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PREDGOVOR

Ova knjiga ima dvostruki cilj: kao prvo, da s tacke gledista pravoslavnog
hriS¢anskog u€enja o zagrobnom zivotu pruZzi objasnjenje savremenih
"posmrtnih" iskustava, koja su pobudila toliko interesovanje u nekim religioznim i
naucnim krugovima, i kao drugo, da priblizi osnovne izvornike i tekstove koji
sadrze pravoslavno ucenje o zagrobnom Zivotu.

Ako je danas ovo ucenje tako loSe shvaceno, to je u mnogome posledica toga
Sto su u nase "prosveceno" doba ovi tekstovi zaboravljeni i sasvim "izasli iz
savremenom Citaocu. Nema potrebe ni govoriti o tome koliko ovi tekstovi
predstavljaju neuporedivo korisnije i dublje Stivo nego Sto su to danas popularne
knjige o iskustvima , "Zivota posle smrti", u kojima, ¢ak ako i nisu obi¢an
senzacionalizam, . svejedno ne moze biti niSta drugo do spoljnje efektnosti, zbog
toga Sto u njima nema celovitog i istinitog u€enja o zagrobnom zivotu.
Pravoslavno ucenje izloZzeno u ovoj knjizi bice, bez sumnje podvrgnugo kritici
nekih, kao isuviSe "jednostavno" i "naivno"da bi u njega mogao da poveruje
Covek HH veka. Zbog toga treba naglasiti da ono nije u¢enje samo nekolika
izolovanih ili netipi¢nih ucitelja Pravoslavne Crkve, nego ucenje koje je Hristova
Pravoslavna Crkva postavila od svog pocetka, koje je izlozeno u bezbrojnim
svetootackim delima, u Zitijima Svetih i bogosluzenjima Pravoslavne Crkve, i koje
Crkva neprekidno predaje, sve do nasih dana.

"Jednostavnost" ovog ucenja jeste jednostavnost same istine, koja, bilo da je
iskazana u ovom ili onom uc€enju Crkve, predstavlja osvezavajuci izvor jasnosti u
pometnji koju su u savremenim umovima izazvale razliCite zablude i isprazne
spekulacije poslednjih stoleca. U svakom poglavlju ove knjige ukazuje se na
svetootacke i hagiografske izvornike koji ovo u¢enje sadrze.

Kao osnovni izvor nadahnuca pri pisanju ove knjige posluzili su radovi episkopa
Ignjatija BrjanCaninova, koji je bio, verovatno, prvi znacajniji ruski pravoslavni
bogoslov koji se neposredno bavio upravo ovom problematikom, tako
zaoStrenom u nase vreme: kako sacCuvati autenticno hriS¢ansko Predanje i
ucenje u svetu koji je postao u potpunosti tud Pravoslavlju i tezi ka tome da ga ili
opovrgne i odbaci, ili da ga protumaci na takav nacin da ono postane saobrazeno
sa ovozemaljskim naCinom zivota i Zivljenja.

Jasno sagledavajuci rimokatoliCke i druge zapadne uticaje kojima je pokuSavano
da se "modernizuje" Pravoslavlje ¢ak joS i u njegovo vreme, preosveceni Ignjatije
pripremao se za zastitu Pravoslavlja kako putem pomnog izu€avanja
pravoslavnih prvoizvornika, (Cijim se u€enjem napajao u nizu najboljih
pravoslavnih manastira svoga vremena), tako i putem upoznavanja sa naukom i
literaturom svoga doba (on se Skolovao na vojno-inzinjerskoj Skoli, a ne na
duhovnoj akademiji).



Naoruzan, na taj nacin, kako poznavanjem pravoslavnog bogoslovlja tako i
(opSte-obrazovnih) nauka, on je posvetio svoj zivot zastiti Pravoslavlja i
razobliCavanju savremenih zastranjivanja od njega. Nije preuveliCavanje reCi da u
XIX vijeku niko u pravoslavnim zemljama, niko kao on, nije umeo tako da Stiti
Pravoslavlje od iskusenja i zabluda novog vremena. Jedini koji bi se mogao
uporediti s njim bio je njegov zemljak episkop Teofan Zatvornik, koji je u sustini
radio to isto, ali na manje "visokom" nivou.

Jedan tom sabranih dela ep. Ignjatija (knj. Ill) posvecen je isklju€ivo crkvenom
ucenju o zagrobnom zivotu, koje je on Stitio od rimokatoliCkih i drugih savremenih
iskrivljavanja. Upravo iz ovog toma, uglavnom, preuzeli smo za nasu knjigu
razmatranje takvih pitanja kao Sto su mitarstva dusa - ucCenje koje, iz mnogih
razloga, "gresSni um" ne moze da prihvati, no uporno istrajava na njihovom
drugacijem tumaceniju ili potpunom odbacivanju.

Preosvecéeni Teofan, naravno, ucio je to isto, pa smo se koristili i njegovim
reCima, a u naSem veku, drugi istaknuti ruski pravoslavni bogoslov,

blazenopo ivsi arhiepiskop Jovan (Maksimovié) toliko je jasno i €itko ponovio ovo
ucenje, da smo njegove reci iskoristili kao osnovu zakljuénog poglavlja nase
knjige.

To, Sto pravoslavno u€enje o zagrobnom Zzivotu toliko jasno i shvatljivo izlazu
savremeni ucitelji Pravoslavlja sve do nasih dana, od ogromne je koristi nama
koji danas nastojimo da saCuvamo otacko Pravoslavlje ne prosto pravilnim
navodenjem njihovih reci, vec¢ viSe od toga - putem istinski pravoslavnog
tumacenja ovih reci.

U knjizi smo, osim pomenutih pravoslavnih izvora i tumacenja, dosta koristili i
savremenu nepravoslavnu literaturu o "posmrtnim" javljanjima, a takode i niz
okultnih tekstova o tom pitanju. U tome smo sledili primer vladike Ignjatija -
iznositi lazna u€enja onoliko potpuno i nepristrasno, koliko je to neophodno radi
razobli€enja njihove neistinitosti; kako pravoslavni hriS¢ani ne bi njima bili
sablaznjeni. Kao i on, i mi nalazimo da nepravoslavni tekstovi, kada se radi o
¢injenicnom opisu iskustava (a ne o shvatanjima ili tumacenjima), ¢esto pruzaju
potresne potvrde pravoslavnih istina.

Nas osnovni cilj u ovoj knijizi bio je da pruzimo toliko detaljno suprotno glediste,
koliko je to potrebno da bi se pokazala korenita razlika izmedu pravoslavnog
ucenja i iskustva pravoslavnih Svetitelja, s jedne strane, i okultnoga ucenja i
savremenih iskustava, sa druge.

Da smo jednostavno izlozili samo pravoslavno u€enje, bez tog suprotstavljanja,
ono bi bilo ubedljivo samo za malobrojne, ne raCunajuci ove koji se tih ubedenja
vec pridrzavaju; ali danas ¢e, mozda, i poneko od onih koji su uvuceni u
savremena (parapsiholoska i dr. - prim. prev) iskustva, uvideti ogromnu razliku
izmedu njih i istinskih duhovnih iskustava.

Vec i sama Cinjenica da je pretezan deo ove knjige posvecen razmatranju
iskustava - kako hriS¢anskih, tako i nehriS¢anskih -govori o tome da se ovde ne
radi samo o izlaganju crkvenog uc€enja o Zivotu posle smrti, ve¢ da se takode
donosi i autorovo tumacenije razli€itih iskustava koja se ovde pominju. A sto se
samih protumacenja tiCe, ona ostavljaju prostor za dopustene razlike u
misljenjima medu pravoslavnim hriS¢anima. Mi smo se trudili, koliko nam je to



moguce, da ove interpretacije izlozimo u uslovnoj formi, ne trudeci se da tacno
"odredimo" neke strane tih iskustava onako kako se moze odrediti opSte
pravoslavno ucenje Crkve o zagrobnom zivotu. Konkretno, sve $§to je u vezi sa
okultnim iskustvima "izvan tela" i u "astralnoj ravni", mi smo jednostavno naveli u
onom obliku u kome su ih izloZili sami u€esnici, i uporedili ih sa slicnim
slu€ajevima u pravoslavnoj literaturi, ne pokuSavajuci da tacno odredimo prirodu
tih iskustava.

Mi ih shvatamo kao realna iskustva u kojima se zaista odigrava kontakt sa
demonskim silama, a ne prosto kao - halucinacije. Neka Citatelj sam prosudi
koliko je takav pristup ispravan.

Trebalo bi da je jasno da ova knjiga ni u kom slu€aju ne pretenduje na to da
pruza u potpunosti iscrpno izlaganje pravoslavnog ucenja o zagrobnom Zivotu.
Ona predstavlja samo uvod u njega, "Celovito u¢enje" o tom pitanju, u stvari i ne
postoji, kao Sto nema ni "eksperata” u toj oblasti. Mi, koji zivimo na zemlji, teSko
da mozZemo postaviti i poCetak shvatanju stvarnosti duhovnog sveta, dok sami
tamo ne budemo prebivali. To je proces, koji zapocCinje sada, u ovome Zivotu, a
zavrSava u vecnosti, gde ¢emo " licem u lice" sozercavati ovo, $to danas vidimo
"kao u ogledalu, u zagonetki" (I Kor. 13; 12). Medutim, pravoslavni izvori na koje
ukazujemo u ovoj knjizi, daju nam osnovni nacrt ovog ucenja, koji je dovoljan - ne
da steknemo tacno znanje o onome $to je, na kraju krajeva, iznad nas, vec da
nas podstakne da otpocnemo borbu za dostizanje cilja hriSCanskog Zivota -
Carstva Nebeskog, i izbegnemo demonske klopke, koje neprijatelj nasSeg
spasenja postavlja na putu hriSCanske borbe. Ovostrani svet stvarniji je i bliZi,
nego Sto mi to obi¢no mislimo, a put ka njemu otvara se zivotom podviznickim i
molitvenim, koji nam je Crkva dala kao sredstvo spasenja. Ova knjiga posveéena
je i namenjena onima, koji takav Zivot Zele da vode.

sardzaj



O NEKIM VIDOVIMA SAVREMENIH DOZIVLJAJA ZIVOTA POSLE SMRTI

Potpuno neocekivano, pitanje zagrobnog zivota steklo je veliku popularnost na
Zapadu. Tacnije, tokom poslednje dve godine pojavio se Citav niz knjiga koje
pokuSavaju da opiSu iskustva "Zivota posle smrti".

Napisali su ih ili Cuveni naucnici i lekari, ili pisci koji su imali njihovu svesrdnu
podrsku. Jedan od njih, u svetu poznati lekar i "strunjak" za probleme smrti i
umiranja - dr Elizabeta Kibler-Ros, smatra da ¢e ova istrazivanja posmrtnih
dozZivljaja "prosvetliti mnoge i potvrditi ono ¢emu su nas ucili dve hiljade godina -
da posle smrti ima Zivota".

Ovakva shvatanja, razume se, predstavljaju ostar zaokret u odnosu na do sada
preovladujuce poglede u medicinskim i nauc¢nim krugovima koji su se, uglavnom,
prema smrti odnosili kao prema "tabu" temi, a svaku pomisao o nadzivljavanju
smrti odbacivali kao nesto Sto pripada sferi fantazije i sujeverja ili, u najboljem
sluCaju, kao stvar licne vere pojedinca o kojoj nema nikakvih objektivnih dokaza.
Spoljasnji uzrok ove iznenadne promene misljenja je jednostavan: to su nove
metode reanimacije "klinicki umrlih" (najcesce putem stimulacije zaustavljenog
rada srca) koje su stekle Siroku primenu tokom poslednjih godina.

Zahvaljujuci tome, mnogi ljudi koji su prakti¢no bili "mrtvi" (kojima je prestao rad
srca), vraéeni su u Zivot, a mnogi od njih i otvoreno govore o tome, s obzirom da
je to prestala da bude "tabu" tema, a time i i8€ezao strah da Ce ih proglasiti za
"sulude".

Nas, medutim, najviSe interesuje unutarnji razlog ove promene, kao i "ideologija"
ovog novonastalog nacina misljenja; zbog €ega je ova pojava odjednom postala
toliko popularna, i pojmovima kojeg religijskog ili filozofskog u€enja se ona
najcesce tumaci? Ona je vec postala jedan od "znakova vremena", i simptom
religioznog interesovanja nasih dana. Kakav je u tom pogledu njen znacaj? Ovim
pitanjima vratiCemo se posle detaljnog ispitivanja same ove pojave.

Medutim, u poCetku se moramo zapitati, na kojoj osnovi treba prosudivati ovu
pojavu? Oni koji je opisuju sami ne umeju da je jasno tumace, a Cesto
objasnjenje trazi u okultnim ili spiritistiCkim tekstovima.

Neki religiozni ljudi (kao i neki naucnici) prosto ova iskustva odbacuju kao
"halucinacije" jer ih dozivljavaju kao pretnju svojim ustaljenim ubedenjima. Ovo je
slu€aj sa nekim protestantima koji se pridrzavaju shvatanja da se dusa posle
smrti nalazi u besvesnom staniju, ili onoga da ona odmah odlazi da "prebiva s
Hristom".

Na slican nacin i ubedeni ateista odbacuju pomisao o tome da dusa posle smrti
uopste produzava da postoji, ma kakvi dokazi da im se pruzaju. Ali ova iskustva
se ne mogu objasniti prostim poricanjem, ova moraju biti shvac¢ena kako treba,
sama po sebi, kao i u Citavom kontekstu onoga Sto nam je poznato o sudbini
duse posle smrti.

Nazalost, i neki pravoslavni hriS¢ani su takode, pod uticajem modernih
materijalistiCkih ideja (infiltriranih kroz protestantizam i rimokatolicizam) stekli
prilicno mutna i neodredena shvatanja o buduéem Zivotu.

Autor jedne od novih knjiga o posmrtnim iskustvima (Dejvid R. Uiler, "Putovanje
na drugu stranu", Njujork, 1977); postavio je sebi za cilj da upozna shvatanja



razliCitih "sekti" o stanju duse posle smrti. Tako se obratio i sveSteniku grcke
pravoslavne arhiepiskopije u Americi, i kao odgovor dobio vrlo uopStene stavove
o postojanju Nebesa i ada, ali mu je takode re¢eno i to da "Pravoslavlje nema
bilo kakve odredene ideje o tome Sta je zapravo onaj svet". Autor je jedino
mogao zakljuciti da je "grcki pravoslavni pogled na zagrobni zivot nejasan” (str.
103).

Naravno da nije tako. Pravoslavno HriS¢anstvo ima vrlo jasno odredeno uc€enje i
poglede na zagrobni Zivot, poCev od samog trenutka smrti. Ovo u€enje nalazi se
u Svetom Pismu (koje se tumaci u Citavom kontekstu hris¢anskog u€enja), u
spisima Svetih Otaca (narocito u onima koji su isklju€ivo posveceni zivotu posle
smrti), i mnogim Zitijima Svetih, kao i antologijama pojedinacnih iskustava ove
vrste.

