranstvima. Nije niti
neko prvobitno, nepovratno izgubljeno stanje u koje
ga moZe vratiti samo bozanska milost. Ne, taj duhovni
svijet nije nista drugo do njegovo najdublje ja, a moze
ga se neposredno dosegnuti povlacenjem u sebe.

Budeci se Cesto iz vlastitog tijela u samoga sebe’,
nalazedi se tada izvan svega ostaloga, a u sebi, kontem-
plirajuci cudesnu ljepotu, uvjeren u najvecoj mogucoj
mjeri da pripadam visem svijetu, doZivjevsi najpleme-
nitiji Zivot, postavsi istovjetan boZanskom, ucvrséen u
njemu, ostvarivsi to najvise djelo i smjestivsi se iznad
svake druge duhovne stvarnosti, kada, nakon tog miro-
vanja u boZanskom, ponovno padam iz Duha u racio-
nalno razmisljanje, pitam se: kako sam se ikada mogao
ponovno spustiti, kako je moja dusa uopée mogla uci u
tijelo, ako je vec u tijelu takva kakvom mi se prikazala.
(IV.8,1,1)

Ovdje je zapravo rije¢ o mistinom iskustvu vizije
nadeg ja u kojem ¢ovjek kao da se identificira s bozan-
skim Duhom u stanju cudesne ljepote, i u kojem je
svjestan da Zivi na viSoj razini Zivota i djelovanja. Jo§

nije rije¢ o dodiru s najvi§im Principom, Jednim ili
Dobrom, nego s onim Sto se nalazi na PIVoj niZoj
razini: Duhom. Plotin ovdje govori o povlastenim
trenucima, ne o trajnom stanju. Tada se dogada svoje-
vrsno budenje: nesto $to je do tada bilo nesvjesno pre-
plavljuje polje svijesti. Ili bolje re¢eno, covjek se nade
u stanju koje obi¢no ne doZivljava, djelujudi na nacin
koji nadilazi njegove uobi¢ajene oblike svijesti i na¢in
razmiSljanja. No, nakon tih kratkotrajnih bljeskova,
razmisljajuéi o onome $to mu se dogodilo, on je obuzet
¢udom $to je ponovno onakav kakav je bio, Ziv u svo-
jem tijelu, svjestan sebe.

To nutarnje iskustvo Plotin izrazava jezikom koji je
u skladu s platoni¢kom tradicijom. Smjesta sebe i svoje
iskustvo unutar hijerarhije stvarnosti koja se proteze
od najviSe razine, Boga, do najniZe razine, materije.
Ljudska se dusa prema tom ucenju nalazi u srednjem
poloZaju, izmedu stvarnosti koje su niZe od nje, mate-
rije, tjelesnog Zivota, i visih stvarnosti, ¢isto duhovnog
zivota, svojstvenog bozanskoj inteligenciji, i jos viSe,
Cistog postojanja principa svih stvari. Po tom modelu
koji odgovara hijerarhiji platonicke tradicije, nijedan
stupanj stvarnosti ne moze se objasniti bez viSeg stup-
nja: jedinstvo tijela bez jedinstva duse koja ga pokrece;
zivot duSe bez Zivota viSeg Uma koji obuhvaca svijet
platonickih Oblika i Ideja i koji prosvijetljuje dusu i
omogucuje joj da misli; Zivot samog Duha bez plodne
jednostavnosti bozanskog i apsolutnog Principa.

No, ono §to nas ovdje zanima jest to $to se sav taj
tradicionalni jezik koristi da bi se izrazilo nutarnje
iskustvo. Te razine stvarnosti postaju dakle razine
nutarnjeg Zivota, razine naseg ja. Ovdje nailazimo na
sredi$nju Plotinovu intuitivnu spoznaju: ¢ovjekovo ja
je nepovratno odvojeno od svojeg vie¢nog modela,
onog koji postoji u bozanskoj misli. To istinsko ja, to ja
u Bogu, nalazi se u nama. U odredenim povlastenim
trenucima koji povecavaju na$u nutarnju napetost,
poistovjecujemo se s njime, postajemo taj vjecni ja;
dirnuti smo njegovom neizrecivom ljepotom. Poisto-
vjecujudi se s njime, poistovjeujemo se sa samom
bozanskom Misli u kojoj se ono nalazi.

Ta povlastena iskustva otkrivaju nam dakle da ne
gubimo i da nikada nismo izgubili kontakt s nasim

5 Sveti Ambrozije (u svojoj propovijedi De Isaac (O Izaku) IV, 11, Corp. Script. Latin, sv. XXXII, Be¢, 1897. str. 650, 15.-651,7) usporeduje tu Plotinovu ekstazu

s ekstazom svetoga Pavla (usp. Il. Poslanice Korin¢anima, 12, 1-4): BlaZena je dusa koja pronikne u tajne Rijeci. Jer, budedi se iz tijela, postajuci strana svemu
ostalome, ona traga u vlastitoj nutrini, ona istrazuje ne bi li saznala kako bi mogla dosegnuti bozansko bice. A kada ga napokon dosegne, nadilazeci svaku drugu
duhovnu stvarnost, podiZe u njemu svoje boraviste i hrani se njime. Takav je bio Pavao koji je znao da je bio uznesen do raja; no nije znao je li bio uznesen u
svojem tijelu ili izvan njega. Jer njegova se dusa probudila iz svojeg tijela i udaljila, uzdignula iznad osjecaja i tjelesnih spona i, postavsi time samom sebi stran,
primio je u sebi neizrecive rijeci koje je ¢uo, a nije ih mogao prenijeti jer, kaze, covjeku nije dopusteno da govori takve stvari. Svetog Ambrozija iznenadilo je to sto
je, s jedne strane, sveti Pavao govorio da ne zna je li bio uznesen u svojem tijelu ili izvan njega, i Sto, s druge strane, Plotin govori o budenju iz tijela. Ne oklijeva,

dakle, opisati ekstazu svetoga Pavla rijecima posudenim od Plotinove ekstaze.
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istinskim ja. Uvijek smo u Bogu:

