
Светосавски храм на Врачару 
у поднебљу једне „прескочене 
генерације 4 4  и о питању 
реконструкције наше студије 
историје

Понети смо и занети, оправдано. 
огромним успесима могућности све 
успелијег и успелијег организовап>а 
у решавању оних нај основнијих пк- 
тања материјалне или еконокмске ос- 
нове. Омогућава нам то, на првом 
месту, све успелији развој средста- 
ва за производњу као и наша све 
већа ученост како да их одговорни- 
је и благодентније користимо у про- 
изводњи. Али овој учености или 
овој могућности несумњиво да пред- 
ходи једно друго стање свести — 
на основу којег смо и дошли до та- 
ко усавршених средстава за произ 
водњу, као и наше способности да 
их тако успело све бол>е искориш- 
ћавамо. На пример, електрична енер- 
гија, хемијска индустрија, или све 
друто што је тако кључно у садаш- 
њем нашем убрзаном развоју, ре- 
зултат је знамо огромног напора 
научног рада; али то је процес чи- 
ји је корен далеко дубл*и него што 
нам то изгледа. Морамо да му тра- 
жимо одговарајућу страну у мета- 
физичким и моралним питањима на- 
шег интелектуалног развоја. То има 
свој дуг континуитет. 0 томе смо 
већ добро обавештени. Јер док није 
хришћанска организадаја ума поче- 
ла да коригује, односно да на један 
нов начин организује човеков ум, 
различито од начина како се тај 
ум развиј ао хиљадама година до 
роћења Христовог, није се значајно 
коракнуло напред. Наш садашњи

успех рада лежи на тој чињеници. 
Тај успех има своју еволуциону ли- 
нију, али и честе јаче или успелије 
скокове, револуционарније, можемо 
и тако да кажемо; али, увек, уко- 
лико су ти скокови успелији, уто- 
лико су и очигледније везани за тај 
свој суштински еволутивни ток.

Ми смо се сада нашли, можемо 
заиста да будемо захвални за то, у 
једном општем светском значајни- 
јем успону у усавршавању или про- 
изводњи средстава за производтву 
материјалних добара, као и њиховој 
примени. Али, у таквим временима, 
опет, долази често, као и сада у на- 
шем, до неисих битних других про- 
мена, често и таквих која могуда 
у најближим временима које настт/- 
пају, или су већ ту, доведу у пита- 
ње наЈАрагсценије ствари које су 
постигнуте било у погледу нашег ин- 
телектуагног или моралног иску- 
ства, као и материјалног. Живот, 
коначно, тшак само је једна цели- 
на. А прве манифестације те опас- 
нзости су наши свесни или несве- 
сни захтеви за негирањем низа дра- 
гоцених искустава кроз која се про- 
шло да би се дошло у такво стање 
развоја у којем смо. Дов10димо га 
у пигање. Јер се одсецамо од оних 
нагласака, културних вредности, на- 
да, сећања, кроз шта смо све прош- 
ли са напором да би се дошло у 
још савршенији облик живота. Иа 
једаи веома одговоран начин мора-
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м о д а  м и саи м о  о тоиме д а  о е а ј об- 
т и к  у  к о је м  с м о  с а д а  н и је  за в р ш е н , 
в е ћ  д а  ј е  с а м о  је д а н  ступањ у  н и зу 
с т у п њ е в а , у о п ш те м  д у х о в н о м  и  мо- 
р а л н о м  п л а н у  ч о в е к о в о м  н а п о р а  ка 
у с а в р ш а в а њ у .

Тај је нанор, као и увек, прису- 
тан овуда пшром света. Негде је са- 
мо присутан више, негде мање. нег- 
де рационад није организован„ нег- 
де магве, или са мање искуства. Уко- 
лико се онда осврнемо' на такав Је- 
дан поглед к о ји  вам долдзи са Јед- 
ног „развијенијег подручја" садаш- 
њег света, у коЈем се констатује да 
ое ту живи у „Једном аутентичном 
радджализмуг', који није „радикали- 
зам реторике, маниризма, психјодра- 
ме, ваздуха", као и да није „парали- 
зован својим сопственим неизжив- 
л>еним моралним импулсима посма- 
трања сваког л>удског проблема на 
једностраном нивоу суровости”, со- 
тшолог Р. Адлер нам скреће пажњу 
и на птам  „прескочене генерације”, 
генера^шје која се не сећа „када оу 
ствари изгледале рћавије, али која 
још није уморна да дигне руке од 
свега”. постављајући питање. тако- 
ће. о „радикализму" који се ипак 
„ослања на Систем, који постоји и 
његове законе”, на пример, човеч- 
ности и слободе, омогућавајући он- 
да и самим радикалним потезима 
преображата средине да буде слобо- 
лан од рексира. или неизвесности”. 
Мећутим, како нам каже Рената Ал- 
лер, неки од великих проблема су 
решени кроз савремени „обр'азад мо- 
дегшог света”; односно, наше даиа- 
шње матершално богатство омогу- 
ћава нам да изнесемо своја морал- 
на и сошп’алиа питања на решавање. 
V таквом оисегу шир1ине као ника- 
ла ло сала. а што л/тиче на развој 
тенденнија, нарочито мећу интелек- 
туалшша и омлалином, да се мисли 
у границама „коначних решења” 
свих питања. Али то расположење 
или разумевање условл>уЈ*е и појаве 
насил>а. протеста, или револта; јер 
коначно пешење свих питања ипак 
није могуће. То V ствари значи ла 
1е ,Јнасил>ем доследипа неразумева- 
ња пгга се може а пгга не.