Citava &etvrta knjiga "Razgovora" svetog Grigorija Dvojeslova, pravoslavnog
pape rimskog (+604), na primer, posvecena je ovoj temi. U naSe vreme pojavila
se na engleskom jeziku zbirka ovakvih iskustava, uzetih iz Zitija svetih, kao i onih
novijeg datuma (, Ve€ne zagrobne tajne", DZzordanvil, Njujork, 1968). A ve¢
sasvim nedavno, u prevodu na engleski objavljen je jedan izuzetan tekst, koji je
krajem XIX veka napisao ¢ovek koji se vratio u zivot posle 36 ¢asova od smrti (K.
Ikskul, "Mnogima neverovatan, ali istinit dogadaj, "Orthodox Life", jul-avgust,
1976).

Pravoslavni hris¢anin tako ima na raspolaganju pravo obilje tekstova, uz Ciju
pomoc¢ se mogu razumeti neka "posmrtna" iskustva i proceniti u svetlu celovitog
pravoslavnog ucenja o zivotu posle smrti.

Knjiga koja je jos viSe pobudila interesovanje savremenika o ovoj temi objavljena
je u novembru 1975, a napisao ju je mladi psihijatar sa juga Sjedinjenih Drzava,
dr Rejmond Mudi ("Zivot posle Zivota").

On u to vreme nije niSta znao o drugim istrazivanjima ili literaturi na ovu temu, ali
kada je knjiga Stampana postalo je jasno da ona izaziva Zivo interesovanje, i da
je 0 ovom pitanju ve¢ mnogo napisano.

Ogroman uspeh knjige doktora Mudija (prodato je preko dva miliona primeraka)
ucinio je da iskustva klinicki mrtvih postanu dostupna najsiroj publici, ta se za
Cetiri idu¢e godine pojavio niz knjiga i ¢lanaka o ovim iskustvima. Medu
najvaznijim su ¢lanci dr Elizabet Kibler-Ros, koji potvrduju otkrica doktora Mudija,
i nau€na istrazivanja dr Osisa i Heraldsona.

Sam dr Mudi napisao je i nastavak svoje knjige ("Razmisljanja o Zivotu posle
zivota", 1977), koja sadrzi dopunski materijal i njegova dalja razmisljanja o ovoj
temi. Otkrica koja se nalaze u ovim i drugim novim knjigama (a sve su one u
osnovi saglasne u pogledu tumacenja ove pojave), razmatracemo u ovoj knijizi.
Za pocetak, obratiCemo paznju na prvu knjigu dr Mudija, koja veoma objektivno i
sistematicno pristupa Citavom problemu.

Dr Mudi je u proteklih deset godina sakupio licha svedocenja oko 150 osoba koje
su dozivele pravu smrt, ili stanja bliska smrti, kao i onih koje su mu saopStavale
iskustva drugih dok su umirali. 1z ovih spisa on je izabrao svedoCanstva
pedesetak ljudi sa kojima je vodio detaljne razgovore. Autor tezi objektivnosti u
predstavljanju ovih svedoCanstava, mada priznaje da knjiga "prirodno, odraZzava
sredinu, shvatanja i predrasude samog pisca", koji je po svojim religioznim



uverenjima metodista prilicno liberalnih pogleda. | zaista, objektivnosti ovog
istrazivanja to dosta Steti.

Kao prvo, autor ne daje ni jedno potpuno iskustvo "smrti" od poCetka do kraja,
ve¢ daje samo odlomke (obi¢no vrlo kratke) iz svakog od petnaest nepovezanih
sastavnih delova koji obrazuju njegov "model" "potpunog" dozivljaja smrti. U
stvari, Cinjenica je da su dozivljaji umirucih, kako su oni opisani u toj i drugim
knjigama te vrste, Cesto toliko razli¢iti jedni od drugih u pojedinostima, da je
pokusaj njihovog svrstavanja u okvire jednog "modela" najblaze reCeno
preuranjen. "Model" dr Mudija povremeno izgleda vestacki i iskonstruisan, sto
naravno ne uti¢e na faktografsku vrednost same grade koju navodi.

Kao drugo, dr Mudi je spojio ujedno dve potpuno razliite pojave: stvarno
iskustvo "kliniCke smrti" i iskustvo "priblizavanja ka smrti". On priznaje da postoji
razlika medu njima, ali zakljuCuje da one obrazuju "kontinuitet", zbog ¢ega ih
treba izuCavati zajedno. U slu€ajevima kada se iskustvo priblizavanja ka smrti
zavrSava smrcu (bilo da osoba jeste ili nije potom ponovo oZivljena), zaista se
radi o "kontinuitetu" dozivljaja. Medutim, neke od opisanih pojava (fenomen
munjevitog se¢anja na dogadaje iz zivota u trenutku kada preti opasnost od
davljenja; iskustvo "ulaska u tunel" u sluCajevima kada je osoba dobila anestetik
tipa etera) Cesto su se deSavale i ljudima koji nikada nisu doziveli "kliniCku smrt",
pa je moguce da pripadaju "modelu" nekog mnogo opstijeg iskustva, a samo
slu€ajno prate iskustvo umiranja. Neke od knjiga koje se sada pojavljuju 0 ovoj
oblasti joS su neopreznije prilikom izbora materijala, pa se tako trpaju u isti kos
iskustva boravka "izvan tela" sa iskustvima prave smrti i umiranja.

Kao tre¢e, sama Cinjenica da autor ovim pojavama pristupa sa "nauc¢nog"
stanoviSta, nemajuci pritom nikakve jasne predstave o tome Sta se u stvari
deSava sa dusom posle smrti, izaziva kod njega najrazliCitije zabune i nedoumice
u pogledu ovih iskustava, koje se nikako ne daju otkloniti prostim gomilanjem
slu€ajeva - oni koji o svojim iskustvima daju izjave, neizbezno ih dopunjuju
sopstvenim tumacenjima. Sam autor priznaje da "nau¢no" ispitati ovu
problematiku prakticno nije moguce. | zaista, kada treba da je objasni, on se
okrece slicnim iskustvima koja se pominju u okultnim spisima poput
Svedenborgovih, ili "Tibetanske knjige mrtvih", napominjuéi da Zeli da baci
pazljiviji pogled na "bogatu literaturu o natprirodnim i okultnim fenomenima" kako
bi bolje razumeo predmet svog izu€avanja.

Sve ovo ima za posledicu da ne mozemo previSe oCekivati od ove i njoj slicnih
knjiga. One nam nece dati zaokruZenu i doslednu predstavu o tome $ta se
dogada sa duSom posle smrti. Medutim, u ovoj knjizi i drugim novim knjigama
navedeni su mnogobrojni injeni¢ni opisi fenomena "kliniCke smrti" koji zasluzuju
ozbiljnu paznju, narocito u svetlu Cinjenice da neki ve¢ interpretiraju ova iskustva
na nacin neprijateljski tradicionalnom hriS¢anskom gledanju na zagrobni Zivot,
kao da ona "opovrgavaju" postojanje kako Nebesa, tako i ada. Kako, dakle, treba
da shvatimo ova iskustva?

Petnaest sastavnih komponenti uz pomoc¢ kojih dr Mudi opisuje "potpuni”
dozivljaj smrti, mogu se, za potrebe naseg razmatranja, svesti na nekoliko
osnovnih karakteristika iskustva o kome ¢emo ovde govoriti, uporedujuéi ga sa
onim $to o toj temi postoji u pravoslavnoj literaturi.



1. Iskustvo boravka "izvan tela"

Prva stvar koja se deSava osobi koja je umrla, prema ovim izvestajima, jeste da
ona napusta svoje telo i nastavlja da postoji potpuno odvojena od njega, ne
gubedi pri tom svest. Cesto je sposobna da posmatra sve $to je okruZuje,
uklju€ujuci i njeno mrtvo telo, kao i pokusaje reanimacije koji se na njemu vrse.
Prebiva u stanju prijatne topline i lakocCe, ne osecajuci nikakav bol, kao da "lebdi".
Potpuno je liSena moguc¢nosti da kontaktira sa svojom okolinom govorom ili
dodirom, zbog Cega se Cesto javlja osecanje velike "samoce". Misaoni proces
obi¢no postaje mnogo ubrzaniji nego $to je to bio u telu. Evo nekoliko kratkih
izvoda iz ovih opisa:

"lako je dan bio veoma hladan, dok sam bio u tom mraku, jedino §to sam osec¢ao
bila je toplina i najveca prijatnost koju sam ikada iskusio... Se¢am se da sam
mislio: "Mora da sam mrtav" (str. 27).

"PoCeo sam da dozivljavam najdivnija ose¢anja. Ose¢ao sam jedino mir,
prijatnost, lakocu, samo - spokoj" (str. 27).

"Video sam kako me ozivljavaju. Bilo je zaista Cudno. Nisam bio veoma visoko,
ali kao da sam stajao malo iznad njih. PokuSao sam da razgovaram sa njima, ali
me niko nije ¢uo, niti je to iko mogao" (str. 37).

"Ljudi su sa svih strana dolazili na mesto sudara... Kada bi mi se sasvim pribliZili,
ja sam pokuSavao da se sklonim, da im se pomerim s puta, ali oni su prosto
prolazili kroz mene" (str. 37).

"Nisam bio u stanju da dodirnem bilo Sta, niti da opStim sa ljudima oko sebe. Bio
je to uzasan osecaj samoce, osecaj potpune izolacije. Uvideo sam da sam
potpuno sam" (str. 43).

Treba napomenuti da postoji zaCudujuci "objektivni dokaz" da se Covek zaista u
tom trenutku nalazi izvan tela. Neki ljudi bili su u stanju da ponove razgovore ili
detaljno opiSu dogadaje koji su se odigrali u susednim sobama ili na jo$
udaljenijim mestima u vreme dok su bili "mrtvi". Medu ostalim primerima ove
vrste, dr Kibler-Ros pominje jedan izuzetan slucaj slepe Zene koja je "videla" i
detaljno opisala sve Sto se dogadalo u sobi u kojoj je umrla, mada je, kad se
vratila u Zivot, bila opet slepa. Ovo je potresan dokaz da sposobnost vida ne daju
oCi (kao $to mozak nije taj koji misli, jer, se posle smrti, umne sposobnosti
izoStravaju), nego pre dusa, koja, dok je telo Zivo, obavlja ove funkcije pomocu
telesnih organa, a kada ono umre - dusa to Cini sebi svojstvenom sposobnosc¢u
(dr Elizabet Kibler-Ros, "Smrti nema").

Pravoslavnog hriS¢anina ovde niSta ne treba da cudi, jer iskustvo koje je ovde
opisano isto je ono koje je hriS¢anima poznato kao razdvajanje duSe od tela u
trenutku smrti. Za naSe vreme bezverja karakteristicno je da ljudi veoma retko
pribegavaju hris¢anskim pojmovima i teSko shvataju da je ono, Sto se odvojilo od
tela i dozivljava sve to, u stvari njihova dusa, nego su obi¢no zbunjeni stanjem u
kome su se nasli.

Upravo takav Covek - kr§ten u Pravoslavlju, ali u duhu kraja XIX veka
ravnodusan prema istinama sopstvene vere i koji ¢ak nije ni verovao u zagrobni
Zivot - je i napisao povest o iskustvu zivota posle smrti naslovljenu "Mnogima



neverovatan, ali istinit dogadaj" (K. Ikskul, "Troicki cveti¢", 1910). Ono Sto je on
doziveo pre toliko godina danas je za nas od velike vaznosti, a u kontekstu
savremenih posmrtnih iskustava ¢ak i delo promisla, jer predstavlja jedinstveni
opis iskustva duse posle smrti koji seze mnogo dalje od kratkih fragmentarnih
dozivljaja kakvi se mogu naci u savremenim knjigama. Iskusio ga je osetljiv
Covek koji je, polazedi od uobiCajene moderne nezainteresovanosti za veru,
doSao do prihvatanja istina pravoslavnog hri§¢anstva, i to u tolikoj meri da je svoj
zivot okon€ao kao monah.

Ova nevelika knjizica moze nam danas posluziti kao "probni kamen", kojim se
mogu prosudivati savremena iskustva. Nju je odobrio, kao tekst koji ne sadrzi
nista protivno pravoslavnom ucenju o zagrobnom Zivotu, jedan od vodecih
pravoslavnih pisaca-misionara sa pocCetka veka, arhiepiskop Nikon Vologodski.
Posle opisa poslednje agonije svoje fiziCke smrti, i oseCaja uzasne teZine koja ga
je pritiskala ka zemlji, autor ovog opisa iznenada shvata da mu je laknulo:
"Otvorio sam oc€i, i u mojoj svesti, do najsitnijih detalja, sa savrSenom jasno¢om,
urezalo se ono Sto sam tog trenutka gledao...

Video sam da stojim nasred sobe. S moje desne strane, nesto polukruzno,
okupilo se svo medicinsko osoblje... Zacudila me je ova grupa. Na mestu oko
koga su stajali bio je krevet. Sta je to $to je privladilo paznju ovih ljudi, $ta su to
tako pazljivo gledali, kad mene tamo vise nije bilo, ve¢ sam stajao nasred sobe?
Primakao sam se i pogledao ono Sto su i oni gledali. Tamo, na krevetu, lezao
sam ja.

Ne se¢am se da sam osetio bilo kakav strah pri pogledu na svog dvojnika, jedino
me je obuzela nedoumica: kako je to moguce? Osecao sam da sam ja ovde, a u
isto vreme i tamo sam bio ja...

Hteo sam da dodirnem levu ruku desnom, ali ruka je prosla kroz telo kao kroz
prazan prostor... Pozvao sam doktora, ali sredina u kojoj sam se nalazio nije
primala niti prenosila zvuk moga glasa, i ja sam shvatio da sam potpuno odvojen
od svega Sto me je okruzivalo. Od te Cudne samoce obuzeo me je pani¢an stran.
Bilo je zaista neCeg uzasnog u toj neizrecivoj samodi...

Osvrnuo sam se, i tada mi je po prvi put sinula misao: "Da li je mogucée da se ono
Sto mi se dogodilo na jeziku Zivih naziva - smrt?" Ovo sam pomislio zbog toga $to
je telo koje je lezalo na krevetu po svemu li¢ilo na mrtvaca...

Po nasSim shvatanjima, sa recju "smrt" nerazdvojno je povezana predstava o
nekakvom unistenju, prekidu Zivota.

| kako sam mogao pomisliti da sam mrtav, kada ni jednog jedinog trenutka nisam
izgubio svest, i kada sam se osecao Ziv kao i ranije, sposoban da ¢ujem, gledam,
shvatam, kre¢em se, mislim, govorim?