I, ako smijem kazati jasnije ono $to mi se ¢ini
ispravnim unatoc tomu $to misle drugi: ni nasa dusa
nije posve utonula u osjetilni svijet, nego postoji jedan
njezin dio koji vjecno boravi u duhovnom svijetu. (IV.
8,8 1)

Ako je to tako, sve je u nama i mi smo u svemu.
Nase ja proteZe se od Boga do materije jer mi smo
istodobno i u onom gore i u ovom dolje.

Kao $to kaze Plotin, citiraju¢i Homera, "nasa glava
u nebo upire". No, odmah se pojavljuje sumnja:

Ako u sebi imamo nesto tako veliko, zasto toga nismo
sujesni, zasto te snage ostavljamo nedjelatnima? Zasto ih
neki ljudi nikada ne ucine djelatnima? (V. 1,12, 1.)

Plotin na to odmah daje odgovor:

To je zato $to se sve ono §to je u dusi ne opaza
odmah, nego dolazi do "nas" tek kada dotakne nasa
osjetila. Bilo koja djelatnost koja ne dotice nasa osjetila
ne prenosi se cijelom dusom: mi smo je nesvjesni jer
ljudskom je bicu svojstveno i osjetilno opaZanje; covjek
nije samo dio duse, nego cjelina. (V. 1,12, 5.)

Nismo, dakle, svjesni te naSe vise razine koja je
nase ja u bozanskoj Misli ili, bolje re¢eno, koja je
boZzanska Misao naseg ja, premda je ona tek dio — naj-
visi dio — naSe duse.

Moze li se uistinu re¢i da smo mi nesto ¢ega nismo
svjesni? I kako objasniti tu nesvjesnost?

Ali mi... Tko smo "mi"? Jesmo li mi dio duse koji
vjecno boravi u Duhu, ili smo ono $to joj se pridodalo i
sto je podloZno promjenama u vremenu?

6 1v. 3,12, 5; usp. Homer, lljjada, IV, 443, i Platon, Timej, 90 a.

' No, prije naseg rodenja
bili smo tamo i bili smo neki
drugi ljudi — neki od nas cak
i bogovi — bili smo Ciste duse,
Duh, sjedinjeni sa sveukup-
nosti bitka, dijelovi duhov-
nog svijeta, bez odvojenosti,
| bez podjele: pripadali smo
Svemu (a cak ni sada nismo
' od njega odvojent).
§  Noistina je da se sada,
ovom covjeku ovdje, pri-
dodao drugi: on je Zelio
postojati i pronasavsi nas...
dodijelio nam se i pridodao
se onom covjeku koji smo mi
d proobitno bili... i tako smo
postali dvojica i éesto vise
nismo onaj koji smo bili prije nego smo onaj s kojim
smo se poslije zdruZili: covjek koji smo bili vise nije dje-
latan i na neki nacin nije prisutan. (VI. 4, 14, 16.)

Svijest je tocka gledista, srediSte perspektive. Za
nas se nase ja podudara s tom tockom odakle nam
se otvara pogled na svijet ili na nau dufu: drugim
rije¢ima, da bi neka psihi¢ka djelatnost bila nasa, ona
mora biti svjesna. Svijest — i naSe ja — nalazi se dakle,
poput neke sredine ili meduprostora, izmedu dvaju
podrudja sjenki koja se prostiru iznad i ispod nje: tihog
i nesvjesnog Zivota naseg ja u Bogu i tihog inesvje-
snog Zivota tijela. Razumom moZemo otkriti postojanje
te viSe i niZe razine. No, ne¢emo uistinu biti ono §to
jesmo dok god toga ne budemo svjesni. Kada bismo
mogli postati svjesni Zivota duha, osjetiti bilo tog vjec-
nog Zivota u nama, kao $to mozemo, ako obratimo
pozornost, osjetiti bilo naseg fizickog srca, tada bi Zivot
duha preplavio polje nase svijesti, postao bi uistinu mi,
postao bi uistinu nag Zivot:

Djelatne su prema onome gore’, a utjecu na nas
samo ako dopru do sredisnjeg dijela [=svijesti]. Sto
dakle? Nismo li mi takoder ono sto se nalazi na visoj
razini od tog sredisnjeg dijela? Naravno, ali moramo
toga biti svjesni. Jer ne koristimo uvijek ono $to posje-
dujemo, nego tek kada usmjerimo sredisnji dio duse
ili prema gore ili u drugom smjeru, ili kada ostvarimo
ono $to u nama postoji tek u potencijalu. (1. 1, 11, 2.) &

Izvor: Pierre Hadot, Plotin — Jednostavnost pogleda, /. poglavije,
Nova Akropola, 2010.