V питанл/ су слике света, или пог- 
леди на живот. за, које се залаже- 
мо. које износимо, које „преставл>а- 
мо”. V сво1ИМ сопиолошким разма- 
тпањима њ\и анализи низа појава 
у свом друштву Р. Адлео нам скре- 
ће пажњу на извесне појаве које су 
и чисто шшвеозалног карактера на- 
шег времена. То су питања однооа

саме стварности живота и онога шго 
бисмо хтели да он буде, или то оу 
она питања „размака", или расце- 
па, тгзмеРу слике и суиггине, онога 
што „обећавамо у прози" и „не из- 
вршујемо у чињеници”, питања о 
ваопитању и измирењима која ое мо- 
гу псстићи само на неком „вишем 
симболичном плану", као и гштања 
„новог непригатеља; досаде,.. .  у 
смисл\/ недостатка драме", а што по- 
стиче и нова питања, а посебно о 
„новој валути — славе", нарочито у 
вези живота и рада интелектуалаца, 
о „временима погодним за њих", ка- 
да се „цене”, као и о „временима 
антииктелекгуализма"; када су у пи- 
тању, такоће, обећања, указивања на 
могуће облике лепоте или остварења 
„обећаних лепота". Све у свему ово 
је предмет интересовања, и мора да 
буде, чланова сваког друштва, бњ\о 
да је реч о интелектуалцима или 
оним који то мисле да нису, ма ка- 
ко се ова реч и могла да разуме. У 
сваком случају, према условима и 
околностима, ова запажања или на 
поменута питања, као на пример Ре- 
нате Адлер, у социолошким импли- 
кацијама текућа су ствар сваког 
друштва у овом или оном облику. 
А посебан нагласак о могућности да 
се у једном друштву и појави пита- 
ње „преск10чене генерације", о чему 
нам такоће напомиње Р. Адлер, ш> 
си у себи нечег као опомена или 
предвићање за свако друштво, у би- 
ло којем делу света. Јер је увек на 
свој начин тесно везано и за пита- 
ње оних најбол>их жеља, искрених, 
али и могућности њихових остваре- 
ња као заиста дела лепоте. Несум- 
њиво да може да се говори и о слу- 
чајевима обећања ради славе, али 
и о искреним напорима да се заиета 
остваре као дела лепоте у њиховим 
социј алним импликациј ама.

Сан о једном новом друштву де- 
ло Ј’е св1их, целе заједнице, ових ге- 
нерација. Уколико лиоже да буде ре- 
чи о прескакању, онда може да бу- 
де речи и о низу других питања кроз 
коЈ*а се доводи у питање континуитет 
рада или оно што се уобичајено на- 
зива будућност, непосредна будућ- 
ност. У питању је Образац или Си- 
стем, колико је обухватан, или су- 
жем, у најужем смислу непосредно- 
сти, или колико ом101гућава захват 
гтрема историј ским токовима замиш- 
љеним у прошлим данима да би се 
остварили V што неиосреднијој бу- 
дућности. Сонцолози и историчари 
кој‘и  гграте светски развој, конста-
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тују, очигледно, да све оно нгго да-
нас раднмо и остварујемо самЈО је 
рад у реализовању идеја или идеала 
који се постављају на почетку ове 
наше епохе времена коју обележа- 
вамо као ова „после Христа”. Не- 
сумњиво, да је за тај посао потреб- 
но увек довољно снаге, али и довољ- 
но сагледања онога чему се иде; јер 
уколико су нам скоро увек потреб- 
не радикалне структуралне промене, 
оне то могу бити у целини, у једин- 
ству свих генерација, односно оп- 
пггег искуства, да би се идеал савр- 
шенства што потпуније сагледао и 
сстваривао.

За унапређење, или оживљавање, 
старих добрих снова, на један пун 
или доследан ефективан начин, по- 
требно је, каже нам и социолог Ми- 
хаил Харингтон, да доће до што пот- 
ггунијег јединства између „р!ади1кал- 
не омладине” и „социјално-демократ- 
ског иокуства старијих”; све зависи 
од тога. Али, за сада су ове две 
стране у хмеђуообном антагонизму, 
шта више и презиру једна другу, 
како мисли овај ооциолог. Јер ове 
богатије савремено друштво, све ус- 
пелије задовољавање наших матери- 
јалних потреба, несумњиво да омо- 
тт/ћава и појаву све Н01вијих и нови- 
ј;их ,девица” које у СВ10Ј0Ј радикал- 
ности захтева истичу све више, у 
поднебљу „масовног вишег васпита- 
ња”, жељу за служењем а не за про- 
фитом, више за „неирофитским вред- 
ностима”. Социолог Харингтон н-ам 
тказује на феномен тог економског 
парадокса да када појединци, класе 
или народи, достигну известан сту- 
пањ богатства, опада онда код њих 
тежња за новцем; и генерације које 
су се у свом раду руководиле моти- 
вом профита сада то преображавају 
V друге вредности кроз продукцију 
за потрошњу уместо за профит. Без 
обзира да ли се резултат рада кроз 
..приватни сектор” или „социјални” 
цреносио кроз управљање у соци- 
јалне ииљеве, у сваком случају, као 
што можемо лако ла закључимо, из 
оваквог 1’едног запажања. ствара се 
једно друго  морално и интелектуал- 
но полнебље са новим проблемима 
и непосредним циљевима.

Да ли се могу ти ,дтроблеми” 
предвидети? Моп/ једино, ботослови 
би могли да примете, или заиста мо- 
гу.. уколико се освонемо на оно игго 
остаје непроменљиво или стално V 
човековој прироли — као потреба; 
шта више ти ће се проблеми још 
више нагласити и тек постати иен-

трални. То је питање увек новог раз- 
во1а увек новог друштва — у ком 
правцу, у чему ће онда бити изра- 
жаване његове главне потребе, јер 
ке само ла више неће бити у пита- 
њу „профит главни мотив”. као ни 
сама служба друштву без обзира на 
профкт, јер ће се ове у једном пог- 
леду као „социјална проблематика” 
и утсматизовати. Остаје ипак конач- 
но само оио што се не може да ре- 
ши ни средствима производње, ни 
било чим другим — коначно пита- 
ње нањишег идеала вредности или 
живота као вредности — откуда или 
због чега историја и иаша студија 
историје? Једно. коначно, најхума- 
ни.1е иитање. али у исто време и нај- 
нехуманије је не стварати најбоље 
услове за његово решење на најбо- 
љи или најхуманији начин. .