Da sam verovao u postojanje duse i bio religiozan, ovo odvajanje od svega $to
me okruzuje, i ovu raspoluc¢enost moje liCnosti shvatio bih mnogo brze, ali to nije
bio slucaj, i ja sam se rukovodio samo onim $to sam osecao. A osecanje Zivota u
meni bilo je toliko jasno, da je ova neobicna pojava kod mene budila samo
nedoumicu, posto nikako nisam bio u stanju da poveZzem svoja osecCanja sa
uobiCajenim pojmovima o smrti - da iako sam svestan sebe i mogu da osec¢am,
treba da mislim da ne postojim...



Secajuci se i razmisljaju¢i kasnije o svom tadasnjem stanju, zapazio sam samo
to da su moje umne sposobnosti tada delovale s nekom zadivljuju¢om energijom
i brzinom... " (str. 16-21).

U drevnoj hriS¢anskoj literaturi ne opisuje se tako detaljno stanje duSe u prvim
trenucima posle smrti, jer je naglasak uvek stavljen na one mnogo snaznije
dozivljaje koji nastupaju kasnije. Verovatno da je samo u ova nasa vremena,
kada se "Zivot" sa tolikom uverenoScu poistovecuje sa "zZivotom u telu", i moguce
oCekivati da se tako velika paznja pridaje prvim trenucima, momentima kada se
shvatanja savremenog Coveka izvréu naglavce, neoCekivano za njih: smrt nije
kraj, zivot se nastavlja, a dusa otkriva jedno sasvim novo stanje!

U opisanom iskustvu svakako nema niCega $to bi protivrecilo pravoslavnom
ucenju o stanju duse odmah posle smrti. Neki su, kritikujuéi ovaj slucaj,
posumnijali da je taj Covek uopste i bio mrtav ako su ga u roku od nekoliko minuta
reanimirali. Ali to je ve¢ samo pitanje tehnike, o kome ¢emo kasnije govoriti.
Ostaje Cinjenica da se u ovih nekoliko prvih minuta (ponekad takode i na samo
minut pred smrt) Cesto dozivljava nesto $to nije moguce objasniti prosto kao
"halucinacije". Na$ zadatak je da otkrijemo kako ova iskustva treba shvatiti.

2. Susreti sa drugima

U pocetnom stanju samoce posle smrti duSa ostaje vrlo kratko vreme. Dr Mudi
navodi nekoliko sluCajeva ljudi koji su €ak i pre no Sto je nastupila smrt, iznenada
ugledali svoje ve¢ umrle rodake i prijatelje.

"Lekar je izgubio nadu da ¢e me spasti i rekao je mojoj porodici da umirem...
Shvatio sam da svi ti ljudi tamo, izgledalo je gotovo kao da Citava mnostva njih
lebde ispod tavanice. Sve su to bili ljudi koje sam u nekadasnjem Zivotu
poznavao, ali koji su umrli ranije. Prepoznao sam baku, devoj€icu koju sam
poznavao jos iz Skole, i mnoge druge rodake i prijatelje... Bio je to vrlo radostan
dogadaj, ose¢ao sam da su oni dosli da me zastite i prate”.

Ovakvo iskustvo susreta sa umrlim prijateljima i rodacima u trenutku smrti ni u
kom sluc€aju ne predstavlja novo otkri¢e, Cak ni medu savremenim naucnicima.
Pre oko pedeset godina ovo je posluzilo za broSuru pioniru moderne
"parapsihologije" ili psihiCkih istrazivanja, Viljemu Beretu ("Vizije na samrtnom
odru", London, 1926. ). Posle pojavljivanja prve knjige dr Mudija, objavljen je i
jedan rad nadahnut knjigom Bereta koji mnogo detaljnije opisuje ovo iskustvo.
Pokazalo se da su autori ovog dela vrsili studiozna istrazivanja ovih slucajeva
tokom mnogih godina. Treba ovde da kazemo nekoliko reci o rezultatima ove
nove knjige (Karlis Osis i Erlendur Haroldson, "U ¢asu smrti", Njujork, 1977).
Ova knjiga predstavlja prvu ozbiljniju "nauénu" publikaciju o doZivljaju umiranja.
Zasnovana je na rezultatima detaljnih upitnika i razgovora sa nasumce
odabranom grupom lekara i medicinskih sestara iz isto¢nog dela Sjedinjenih
Drzava i severne Indije (Indija je izabrana radi veée objektivnosti, to jest da bi se
proverila razilazenja u dozivljavanju smrti koja mogu biti posledica nacionalnosti,



psihologije i religije). Kao rezultat ovoga dobijen je materijal koji se sastoji od
preko hiljadu vizija i javljanja koje su imali umirudi ljudi, kao i

nekolicina ljudi koji su vraceni u Zivot iz stanja klinicke smrti. Autori su dosli do
zaklju€ka da se otkri¢a doktora Mudija uglavnom slazu sa njihovim nalazima.
Ustanovili su da pojava umrlih prijatelja i rodaka (a u Indiji i mnogobrojna javljanja
hindu "bogova") nastupaju umiru¢ima ponekad jedan ¢as pre smrti, a najCesSce
oko dan ranije. U pola od tih slu€ajeva javljaju se vizije nekog nepoznatog,
"rajskog" okruzenja, koje izaziva i odgovarajuce osecaje (o iskustvu "raja"
govoricemo kasnije).

Narocita vrednost ovog istrazivanja je u tome Sto pravi preciznu razliku izmedu
nepovezanih, ovozemaljskih halucinacija, i jasno videnih javljanja i vizija sa
onoga sveta, a takode i statistiCki analizira prisustvo takvih uzro€nika kao $to je
koriS¢enje halucinogenih sredstava, visoke temperature, oboljenja ili povrede
mozga, to jest onih faktora koji bi mogli izazvati obi€¢ne halucinacije, a ne pravo
doZivljaj neCega Sto se dogada izvan svesti samog bolesnika. Veoma je vazno
otkrice autora da najpovezanija i najCistija iskustva dozivljaja onog sveta imaju
pacijenti koji su najviSe vezani za zemaljsku realnost i najmanje skloni
halucinacijama. Na primer, oni kojima se javljaju umrli ili duhovi, obi€no sasvim
vladaju svojim umnim sposobnostima i vide ova bi¢a istovremeno sasvim svesni
da se nalaze u bolniékom okruzZenju. Stavi$e, ustanovljeno je da oni koji
haluciniraju najcesce vide zive osobe, dok je za umiruce karakteristicno da im se
javljaju umrli. Autori, mada oprezni u izvodenju zakljuCaka, skloni su da "prihvate
hipotezu o zagrobnom zivotu, kao najrazumiljivije objasnjenje svih €injenica".
Tako i ova knjiga dopunjuje otkrica doktora Mudija i upecatljivo dokazuje iskustva
susreta sa umrlima i duhovima na prelazu iz Zivota u smrt. Ada li su ta bi¢a
zaista ona za koja ih umiruci smatraju - pitanje je o kome ¢emo kasnije govoriti.
Za ljude sumnjiCave i bez vere, a to je karakteristicna crta savremenih naucnika,
ova otkri¢a su svakako zapanjuju¢a. Medutim, za pravoslavnog hriS¢anina u tim
otkricima nema ni¢ega ¢udnog - mi znamo da je smrt samo prelazak iz jednog
oblika postojanja u drugi, i upoznati smo sa mnogobrojnim javljanjima i videnjima
koja su imali vernici na samrti, kako sveci, tako i obi¢ni gresnici. Sv. Grigorije
Dvojeslov, opisuju¢i mnoga od ovih iskustava u svojim "Razgovorima", opisuje i
pojavu susreta sa drugima: "Ponekad se dogada da na pragu smrti dusa
prepoznaje one s kojima joj predstoji da deli istu ve€nu obitelj, zbog jednake
krivice ili nagrade". Posebno za one koji su ziveli zivotom pravednika, sv.
Grigorije napominje da se "Cesto dogada da se Svetitelji s Nebesa pojavljuju
pravednicima u ¢asu smrti, kako bi ih ohrabrili. Praéeni nebeskim pokroviteljima,
oni umiru bez bola i straha. On navodi primere kako su samrtnicima dolazili
andeli, mucenici, apostol Petar, Majka Bozija i sam Hristos (IV, 13-18).

Dr Mudi navodi jedan primer susreta umiru¢eg, ne sa rodakom niti sa duhovima,
nego sa potpuno nepoznatom osobom: "Jedna Zena mi je rekla da ono $to je
videla tokom svog vantelesnog iskustva nije bilo samo njeno prozracno duhovno
telo, nego i jos jedno, koje je pripadalo nekoj drugoj, nedavno umrloj osobi. Nije
znala ko je ta osoba bila" ("Zivot posle Zivota", str. 45). Sv. Grigorije u
"Razgovorima" spominje slicnu pojavu. On navodi nekoliko slu¢ajeva kada je
umiruci zvao po imenu nekoga ko je u istom ¢asu umirao na nekom drugom



mestu. To niposto nije posledica prozorljivosti (vidovitosti) koja se daruje
Svetiteljima, jer sv. Grigorije opisuje i kako je jedan okoreli gresnik, oevidno
odreden za ad, naredio da se poruCi nekom Stefanu - koga nije poznavao, a koji
je trebalo da umre u isto vreme kad i on - da je "naSa lada spremna da nas
odveze na Siciliju" (kao mesto sa mnogo vulkanske aktivnosti, Sicilija je metafora
za pakao) ("Razgovori", 1V, 36). O€igledno da je ovde u pitanju ono $to se danas
naziva "ekstrasenzornom percepcijom" (ESP), koja se u mnogim slu€ajevima
izoStrava pred smrt, a svakako nastavlja i posle nje, kada je dusa ve¢ sasvim
izvan oblasti fiziCkih ¢ula.

Prema tome, ovo izolovano "otkri¢e" savremenih naucnih istrazivanja samo
potvrduje ono $to je Citaocima drevne hriS¢anske literature ve¢ poznato o
susretima u Casu smrti. Mada se niposto ne moze rec¢i da se dogadaju svakome
pred smrt, ovi susreti se ipak mogu nazvati opstim, jer se deSavaju bez obzira na
nacionalnost, religijsku pripadnost ili svetost Zivota.

Sa druge strane, iskustvo hris¢anskog Svetitelja, iako poseduje one opSste crte
koje su karakteristicne za svakoga, ima i jednu sasvim drugaciju crtu - crtu koja
ne podleZe objasnjenju savremenih psihologa i istrazivaca. Kod hris¢anskih
Svetitelja u trenutku smrti Cesto se pojavljuju narociti znaci Bozijeg blagovoljenja,
a javljanja iz drugog sveta Cesto su vidljiva i drugima koji se tu nalaze, a ne samo
umiru¢em. Navedimo samo jedan primer takode iz "Razgovora" sv. Grigorija
Dvojeslova:

"Dok su u pono¢ stajali kraj Romuline postelje, odjednom se s neba spusti
svetlost i obasja Citavu keliju, sijajuci takvim bleskom da se njihova srca ispuniSe
strahom i trepetom... Zatim se Culo komeSanje mnostva ljudi. Vrata kelije bila su
Sirom otvorena i lupala su, kao da ih gura mnostvo onih koji su navaljivali unutra.
Mogli su ih Cuti kako govore, osecali su njihovo prisustvo, ali od prevelikog straha
i bleska svetlosti nisu ih mogli videti. Od straha su se ukocili, a blistava svetlost
im je zasenila o€i. Ali odmah zatim vazduh se ispuni prekrasnim miomirom, Cija
prijatnost umiri njihove duSe prenerazene sjajem svetlosti. Ali kako oni nisu mogli
podneti takav sjaj, Romula stade ljubaznim glasom tesiti svoju duhovnu majku
Redemptu koja je stajala kraj nje drhteci, i reCe: "Ne boj se, majcice, ja joS ne
umirem. Miomir se zadrza tri dana, a Cetvrte no¢i Romula opet pozva svoju
nastavnicu i zatrazi da primi Sveto Pri¢eS¢e. Ni Redempta ni njena druga
ucenica nisu napustale postelju bolesnice, kad odjednom pred vratima njene
kelije ugledase dva hora koja su pevala... Sveta Romulina duSa napustila je telo.
Dok se ona uznosila na Nebo, horovi su pratili njenu dusu, uzdizuci se sve vise i
viSe, dok najzad zvuci psalmopojanja i miomir, malo po malo, sasvim ne
iS¢ezose" ("Razgovori", IV, 17). Pravoslavni hriS¢ani seti¢e se ovakvih slu¢ajeva
iz mnogih Zitija svetih: sv. Sisoja, sv. Taise, Teofila Kijevskog i drugih.

Udubljujuci se u ovo istrazivanje smrti i umiranja, treba da imamo na umu veliku
razliku izmedu opSteg iskustva umirucih, koje sada budi toliko interesovanje, i
blagodatnog dozivljaja smrti pravoslavnih hriS¢anskih pravednika. To ¢e nam
pomoci da bolje razumemo neke zagonetne strane smrti, koje se mogu sresti u
pomenutoj savremenoj literaturi.

Shvatajuci ovu razliku, moé¢i ¢emo, na primer, lakSe da odredimo prirodu pojava
koje se javljaju samrtnicima. Da li to zaista rodaci i prijatelji dolaze iz carstva



mrtvih da bi se javili umiru¢ima? | razlikuju li se ova javljanja od predsmrtnih
javljanja hris¢anskim pravednicima?

Da bismo odgovorili na ovo pitanje, setimo se da dr Osis i Heraldson saopS$tavaju
da mnogi indusi na samrti vide "Bogove" svog indijskog panteona (Kri$nu, Sivu,
Kali, itd. ), a ne svoje rodake i prijatelje, kao $to to obi¢no biva u Americi.
Medutim, apostol Pavle jasno kaze da ti "bogovi" u stvari nisu nista (I Kor. 8: 4-5),
a sva realna iskustva s ovim "bogovima" izazivaju demoni (I Kor. 10: 20). Koga,
dakle, umiruéi Indusi zapravo vide? Dr Osis i Heraldson smatraju da je
poistovecenje bica sa kojima se odigrava susret u mnogome proizvod
subjektivne interpretacije zasnovane na religijskim, kulturnim i licnim
pretpostavkama. Ova procena deluje razumno, i umesna je u mnogim
sluCajevima. Takode je verovatno da i u ameriCkim slucajevima pokojni rodaci
nisu zaista prisutni kako se to umiru¢em c¢ini. Sv. Grigorije Dvojeslov kaze samo
da samrtnik "prepoznaje” ljude, dok se pred pravednikom "Svetitelji s Neba
pojavljuju" - to je razlika koja ne ukazuje samo na razliCitost iskustava pravednika
i obicnih gresnika u trenutku smrti, vecC je takode direktno povezana sa razli€itim
stanjima u zagrobnom Zivotu jednih i drugih. Svetitelji imaju veliku slobodu da se
zauzimaju za zive i pritiCu im u pomo¢, dok umrli gresnici, osim u nekim
izuzetnim slu€ajevima, nemaju kontakta sa zivima.