7 Plotin ¢esto koristi izraz ekei — gr. gore da oznaci transcendentni svijet, to jest Jedno i Duh koji sadrzi svijet Oblika.
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SUSTAVNI POGLED NA
OBRAZOVANJE

Sabine Leither

12

animljivo je promotriti obrazovni sustav kao

sustav i usporediti 'sustavna i 'redukcionisticka’

gledista. S redukcionisti¢kog gledista, cjelina je
zbroj njezinih dijelova, a da bi se problemi mogli rije-
§iti, dijelove je potrebno prouditi odvojeno i "popra-
viti" ih.

Razmatrajudi obrazovni sustav, lako moZemo vidjeti
da su se problemi rjesavali na ovaj tradicionalan nacin:
pristupom "popravljanje dijelova" s promjenama u
kurikulumu ili postupcima vrednovanja; pristupom

"popravljanje ljudi" gdje je fokus na obu¢avanju zapo-
slenika i profesionalnom razvoju, te pristupom "poprav-
ljanje kole" u kojem su se poboljSavale "neuspjesne"
skole.

Medutim, iskustvo je pokazalo da pokusaj rjesa-
vanja samo simptoma nije bio uspje3an te da je obra-
zovni sustav u vecoj krizi nego prije. Brojni su dokazi

ove krize: poslodavci i sveucilista zale se na nedosta-
tak vjestina i prilagodljivost mladih; ucitelji napustaju
profesiju u sve ve¢em broju, stope depresije i tjeskobe
u posljednjih dvadeset pet godina medu tinejdZerima
porasle su za 70% (1), a sve je viSe pokazatelja da $kolski
sustav pridonosi toj krizi mentalnog zdravlja.

S druge strane, prema sustavnom gledistu, sustav
je kompleksna cjelina u kojoj je cjelina vise od zbroja
njenih dijelova. Sinergija koja postoji moZe se objasniti
samo u njenoj cjelovitosti. Svi su elementi posloZeni u
zajednicku svrhu i svi su dijelovi medusobno povezani
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i medusobno ovisni. Svaki problem ¢e utjecati na cijeli
sustav, a to ukazuje da uzrok problema lezi u cijelom
sustavu, a ne u njegovom pojedina¢nom dijelu. Dru-
gim rije¢ima, uzrok sustavnog problema nije "pogreska"
pojedinca ili odredenog dijela, ve¢ je svojstven sustavu.

Uzrok sustavnog problema nije "pogreska"

pojedinca ili odredenog dijela, vec je
svojstven sustavu.

Stoga bi polaziSte za rjeSavanje problema trebao
biti ukupni sustav. Kako se mogu rjeSavati problemi
sa sustavnom perspektivom? Prema znanstvenicima
sustavnog pristupa, trebamo se osvrnuti na sustavne
strukture da bismo otkrili temeljne sile i interakcije

Mentalne modele oblikuju vrijednosti,
vjerovanja i stavovi, a na jos dubljoj razini oni
u konachnici pocivaju na odredenim filozofskim
pretpostavkama o prirodi stvarnosti, prirodi
ljudskog bica i nacinu na koji svijet djeluje.

tih sila. Peter Senge zagovara proucavanje mentalnih
modela koji su u osnovi sustavnih struktura. Mentalne
modele oblikuju vrijednosti, vjerovanja i stavovi, a na

jo§ dubljoj razini oni u kona¢nici pocivaju na odredenim
filozofskim pretpostavkama o prirodi stvarnosti, prirodi
ljudskog bica i na¢inu na koji svijet djeluje. Izvanredno
je koliko stvari, koje bi se mogle smatrati potpuno prak-
ti¢nima, zapravo ovise o dubokim filozofskim pitanjima.

A sto je s mladima - sto oni Zele? Oni mozda
traze svrhu i znacenje, a ne Zele da ih se smatra

alatima sustava i zupcanicima u kotacu...

Svaki je sustav posebno dizajniran za odredenu
svrhu, a obrazovni sustav dizajniran je u svrhu obrazo-

vanja. Medutim, ovdje lezi srz problema. Uéitelji, rodi-
telji, ucenici, lokalna vije¢a, vladine politike, poslovni
zahtjevi i trZi§ne snage, svi su povezani mrezom odnosa
u svrhu obrazovanja. No, bi li se svi slozili oko svrhe
obrazovanja? Prema britanskom ministru $kolstva
Nicku Gibbu, obrazovanje je "motor ekonomije",
poslovni svijet Zeli dobro obucene ljude koji ¢e "napra-

Vecina ucitelja Zeli vrednovati citavo dijete
i omoguciti mu da razvije svoj jedinstveni

potencijal kao pojedinac.

viti posao", Skole Zele akademsku izvrsnost koja ¢e ih
podici na rang listama, mnogi roditelji Zele pripremiti
svoju djecu za Zivot. A $to je s mladima — $to oni Zele?
Oni mozda traze svrhu i znaCenje, a ne Zele da ih se
smatra alatima sustava i zup¢anicima u kotacu...