Кала, на гтример, баш социолог 
М. Харингтон поставља питање „ек- 
стоемне нале” о моп/ћности да се 
„нови протест деце друштва обиља 
сједини са старим протестом унука 
проклете земље”. или старог света 
сиромаштва, овај социолог у  исто 
време и поставља питање шта ће би- 
ти са социјализмом и ње:говим сном? 
Несљмњиво да богослови могу Аа 
укажу како је и колико ово питање 
већ антиципираво. као и свако д р т - 
го, у догматици Цркве, и тамо заи- 
ста решено у смислу коначности 
сваког проблема или питања. Јеп но- 
ви протест „деие д.ргутптва обиља” 
може бити логичан или рационалан 
само у смислг/ тражења решења баш 
у поднебљу једног вишег духовног 
плана V историји, обиља ових ствар- 
них вредности према сталној или ве- 
читој потреби човекове прир10'Ае; а 
то ст вечите теме метаФизике или 
филозофије, као и питања на која 
може да да одговор 1*един!о релиш- 
ја Откривења. Али тат’ олговор, Сди- 
ка г.вета, на коп‘у се указује V том 
одговору.ни1е непгго што се само мс- 
ваја на основу речи, већ и рала. V 
делима иа\п<е, V делима уметтт1ости, 
а што значи ла је и 1*елан лагаи, са- 
мо увек слободан развој, за к о т  се 
прелиоставља увек, или што виттте, 
хумаиа срелина поштовања човеко- 
вих разматрања света и истопите. н 
нашет места V свемл/ томе. Реч би 
била о полнебљу могућности \гвек 
итто мирнитет рала и развота V от- 
кривањт или саглелањт онога тнто 
налазимо да је ипак „скривена љнс- 
грашњост ствари”; али уз сигурко 
сазнање да је у егзистенциј алној 
стваркости разумевања рационално-
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сти поретка у којем се налазимо, 
ипак могућ наш приступ тој „скриве 
ности’'. V гштању је васпитање за 
пуиоћу развоја, а што опет претпе- 
ставља и „уметност разумевања*', 
или пробућености, „метафизичког 
страха”, док истражујемо баш гу 
„скривену унутрашњост” ствари кли 
феномен историје. 0 овоме нам ш> 
себно говори, опет, добитник Нобс 
лове награде за књижевност СЛ\ 
Ајгнон. Овај истакнути уметник нал1 
такоће гов!ори, са наглашеном опо 
меном, да је усред све наше неса-' 
вршености ипак мотућа нада у поп 
равку свега ,свега што долази од зла, 
амогуће је позитивно решење свих 
питања, да је једном речју и у овом 
нашем „разбијеном свету” ипак мо~ 
гућ оптимизам. Али, све наше раз- 
матрање овог питања мора бити, и 
једино је могуће, на ступњевима 
алегороичког или религиозног разу- 
мевања света, „целине духа”, напо- 
миње нам Агнон, такоће. Тако да 
нас и овај мислилац на свој начин 
опомтгње, као и поменути социолог, 

•о неопходности једног „вишег сим- 
боличног плана” кроз који су мо- 
гућа наша измирења, или реигења 
наших проблема.

Знамо ипак да се свим овим пи- 
тањима тешко приступа у данима 
невоња, или у данима за које се чо- 
же рећи да припадају, у нашим ра- 
сположењима реводта или насил>а, 
„проклетој земљи”; осим када се ра- 
ди о великом изливу благодати кроз 
коју се разуме и наилазак невоља. 

"Због тога се вековима, у Цркви, 
увек, из дана у дан, толико' много 
гаји молитва о доброј вољи мећу 
људдгма, о здрављу, о љубави. На не- 
ком нижем плану то може да изгле- 
да и нереалност, или чак и сенти- 
менталисање. Али то су стања све- 
сти и као таква су реалност. V сва- 
ком друштву могу сошшлози да от- 
кривају постотање расцепа измећу 
слике, или обећања, и онога што се 
дешава; њихова опажања у том пог- 
леду су драгоцена, на такво једно 
стање нам на примеп указује и по- 
менути социодог Р. Адлер. Разумљи- 
во је само да се ово може да разли- 
чито примећгје V различитим соци- 
јалним услов'Има и разумевањима 
потреба. Може у том погледу да бу- 
де и неразумевања; на пример, у уче- 
њу Цркве и могућности да те исти- 
не, као вредности, постану и сама 
егзистенцијална вредност живота, и 
то тако да се кроз то живи, у нера- 
зумевању, чеото, до захтева, до ауто-

матизованог владања и понашања у 
„очекивању раја”. Али, није могуће 
ни остварење пуне или доследне с а и - 
ке живота уколико се постављају 
препреке или забране у усвајању те 
слике —  један захтев у апостолском 
учењу који се једино' може да оства- 
ри кроз рад али и добру вољу свих. 
У питању је мир кроз који се ево- 
лутивно успоставља баш то једин- 
ство слике и стварне егзистенције, 
у питању је искреност рада у прих- 
ватању живота, али у целини њего- 
вих потреба, односно у бућењу чо- 
века у његовој целини према цели- 
ни Духа живота. То се не постиже 
триковима организације.

Када нам баш С.У. Агнон, на прп- 
мер, у својим књижевним радовима 
поставља на један увек вов начин 
традшшонална питан>а о социјал- 
ним, моралним и духовним појмо- 
вима, испитујући их, он нам ван- 
редно скреће пажњу да и саме на- 
ше речи, које употребљавамо у ко- 
муницирању једни с другим, имајл/ 
и своју ‘„физичку” и „метафизичку” 
тежину, чија се светлоот разлива у 
различтим правцима. Када нам, 
књижевни критичар К. Левиант. у 
свом ириказу овог великот савреме- 
ног књижевника баш подвлачи ово 
питање речи и њиховог зрачења, он 
нам у исто време и окреће пажњу 
на то „вечито питање скривене уну- 
трашњости ствари”. за шта се Агнон 
толико ангажовао кроз своју умет- 
ност у тражењу могућности што ја- 
снијег њеног сагледања, колико је 
то могуће. Нешто што заиста није 
могуће постићи само V поднебљу ре- 
шавања физичких односа у животу 
или само физичких потреба.