Ovu razliku jasno je izlozZio blazeni Avgustin, latinski otac iz V veka, u traktatu
napisanom na molbu svetog Pavlina Nolanskog na temu "staranje za umrle", gde
pokuSava da uskladi nesumnjivu Cinjenicu da su se sveti, kao mucenik Feliks
Nolanski, jasno javljali vernicima, dok je isto tako nesumnjiva Cinjenica da se
mrtvi, po opstem pravilu, ne javljaju Zivima.

IzlozivSi pravoslavno uCenje zasnovano na Svetom Pismu o tome da se "duSe
umrlih nalaze na takvom mestu, odakle ne vide ono sto se dogada smrtnicima na
ovome svetu" (gl. 13), i svoje licno misljenje, da sluc€ajevi toboznjih javljanja
umrlih Zivima predstavljaju ili "pojavu andela" ili "lazne vizije" koje proizvode
davoli sa namerom da, na primer, kod ljudi stvore laZzne predstave o zagrobnom
zivotu (gl. 10) - blaZzeni Avgustin prelazi na razlikovanje izmedu prividnih javljanja
umrlih i istinitih javljanja svetaca.

"Ukoliko duse umrlih ne znaju $ta Zivi rade, kako onda mucenici uopSte mogu da
pruzaju pomoc¢ ljudima u nevolji? Jer, ne samo putem nevidljivih dobro€instava,
nego se Feliks ispovednik javio naocigled mnogih kada su varvari opsedali grad
Nolu.

Ti se (ep. Pavlin) pobozno raduje$ ovom njegovom javljanju. Mi smo o tome Culi
ne preko neproverenih glasina, nego od verodostojnih svedoka. Zaista, po
Bozijoj volji projavljuju se Cuda koja se razlikuju od obi¢nih pojava ovoga sveta.
To Sto je nas Gospod, kad je pozeleo, odjednom pretvorio vodu u vino, ne moze
nam biti izgovor da ne shvatamo vrednost vode same po sebi. Ovo je redak,
jedinstven slu€aj ovakvog bozanskog delovanja. Isto tako, €injenica da je Lazar
ustao iz mrtvih ne znaci da svaki mrtvac ustaje kad hoce, niti da se pokojnik
moze pozvati natrag u Zivot od strane nekog zivog, kao $to budan moZze da
probudi zaspalog. Jedno su dogadaji koji su posledica ljudskog delovanja, a
drugo oni koji su znaci BoZije sile. Neke stvari odvijaju se prirodno, neke
Ccudesnim putem, mada Bog jednako prisustvuje u prirodnom toku stvari, kao Sto



priroda ide uporedo s Cudesnim. Zbog toga ne treba misliti da se bilo ko od
umrlih moze mesati u poslove zivih samo na osnovu toga sto Mucenici dolaze da
bi nekog iscelili i pomogli mu. Pre treba misliti ovako: Mucenici Bozijom
blagoda¢u pomazu zivima na zemlji, a ostali mrtvi nemaju blagodat da se meSaju
u poslove zivih" ("Staranje za mrtve", gl. 16).

| zaista, uzmimo samo jedan primer. Sveti oci iz bliske proSlosti, kao starac
Amvrosije Optinski, u€e da bica sa kojima se opsti na spiritistiCkim seansama
nisu duse umrlih, nego -demoni, a oni koji su dublje izuCavali spiritistiCke pojave,
ukoliko su uopste imali ikakva hriScanska merila rasudivanja, dolazili su do istog
zakljucka. (Vidi, na primer, Sajmon A. Blekmur, "Spiritizam: Cinjenice i podvale").
Shodno tome, ne treba sumnjati da se Svetitelji zaista javljaju pravednicima na
samrti, kako je opisano u mnogim Zitijima svetih. Obi¢nim greSnicima, s druge
strane, najCesSce se javljaju rodaci, prijatelji, ili "bogovi" nalik onima koje umiruci
ocCekuje da vidi. Pravu prirodu ovih drugih javljanja teSko je odrediti. To svakako
nisu prosto halucinacije, nego izgleda da su propratne pojave prilikom umiranja,
nekakav znak za samrtnika da upravo ulazi u drugo carstvo u kome zakoni
obi¢ne materijalne stvarnosti prestaju da vaze. Nema niCega preterano
neobicnog u vezi sa ovim iskustvom, koje izgleda istovetno bez obzira na vreme,
mesto ili religiju.

"Susret sa drugima" obi¢no se deSava neposredno pred smrt, ali ga ne treba
brkati sa drugim susretom koji Zelimo da opiSemo, susretom sa "svetlosnim
bicem".

3. Svetlosno biée

Ove susrete dr Mudi opisuje kao "mozda najneverovatniji zajednicki element svih
kazivanja koja sam proucio, i svakako element koji ima najdublje delovanje na
pojedinca" ("Zivot posle Zivota", str. 45). Veéina ljudi opisuje ovo iskustvo kao
pojavljivanje svetlosti Ciji se blesak brzo pojaCava, i svi ga dozivljavaju kao neku
licnost ispunjenu toplinom i ljubavlju, prema kojoj umrloga vuce neka vrsta
magnetne sile. Prepoznavanje ovog bi¢a izgleda da zavisi od religioznih
shvatanja pojedinaca - ono samo za sebe nema nikakav prepoznatljiv oblik. Neki
ga nazivaju "Hristom", drugi "andelom". Cini se da svi shvataju da je ono
odnekud poslato da ih vodi. Evo nekih svedoCanstava o ovom iskustvu:

"Cuo sam da su lekari rekli da sam mrtav, i tada osetih kao da sam se preturio, u
stvari, kao da plovim... Sve je oko mene bilo crno, osim §to sam u daljini mogao
videti tu svetlost. Bila je to veoma, veoma jarka svetlost, ali u poCetku ne mnogo
velika. Postajala je sve veca $to sam joj se viSe priblizavao" (str. 48).

Drugi Covek je posle smrti osetio kako uplovljava "u kristalno Cistu svetlost... Ne
moze se opisati, jer na zemlji nema takve svetlosti. Nisam zapravo video nikakvu
odredenu licnost u toj svetlosti, ali ona ipak ima posebnu individualnost, svakako
je ima. To je svetlost savr§enog razumevanja i savrSene ljubavi" (str. 48).

"Bio sam izvan tela, o tome nema sumnje, jer sam mogao videti svoje sopstveno
telo tamo na operacionom stolu. Moja dusa je izasla! Zbog ovoga sam se
spocCetka veoma loSe osecao, ali zatim se pojavila ta zaista jarka svetlost. Najpre
je bila nesto prigusenija, ali se zatim pretvorila u ogroman blesak... U poCetku,



kada se svetlost pojavila, nisam shvatao Sta se deSava, ali onda mi je ona
postavila pitanje, kao da me je pitala jesam li spreman da umrem" (str. 48).
Gotovo uvek ovo svetlosno bi¢e pocinje da se obrac¢a tek umrlom (viSe putem
"prenosa misli" nego izgovorenim re¢ima). Ono $to im "govori" je uvek isto. Oni
koji su ovo iskustvo doziveli, prenose to kao pitanje: "Jesi li spreman da umres?"
ili "Sta si uginio u svom Zivotu $to bi mogao da mi pokaze$?". Ponekad, u vezi sa
ovim bi¢em, umiruéi vidi neku vrstu "vrac¢anja filma" sa dogadajima iz svog
Zivota. Svi, medutim, istiCu da ovo bi¢e ni na koji nacin ne "sudi" njihove Zivote ili
postupke, vec ih prosto podstice da se zamisle nad svojim Zivotom.

Dr Osis i Haroldson su takode zapazili neka iskustva ovakvih susreta u svojim
istrazivanjima, zabelezivsi da je dozivljaj svetlosti "tipicna odlika posetilaca sa
onog sveta", i smatraju, zajedno s dr Mudijem, da je bolje da bi¢a videna ili
opazena u ovoj svetlosti nazivaju "svetlosnim konturama" nego da ih smatraju za
neka duhovna bica ili bozanstva, kako ih Cesto dozivljavaju umirudi.

Ko su ili Sta su ova "svetlosna bica"?

Mnogi ova bi¢a nazivaju "andelima", ukazujuc¢i na njihove pozitivhe odlike: ona su
"svetla", puna "ljubavi i razumevanja" i ulivaju ispitanicima pomisao o
"odgovornosti" za svoj Zivot. Ali, Andeli kakve ih poznaje pravoslavno Hris¢anstvo
mnogo su odredeniji, kako po spoljasnjosti tako i po delatnosti, nego ova
"svetlosna bi¢a". Da bismo ovo razumeli, i shvatili Sta bi ta "svetlosna bic¢a" mogla
biti, neophodno je da ovde izloZimo pravoslavno hris¢ansko u€enje o Andelima, a
zatim da posebno ispitamo prirodu andela koji sprovode dusu u zagrobni zivot.

sadrzaj



PRAVOSLAVNO UCEN]E O ANDELIMA

Iz re€i Samoga Hrista znamo da dusSu u trenutku smrti susrecu andeli: "A kad
umre siromah, odneso$e ga Andeli u naru¢je Avraamovo" (Lk. 16, 22).

Takode iz Jevandelja znamo u kakvom se obliku pojavljuju andeli: "A lice njegovo
(Andelovo) bese kao munja, i odelo njegovo belo kao sneg" (Mt. 28, 3); "mladi¢
obucen u belu haljinu" (Mk. 16, 5); "dva Coveka u blistavim haljinama" (Lk. 24, 4);
"dva Andela u belom" (Jn. 20, 12). Tokom Citave hriS¢anske istorije Andeli su se
uvek javljali u obliku mladi¢a obucenih u belo. Ikonografska tradicija
predstavljanja Andela je takode kroz vekove bila u skladu s tim i uvek ih je
predstavljala kao blistave mladi¢e (Cesto sa dva krila, koja su naravno samo
simvoli¢ni detalj, jer se obi¢no prilikom javljanja Andela ne vide). Sedmi
vaseljenski sabor je 787. godine doneo odluku da se Andeli mogu izobrazavati
samo na ovaj nacin, u obli¢ju ljudskom. Zapadnjacki "kupidoni" renesanse i
potonjih perioda nastali su pod uticajem paganstva i nemaju nicega zajednickog
s istinskim Andelima.

Savremeni rimokatolicki (i protestantski) Zapad veoma se udaljio od biblijskog
ucenja i ranohriS¢anskog predanja u pogledu predstavljanja Andela, a jos viSe u
pogledu samog u€enja o duhovnim bi¢ima. Razumevanje ove greske od
sustinskog je znacCaja za nas ako zelimo da shvatimo kakvo je istinsko
pravoslavno ucenje o sudbini duse posle smrti.

Episkop Ignjatije Brjan&aninov (umro 1867), jedan od velikih Otaca iz bliske
proslosti, zapazio je ovu greSku i posvetio Citav tom svojih sabranih dela
izlaganju pravoslavnog ucenja o ovom pitanju. Kritikujuci glediste izrazeno u
klasicnom rimokatolickom bogoslovskom delu iz 19. veka (Opat Berze
"Bogoslovski re¢nik"), Episkop Ignjatije posvecuje veliki deo tog toma (str. 185-
302) borbi sa savremenom idejom (zasnovanom na Dekartovoj filosofiji) da sve
Sto je van carstva materije pripada carstvu "Cistog duha". Takva misao u sustini
stavlja beskona¢nog Boga u istu ravan sa raznim kona¢nim duhovima (andelima,
demonima, dusama umrlih). Ova misao je Siroko rasprostranjena narocito u
danasnje vreme (premda njeni zastupnici i ne vide sve njene posledice) i
umnogome objasnjava zablude savremenog sveta u pogledu "duhovnih" stvari:
veliko interesovanje vlada za sve $to ne pripada materijalnom svetu, ali Cesto se
pri tome gotovo i ne pravi razlika izmedu Bozanskog, Andelskog, demonskog i
onoga $to je posledica neobicnih ljudskih moci ili uobrazilje.

Opat Berze je ucio da su Andeli, demoni i duse umrlih "Cisto duhovni"; to znaci da
oni ne podleZzu zakonima vremena i prostora i da mi o njihovom "obliku" ili
"kretanju" mozemo govoriti samo metafori¢no, posto "oni moraju da se odenu u
tanana tela kada im Bog dozvoli da deluju na druga tela" (Ep. Ignjatije, t. lll, str.
193-5). Cak i jedno inage zaista dobro rimokatoli¢ko delo iz 20. veka, posveéeno
savremenom spiritizmu, ponavlja ovo pogresno ucenje, tvrdeci, na primer, da i
andeli i demoni "mogu (da bi postali vidljivi ljudima) pozajmiti za svoje telo bilo
koju potrebnu materiju iz niZe prirode, bilo Zive ili nezive" (Blekmur "Cinjenice i
obmane u spiritizmu").

Sami spiritisti i okultisti preuzeli su ove ideje iz moderne filosofije. | jedan takav
apologeta natprirodnog hriS¢anstva kakav je C. S. Luis (anglikanac) ispravno



kritikuje savremenu "predstavu o Nebesima kao o nekakvom stanju uma", ali
izgleda da je i on barem delimicno prihvatio moderno shvatanje "da telo, njegovo
mesto, kretanje i vreme sada za najviSe domete duhovnog Zivota kao da i ne
postoje" (C. S. Luis, "Cudesa", Njujork, . 1967). Ovakva gledi$ta su rezultat
preterano uproS¢enog shvatanja duhovne realnosti do ¢ega je doSlo pod
uticajem modernog materijalizma, a usled udaljavanja od istinskog hriS¢anskog
uCenja i duhovnog iskustva.

Da bi se shvatilo pravoslavno u€enje o Andelima i drugim duhovima, treba najpre
zaboraviti suviSe uproS¢enu savremenu dihotomiju izmedu materije i duha: istina
je slozenija, i u isto vreme tako jednostavna da ¢e onoga ko je joS sposoban da
veruje u nju verovatno mnogi smatrati "naivnim bukvalistom".

Episkop Ignjatije piSe: "Kada Bog Coveku otvori (duhovne) o€i, on je u stanju da
vidi duhove u njihovom sopstvenom obliku (str. 227). Isto tako, "iz Svetog Pisma
je potpuno jasno da dusSa Covekova ima oblik Coveka u njegovom telu, kao i drugi
stvoreni duhovi" (str. 233). On citira mnogobrojne svetootacke tekstove da bi ovo
dokazao. Obratimo se sada i mi svetootackom uceniju.

Sv. Vasilije Veliki u knjizi o Svetom Duhu tvrdi da "u nebeskim Silama njihovu
prirodu €Cini vazdusSasti duh, ako se moze tako redi, ili nevestastveni ogan;j
(nematerijalni). Zato su one ograniCene mestom i postaju vidljive, javljajuéi se
svetima u obli¢ju svojih sopstvenih tela". Opet, "mi verujemo da se svaka (od
nebeskih Sila) nalazi na odredenom mestu. Jer Andeo koji se pojavio pred
Kornilijem nije bio u isto vreme i sa Filipom (Dela Ap. 10, 3; 8, 26); i Andeo koji je
razgovarao sa Zaharijem blizu "oltara kadionog" (Lk. 1, 11) nije se u isto vreme
nalazio i na svom mestu na Nebesima (gl. 16, 23, t. II, str. 608, 602).