Jedan od glavnih sustavnih problema je taj $to razli-
¢iti temeljni pogledi na svrhu obrazovanja "razdvajaju
sustav" i znacajno otezavaju zadatak ucitelja. Vedina
uditelja zeli vrednovati ¢itavo dijete i omoguditi mu da
razvije svoj jedinstveni potencijal kao pojedinac. Medu-
tim, kao reakcija na prvu PISA-inu studiju OECD-a,
vlade Sirom svijeta pocele su teziti ka boljim rezulta-
tima kako bi postale konkurentnije na medunarodnoj
ljestvici.

Istovremeno, vlade reagiraju na sve izraZeniju krizu
mentalnog zdravlja medu mladima i uciteljima koji su
zateCeni izmedu suprotstavljenih zahtjeva.

Je li svrha obrazovanja razvijati cjelokupni
potencijal svakog djeteta, optimizirati

akademske rezultate ili pripremiti mlade za
trziste rada?

Ako se previSe fokusiramo na akademska postignuca,
fokus obrazovanja postaje vrlo suZen te se primjecuje i
vrednuje samo akademski dio djeteta. No, §to je s ostalim?
Je li svrha obrazovanja razvijati cjelokupni potencijal sva-
kog djeteta, optimizirati akademske rezultate ili pripremiti
mlade za tr7iste rada? Koja je svrha obrazovanja? Odgo-
VOr na ovo pitanje neraskidivo je povezan s nasim pojmom
ljudskog bica. Samo istinski filozofsko sagledavanje ove
teme pruzit ¢e nam potrebnu jasno¢u i razumijevanije za
rjeSavanje postoje¢ih problema naseg obra-
zovnog sustava. I vierojatno, svih drugih
problema. &

Sengleskog prevela: Angela Glavan
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PARSIFA

Natasa Zaja

svom preko pedeset godina dugom opernom

stvaralastvu, Richard Wagner (1813.-1883.)

ostavio je izniman trag, pokrenuvéi joS za
zivota goleme reakcije. Izazvao ih je prije svega svojim
nastojanjem za obnovom opere u njezinom istinskom
znacenju, bududi da je opera njegova vremena usla
u sadrzajnu i formalnu dekadenciju i pretvorila se u
zabavu bogatih. Osnovni problem opere prve polovine
XIX. stoljeca na koji ukazuje Wagner moze se rezimi-
rati njegovom recenicom: "Zabluda opere je u tome
$to je u njoj sredstvo izraza (glazba) postalo ciljem, a
cilj izraza (drama) postalo sredstvom."

Wagner reformira operu tako da gradi muzi¢ku
dramu koja objedinjuje tekst, muziku i scensku radnju
u cjelovito umjetnicko djelo &ji je izvor u "Vjeéno-
Ljudskom, lifenom svake konvencionalnosti". Takvu

operu naziva dramom buducénosti i u njoj je u muzic-
koj formi, poput labudeg pjeva, ponovno odjeknulo
anticko kazaliSte. Wagneru su grcke tragedije i gréka
kultura opcenito bili posebna preokupacija, te je
neprekidno isticao njihovu snagu sinteze umjetnickih
formi kojim se moZze pokrenuti ¢ovjeka, pretvarajudi
ga od gledatelja u sudionika ove, kako on kaze, velike
drame Covje¢anstva.

Da bi jedna opera postala dramom budué¢nosti,
motiv njene radnje mora proizlaziti iz mita jer su u
njegovim simboli¢kim dogadanjima, za razliku od
povijesnih ¢injenica, sacuvana sjecanja na ono $to
predstavlja "Vje¢no-Ljudsko". Gotovo sve njegove
opere nastale su na temelju germanskih i skandi-
navskih mitova i legendi, te srednjovjekovnih epova.
Nacela obnovljene opere Wagner je, osim u brojnim
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radovima, detaljno obrazlozio u svom opseznom djelu
Operaidrama (1851.).

Ideja drame buduénosti, uz nuzne formalne
izmjene u strukturi opere, postaje prvi put izrazitije
prisutna u njegovoj Cetvrtoj operi Ukleti Holandez
(1841.-1843.) te u Tannhduseru (1843.-1845.), i otada
e je u svojim poznatim opernim ostvarenjima nastaviti
usavriavati. Lohengrin (1845.-1848.) je prva opera u
potpuno Wagnerovom stilu. Uslijedila je zatim ¢uvena
tetralogija Prsten Nibelunga, stvarana dvadeset i Sest
godina, (1848.-1874.), koja se sastoji od opera Rajnino
zlato, Walkiira, Siegfried i Sumrak bogova. U preki-
dima rada na tetralogiji Wagner je napisao druga dva
znacajna djela: Tristana i Izoldu (1857.-1859.) i Maj-
store pjevace (1861.-1867.), a nakon dovretka tetralo-
gije nastala je posljednja opera Parsifal (1877.-1882.).

Legenda o Gralu, koja mu je ve¢ ranije posluzila u
operi Lohengrin, jo§ jednom ga je inspirirala za Parsi-
fala. Prva skica Parsifala nastala je 1857. g. na temelju
epa Wolframa von Eschenbacha iz 1210. g., najpozna-
tijeg njemackog srednjovjekovnog pjesnika, ali i drugih
legendi o Gralu. Dvadesetak godina kasnije, Wagner
cijelu godinu dana pise libreto stvarajuéi oko osnovne
jezgre Eschenbachova epa ¢itav niz situacija i likova.
Sljedecih pet godina, u periodu od 1877. do 1882. g.,
radi na kompoziciji ove "sakralne muzicke drame".