Јелном речју, онда, величина и 
„слава” сваког „ооцијалног поретка”, 
како у прошлости тако и у оадаш- 
њости* а тако исто саме и будућ- 
ности. била је у томе, или биће у 
томе. —  колико пружа могућности, 
уз напор заловољавања оног што има 
„физичку страну”, за мио. за добру 
вољу, у разумевању РЕЧИ и у њи- 
ховом метафизичком зрачењу. Неш- 
то што се не решава декларација- 
ма, нити седншхама, већ стварном 
добром вољом и поштовањем чове- 
кове природе, његове слободе, ње- 
гових диспозиција; нити пак тр'Ико- 
вима, или експериментима, већ ствар- 
но добро вољом, или бућењем за ра- 
зумевањем потребе пгга то уопште 
и знатги, „скривена унутрашњост 
ствари” и какву то опет вредност 
има за пунији доживљај живота.
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Све су ово питања, било да их 
постављају социолози, или истакну-
ти књижевници, на свој начин дуоо- 
ко везана за саме дубине историје 
и развоја човековог искуства кроз 
њу. Може да се указује, или тврди 
на неки начин, како нам за решење 
низа савремених проблема не може 
помоћи „прошлост”. Али мора да се 
указује на то да студија историје 
има своју одговарајућу вредност за 
интегритет човека. Онда, на исти на- 
чин, не сл1емо бити исто тако толи- 
ко сигурни да нам „прошлост” не 
може помоћи, или да нас не може 
упутити у одговарајућем правцу при 
решавању питања „скривене унутркт 
шњости ствари”, или питања „пре- 
скочених генерација”, или протеста 
деце друштва обил>а и унука дру- 
штва сиромаштва, или, шго је и нај- 
важније пцтањима пред којима ће 
се наћи човек када задовол>и сво- 
је најкужније материјалне (потребс 
— да ли ће онда у исто време битм 
и задовол>ене све његове потребе? 
Уколико не, које би то биле, а уко- 
лико их предвићамо, или назиремог 
шта остаје онда са оним генерацга- 
јама које су то занемариле, колико 
смо праведни пред историјом шл> 
смо их лишили могућпости решава- 
ња тих питања? Ово су пи1’ања к.оја 
треба да имамо на уму ако заистз 
прихватамо живот у његовој целинн 
са оном одшворношћу на коју опегг 
указујемо или то потврћујемо да 
нил10, борећи се за „социјалну пра- 
ведност”. Јер уколико говорилш о 
радикализму свог реформаторског 
замаха, ослањајући се, као тпто је 
то и нужно на свој оцег изграћен 
Систем који треба да нам обезбећт- 
је сигурност подухвата реформатор- 
ских потеза — колико смо сигурни 
у сам Систем да је ,д!скрено”, нли 
отворено, обухватио све што пршта- 
да животу и што се очекује као ре 
шење да би у потпуности било зп- 
довољавајуће. Када на ово указујег 
мо, несумњиво, да при томе верује- 
мо у сву искреност својих подухва- 
та, у то нико не сумња. Али, оизт, 
колико смо сузили своје поглеле 
опет својим Системом који нам мо- 
жда и не дозвољава да сагледамо 
оно што не видимо — колшсо нам 
он дозвољава радикалност својих на> 
добронамервијих реформи. .Тер сли- 
ку о себи пред историшм не може- 
мо ми „бојити”, или „колшоновати”, 
то остаје сал̂ ој истопији, свим оним 
за нас иттак недоступним синтеза- 
ма, када се све комроненте имају 
као елементи нужни за пун живот

или развој човека у њешвом досто- 
јанству као човека, као назначења, 
у његовом природном напору за до- 
вршењем, за слободшш изборима, 
према склоностима, диспозицијама, 
и могућностима.

Сама студија историје, слике про- 
шлости, биографије великих људи и 
њихове славе, слике које су они 
стварали о себи, а шта озпет „каже" 
историја о томе, као историја. Јер 
као што и речи, рекли смо то, има- 
ју  своју и физннку страну али <и Л10 
тафизичку, тако исто и сва наша ак- 
тивност може да се процењује и у 
физичком смислу као и метафизпм- 
ком. Активност сваког има своју 
светлост која зрачи кроз исторнју 
независно од тога како би ми 10 
хтели да зрачи, јер зав1иси од тога 
шта радил о̂, шта омогућавамо, ко- 
лико дозвољавамо тријумф добра у 
његовој целини. Али и колико оме- 
тамо све те најбоље намере. Јер се 
сасвим тачно може ла сагледа како 
— свака активност или свака ауто- 
биогрофија стоји тесно везана за 
низ других активн101сти и биографи- 
ја; и како све заједно лаје одгова- 
рајућу слтжу истине.

Оно што одликује 'човека као ме- 
тафизичку жив!Отињу јесте његова 
могућност само1Коришв1ања. поправ- 
љања, реформисања. Али. нигде бо- 
ље не Л40жел10 да себе у том иогле- 
дл/ контролшнемо него оттет са ос- 
лоннем на историју, не у  смислу са- 
мо историје као прошлости већ V 
антрополошком смислу —  V смислу 
питања шта је човек, или олакле 
добијамо дозволу да са њим посту- 
памо у мећуодносима онажо како 
поступамо? То оу пресудна питања. 
јер сваки човек посматра историју 
кроз студију историје —  личн1о сво- 
ју, своје цородице, свота краја и 
свога народа у целини, онда, и сво- 
је шгвилизације.