Slicno uci i sveti Grigorije Bogoslov: "Drugostepene, posle Trojice, svetlosti, koje
imaju carsku slavu, jesu blistavi, nevidivi Andeli. Oni se slobodno kre¢u oko
Prestola, jer su hitropokretni umovi, oganj i boZanski duhovi koji se hitro kre¢u
kroz vazduh" (Beseda 6 "O umnim bi¢ima").

Tako su Andeli, iako su "duhovi" i "plamen ognjeni" (Ps. 103, 5; Jevr. 1, 7), te
prebivaju u oblasti gde zemaljski zakoni vremena i prostora ne vaze, ipak
ograniceni vremenom i prostorom i dejstvuju na tako "materijalan” nacin (ako
tako smemo reci) da neki Oci bez kolebanja govore o "vazdusastim (eteri¢nim)
telima Andela.

Prepodobni Jovan Damaskin, sumirajuéi u 8. veku ucenje sv. Otaca, svojih
prethodnika, kaze: "Andeo je bi¢e obdareno umom, uvek u pokretu, koje
poseduje slobodnu volju i sluzi Bogu, bestelesno, po blagodati, dobivsi kao svoju
prirodu besmrtnost, a tome biéu oblik i svojstva zna samo Sazdatel;.
Bestelesnima i nevestastvenima se Andeli nazivaju u poredenju sa nama, jer se
u poredenju sa Bogom, koji je Jedini Neuporediv, oni pokazuju i grubi i
vestastveni, buduci da je samo Bozanstvo odista nevestasveno i bestelesno”. |
dalje on kaze: "Oni su opisivi, jer kada se nalaze na Nebesima, tada nisu na
zemlji, a kada ih Bog poSalje na zemlju, oni ne ostaju na Nebesima - ali oni nisu
ograni€eni zidovima i vratima niti rezama i pe€atima, jer za njih zakoni prirode
nisu prepreka. Slobodni od Zakona prirode su zato $to se onima koji su dostojni i
kojima Bog hoCe da se oni pokazu, Andeli ne pokazuju onakvi kakvi zaista jesu,



nego u onom izmenjenom obli¢ju u kome ih ljudi mogu videti" ("Tacno izlozenje
pravoslavne vere", I, 3).

Govoreci da se Andeli javljaju "ne onakvi kakvi zaista jesu" prepodobni Jovan
Damaskin svakako ne protivreCi svetom Vasiliju Velikom koji u€i da se andeli
pojavljuju "u obli¢ju svojih sopstvenih tela". Oba iskaza su taCna, $to se moze
videti iz brojnih opisa javljanja Andela u Starom Zavetu. Tako je arhandel Rafail
bio nekoliko nedelja saputnik Toviji i niko uopste nije posumnjao da on nije ¢ovek.
A kada se na kraju Arhandel razotkrio, rekao im je "Sve ove dane bio sam vidljiv
za vas; no nisam ni jeo ni pio - to vam se samo pricinjavalo" (Tovija 12, 19). Tri
Andela koja su se javila Avraamu, takode su izgledala kao ljudi i Cinilo se da jedu
(Post. 181 19 gl. ). Na slican nacin sveti Kiril Jerusalimski u svojim "Katihetskim
besedama" pouCava nas u vezi sa Andelom koji se javio proroku Danilu: "VidevsSi
andela Gavrila, Danilo se prestravi i pade nicice, i premda beSe prorok, ne osmeli
se da mu odgovori dok andeo ne uze na sebe obli¢je sina Covecijeg" ("Katihetske
besede" IX, 1), Ipak, u knjizi Danilovoj (gl. 10) ¢itamo da je i prilikom prvog
zaslepljuju¢eg pojavljivanja Andeo imao ljudsko obli¢je, ali tako blistavo ("lice mu
je bilo poput munje; oci - kao dva jarka plamena; ruke i noge - kao blistava
bronza") da je to bilo neizdrzivo za ljudske oci. Dakle, Andeo je po spoljaSnjem
izgledu isti kao i Covek, ali poSto njegovo "telo" nije materijalno, i sam pogled na
njegovu ognjeno-blistavu pojavu moZze da prenerazi bilo kog u jos uvek telu
prebivajuceg ¢oveka. Zato javljanja Andela nuzno moraju biti prilagodena ljudima
koji ih posmatraju tako Sto ¢e se pokazati manje blistavim i zastrasuju¢im nego
Sto zaista jesu.

Sto se ti¢e Eovedije duse, blazeni Avgustin uéi da kada dusa napusta telo "sam
Covek koji se nalazi u tom stanju, vidi sebe, iako samo u duhu, a ne u telu, toliko
slicno svome sopstvenom telu, da on uopste ne moze da primeti bilo kakvu
razliku" ("Grad Boziji", knj. XXI, 10). Ova istina je nebrojeno puta potvrdena i kroz
licna iskustva hiljada ljudi vracenih iz smrti u zZivot u ovo nase vreme.

No, kada govorimo o "telima" Andela i drugih duhova, moramo paziti da im ne
pripiSemo ma kakve grube materijalne karakteristike. U svakom slucaju, kao sto
uci prepodobni Jovan Damaskin, "ovom bicu oblik i svojstva zna samo
Sazdatelj". Na zapadu je blaz. Avgustin pisao da je potpuno svejedno da li
kazemo "vazduSasta tela" demona i drugih duhova, ili ih nazivamo "bestelesnim"
("Grad Boziji", XXI, 10).

Sam episkop Ignjatije je mozZda bio previSe zainteresovan da objasni andelska
"tela" na osnovu naucnih saznanja 19. veka u oblasti gasova. To je izazvalo mali
spor izmedu njega i ep, Teofana Zatvornika, koji je smatrao neophodnim da
naglasi prostu, neslozenu prirodu duhova (oni se, naravno, ne sastoje od
molekula hemijskih elemenata kao Sto je sluaj sa gasovima). Ipak, u osnovhom
pitanju, postojanju "tanane navlake" koje poseduju svi duhovi, on se slagao sa
episkopom Ignjatijem (vidi 0. Georgije Florovski "Putevi ruskog bogoslovlja", str.
394-5). Mozda je sli€no nerazumevanje u pitanjima drugostepene vaznosti ili u
Cisto terminoloskim pitanjima dovelo u 5. veku na Zapadu do otpora slicnom
ucenju latinskog oca, svetog Fausta Lerinskog koji je takode zastupao shvatanje
o relativnoj "materijalnosti" duse, zasnovano na ucenju Isto¢nih Otaca.



Ako prava svojstva Andelske prirode zna jedino Bog, delovanje Andela (bar u
ovome svetu) moze svako razumeti, jer o tome postoji mnostvo svedocCanstava,
kako u Svetom Pismu i svetootackoj literaturi, tako i u Zitiima Svetih. Da bismo u
potpunosti razumeli videnja duhovnih bi¢a koja dozivljavaju umiruci ljudi, mi
moramo narocito znati kako se javljaju pali andeli (demoni). Pravi Andeli se uvek
javljaju u svom istinskom obli¢ju (samo ne tako zaslepljujucem kao $to u stvari
jeste) i deluju samo da bi ispunili volju i zapovesti BozZije. Pali andeli, iako se
ponekad javljaju u svom pravom obli¢ju (sv. Serafim Sarovski ih na osnovu
sopstvenog iskustva opisuje kao "odvratne"), ipak obi¢no uzimaju druga obli¢ja i
tvore mnoga "Cudesa" vlas¢u koju dobijaju potcinjavajuci se "knezu koji
gospodari u vazduhu" (Ef. 2, 2). Njihovo mesto boravka je - vazduh, a osnovni
zadatak da iskuSavaju ili zastrasuju ljude, povlaceci ih za sobom u propast.
HriS¢ani se upravo protiv njih bore: "Nasa borba nije protiv krvi i tela, nego protiv
poglavarstava i vlasti gospodara tame ovog sveta, protiv duhova zlobe u
podnebesju” (Ef. 6, 12).

U malo poznatom delu "Demonsko proricanje”, koje je napisao kao odgovor na
molbu da objasni neka od mnogobrojnih demonskih javljanja u drevnom
paganskom svetu on daje dobar opsti pogled na delovanje demona: "Priroda
demona je takva da oni Culima opazanja svojstvenim vazdusSastim telima
umnogome prevazilaze Cula opazanja zemaljskih tela. Takode i u pogledu brzine,
zahvaljujuci izuzetnoj pokretljivosti njihovih vazdusSastih tela, oni su neuporedivo
hitriji ne samo od ljudi i Zivotinja, nego i od ptica. Obdareni ovim dvema
sposobnostima koje su karakteristicne za vazduSasta tela, tj. Prefinjenim
opazanjem i brzinom kretanja, oni predskazuju i najavljuju mnoge stvari o kojima
su saznali mnogo ranije. A to kod ljudi izaziva divljenje, jer je njihovo zemaljsko
opazanje mnogo sporije. Uz to, demoni su tokom svog dugog zivljenja u mnogim
stvarima stekli bogato iskustvo, koje ljudi u svom kratkom Zivotu ne mogu
zadobiti. Uz pomo¢ ovih sposobnosti, koje su svojstvene prirodi vazduSastih tela,
demoni ne samo da predskazuju mnoge dogadaje, nego i ¢ine mnoga "Cudesa"
("Demonsko proricanje" gl. 3).

Mnoga demonska "Cudesa" i javljanja opisana su u dugackoj besedi svetoga
Antonija Velikog koju je sv. Atanasije ukljucio u njegovo zitije. Tu se joS spominju i
"lagana tela" demona (gl. 11). Zitije sv. Kiprijana, biveg maga, takode sadrzi
mnogobrojne opise demonskih "Cudesa" i transformacija o kojima su kazivali
neposredni ucesnici tih dogadaja.

Klasi¢an opis demonskog delovanja dat je u sedmoj i osmoj besedi svetoga
Jovana Kasijana, velikog galskog Oca 5. veka, koji je prvi predao Zapadu puno
ucenje isto€nog monastva. Sv. Kasijan pise: "Ovo vazdusno prostranstvo izmedu
zemlje i Nebesa prepuno je zlih duhova koji lete po njemu, Sireci nered sa
pakosnim ciljem, ali radi naSe koristi Bozanski Promisao ih je sakrio i udaljio od
nasih pogleda. U suprotnom, zbog straha od njihovih napada ili jezivih oblika u
koje mogu da se preinace i pretvore kad god to zazele, ljudi bi premrli od
nepodnosivog uzasa..."

A da necistim duhovima upravljaju jo§ mocnije zle sile, pored onih svedoCanstava
iz Svetog Pisma koje nalazimo u Jevandelju kada Gospod odgovara na klevete



fariseja: "A ako ja pomoc¢u Veelzevula izgonim demone..." (Mt. 12, 27), u€e nas i
videnja i bogato iskustvo svetih ljudi.

"Kada je jedan od naSe brace putovao kroz ovu pustinju, naisao je na jednu
pecinu. Posto je vec¢ pala noc, i hteo je da u njoj procita veCernje molitve. Dok je
on po obic¢aju pevao psalme, ve¢ bese prosla pono¢. Okonc¢avsi molitveno
pravilo, on leze da bi odmorio izmoreno telo, i odjednom ugleda nebrojeno
mnostvo demona koji su se okupljali dolazeéi sa svih strana; oni su prolazili u
beskonacnoj povorci, iduci jedni ispred, a drugi iza svog stareSine. Najzad dode
njihov knez koji je bio i veci i strasnijeg izgleda od drugih demona. PoSto mu
postaviSe presto, on sede na uzviSeno sudijsko mesto i poCe pazljivo da ispituje
delovanje svakog demona ponaosob. One koji bi rekli da jo$ nisu uspeli da
navedu svoje protivnike u iskusenje on bi ih, uz pogrde i psovke, odgonio od
sebe kao lene i nemarne, besno vicuci na njih da su toliko truda i vremena utracili
nizasta. A one koji bi rekli da su uspeli da navedu svog protivnika u iskusenje, on
bi otpustao s velikim pohvalama, uz burno klicanje i odobravanje svih, kao
najhrabrije ratnike koji treba svima da sluze za primer. Onda istupi jedan demon,
najgori od svih, i saopsti sa zluradoscu, kao o blistavoj pobedi, vest da je najzad,
nakon petnaest godina neprekidnog iskuSavanja, savladao jednog Cuvenog
monaha (Cije ime je rekao) i ove nocéi ga naveo na blud... Na to se svi demoni
silno obradovase, a on otide, obasut od svog kneza najviSim pohvalama i
slovopojima. Sa prvim zracima sunca sve ovo mnostvo demona iS¢eze pred
njegovim o€ima". Kasnije je brat koji je posmatrao ovaj prizor saznao da je
izvesStaj o palom monahu bio ta¢an. ("Razgovori", gl. 8, 12, 16).

Sliéna iskustva pravoslavni hriS¢ani su imali sve do ovog stole¢a. To svakako
nisu ni snovi ni vizije, nego iskustva dozivljena u budnom stanju, susret sa
demonima u njihovom stvarnom obli¢ju; naravno ovo tek nakon S$to su toj osobi
prethodno otvorene duhovne oc€i da vidi bi¢a koja su inaCe za ljudske oci
nevidiva.

Sve doskora, mozda, samo nekoliko "staromodnih" ili "naivnih" pravoslavnih
hriS¢ana moglo bi da poveruje da su ova svedoCanstva "Ziva istina", a Cak i sada
neki pravoslavni hriS¢ani teSko mogu da ih prihvate - toliki je uticaj izvrSilo
moderno verovanje da su Andeli i demoni "Cisti duhovi" koji ne delaju na tako
"vidiv" nacin. Tek posto se demonska aktivnhost poslednjih godi

na izuzetno pojacCala, ova kazivanja ponovo su pocela da ljudima izgledaju, ako
niSta drugo, ono bar - verovatna. Sada su takode i brojna "posmrtna” iskustva
mnogim obic¢nim ljudima koji nisu imali dodira sa okultnim problemima otvorila
oblast nevidive stvarnosti. Zato je postala neophodna potreba sadasnjeg
vremena da se jasno i istinito objasni ova (nevidiva) oblast i bi¢a koja ih
nastanjuju. A, takvo objasnjenje moze pruZziti samo pravoslavno Hris¢anstvo, koje
je sve do sada sacuvalo izvorno hris¢ansko ucenje.