Parsifal se smatra izrazito staticnom operom i taj je
vizualan dojam u skladnom kontrapunktu s nutarnjom
dinamikom, s dubokom dramom koju pokrecu likovi
i koja te iste likove pokrece. Ova nevidljiva akcija je,
kako kaze Wagnerov biograf Lichtenberger: "duboki
pokretag, Ziva dusa djela". Sve likove karakterizira slo-
jevitost i teSko ih moZemo automatski svrstati u odre-
dene crno-bijele mentalne obrasce. Oni u pojedinim
situacijama, kada to najmanje o¢ekujemo, reagiraju
nepredvidljivo. Ovim iznenadnim obratima Wagner
transformira na¥ polozaj promatra¢a u polozaj sudio-
nika, pribliZavajudi nas srcu i stvarnosti ove ljudske
drame.

Poznata monumentalnost Wagnerovih uvertira u
Parsifalu dostize nadzemaljsku dimenziju. U njegovom
prepoznatljivom stilu pred nama izranjaju osnovne
karakteristi¢ne muzicke zamisli (tzv. lajtmotivi) svega
onoga §to ¢e se u samoj operi odvijati. Cini se kao da
na jednom nevidljivom planu dobivamo obrise vizija
likova, ideja i predmeta te zakona sudbine, koja ih sve
povezuje u jednom neumitnom smjeru. Sam kompo-
zitor daje uvertiri moto: "Vjera, nada, ljubav", i s tom
namjerom uvodi nas u radnju koja otpocinje u Sumi
u kojoj se nalazi skriveni Gralov dvorac. U njemu se

¢uvaju sveti predmeti: Gral — simbol nutarnjeg, ispu-
njenog zivota i tajnog znanja, i koplje — oruzje volje
koje samo svjesno usmjereno moZe biti korisno, inace
se pretvara u svoju suprotnost. Spletom okolnosti,
upravo se to dogodilo Gralovom kralju Amfortasu koji
zbog rane zadobivene vlastitim kopljem trpi strainu
bol. Vitezovi, ¢uvari Gralovog dvorca, dobivaju od
Grala posebnu snagu, jedino ako je upotrebljavaju za
dobro i pravdu; medutim, svako otkrivanje Grala, koje
Amfortas zbog svoje funkcije mora voditi, stvara mu
dodatne, nepodnogljive muke.

U svom mra¢nom zamku na rubu $ume boravi zli
¢arobnjak Klingsor. Amfortasov otac Titurel smatrao
ga je nedostojnim da postane Gralov vitez. Povrije-
deni je Klingsor zadobio ¢arobnu mo¢ i pusti je pre-
djel u blizini Gralove Sume pretvorio u prekrasan vrt
koji je nastanio zavodljivim djevojkama. Naslijedivsi
Titurela, Amfortas je pokusao slomiti Klingsorovu
mo¢. Medutim, Amfortasa je zavela lijepa Kundry,

a Klingsor mu je, ranivsi ga, oduzeo sveto koplje.
Amfortas, o¢ajan zbog svoje slabosti, dubokim kaja-
njem zadobiva proroanstvo ispisano na svetoj posudi,
po kojem mu samo jedan ¢ovjek moZe pomodi: "onaj
koji spoznaje kroz suosjecanje, nevina luda, nada je u
onome kojeg sam izabrao".
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U ovom prvom dijelu Wagner postepeno oslikava
ovjekovo polje svijesti, simboli¢ki predo¢eno sumom.
Misti¢no, Zivotno srediste te Sume Gralov je dvorac u
kojem je skriven Gral, dostupan samo onima koji su ga
dostojni.

Gralov dvorac nevidljiv je obi¢nim o¢ima, iako
predstavlja ¢oviekovu jedinu stvarnost, za razliku
od Klingsorova zamka koji je lakse dostupan i vidljiv
mada, kako nam Wagner otkriva u drugom ¢inu, pred-
stavlja veliku iluziju i ono nestvarno.

Na rubu osvijestenog ljudskog djelovanja nalazi
se podruéje nesvjesnog i opasnog. Ono je prikazano
pustim predjelom u kojem ¢e onaj niz, ali vrlo mocan
aspekt ovjekove materijalne svijesti izgraditi bujni vrt
ispunjen brojnim privlatnim zamkama. Wagner nam
na samom pocetku ukazuje na narusenu ravnotezu u
kojoj Amfortas, istinski kralj i ¢uvar svetog, pada kao
zrtva jednog trenutka nepaznje i slabosti. Ova je naru-
Sena ravnoteza okidni mehanizam koji pokrece sve
likove radnje i upli¢e ih u proces koji vodi ponovnom
uspostavljanju harmonije. Taj ¢e proces pruziti sudio-
nicima prilike kroz koje ¢e se modi odlu¢iti, promije-
niti, iskupiti.