Веома је пригодно када се сусре- 
ћемо са овим питањима да се тако- 
Ве са потребном пажом задржимо 
на предлогу за један ,наставни план 
историје” профеоора и филозофа ис- 
торије Сеог^е Е. Мс СиНу, 3\уаг1- 
ћтоге Со11е§е-а. Према његовом пла- 
ну студија исгорије треба да по- 
чне „у кући”, у породиии. на тшво1М 
месту. Јер, како то проф. Макали 
примећује, морамо да имамо на лгшу 
чињеницу да је тешко лгчити исто- 
рију, пре свега децу, управо све оне 
који немају или имај^ врло мало 
животног искуства; знамо да онај 
ко нема животвог искуства не мо- 
же ни да разуме „животе друтих”.
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Историја опет мора да се учи, како 
нам то наглашава овај филозоф, и 
и на начин да ко приступа учењу 
историје треба да буде упућен да 
то чини тако да му то студирање 
може да помогне да буде „више ху- 
ман”. Због чега, овај филозоф исто- 
рије такоће наглашава, да „велики 
историчари морају такоће да буду 
и велики л>уди (у омислу дубоко ху- 
мани). јер дубина, сложеност, тана- 
ност разумевања ма којег историча- 
ра биће ограничено и квалитетно 
обојено његовим сопственим иску- 
ством”.

На прсвом месту проф. Мак Кали 
нам каже да историја није само оно 
што је везано за ирошлост, већ ис- 
торија је оно „што ее дешава”, а 
према томе, свако од_нас мора да 
мисли о томе „шта ое дешава”. Због 
тога је онда сваки човек и истори- 
чар. Важно је мећутим, како нала- 
зи овај филозоф историје, како ми- 
слимо о томе шта се дешава, јер мо- 
жемо то чинити и на добар као и на 
рћав начин.

То је ствар васпитања. Оно по- • 
чиње у кући, развија се кроз шко- 
лу. Јер су у питању формулације, 
процењивања, као и коришћење ис- 
торијског материјала. У питању јс 
такоће васпитање ,уОсећања за про- 
шлост”, То управо значи „добро 
осећање прошлости”, начин како се 
она разуме, зависи од тогажако ра- 
зумемо садашњост; или, у питању 
су наша разумевања како се ства- 
ри дешавају или не дешавају, као 
и ната имагинагивна способност да 
ггродремо у „једну ситуацију прош- 
лости да је сагледамо у границама 
хуманости”, у смислу човековог све- 
та. То опет захтева вежбу разумева- 
ња, емпиричког васпитања, свог соп- 
ственог искуства, непосредног лич- 
ног искуства. У раду са студентима 
у студији историје, каже нам тако- 
ће проф. Мак Кали, мора да се по- 
ће од ових чињеница. Деца морају 
на првом месту да се васхштавају 
да умеју да пажљиво посматрају 
ствари, како се око њих дешавају, 
а то значи да умеју да запажају 
развој, односе, да то критички ис- 
питују, да постављају питања и про- 
налазе одговоре, а да им се то не 
даје као готово. Погрешно је свести 
изучавање историје само на „нам- 
ћење догаћаја”, већ то мора бити 
обука како да се користи историј- 
ски материјал, било тај непосредан, 
око нас, који се свакодневно ства- 
ра, као и онај који се налази по

библиотекама. Треба поћи од непо- 
средног живота, њешве студије, и 
онда ићи у удаљену прошлост. Уко- 
лико је период историје удаљенији, 
наравно студија је тежа. Због тога 
греба поћи од садашњег живота, од 
ближег догаћаја, и ићи даљим. Ту 
се онда поставља и питање и ода- 
бирање догаћаја, јер догаћаји, ин- 
ституције, људи, разликују се по ва- 
жности.

Ученик треба да има и слободу 
истраживања у овом погледу, напо- 
миње даље проф. Мак Кали, мора 
да се учи да се критички осврће на 
догаћаје уз помоћ учитеља који му 
више указује или га снабдева са ем- 
пиричким као и критичким ставови- 
ма. Јер многобројни термини или ре- 
чи помоћу којих историчари опису- 
ју прошлост корисне су и за опис 
садашњице, чак и личног доживља- 
вања садашњице. У оквиру овог ва- 
спитања мора да буде наглашено, 
каже нам дал>е, да сгудија истори- 
је није лак посао, да је то једно вео- 
ма одговорно и сложено пол>е рада. 
Потребна је стрнљивосг, и лаган 
ход, да би се тек доцније ишло лак- 
ше. Због чега је од посебне важно- 
сти састав наставног плана изучава- 
ње историје; подвдачи проф. Мак 
Калиј.

Једном речју, како нам овај фи- 
лозоф историје предлаже, у струк- 
тури једног наставног плана треба 
на првом месту да буде обухваћеко 
гштање: запгго се тштересујемо тим 
што се десило? Затим, „Зангго изу- 
чавамо историју у школама? На ова 
питања одговор ученик треба да 
тражи кроз однос према самом свом 
животу, сопственом, личном животу 
као и његове породице. Затим, као 
друга, у  ово разматрање мора се 
укључити и питање: „Како је то да 
сам ја то што јеоам? Ово питање 
опет води питању „Како сазнајеш?”. 
То1 укључује безгранично враћање 
натраг, кроз догаћаје, кроз питања 
узро1ка, до почетка времена, до, ко- 
начно филозофских питања, на ко- 
ја .се не може одговориги на основу 
локумената или овог или оног све- 
дочанства, али што опет указује на 
потребу коришћење „сведочанства”, 
колико стоје на расположењу да би 
се одговорило на ова питања. Тре- 
ће, због тога се у оквиру ,дцсципли- 
не изучавање историје” мора иа пр- 
вом месту обратити пажња, или сту- 
дирати, св!ОЈа сопствена историја, 
или историја своје породице. Четвр- 
то, одмах ће се при томе осетити
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да је потребно студирати и биогрп- 
фије других, које су у вези са на- 
шом, или нашом пор|одицом, а 1нто 
упућује на студију оно1 што нам ,јс 
овима заједничко. Мора се поћи од 
„свог времена". Пето, у студији овог 
„заједничког" сваки ће ученик узе- 
ти у разматрање онај материјал 
који није директно важан за њега 
мли везан за разумевање његовсг 
сспственог живота, али ће се 1трп 
томе открити коенциденције, а што 
преставл>а „материјал за „инте- 
грацију у једном разреду једне це- 
лине". У таквој једној вежби ,,ис- 
торијски период" који би се ода- 
брао, или са којим би се пошлб, пе 
греба да буде велики, у временском 
размаку. Али то би био ггут као сту- 
дији једне све веће и веће целине, 
и онда би се кроз такав методолош- 
ки ноступак ишло дал>е, ка целини 
у студији целог друпгтва или ие- 
ле наше цивилизације.