Pogledajmo sada podrobnije kako se Andeli (i demoni) pojavljuju u trenutku
smrti.

sadrzaj



JAVLJANJE ANDELA | DEMONA U TRENUTKU SMRTI

U trenutku smrti samrtniku obi¢no dolaze dva andela. Evo kako ih opisuje autor
knjige "Mnogima neverovatan, ali istinit dogadaj": "Tek Sto je ona (stara
negovateljica), izgovorila ove reci ("Nek mu je ve¢ni pokoj u Carstvu
Nebeskom"), kad se pored mene pojaviSe dva Andela.

Po neCemu ja u jednom od njih prepoznah svog Andela-Cuvara, dok mi drugi
besSe nepoznat” (str. 22) (Kasnije mu je jedan blagocestivi putnik-bogomoljac
objasnio da je to bio "Andeo-susretnik". Sveta Teodora, Ciji je put posle smrti kroz
vazdusna mitarstva opisan u Zitiju svetoga Vasilija Novog (X vek, 26. mart)
kazuje: "Kada bejah na izmaku snage, ugledah dva blistava Andela Bozija nalik
na divne mladice neopisive lepote. Njihova lica behu sjajnija od sunca, pogled
prepun ljubavi, kose im behu bele kao sneg, a oko njihovih glava se lio zlatan
sjaj; odezde im behu poput munje i na grudima noSahu zlatne pojaseve sloZene
u obliku krsta".

Galski episkop iz VI veka, sv. Salvije, ovako opisuje svoj dozivljaj smrti: "Kada se
pre Cetiri dana moja kelija zatresla i vi mene videli kako lezim mrtav, tada su me
dva andela odnela na sam vrh Nebesa" (sv. Grigorije Turonski "Istorija Franaka"
VII, 1).

Ovi Andeli imaju duznost da prate duSu umrlog na njenom putu u zagrobni Zivot.
U njihovom izgledu i postupcima nema niCeg neodredenog: oni imaju ljudsko
obli¢je i odmah po smrti prihvate "tanano telo" duSe i uznose je navise. "Svetli
Andeli odmah uzeSe moju dusu u svoje ruke (sv. Teodora); "Uzevsi me pod ruke,
Andeli me iznesoSe pravo kroz zid bolniCke zgrade... ("Neverovatan dogadaj...");
sv. Salvija su "uznela dva andela". Moglo bi se navesti jo$ sli¢nih primera.

Zato se za "svetlosno bi¢e" iz savremenih slu€ajeva, koje zapodeva razgovor s
duSom (a nema obli¢je i nikuda ne bodi dusu) i pokazuje joj "obrnuti film" njenog
dotadasnjeg zivota, ne moZe tvrditi da je to Andeo koji prati dusu u zagrobni
Zivot. Zaista, nije Andeo svako bice koje se predstavlja kao Andeo, jer se "i sam
satana prikazuje kao Andeo svetlosti" (Il Kor. 11, 14). Zato se za bi¢a koja
nemaju Cak ni izgled Andela moze sa sigurnosc¢u reci da nisu Andeli. I1zgleda da u
savremenim "posmrtnim" iskustvima, iz razloga koje cemo kasnije pokusati da
objasnimo, nema nesumnjivih susreta sa Andelima.

Nije li onda moguce da je "svetlosno bi¢e" zapravo demon koji se maskirao u
bezoblicnog "Andela svetlosti" da bi zaveo umiruéeg, u trenutku kada njegova
du$a napusta telo? Dr Mudi ("Zivot posle Zivota", "Razmisljanja"), i drugi
istrazivaci, ali samo zato da bi odbacili to kao moguénost, njegova pojava ima
navodno "pozitivan" uticaj na samrtnika. Naravno, ovi istraZivaci imaju krajnje
naivna shvatanja zla. Dr Mudi misli da bi "satana verovatno naredio svojim
slugama da idu putem mrznje i razaranja" ("Zivot posle Zivota", str. 108),
pokazujuci na taj nacin potpuno nepoznavanje hris¢anske literature koja opisuje
pravu prirodu demonskog delovanja koje se zrtvama uvek podmece kao nesto
"dobro".

Kakvo je pravoslavno u¢enje o demonskim iskusenjima u ¢asu smrti?



Sveti Vasilije Veliki u svom tumacenju psalma "Sacuvaj me od svih koji me gone i
izbavi me, da mi neprijatelj ne iS€upa dusu kao lav" (Ps. 7, 1-2) daje ovo
objasnjenje:

"Mislim da sjajne Bozije podviznike, koji su se celoga zivota junacki borili protiv
nevidljivih neprijatelja i izmakli svim njihovim gonjenjima, na kraju zivota knez
ovoga sveta preispituje i istrazuje da bi

pronasao na njima rane zadobijene u borbi ili kakav drugi oZiljak od greha, eda bi
ih zarobio. Ali, ako se pokazu bez rana i oziljaka greha, njih ¢e Hristos kao
nepobedene i slobodne uvesti u Raj. Zato se Prorok moli i za ovaj i za buduci
Zivot. Ovde kaze: "SacCuvaj me od svih koji me gone", a tamo u vreme sudenja: "i
izbavi me da mi neprijatelj ne iSCupa dusu kao lav". A ovo moze$ saznati od
samog Gospoda, koji pred svoje stradanje kaze: "jer dolazi knez ovoga sveta, i u
meni nema nista" (Jn. 14, 30) (Sv. Vasilije Veliki "Omilije na psalme").

Zaista, ne podlezu demonskom ispitivanju u ¢asu smrti samo hriS¢anski
podviznici. Sveti Jovan Zlatousti u "Besedama na jevandelistu Mateja" slikovito
opisuje Sta se zbiva sa obi¢nim gresnicima u vreme smrti: "Zato ¢eS Cuti mnoga
kazivanja o uzasima i strasnim javljanjima Ciji je i sam izgled nepodnosiv za
samrtnike, zbog Cega se oni grcevito tresu u postelji na kojoj leze i unezvereno
gledaju okupljene ljude; tada duSa nije voljna da napusti telo, i upinje se da
ostane u njemu, uzasnuta videnjem dolazecih Andela. Jer, ako nas od pogleda
na strasne ljude podilazi jeza, kako li je tek teSko gledati stroge Andele i
neumolive sile koje dolaze da odvedu dusu, odvojivsi je od tela. Tada ¢e ona
silno ridati, ali uzalud" (Beseda 53).

Pravoslavna Zitija Svetih puna su kazivanja o slicnim demonskim prizorima u
momentu smrti koja obi€no imaju za cilj da preplase umiruceg i navedu ga da
oCajava za svoje spasenje.

Na primer, sveti Grigorije Dvojeslov u svojim "Razgovorima" govori o jednom
bogatasu koji je robovao mnogim strastima: "Kratko vreme pred svoju smrt, on
ugleda odvratne duhove koji stajahu pored njega okrutno mu preteci da ¢e ga
odvuci u dubine ada. Sva rodbina, placuci i uzdiSuci, skupila se oko njega. Mada
oni nisu mogli da vide zle duhove i njihove straSne napade, oni su na osnovu reci
samog bolesnika, kao i po tome kako je sav prebledeo i drhtao celim telom, mogli
zakljuciti da su zli duhovi bili tu prisutni. U samrtnom strahu pred ovim uzasnim
prizorom, on se u postelji stalno prevrtao s jedne na drugu stranu... | onda, skoro
potpuno iscrpljen, onemocao i bez nade na ma kakvo olakSanje, zavapi: "Dajte
mi vremena do jutra! Priekajte makar do ujutru!”, i tu mu se zivot prekide" (IV,
40). Sveti Grigorije navodi i druge sli¢ne slu€ajeve, a to Cini i Beda u svojoj
“Istoriji Engleske crkve i naroda" (knj. V, gl. 13, 15).

Cak i u Americi u XIX veku ovakvi sluéajevi nisu bili retkost. U nedavno
Stampanoj antologiji nalaze se brojni primeri predsmrtnih videnja neraskajanih
gresnika, svi iz XIX veka, sa ovakvim naslovima: "U plamenu sam, izbavite me!",
"O, spasite me! Oni me vuku dole!", "Odlazim u ad!", "Davo dolazi da odvuce
moju dusu u ad!" (DzZzon Mejers, "Glasovi sa granice vecnosti").

Dr Mudi, medutim, tako nesto ne saopsStava. U stvari, sva iskustva umiruéih u
njegovoj knjizi su prijatna (osim znacajnog izuzetka u slu¢aju samoubica), bilo da



su oni hris¢ani ili nehriS¢ani, pobozni ili nepobozni. S druge strane, dr Osis i
Haraldson su u svojim istrazivanjima utvrdili nesto sto se ne razlikuje mnogo od
gore navedenih strasnih iskustava.

Ovi naucnici su, istrazujuéi americke sluc¢ajeve, pronasli isto sto i dr Mudi:
javljanje onostranih posetilaca prihvata se kao nesto pozitivno, umiruci se ne boji
smrti, iskustvo je prijatno i izaziva spokojstvo ili ushicenje i Cesto dovodi do
prestanka bolova pred smrt.

Medutim, prilikom prou€avanja slucajeva iz Indije, od onih bolesnika koji su imali
neka videnja, trecina je osecala strah, potiStenost i nespokojstvo usled susreta
sa "jamdutima" (induski vesnici smrti) ili drugim bi¢ima. Ovi Indusi opirali su se
susretu s vesnicima onostranog ili su pokuSavali da ih izbegnu. Tako, jedan
induski veroucitelj je na samrti govorio: "Neko stoji tamo sa zapreznim kolima - to
mora da je 'jamdut'. Sigurno ¢e odvesti nekoga sa sobom. On preti da hoce
mene da uzme! Molim vas, drzite me. Ne¢€u da idem". Bolovi su se pojacali, i on
ubrzo izdahnu ("U ¢asu smrti", str. 90). Jedan umiruci Indus iznenada pocCe da
govori: "Evo, dolazi jamdut' da me odvede. Skinite me sa postelje da me 'jamdut'
ne bi pronasao". Pokazivao je rukom negde napolje i navise: "Eno ga". BolniCka
soba se nalazila u prizemlju. Napolju, uz zid bolnice nalazilo se veliko drvo na
Cijim granama je sedelo veliko jato vrana.

U isto vreme kad je bolesnik imao to videnje, sve vrane odjednom, kao da je
neko opalio iz puske, prhnuse, i uz silno krestanje odleteSe sa drveta. Svi smo
bili iznenadeni ovim dogadajem, i istrasmo kroz otvorena vrata napolje iz sobe,
ali ne nadosmo nista $to je moglo uznemiriti vrane. Vrane su obi¢no bile vrlo
mirne, tako da nam se svima urezalo u pamcenje to Sto su one uz veliku buku
odletele bas u trenutku kada je bolesnik imao videnje. Kao da su i one dozivele
nesto strasno. Bolesnik je odmah pao u komu, i kroz nekoliko minuta izdahnuo"
(str. 41-2). Neki "jamduti" imaju jeziv izgled i izazivaju joS veci strah kod umirucih.
To je najizrazitija razlika izmedu ameriCkog i indijskog iskustva umiranja u ovoj
knjizi dr Osisa i Haraldsona, ali autori ne nalaze objasnjenje za tu razliku.
Prirodno se namece pitanje: zasto u savremenim americkim iskustvima potpuno
odsustvuje jedan element -strah izazvan uzasnim onostranim videnjima - koji je
zajednicki i za hriS¢ansko iskustvo u proslosti, i za savremena iskustva u Indiji?
Nama nije neophodno da tacno odredimo prirodu javljanja koja se ukazuju
umiru¢ima da bismo shvatili da ona u odredenoj meri, kao sto smo videli, zavise
od toga Sta umiruci oCekuije ili je pripremljen da vidi. Zato su hris¢ani proslih
vremena, koji su imali Zivu veru u postojanje ada, muceni grizom savesti na kraju
Zivota, Cesto pred samu smrt vidali demone.

Savremeni Indusi, koji su svakako "primitivniji" od Amerikanaca u svojim
verovanjima i shvatanjima, €esto vide bi¢a koja odgovaraju njihovim jo$ uvek
veoma realnim strahovima u pogledu zagrobnog Zivota, dok savremeni
"prosveceni" Amerikanci imaju videnja u skladu sa svojim "ugodnim" nacinom
Zivota i verovanjima, koja, uopste uzev, ne ukljuCuju neki realan strah od pakla
niti svest o postojanju demona.

U stvari, demoni podmecu takva iskuSenja koja su u saglasnosti sa duhovnim
stanjem ili oCekivanjima iskusavanog. Onima koji se boje ada, demoni se mogu
pojaviti u uzasnom obliku, kako bi umiru¢ega bacili u o€ajanje, a onima pak koji



ne veruju da ad postoji (ili protestantima koji veruju da su pouzdano "spaseni”, pa
se ne moraju plasiti ada), demoni prirodno podmecu drukdija iskusenja koja ne
pokazuju tako jasno njihove zle namere. No Cak i hriS¢anskom podvizniku, koji se
veC dosta napatio demoni se mogu javiti ne sa ciliem da ga uplase, nego da ga
prevare.

Dobar primer za to je demonsko iskuSenje koje je u trenucima smrti pretrpela
sveta Mavra, mucenica iz lll veka. Posto je devet dana bila raspeta na krstu sa
svojim muzem, svetim muc¢enzom Timotejem, davo je pokuSao da je sablazni. U
Zitiju ovih Svetih zabeleZeno je kako je sama muéenica Mavra pri¢ala o ovim
iskuSenjima svome muzu i sauCesniku u stradanjima:

"Preni se, brate moj, i odagnaj od sebe san! StraZi i razumi Sta ja videh: kao u
ushi¢enju videh gde preda mnom. stoji neki Covek; on je u ruci imao ¢asu punu
mleka i meda, i re€e mi: Uzmi ovo i popij. No ja ga upitah: Ko si ti? On mi
odgovori: Ja sam Andeo Boziji. Onda mu ja rekoh: Pomolimo se Bogu. | on mi
reCe: Ja se sazalih na tebe i dodoh, jer videh da si gladna i Zedna, posto od ovog
trenutka nisi nista okusila. Ja ga opet upitah: Ko te pobudi da mi ukazes paznju
koja mi nije potrebna? | Sta je tebi stalo do moga trpljenja i poS¢enja? Zar ti ne
zna$ da Bog onima koji Mu se mole, daje i ono Sto je nemoguée? Rekavsi to, ja
se stadoh moliti. | dok se molih, ja videh gde Covek sa ¢asom okrenu od mene
lice svoje na zapad. | ja odmah shvatih da je to davolsko prividenje koje hoce da
nas i na krstu iskusa. | nestade prividenja. Zatim mi pride neki drugi Covek, i ucini
mi se da me odvede na reku kojom teCe mleko i med, i reCe mi: Pijl A ja
odgovorih: Ve¢ ti rekoh da necu piti ni vode niti ikakvo drugo zemaljsko pice, dok
ne ispijem ¢asu smrti za Hrista, Gospoda mog, koju ¢e On sam rastvoriti
spasenjem i besmrcéem vecnog zivota. Kada ovo govorih, onaj Covek pijase iz
reke, i odjednom iSCeze i on i reka s njim".