Izmedu dva osnovna pola ¢ovjekove nutrine, viSeg
i nizeg, krece se Kundry, gospodarica Klingsoro-
vih djevojaka, ali i vidarica i ¢arobnica koja pomaze
Amfortasu. Ona je dusa, nositelj ljudskih psiholoskih
karakteristika koje su u stalnom, nemirnom previranju,

kre¢udi se od jednog do drugog pola. Kundry je u pot-
punoj modi Klingsora i &esto boravi u Sumi Gralovog
dvorca, u drustvu vitezova od kojih je mnoge zavela,
ali se istovremeno dubokom poZzrtvovnoscu i bez oce-
kivanja zahvale ili nagrade pokusava iskupiti za svoja
pogresna djela.

Spas za Kundry, kao i za Amfortasa oznacava dola-
zak Parsifala. Znacenje njegova imena, kako tumaci
Wagner u jednom svom pismu, dolazi od arapskih
rijei parsi, Cist i fal, priprost, luda, a u operi ga otkriva
prorocanstvom — nevina luda, onaj koji spoznaje kroz
suosjecanje. Medutim, da bi ova nevina, jednostavna
dua ispunila svoju misiju, mora je najprije prepoznati
i mora svoje Cisto, ali nesvjesno djelovanje pretvoriti
u odgovorno. Wagner nam upravo ukazuje na taj put
nutarnjeg sazrijevanja i odrastanja kojeg Parsifal zapo-
Cinje tako da se otisne od poznatih, ustaljenih okvira i
upusti u nepoznato, u avanture. Ustaljene navike, kao
i Zelju da se iz straha zbog moguceg gubitka pod svaku
cijenu zadrZi postojece staro stanje, u operi predstavlja
lik njegove majke. Gorka Zivotna iskustva u kojima je
izgubila muZa nagnala su je u bijeg od stvarnosti, u
svojevrsnu izolaciju u kojoj ¢e odgojiti Parsifala, drzedi
ga daleko od ljudi. Ipak, nakon slu¢ajnog susreta s vite-
zovima, Parsifal je napusta i zapocinje svoje lutanje.

Parsifal nema jasnu viziju kamo krenuti, a kako
je Cisti prostodu§an, neobja§njiva nutarnja snaga ga
vodi do skrivenog Gralovog dvorca. Loveéi zabranjene
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zivotinje u Gralovom podrudju otkriva ga Gurnemanz,
stari Gralov vitez, koji u Parsifalu nasluéuje onoga
kojeg je prorocanstvo izabralo. U psiholoskom smi-
slu Gurnemanz predstavlja dvojnu prirodu razuma, s
jedne strane objektivnu i intuitivnu, s druge subjek-
tivnu i sumnjicavu. Zato Gurnemanz, uz sve¢anu
"Muziku preobrazaja", najprije vodi Parsifala do pro-
storije u kojoj se priprema sveta vecera i otkrivanje
Grala, da bi ga nakon svega protjerao smatrajudi kako
njegov dolazak nije donio o¢ekivani spas.

Ovaj se posljedniji dio prvog ¢ina i muzicki i scenski
doima nadnaravnim. Kroz vrlo jednostavne pokrete
i boZzansku muziku otkriva se tajanstveni Gral, izvor
zivota i boraviste najdubljeg ljudskog znanja. Parsifal
nepomi¢no promatra strahovitu Amfortasovu muku,
koju on podnosi s krajnjim naporom, dok njegovi
vitezovi primaju Zivotnu snagu. Odjednom, probo-
den Zestokim bolom, hvata se za srce; patnja drugog
postaje i njegova vlastita. Osjecajem samilosti za onoga
koji pati Parsifal dolazi do svoje prve spoznaje, ali on
time nije ispunio Gurnemanzova oéekivanja. Izgnan iz
Gralovog dvorca, Parsifal ée morati ponovno pronadi
put prema sredistu koje je izgubio, ali ne vise voden
slu¢ajem nego vlastitom voljom.

Ipak, da bi iznova dosao do tajanstvenog sredista,
Parsifal mora pobijediti Klingsora. Zli ¢arobnjak zna
za njegov dolazak, ali mu je potrebna Kundry da bi ga
pobijedio. Ona je ve¢ u Gralovoj Sumi susrela Parsifala
i sada se pokusava oduprijeti Klingsorovom naredenju.
Medutim, Klingsor je njezin gospodar i ona se poko-
rava. Tada od njega dobiva podrugljivu poruku: "Onaj
koji te odbije, oslobodit ¢e te: pokusaj s ovim mladi-
¢em koji se priblizava". Zanimljivo je da klju¢ za oslo-
bodenje Kundry Wagner stavlja u usta mra¢nog Kling-
sora koji nam ovdje otkriva veliku tajnu ljudske psihe,
nesretne pod vla¥¢u nagona i Zelja tijela kojima se ne
moze oduprijeti. Oslobodenje psihe od okova tjelesnog
i prolaznog moguce je ukoliko ¢ovjekov duh svojom
¢istocom odbije od sebe iluzije. Parsifal odbija zavode-
nje Kundry kojom upravlja Klingsor i po drugi put u
svom srcu doZivljava neizmjernu bol. On spoznaje svoj
zadatak, spasiti sve one koje je Kundry zavela i spasiti
nju samu. Parsifal joj nudi pomo¢ ako mu pokaZe put
do Amfortasa. Kundry kona¢no pristaje, ali pod uvje-
tom da joj pokloni trenutak svoje ljubavi. Kako Parsifal
ne pristaje na to, Kundry poziva u pomo¢ Klingsora
koji na njega baca sveto koplje. Medutim, koplje se
zaustavlja nad Parsifalovom glavom, on ga uzima i
njime oblikuje znak kriza. U tom trenutku nestaju sve
iluzije, mra¢ni se dvorac rusi ostavljajuci pustos u kojoj

sada preostaje jedino Kundry. Parsifal odlazi sa svetim
kopljem u rukama, upucujuéi joj poruku: "Ti znas gdje

me ponovno mozes nadi."