Оно најважније, указује нам проф. 
Мак Кали, што се показује као по- 
требно за једног наставника, или ис- 
торичара, јесте да укаже на врлине 
или значај због чега нам је уопште 
н потребно „студирање историје", 
разлози због чега се она учи мора-
IV да буду јасно отворени; не смеју 
бити обманути или „анестизирани"
V том погледу. Тај цил> мора бити 
јасан.

Када ово све узмемо у обзир, ка- 
да се осврнемо на иетраживања со- 
циолога или истакнутих историчара, 
као и уметника, књижевника, онда 
ми заиста морамо да се запитамо 
колико је све то нама у нашем про- 
граму рада и развоја, ЈАСНО. Због 
чега, једном речју, морамо највећу 
пажњу да обраћамо писању истори- 
је; откривању историје, материјала, 
да васпитавамо за истину, не у сми- 
слу да све задовоу\>авамо, већ само 
истинл/, и онда ће се сви, историј 
ски. учити да се она воли као исти- 
на и онла ће се сви историјски тако 
и владати и понашати. Овде моисе 
да буде речи о нашим вербалним 
И31 авама о прагматизму, односно о 
сагледању историте V њеним дуби- 
нама и њеним напниоим хоризонти- 
ма. а не о „задовол>авању свих", већ, 
поново наглашавамо о задовол>ава- 
њу истине.

Ла ли смо доволјНО учинили на- 
пора ла олакшамо оним кош дола- 
зе или прел кошм стоЈимо V одго- 
ворности  да одговарајл/ће разумеју 
истории?' као морални поредак, или 
због чега л/опште васпитање — за-

тим, због чега. уопште и учимо ис- 
торију?

Аогаћај, на пример, „опаљивања 
тела Св. Саве на Врачару", детал> 
је са(мо историје, мећу многим. Али, 
1на овај начин ова-ј је догаћај и јед- 
на историјска синтеза, једно!г морал- 
<ног става, залагања, читавог једног 
-наро|да, њег0|В0г разумевања Иоти- 
не, И1\и моралног поретка света. Ва- 
спитно, једн0|М речју, ми не можамо 
да разумемо ни наше нај|скораш!Ши- 
је напс|ре, или заи\агања, њихов ами- 
сао, или ов(у борбу коју водимО, уко- 
ли1ко не разумемо ни значај овог др- 
гаћаја, 'у чому је он и као симјбол. 
У пита!Њ;у је ваашитање за Исти!Н)у, 
за развој појма слобо|де. Овде се 
онда, код нас, у овом погледу може 
да говцри о опаснооти ,уп1реокочене 
гене1рације", оне која би била лише- 
на о1дговарај|ућег развоја за разуме- 
вање пој|ма Истине и омиола човеко- 
всг рада за истину, у бојрби за одго- 
варајући мир; али који једино може 
да буде поставл>ен на темел>има И- 
стине. У питашу је црема томе це- 
лина, иотори(ја као целина, јер она 
није „прошлост". Само са животи- 
њама изчезава и шихсјво стечено и- 
СК!уСТ(ВО.