O trecem javljanju koje je imala sveta Mavra, javljanju pravog Andela,
govori¢emo kasnije u ovoj knjizi. No i iz ve¢ reCenog jasno je kakvu opreznost
treba istinski hriS¢anin da ispoljava prema "otkrovenjima" koja dobija u trenutku
smrti.

Dakle, ¢as smrti zaista je vreme demonskih iskuSenja. Zbog toga, "duhovna
iskustva" ljudi u tim momentima imaju (€ak i kada izgleda da se ona zbivaju
"posle"” smrti - o Cemu ¢emo kasnije jo$ govoriti) treba da budu podvrguta proveri
na osnovu istih merila hriS¢anskog ucenja kao i sva druga "duhovna iskustva".
Isto tako, i "duhove" koji se susrecu u to vreme treba podvréi svestranoj proveri
koju apostol Jovan izrazava re€ima: "Ispitujte duhove, da li su od Boga, jer mnogi
lazni proroci izidoSe u svet" (11 n. 4, 1).

Iskustva spiritizma

Neki kritiCari savremenih "posmrtnih iskustava ve¢ su ukazali na slicnost koja
postoji izmedu "svetlosnih bi¢a" i "duhova-vodica" i "duhova-prijatelja"
medijumskog spiritizma. Razmotrimo zato ukratko onaj deo spiritistickog ucenja
gde se govori o "svetlosnim bi¢ima" i njihovim porukama. Jedno klasi¢no delo iz
oblasti spiritizma (J. Artur Hil, "Istorija, pojave i u€enje", Njujork 1919), ukazuje na
Cinjenicu da je "spiritisticko u€enje uvek ili skoro uvek u saglasju sa visokim



moralnim normama; u stvarima vere, ono je uvek teisticko, uvek smerno, ali bez
mnogo interesovanja za takve intelektualne istan€anosti koje su zanimale
episkope na crkvenim saborima". Zatim se u knjizi navodi da je ljubav "kljuc" i
"srediSnja doktrina" spiritistickog ucenja (str. 283); da duhovi daruju "predivno
znanje" spiritistima, zbog ¢ega ovi preduzimaju misionarsko delo Sirenja znanja o
tome da zivot posle smrti zaista postoji ; da "savrSeniji duhovi prevazilaze
"ogranicenja" licnosnog i postaju vise "uticaji" nego licnosti, sve vise se
ispunjavajuci "svetloScu" (str. 300-1). Zaista, spiritisti u svojim himnama bukvalno
prizivaju "svetlosna bi¢a":

"Sveti svestenici svetlosti

od smrtnih pogleda nasih skriveni

posaljite svoje vesnike svetlosti

da nam otvore unutarnji vid..."

Ovo je sasvim dovoljno da postanemo krajnje sumnji¢avi prema "svetlosnim
bi¢cima" koja se sada javljaju ljudima, nazalost, potpuno nesvesnim prave prirode
demonskog delovanja i njihove izuzetne lukavosti. NaSe podozrenje se joS viSe
pojaCava kada od dr Mudija Cujemo kako neki ljudi to bi¢e opisuju kao "zabavnu
licnost" sa "smislom za humor" koja umiru¢em pruza "dobar provod" i "razonodu"
("Zivot posle Zivota", str. 49, 51). Takvo biée, sa svojom porukom o "ljubavi i
razumevanju" izuzetno je nalik trivijalnim i Cesto "dobro¢udnim" "duhovima" koji
se javljaju na seansama, a koji su, van svake sumnje - demoni (u sluCajevima da
seansa nije tek obi¢na prevara).

Ova Cinjenica je navela neke autore da sva "posmrtna" iskustva odbace kao
demonsku obmanu. U jednoj knjizi, koju su napisali evangelisticki protestanti,
kaZe se da "se javljaju nove i nepoznate opasnosti u vezi sa tom obmanom o
Zivotu posle smrti. Mislimo da €ak i nejasno i neodredeno verovanje u izvestaje o
ovakvim iskustvima moze naneti ozbiljnu Stetu ljudima koji veruju u Bibliju. Mnogi
iskreni hris¢ani veC su kao zdravo za gotovo uzeli da "svetlosno bic¢e" nije niko
drugi do Isus Hristos, i oni, nazalost, vrlo lako mogu biti prevareni" (DzZon Veldon i
Zola Levit, "Ima li Zivota posle smrti").

Pored toga $to ukazuju na nesumnjivu Cinjenicu da se odredeni broj istraZivaca
"posmrtnih" iskustava zanima i za okultizam i Cak ima odredene veze sa
medijumima, autori takode u potvrdu svog stava navode neke upecatljiv paralele
izmedu savremenih "posmrtnih" iskustava iskustava medijuma i okultista iz bliske
proslosti.

U ovim zapazanjima svakako ima dosta istine. Nazalost, bez punoce hriS¢anskog
uCenja o zivotu posle smrti, Cak i najdobronamjerniji "u Bibliju verujuci” ljudi
zastranjuju, te zajedno sa iskustvima koja mogu biti proizvod demonskih
iskusenja odbacuju i istinska posmrtna iskustva duse. Kao sto c¢emo videti, takvi
ljudi su i sami prijemcivi za neistinita, obmaniva "posmrtna" iskustva.

Dr Osis i Heraldson, koji su i sami imali "neposredno iskustvo opStenja sa
medijumima" zapazaju postojanje odredenih slicnosti medu posmrtnim i
spiritistiCkim iskustvima. Ipak, oni ukazuju na bitnu, o€iglednu razliku medu njima:
"Umesto da nastave da vode svetski nacin Zivota (to opisuju medijumi), ljudi
vraceni iz smrti radije otpocCinju da Zive i da delaju na sasvim nov nacin" ("U ¢asu
smrti").



U stvari, oblast "posmrtnog" iskustva izgleda da je u potpunosti razli€ita od
oblasti obi¢nog spiritizma i medijumstva. No, to je joS uvek oblast u kojoj su
demonske obmane i sugestije ne samo moguce, nego ih i svakako treba
oCekivati, pogotovo u ove posljednje dane u kojima mi zivimo. Svedoci smo sve
novijih i prepredenijih duhovnih iskuSenja €ak i "velikih znakova i Cudesa, da bi
prevarili, ako je moguce, i izabrane" (Mt. 24, 24).
Zato treba da budemo veoma oprezni prema "svetlosnim bi¢ima" koja se izgleda
pojavljuju u trenutku smrti. Ona veoma podsecéaju na demone koji se prerusavaju
u "Andele svetlosti" kako bi prevarili ne samo umiru¢eg, nego i one kojima ¢e on
kasnije, ako bude vracen u zivot - a sa takvom moguénoscu su demoni vrlo
dobro upoznati - pri€ati svoj dozivlja;.
U svakom slu€aju, mi treba o ovim i drugim "posmrtnim" pojavama da
prosudujemo na osnovu ucenja koje proisti€e iz njih, bilo da to u€enje iznosi neko
"duhovno bice" koje se pojavljuje u momentu smrti, ili se ono prosto
podrazumeva i moze se izvesti iz tih pojava. Na ovo ¢emo se vratiti posto
proucimo same te pojave.
Neki ljudi koji su "umrli" pa bili vraceni u zivot -obi€no oni koji su vec bili, ili su
postali veoma "pobozni" - identifikovali su "svetlosno bi¢e" ne kao Andela, nego
kao nevidljivo "prisustvo" samoga Hrista. Kod ovih ljudi ovo iskustvo je povezano
sa joS jednom pojavom koja je za pravoslavne hriS¢ane mozda, na prvi pogled, i
najzagonetnija u savremenim "posmrtnim" iskustvima, a to je - videnje "Raja".
sadrzaj

VIDENjA "NEBESA"

U "Zivotu posle Zivota" dr Mudi napominje da ljudi koje je on ispitivao nisu, po
svemu sudeci, doziveli niSta nalik na "mitoloSku predstavu zagrobnog zivota", i
da Cak izrazavaju nevericu prema uobicajenom videnju raja i pakla, kao i Citavom
"modelu nagrade-kazne u buduéem Zivotu" (str. 70).

U "Razmisljanjima o "Zivotu posle Zivota", medutim, on isti¢e da su se u njegovim
poslednjim ispitivanjima pojavila mnogobrojna posmrtna iskustva "drugih sfera
postojanja, koja bi se mogla nazvati "rajskim" (str. 15). Jedan Covek nasao se u
"seoskom predelu s potocima, travom i drvecem, brdima" (str. 16); jedna Zena
bila je na isto tako "prekrasnom mestu", a "u daljini... videla sam grad. Tamo su
stajale zgrade, zasebne kuce. One su bile svetle i blistave. Ljudi su tamo bili
srecni. Bilo je bistre, svetlucave vode, fontana... grad svetlosti - mislim da bi ga
tako mogla nazvati" (str. 17).

U stvari, kako se moze videti iz niza novih knjiga, ovo iskustvo predstavlja nesto
sasvim uobiCajeno. Ve¢ spomenuti protestantski autori veruju da je ovo iskustvo -
u krajnjoj meri tamo gde je scenografija tipi€no biblijska - hris¢ansko, i da ga zato
treba razlikovati od mnostva drugih "posmrtnih" iskustava koja su, po njihovom
uverenju, demonske obmane. "Ljudi koji ne veruju, oc€igledno, dozivljavaju lazno
iskustvo ove vrste, kakva se u Bibliji pripisuju upravo dejstvu Satane, dok vernici
dozivljavaju doktrinarno ispravne dozivljaje, koji mogu da proizidu direktno iz
Pisma" (Levit i Veldon, "Ima li Zivota posle smrti?", str. 16). Da li je ovo zaista



istina, ili su iskustva vernika i nevernika u stvari mnogo bliza nego $to se to
autorima ¢ini?

Iskustvo koje ovi pisci citiraju kao autenticno "hriScansko" jeste doZivljaj Beti
Malc, objavljeno u knijizi koja opisuje njeno 28-mo minutno "vantelesno" iskustvo
tokom "kliniCke smrti". Posto je umrla, odmah se nasla "na divhom zelenom
bregu uz koji se pela... KoraCala sam po travi, najjarkije zelene boje koju sam
ikad videla". Pratila ju je joS jedna prilika "visoka, muska prilika u Sirokoj odeci.
Upitala sam se da li je to Andeo... Dok smo zajedno isli, nisam videla sunce, a
svetlost je bila svuda unaokolo. S leve strane, raznobojno cvece u cvatu, drvece,
grmlje... Dosli smo do velicanstvenog srebrnog zdanja. Izgledalo je kao dvorac,
ali bez kula. Dok smo se pribliZzavali, Cula sam glasove. Bili su melodicni,
harmonicni, slivali se u hor, i ja sam Cula reC "Isus"... Andeo je koraknuo napred i
dlanom odgurnuo vrata koja dotad nisam primetila. Vrata su bila visoka oko Cetiri
metra, od jednog komada bisera". Kada su se vrata otvorila, "unutra sam
ugledala ulicu boje zlata prekrivenu prostirkom od stakla ili vode. Zuta boja koja
se ovde pojavila bila je zaslepljuju¢a. Ne moze se opisati. Nikoga nisam videla,
ali sam osecala necije prisustvo. Odjednom sam shvatila da je to Isus".

Posto je pozvana da prode kroz vrata, setila se svoga oca koji se molio za nju,
vrata su se zatvorila i ona se vratila natrag niz breg, spazivsi sunce koje je
izlazilo nad stenom posutom brilijantima - Sto se uskoro pretvorilo u izlazak
sunca nad gradom Ter Hot, u kome se u bolnici vratila u svoje telo. U bolnici su
njenu pri€u doziveli kao "¢udo". (Beti Malc, "Moj tren vecnosti", ...)

Razlikuje li se zaista kvalitativho ovo iskustvo od vecine onih koje opisuje dr
Mudi? Je li ovo zaista hriS¢ansko videnje Raja? (Gospoda Malc je protestantske
veroispovesti, i njena vera se ucvrstila posle ovog dogadaja). Pravoslavni
hriS¢anski Citalac, razume se, nije u to ubeden onako kao pomenuti protestantski
autori. Sasvim nezavisno od onoga $to znamo o tome kako du$a odlazi na
Nebesa kroz Sta treba da prode da bi tamo dospela (o ¢emu ¢emo govoriti
kasnije) - ovo iskustvo ne €ini nam se mnogo drugacijim od onih iskustava o
kojima se danas piSe, a koja su doziveli ljudi koji nisu religiozni.

Osim "hriS¢anskih" ukrasa kojima je ona prirodno kao protestantska vernica,
obojila svoj doZivljaj (andeo, himne, prisustvo Isusa), postoji nekoliko elemenata
koji su zajednicki sa iskustvima "neverujucih": osec¢aj ugodnosti i mira (koje ona
opisuje kao jak kontrast u odnosu na mesece koje je provela bolujuci, u
mukama), "svetlosno bi¢e" (koje i ostali takode poistovecuju sa "Isusom"), pristup
nekoj vrsti drugacije stvarnosti koja lezi s one strane neke "granice". |, pomalo je
neobi¢no $to je videla ovozemaljsko sunce kako izlazi iznad dijamantskih zidina,
ukoliko je ovo zaista bio raj... Kako da tumac¢imo ovo iskustvo?

U nekima od novih knjiga postoje brojna iskustva slicha ovome Cije ¢e nam
detaljno ispitivanje pomoci da jasnije shvatimo Sta je u pitanju.

Jedna od ovih knjiga predstavlja kompilaciju "hriS¢anskih" (uglavnom
protestantskih) iskustava umiranja i "posmrtnih" iskustava (Dzon Majers, "Glasovi
sa ruba vecnosti", Njujork 1973). U jednom iskustvu koje se spominje u ovoj
knjizi, "umrla" Zena napustila je svoje telo i doSla na mesto obasjano jarkom
svetloSc¢u, koja je dopirala kroz "prozor Raja".



"Ono Sto sam tamo videla ucinilo je da mi sve zemaljske radosti izgledaju blede i
beznadéajne. Zelela sam da se pridruzim veseloj grupi dece koja su pevala i
zabavljala se u vocnjaku jabuka... Na drvecu su istovremeno bili i mirisni cvetovi i
zreli crveni plodovi. Dok sam tamo sedela upijajuci svu tu lepotu, postepeno sam
postajala svesna Prisutnosti, prisutnosti radosti, sklada i saose¢anja. Moje srce
Zudelo je da postane deo ove lepote". Kada se vratila u telo posto je petnaest
minuta bila "mrtva", "Citavog tog dana, kao i sledeceg, drugi svet mi se Cinio
stvarnijim nego onaj u koji sam se vratila" (str. 228-231, preStampano iz
"Gajdpost magazina" 1963). Ovaj doZivljaj izazvao je prividnu "duhovnu" radost
koja se moze uporediti sa onim Sto je osetila gda Malc, a takode i uneo u Zivot
ove Zene jednu novu religioznu dimenziju, mada je videni "raj" izgledao sasvim
drukcije.