Nakon mnogih godina lutanja Parsifal se jednog
lijepog proljetnog jutra kona¢no priblizava Gralovoj
Sumi; medutim, ondje se $tosta promijenilo. Ve¢ popri-
li¢no ostario, Gurnemanz Zivi kao isposnik na rubu
Sume, a Kundry, sada smirena, spremna je jedino slu-
ziti. Kada su u daljini ugledali Parsifala, u prvi ga tren
nisu prepoznali i Gurnemanz vrlo podozrivo nareduje
strancu da odlozi oruzje. Parsifal se pokorava, a Gur-
nemanz biva duboko ganut prepoznavsi Amfortasovo
sveto koplje i mladica kojeg je nekada protjerao. Parsi-
fal im pri¢a o svojoj radosti $to je nakon brojnih kusnji
i dugog trazenja kona¢no pronasao put. Gurnemanz
mu otkriva teSke nedace koje su nakon njegova odlaska
zadesile dvorac i vitezove, jer Amfortas vie nije htio
vrsiti obred otkrivanja Svetog Grala. Tako su vitezovi
slabili iz dana u dan, a on sam je pobjegao iz dvorca
i postao isposnik. Parsifal, uvjeren da je on krivac za
to, pada gotovo onesvijesten i Kundry i Gurnemanz
ga odvode na sveti izvor da se prodisti i smogne snage
do kraja ispuniti svoju misiju. Umoran, Parsifal moli
da ga odvedu do Amfortasa i saznaje da njegovi vite-
zovi pripremaju sahranu Titurela za vrijeme koje ¢e
Amfortas posljednji put otkriti Gral. Pro¢i§¢en svetom
tekuéinom i mirisima, Parsifal, sada novi Gralov kralj,
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najprije obavlja kr$tenje Kundry obracajudi joj se s lju-
bavlju: "Ovo je prva duznost koju ¢inim... vjeruj u svog
osloboditelja". Ovim elementom Wagner ukazuje na
prvi vazni rezultat dugog napora sazrijevanja i duhov-
nih nastojanja. Jer nije dovoljno samo unistiti Kling-
sora i njegove mracne obmane, nije dovoljno samo
osloboditi psihu sluZenja Klingsoru. Potrebno je psihi
vratiti povjerenje u njezina pravog gospodara, kako bi
mogla izrazavati svoje stvarne Vrijednosti.

Nakon ispunjenja tog dijela svog zadatka, krug Par-
sifalova traganja kona¢no se zatvara. Otpocinje zavr$ni
obred u onoj istoj dvorani u kojoj je neko¢ kroz sami-
lost spoznao bol. Vitezovi postavljaju Titurelovo tijelo
na odar, donose bolesnog Amfortasa, te zauzimaju
svoja mjesta u krugu. Amfortas se, sasvin iscrpljen
od muka, opire razotkriti Gral. Tada istupi Parsifal i
svetim kopljem zacijeli Amfortasovu ranu te naredi
otkrivanje Grala. Dok predan molitvi podiZe ¢ude-
snu posudu, u dvorani se pojacava tama, a iz visine se
pocinje iriti svjetlost. Gral je zasjao, a nad Parsifalom
zalepriala golubica. Istovremeno, Kundry umire odiju
uprtih u njega, a Amfortas i Gurnemanz kleknu, oda-
judi mu pocast. Jedan ciklus se zavrsio i novi kralj je
zauzeo svoje prijestolje.

Medutim, njegova pobjeda tice se svih i povladi za
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sobom njihove velike promjene. Titurel, kao simbol
starih i ostvarenih vrijednosti, umire jer je ispunio
svoju ulogu; Gralovom dvorcu kojeg je sagradio vise
nije potrebna njegova zastita. Zasto Kundry umire?
Wagner je oito Zelio naglasiti vje¢nu istinu — da bi
nastalo nesto istinski novo, potrebna je Zrtva i uniste-
nje svega beskorisnog, svega onog Sto u postoje¢em
obliku vi$e ne moZe vriiti svoju istinsku funkciju. Ali,
dok na samrti gleda Parsifala, ona poput ogledala
poprima njegov odraz $to je u tradicijama istinska
uloga psihe. Taj odraZeni duh postaje novo bice simbo-
licki predo¢eno golubicom — dusom koja je oslobodena
i pro¢idc¢ena kadra letjeti. Gurnemanz je kona¢no uvje-
ren u stvarnost Gralom danog proro¢anstva. Podvojeni
razum postaje siguran i odlu¢an. Amfortas je sredisnja
0S koja povezuje staro i novo, nesavrseno i savrSeno,
pocetak i krajnji cilj. Iako nedovoljno ¢ist iznutra, on

je ipak sa¢uvao ono $to je sveto, trpedi krajnje muke

i nadajudi se ispunjenju proro¢anstva. Zato na kraju
dobiva oslobodenje prihvacajudi s postovanjem novog
¢uvara Grala. Parsifal je njegov duhovni sin, usavrsena
i pro¢idcena faza istog bi¢a i iste uloge. Spoznajudi kroz
samilost, nevina je luda postala novi pokretac vie¢no
obnavljajuce snage Zivota i mudrosti. &
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judi se plase smrti kao $to se djeca plase
mraka, i kao $to price pojacavaju taj urodeni
strah kod djece, to isto one ¢ine i kod ljudi.