Ма колико се све ово могло да 
односи, прво, само на наставни цро- 
грам", у једном погледу, али он има 
овој значај, на првом месту, за је- 
дан национални проирам развоја или 
њетсив Систем. Јер у једном нацио- 
налном протраму, и,ш његовом Си- 
стем!у развоја, мора бити у!КЛ>|учено 
и вексвно ис!К)уство тог национал- 
ног Аруштва. У том вековном иаку- 
ству садржи се као прво или оонов- 
и-о то искЈуство да живот није вре- 
дан живлења ако се само оведе на 
одржаше његове економске оонове, 
нити се та екоиомска или матери- 
јална основа опет може и да одбра- 
ии укодико је она једина в|ред1ност. 
Ми можемо да говоримо- о томе да 
ако полазимо од се(бе и личних по- 
треба, затИм историје авоје најуже 
средине, њ\и породице, да заиста то 
п:рим ећуј емо. Велике национадне
проа\аве, ведики \ришћански праз- 
•Н1ИЦИ, протаве тих празника, затим 
у  пој единачним алучајавима славе, 
крсно име, за сваку пор!С!Дицу и ње- 
на је истсрија у једнам погледу, те- 
сно везана за живот те породице, 
и онда оваког појединца, а што ове 
заједно јесте и израз једног вшпег 
духовног плана кроз које се живе- 
ло, борило и радило, да биомо ко- 
1начно дошли 'у ове дане у којима 
смо са далеко успелијим оредстви1ма
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за л|роизво1Дјњу и оида у исгго вроме 
и већим уапехам у реализавашу иде- 
ја  и идеала са којима омо се разви- 
јали (уз све л|ро1олаве и славе једне 
1надао:на.ше пор0|дице у ок!Виру уни- 
верзалне мулт!уре. Кроз то амо изра- 
жавали и своје осећање историје. 
Данас исто тако. Сту1д,'ира1мО је да 
би били више хумаки, да се не би 
пО(навл>ала. Као што смо то већ и 
опоменули — оваки моменат рада, 
сва са|дапш>а активност, јесте у исто 
вроме и историја. Али, колико је та 
историја део историје, ко̂ лико је на- 
ша садашња акти1В»01ст у једном 
континуитету разумевања оне „скри- 
вене у1нутрашњоогн отвари", - а што 
значи и историје, к,роз шта смо се 
као „еазнање" и развијали и залага- 
ли за вредност живо!та као вредан 
жиил>ења и у данима највећет сиро- 
машгва. Ту су у .питању, на првом 
месту, оне ствари, и њихоова скриве- 
на унутрашњост, које зраче како 
својом физичком приоутношћу, на- 
пором рада и борбе, тако исто и ме- 
тафизичжом, или оном нематеријал- 
ном вредношћу, кроз коју се, као 
нешто што је више, живело, на једном 
вишем дјуховеом нлан!у који се от- 
крива иначе у ун:иверза(Л)ној исторн- 
ји у иитању разло(га саме њене по- 
јаве. Ако онда сви они који се да- 
нас код нас баове историјом, или у- 
т,Ерђ1И!вањем или проналажењем и- 
оторијског материјала, носећи име 
историчара, „који у исто време тре- 
ба да буду и „велики луди у смиоДу 
дубоко хумани", а „ограничавају се- 
бе једном Системом у који се не 
у’кл>учује васпитање, отворено цред 
н ацион алним иск!уством човековнх 
потрејба, колико и моту да се назову 
„историчарем". Јер ако историчар- 
није отворен пред универзалном и- 
сторијом, у којој се запажа од ан- 
трополота, пЈоихолО(га као и лотича- 
ра, религија као конститушвна по- 
јава, коју као такв̂ у укључују у  се- 
бе сви систе1ми ваапитања широм 
света, бар у највећем делу света, 
или бар оном који се сматра данас 
најразв1ијенијјим, онда се П0(став1л>а 
питање код1И!ко смо у могућ‘нО!аги да 
задовољимо своје потребе за нужнО- 
шћ!у реформисања свот др|у1штва, о 
чему гако гласно, заиста са најве- 
ћим опраидањем, говоримО. Због то- 
га, ако 01пет то кажемо — сва наша 
данашња активност већ је историјја 
—  КС1ЛИ1КО смо одгово|рни ако се бу- 
де гс1ворило, или ако дамо мотућност 
разговору, у најближој будућности, 
о прескоченим генерацијама, о оннм
тенерац1ијама којима је било ускра-

ћено такво васпитање, у којем су 
могли, као и аве друге генерације,. 
да дођу у слободи овог исшражива- 
ња да нај!бол>ег разумевања онога 
што интаресује. оваког човека у ње- 
говом достојанст1В(у —  у чему је су- 
штина појаве свих ствари, у чему 
је вредност света тога шго се може 
на свој начин и да назове —  акри- 
вена унутрашњост ствари. Јер лепо- 
та живота и јесте у тој скр1И1вености 
која се лагано, кр̂ оз рад, еволутив-. 
(НО, постепено, кроз хумана средства 
ваопитања, открива за наше разуме- 
вање.

Речено је већ да нема веће радо- 
сти од радости разумевања, а све 
оно што сада радимо за наш еко- 
,ном!аки и материјални развој, са нај- 
већом захвалношћу свих генераци- 
ја, само је средство за тај цил>. 
Имамо ли право да ортанизујемо 
ствари тако да и једна генерацИја 
буде лишена или учињена да „буде 
прескочена", када оу у питању сшва- 
ри које се тичу вишег духовног пла- 
на живота. Будући исторјичари ,;као 
велики људи због с-вог виооког ху- 
манизма" несумњиво да ће онда по- 
ста!В1ити питање „хуманизма свеук!уп- 
не активности" у којој амо у овим 
данима, а у којим се одиграва- и 
драма нечег као игго је баш та чи- 
њенеда — преакакање једиих у оп- 
штем такју ствари ш  развоја чове- 
ка ирема највишим идеалима најви- 
шег хуманог плана развоја — да је 
виши у својим потјребама, и да није 
ствар мећу стварима. У том алучају 
до:в!одимо у питање и оне идеје и 
дела за које вер)ујемо да оу дело 
наших дана као највише в|редности', 
а ОНЕ ТО МОГУ ДА БУДУ САМО 
У КОНТИНУИТЕТУ ЈЕДНОГ НАЦ)И- 
ОНААНОГ ИСКУСТБА ОПШТИХ 
1ПОТ1РЕБА ЧОВЕКА! Нема разлога 
да не б|уде тако, али је само потреб- 
но да у замаху нашег садашњег ра- 
да и потреба за реформама укључи- 
(Мо у садашњ!у нашу активност и ток 
општег националног иск|уства у ње- 
гово/ј Целини, а што је и питање 
(највише хуманости, према којој се 
као што нам то кажу филозофи и- 
сторије и цени величина л>(удји, „њи~ 
хова слава". Нанш владари оу у про- 
шлости стица,\и и славу аветителу 
ства због тога што оу чинили ове 
'наЈбоље да њихово др>уштаво буде 
што про^буђеније за један виши план 
живо(та, и то у тим нашим времени- 
ма почетка развоја црема сада1шњим 
‘идеалима, у да1нима сиромаштва, бо- 
татије се није ни могло да буде, јер 
се те(к и почињало са модатвама
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Бопу за саЈзршенство ума кроз кснје 
омо, широм света, добијали и ове 
савршеиијја рредства за произ!В01дгау 
и оцда и све богатију производау 
самих материјалних добара или 
срелстава за живот и тако могућиост 
и живота на вишем духовном плану.

Активност нечија и може да бу- 
де делимично оправдана и ако је 
тгоставл>ена на 01В01М погрешном ста- 
ву: рморалиост је то што нам служи 
да разор)имо старе екснлоататорсже 
облике друштва . . .  ми не верујемо 
у једну вечну моралност". Али, и 
оеај подухват, подухват разарагаа 
старих облика експлоатације, или 
(низа других неправедносги, није ни- 
шта друго до израз само баш „јед- 
не вечне моралности". Јер, уколипсо 
она није вечна онда је ствар Систе- 
ма, сггвар ,д]ривилегованихи у ооширу 
једнот систама или његове организа- 
ције, и у коначном резгултату није 
у  могућно(оти да разори то што се 
(верује да у име моралности треба 
да се разори или реформише; већ 
смо у искуству да се на тај начин 
само опет стварају ,дгови о1блици“ 
оред ко1Ј'им ин1стикт моралности тра- 
жи да буду разорени или реформи- 
сани. То су нове неправде.

Може да се помисли да Црква 
није била успешна у сво(јој делатно- 
сти, у својим проповедима, по хил>а- 
дама храмова по нашој земл>и, или 
целој земл>и, целог света. По1вршно 
гледајући то тако изгледа. Али Ње- 
на Аелатно'ст има дублж, или окри- 
(венији значај. Она васоитава, утвр- 
ћује принцип или свесг о морално- 
сти. Али, кроз ту делатност НЕ ДА- 
ЈЕ ПРИВИЛЕГИЈУ САМО НЕКИМ, 
НА ПРИМЕР САМО СВЕШТЕНСТВУ 
ИЛИ ОНИМ НАЈЧЕШНИМ ПОСЕ- 
ТИОЦИМА ХРАМОВА, НА ПРАВО 
ПРБОБРАЖАЈА ДРУШТВА, ВЕН 
ЦЕЛИНИ ДРУШТВА, СВИМ, ЦЕЛОЈ 
ВАЈЕДНИЦИ, КАО И ОНИМ ЊЕ- 
НИМ ЧААНОВИМА КОЈИ ЖИВЕ У 
АКТИВНОСТИ ТЕ МОРАЛНОСТИ 
А ЧЕСТО ДА ТО И НЕ ЗНАЈУ.

ЗАЛОГА ОВЕ МОРАЛНОСТИ БИО 
БИ И ХРАМ СВЕТОГ САВЕ НА 
ВРАЧАРУ КАО И НИЗ ДРУГИХ 
НОВИХ ХРАМОВА ПО СВИМ НО- 
ВИМ ПРЕДГРАБИМА НАШИХ НО- 
ВИХ ГРАДОВА.

Реконструкција наше студије ис- 
торије, или рада на историји, онда 
мора да се развија дуж ове потре- 
бе — потребе прихватања тога што 
тријумфује кроз историју као Ис- 
тина. Ако је природно, као пгго и 
јесте, да једна генерација губи инте 
рес за „новцем”, за профитом, уко-

лико цело друштво постаје богатије,
Са све већим или општим средстви- 
ма у задовољавању наишх матери- 
јалних потреба, онда се несумгаиво 
поставља и питање и оног вишег 
или оног „симболичног плана” на 
којем се могу решити или решавају 
и сва друга питања, која у целини 
заједно са већ решеним, ако су у 
питању материјалне потребе, омогу- 
ћовају ггуноћу живота. Није у пи- 
тању, као што би се то могло, 
на неки начин у, неразумевању да . 
постави питање, на пример, о „лру- 
гом свету”, или нечем сличном. Так-
во једно питање се не решава у ок- 
вирима разговора, већ у оквиру 
општег васпитања за ркстраживање 
истине, осећања или разумевања ис- 
торије као моралног поретка. А то 
је процес развоја, поново и поново 
то мора да се нагласи. То је мир 
или зависи од „тријумфа добре во- 
ље” мећу људима. То је и питање 
благодати. Она не смета нашем ма- 
тсријалном развоју, већ стоји ћа 
његовом почетку, али опет и увек 
у -оквиру наше слободе и нашег 
напора да је разумемо. V том погле- 
ду, у изгледима свега пгго сада има- 
мо, нема разлога да и у том погледу 
наша времена или наш период исто- 
рије не буде велики период истори- 
је, значајану свом развоју, или у це- 
лини једног националног искуства 
и његове историје.

То опет значи да се увек мора- 
мо осврћати на своје корене, на ово- 
је корене, на своје изворе, на своје 
порекло. Због тога је и дато човеку 
да „има историју”, да може да бе- 
лежи оно пгго се дешава. Због тога 
опет када говоримо о реконструкци- 
ји писања историје говоримо и о 
реконструкцији и самог система 
кроз који и пишемо историју. Јер, 
човек има такоће и ту способност 
да коригује себе, нешто што пости- 
же у оквиру сагледања или сталног 
учења —  шта то значи бити хуман? 
Када се приступа опет том „учењу” 
у то се, нагласили смо то, мора ук- 
ључити и исто(рија свих наших оп- 
редељења, историја токова наших 
извора, порекла, а то у исто време
значи да је и то активност која је
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и историја, али та за коју можемо 
да кажемо да је и садашња, наших 
дана, или и сама будућност. Слика 
о човеку и његовим пот|>ебама оста 
је увек исга.

Јер, коначно, светосавље, и није 
ништа друго, рекли смо то толико 
пута, до само учење Цркве, ту није 
у питању једна историјска личност, 
једна ,уНационална фигура'1 која је 
•у своје време, као што је то био 
св. Сава, имала, или морала да пре- 
дузима, и овоју одговарајућу поли- 
зичку акцију у служби свог наро-

да: данас, реч је више о самом уче- 
њу Цркве, о идејама које смо доби- 
јали из Цркве у организовању на- 
шег ума, а што је значајно унапре- 
дио мећу нама Св. Сава. Према то- 
ме када говоримо о потреби поди- 
зања храмова по нашој земљи,као 
и о овом нешто већем храму на Вра- 
чару у Београду, ми у ствари само 
наглашавамо потребу присуства дог- 
матике Цркве мећу нама и у савре- 
меном нашем моралном и интелек- 
туалном животу. Ради се само ото- 
ме, о том кснтинуитету.
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