Zaista, razmiSljanje o smrti kao o kazni za grijehe
i prijelazu u drugi svijet, sveto je i pobozno; ali stra-
hovanje od smrti kao od danka koji pripada prirodi,
malodusno je...

U poboznim razmigljanjima, medutim, ima kat-
kada pomije$ane tastine i praznovjerja. Naici ¢e§ u
nekim redovni¢kim knjigama o mucenju tijela kako
¢ovjek treba samo pomisliti na bol tek $to mu vrhove
prstiju pritisnu ili stegnu spravama, pa ¢e otuda lako
modi pretpostaviti kakvi su bolovi smrti kad je cijelo
tijelo trulo i u raspadanju; medutim, smrt mnogo puta
prolazi s manje bola, nego $to je mucenje jednog uda;
jer najvitalniji dijelovi tijela nisu i najosjetljiviji.

Zato je dobro rekao onaj $to je govorio samo kao
filozof i obi¢an Covjek. Pompa mortis magis terret
quam mors ipsa (Pratioci smrti vise plase negoli sama
smirt).

Jauci i drhtaji, i bezbojno lice, i uplakani prijatelji,
i crnina, i posmrtni obredi i tome sli¢no, predstavljaju

smrt straSnom.

Vrijedno je primijetiti da u ljudskoj dusi nema stra-
sti koja bi bila tako nejaka da ne bi nadja¢ala i pobije-
dila strah od smrti; pa stoga, kad ¢ovjek ima oko sebe
toliko pratioca koji je mogu pobijediti u boju, smrt
nije tako stra$an neprijatel].

Osveta likuje nad smréu; ljubav je ¢ini beznacaj-
nom; Castoljublje stremi k njoj; tuga joj hrli ususret;
strah je preduhitruje; StoviSe, ¢itamo da je poslije
samoubojstva cara Otona Zalost (najnjezniji od svih
osjecaja) bila tolika da su mnogi, kao najvjerniji sljed-
benici, dobrovoljno posli u smrt iz suosjecanja prema
svom vladaru.

Seneka jo§ dodaje pretjeranu izbirljivost i zasice-
nost: Cogita quamdiu eadem feceris; mori velle, non

tantum fortis aut miser, sed etiam fastidiosus potest
(C’ovjek je spreman wmrijeti, iako nije ni hrabar ni
nesretan, vec samo zato sto mu je dozlogrdilo tako
Cesto raditi istu stvar iznova).

Ne manje vrijedno je primijetiti kako priblizavanje
smrti malo utje¢e na plemenite duhove. August Cezar
je umro s pozdravom: Livia, conjugii nostri memor,
vive, et vale (Zbogom, Livija, dokle god Zivis, ne zabo-
ravi dane naseg bracnog Zivota). Tiberije, u pretvara-
nju, kao $to Tacit govori o njemu: Jam Tiberium vires,
et corpus, non dissimulatio, deserebant (Tjelesna
snaga je ostavljala Tiberija, ali njegovo je pretvaranje
ostajalo). Vespazijan, u $ali, sjedeci na tronoscu: Ut
puto Deus fio (Cini mi se da postajem Bog). Galba, s
rije¢ima: Feri, si ex re sit populi Romani (Udri, ako
je to za dobro rimskog naroda), pruzivsi vrat. Septi-
mije Sever, porucujudi: Adeste, si quid mihi restat
agendum (Pricekajte u slucaju da jos nesto moram
obaviti) i tako dalje.

Doista, stoici su i suvi$e paznje poklanjali smrti,

i svojim ozbiljnim pripremama davali joj stra¥niji

vid. Bolje kaZe onaj qui finem vitae extremum inter
munera ponat naturz (koji smatra kraj Zivota jednim
od darova prirode).

Prirodno je umrijeti, kao $to je i biti roden; i mozda
je za novorodence dolazak na svijet isto tako bolan kao
§to je za odrasle smrt.

Coviek koji umre u predanom radu sli¢an je borcu
koji je ranjen dok krv u njemu kljuca i koji, za neko
vrijeme, ne osjeca ranu; zato duh koji je usredotocen
i usmjeren na nesto dobro zaista otklanja od sebe
bolove smrti. Ali iznad svega, vjeruj, najumilnija pje-
sma jest Nunc dimittis (Sad otpustas slugu svojega),
kad je ¢ovjek postigao valjane ciljeve i o¢ekivanja.

U smrti ima i ovo: ona otvara vratnice slavi i ugu-
Suje zavist. Extinctus amabitur idem (Kome su zavi-
djeli za Zivota, bit ée voljen kada umre). &
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Jedinstvo se nalazi u onome sto spaja raznolikosti.
Ono je u zakonu, smislu, ljubavi, u dusi ljepote.

Nilakanta Sri Ram
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