Upecatljivo "posmrtno” iskustvo imao je lekar iz Virdzinije, DZordz RiCi. Kratka
beleSka o ovome objavljena je u "Gajdpost magazinu" 1963, a opSirnija verzija u
knjizi "Povratak iz sutrasnjice". U ovoj ispovesti, posle duge razdvojenosti od tela,
koje je proglaseno mrtvim, mladi DZordz Rici vratio se u malu prostoriju u kojoj je
njegovo telo lezalo, i tek je nakon toga shvatio da je "mrtav". Pri tom se soba
ispunila svetloScu, koju je on osecao kao prisustvo Hrista, "prisustvo toliko
utesno, toliko radosno i sveispunjavajuée, da sam Zeleo da se zauvek izgubim u
tom ¢udesnom osecaju". Posle "vra¢anja filma" svog zivota, kao odgovor na
pitanje "Kako si iskoristio vreme koje si proveo na zemlji?" imao je tri vizije.

Prve dve, kako se Cinilo, predstavljale su "sasvim drugaciji svet koji zauzimao isti
prostor" kao i ova zemlja, i imao mnogo zemaljskih detalja (ulice i sela,
univerziteti, biblioteke, laboratorije). "Poslednji doZivljaj bio je samo trenutacan.
Sada kao da viSe nismo bili na zemlji, ve¢ neverovatno daleko, van ikakvog
kontakta sa njom. | tamo, joS uvek na velikoj udaljenosti, video sam grad, ali grad
- ako se tako nesSto moze zamisliti - sagraden od svetlosti... gde zidovi, kuce,
ulice, kao da su zracili svetloSc¢u, a u njihovom podnozju kretala su se isto tako
zaslepljujuce bljesStava bi¢a, kao i ono koje je stajalo kraj mene. Sve je to bilo
samo magnovenije, jer vec u slede¢em trenutku zidovi sobice zatvorili su se nada
mnom, zaslepljujuca svetlost je utihla, a mene je ophrvao ¢udan san".

Rici do tada nije Citao nista o Zivotu posle smrti, a posle ovog dogadaja postao je
veoma aktivan ¢lan protestantske crkve (Glasovi sa ruba vecnosti, str. 56-61).
Ovo potresno iskustvo dogodilo se 1943. godine i, kako se moze videti, sluCajevi
"vaskrsavanja" nisu karakteristiCni samo za nekoliko poslednjih godina.
Protestantski pastor Norman Vinsent Pil belezi neka slicna iskustva, i daje svoj
komentar: "Halucinacije, snovi, vizije - ja ne mislim tako. Proveo sam toliko
godina razgovarajuci sa ljudima koji su dosli do ivice "neCega" i bacili pogled s
one strane, i svi oni su jednodusno govorili o lepoti, svetlosti i miru, da bih o tome
imao ikakve sumnje". (Norman Vinsent Pil, "Mo¢ pozitivnog misljenja", Njujork,
1953, str. 256).

U "Glasovima s ruba vecnosti" mogu se nac¢i mnogobrojni primeri iz
devetnaestovekovnih zbirki samrtnickih vizija i predsmrtnih dozivljaja iz
devetnaestog veka. | mada ni jedan od tih primera nije toliko detaljan kao neki od
savremenih slu€ajeva, ona nude mnogobrojne dokaze da vizije onostranih
pojava kod umirucih nisu bile nimalo retke. U ovim sluCajevima oni koji su sebe



smatrali hriSCanima, pripremljenim za smrt, imali su osecaj mira, radosti, svetla,
videli Andele i Raj, a neverujuci (u mnogo religioznijoj Americi XIX veka) obi¢no
vide demone i pakao.

Utvrdivsi Cinjenicu da ovi sluCajevi postoje, moramo sada postaviti pitanje, kakva
je njihova priroda? Da li je zaista videnje Nebesa toliko ¢esto medu onima koji
su, mada umiru kao hriséani (onoliko koliko im je to moguce), ipak izvan Hristove
Crkve, Pravoslavne Crkve?

U nasem procenjivanju vrednosti ovih iskustava, ponovo ¢emo se vratiti
problemu "susreta sa drugima".

Ispitajmo sada iskustva nehris¢ana, da bismo videli da li se ona zaista bitno
razlikuju od iskustava onih koji sebe smatraju hriS¢anima. Ako nehriScani takode
Cesto vide "Nebesa", u predsmrtnim trenucima i posle smrti, onda c¢emo ovo
iskustvo morati da tumacimo kao nesto prirodno, $to se moze desiti bilo kome, a
ne kao nesto $to je specificno samo za hris¢ane. Knjiga Osisa i Heraldsona nudi
mnogobrojna svedo€anstva o ovom pitanju.

Ovi istrazivacCi izveStavaju o nekih 75 slu€ajeva "videnja drugog sveta" od strane
pacijenata na samrti. Neki od njih opisuju neverovatno lepe lugove i baste; neki
vide kapiju koja se otvara prema divnhom pejsazu ili gradu; mnogi €uju muziku sa
drugog sveta. Cesto su tu pomesani i veoma zemaljski prizori, kao u sluéaju
Amerikanke koja se u predivan vrt uputila u taksiju, Indijke koja je u svoj "Raj"
ujahala na kravi (U ¢asu smrti, str. 163), ili Njujor€anina koji se obreo na jarko
zelenoj poljani, duSe ispunjene "ljubavlju i srecom", a u daljini je video zdanja
Menhetna i zabavni park (Dejvid Uiler, "Putovanje na drugu stranu"”, str. 100-
105).

Vazno je primetiti da istrazivanja Osisa i Heraldsona pokazuju da Indusi vide
"Nebesa" isto toliko Cesto kao i hris¢ani, no ako ovi drugi vide "Isusa" i "andele",
prvi vide hindu hramove i bogove (str. 177).

Jos je vaznije to da dubina religioznosti pacijenta, oCigledno, nema nikakvog
uticaja na njegovu sposobnost da ima onostrane vizije: "duboko religiozni ljudi ne
vidaju rajske dveri i vrtove niSta CeS¢e nego oni koji su manje religiozni, ili su
sasvim nereligiozni". | zaista, jedan €lan indijske komunisticke partije, ateist i
materijalist, dok je umirao prenesen je "na predivho mesto, ne na ovoj zemlji...
Cuo je muziku i pesmu iz daljine. Kad je shvatio da je Ziv, bilo mu je Zao to je
morao da napusti ovo divno mesto" (str. 179).

Jedan Covek pokusao je da izvrSi samoubistvo i, dok je umirao, govorio je: "Ja
sam na Nebesima. Ima tako mnogo ku¢a oko mene, toliko ulica s drve¢em na
kome rastu slatki plodovi i malim ptiCicama koje pevaju” (str. 178). Vecina onih
koji su ovako nesto doziveli osecaju pri tom veliku radost, mir, sigurnost, i
spremnost da prihvate smrt, jedva da neki od njih Zele da se vrate u Zivot (str.
182).

Prema tome, jasno je da moramo biti veoma obazrivi kada se radi o tumacenju
"vizija Nebesa", koje imaju samrtnici i oni koji su "umrli®. Kao i ranije, kada smo
raspravljali o "susretu sa drugama" u drugom poglavlju, tako i sada moramo
precizno istaci razliku izmedu istinskih, blagodatnih videnja onog sveta, i onih
manje-viSe prirodnih iskustava, koja, mada odskacu iz uobicajenih okvira ljudskih



doZivljaja, ipak nisu ni najmanje duhovna, i ne govore nam nista o prirodi ni
Nebesa, ni ada kakvi oni zaista jesu i kakvim ih vidi izvorno hriS¢ansko ucenje.
Najvazniji deo naSeg istrazivanja "posmrtnih" iskustava i umiranja, tek je pred
nama, a to je procena i prosudivanje ovih iskustava merilima izvornog
hriS¢anskog u€enja o zagrobnom zivotu i objasnjenje njihovog smisla i znacenja
za naSe vreme.

Vec ovde mozZemo dati uvodnu ocenu dozivljaja "Nebesa" o kome danas tako
Cesto izveStavaju - vecina njih, verovatno i sva, nemaju ni€eg zajedni¢kog sa
hriS¢anskim videnjem Nebesa. Ova videnja nisu duhovna, ve¢ zemaljska. Ona su
toliko kratka, tako lako dostignuta, toliko svakodnevna i zemaljska u pogledu
vizualnih predstava koje se u njima pojavljuju, da ne moze biti nikakvog
ozbiljnijeg poredenja medu njima i istinskim hriS¢anskim videnjima Nebesa u
proslosti (od kojih ¢emo neke spomenuti kasnije).

Cak i "najduhovniji" trenutak nekih od njih - ose¢aj "prisutnosti" Hrista - jos
jednom nas, viSe nego u bilo Sta drugo, uverava u Cinjenicu duhovne nezrelosti
onih koji ova iskustva dozivljavaju. Umesto da izazivaju duboko
strahopostovanje, strah Boziji, i pokajanje, kakve je kod hriS¢anskih Svetitelja
budio osecaj istinske prisutnosti BozZije (kao $to je to bio slu€aj sa apostolom
Pavlom na putu za Damask (Dela 9: 3-9), dana$nja iskustva proizvode osecaje
koji najviSe podsecaju na "ugodnost" i "mir" savremenih pentakostalskih i
spiritistiCkih pokreta.

Ne treba, medutim, prenebregavati Cinjenicu da su ovo zaista neobiCna iskustva i
da se mnoga od njih ne mogu svesti na proste halucinacije. Izgleda da se
pojavljuju van uobiCajenih granica zemaljskog zivota u oblasti koja kao da je
negde izmedu Zivota i smrti.

Gde se nalazi ova oblast? Ovo je pitanje na koje se sada vratamo. Da bismo na
njega odgovorili, najpre ¢emo se obratiti izvornim hriS¢anskim svedocenjima, a
zatim - kao Sto to €ine dr Mudi i mnogi drugi autori koji se bave ovom temom -
tekstovima savremenih okultista i drugih koji tvrde da su pohodili ovu oblast.
Ukoliko je ispravno shvacen, ovaj drugi izvor na zadivljuju¢i nacin pruza potvrdu
hri§¢anskih istina.

Za pocetak, postavimo pitanje: koja je to oblast u koju, prema hris¢anskom
ucenju, dusa ulazi odmah posle smrti?

sadrzaj



VAZDUSNO CARSTVO DUHOVA

Da bismo razumeli u kakvu to oblast dusa ulazi nakon smrti, moramo imati
celovit pogled na ljudsku prirodu. Moramo znati kakva je bila Covekova priroda
pre pada, zatim kakve su promene nastupile posle pada, kao i kakve su
Covekove sposobnosti za stupanje u vezu sa duhovnim bi¢ima.

MozZzda je najkraci a najjasniji pravoslavni odgovor na ova pitanja dat u istoj onoj
knjizi ep. Ignjatija Brjan€aninova koju smo vec citirali prilikom izlaganja
pravoslavnog ucenja o andelima (1l tom njegovih sabranih dela).

Episkop Ignjatije posvetio je jedno poglavlje te knjige razmatranju o "Culnom
opazanju duhova" tj. andelskih i demonskih javljanja ljudima. Ovde ¢emo citirati
ovo poglavlje u kome jedan od velikih pravoslavnih otaca modernih vremena
trezvenoumno i precizno izlaze pravoslavno svetootacko ucenje.

Prvobitna Covekova priroda

"Do pada, Covekovo telo bilo je besmrtno, slobodno od ma kakve nemodi ili
bolesti, slobodno od sadasnje ogrubelosti i otezalosti, slobodno od grehovnih i
telesnih osecanja koja su sada nesto prirodno za njega (sveti Makarije, 4.
omilija). Njegova Cula bila su neuporedivo istan¢anija, njihovo delovanje
neuporedivo Sire i sasvim nesputano. Obucen u takvo telo, s takvim culima,
Covek je bio sposoban za Culno opazanje duhova medu koje je i sam duSom
spadao; bio je sposoban za opstenje s njima, kao i za bogovidenje i opStenje s
Bogom, koje je prirodno za svete duhove. Sveto telo Covekovo nije bilo prepreka
tome, nije odvajalo Coveka od sveta duhova. | obucen u telo, Covek je bio
sposoban da Zivi u raju u kome sada mogu prebivati samo Sveti, i to samo
duSama svojim, dok ¢e se tela Svetih uzneti tamo tek po vaskrsenju.

Tada ¢e ova tela ostaviti u grobovima ovu ogrubelost koju su primila posle pada;
tada ¢e ona postati duhovna, ¢ak - duhovi, kako to veli sveti Makarije Veliki (6.
omilija) i projavi¢e u sebi sva ona svojstva koja im behu data pri stvaranju. Tada
Ce ljudi opet stati u red svetih duhova i otvoreno opstiti sa njima. Obrazac tela
koje je ujedno bilo i telo i duh vidimo u telu Gospoda naseg Isusa Hrista, nakon
Njegovog Vaskrsenja.

Covekov pad

Covekovim padom su se i njegova dusa i telo izmenili. Zapravo, pad je za njih
ujedno bio i smrt.

Ono sto mi vidimo kao smrt i Sto tim imenom nazivamo ustvari je samo odvajanje
duSe od tela. Ali je ovo dvoje i pre toga ve¢ osmréeno odstupanjem od Boga -
Istinitog Zivota.

Mi se radamo vec ubijeni ve€nom smrcu! Mi ne ose¢amo da smo mrtvi, jer je to
svojstveno svim mrtvacima! Nemodi i bolesti nasSeg tela, njegova pot€injenost
raznim neprijatnim uticajima ovog materijalnog sveta, njegova ogrubelost -
posledice su pada. Usled pada naSe telo dospelo je u isti red sa telima zivotinja;



ono bitiSe animalnim zivotom, Zivotom svoje pale prirode. Ono je kao nekakav
zatvor, grob i tamnica duSe.

Izrazi koje koristimo su snazni. Ali ¢ak ni oni ne izrazavaju dovoljno ta¢no pad
naseg tela sa visine duhovnog stanja u nizine plotskoga. Covek se mora ogistiti
brizljivim pokajanjem i bar u izvesnoj meri osetiti slobodu i uzviSenost duhovnog
stanja, da bi mogao shvatiti u kako bednom stanju je naSe telo, stanju
osmrcéenosti uzrokovanom otudenjem od Boga. U tom stanju osmrcenosti, usled
krajnje otezalosti i ogrubelosti, telesna Cula nisu sposobna da opste sa duhovima
- ne vide ih, ne €uju i ne osecaju. Tako istupljena sekira viSe ne moze da se
koristi u odgovarajuc¢u svrhu. Sveti duhovi izbegavaju da opste sa ljudima jer ovi
nisu dostojni tog opstenja, a pali duhovi, koji su nas povukli u svoj pad, pomesali
Su se s nama, i da bi nas lakSe drzali u zarobljeniStvu, trude se da i sebe i svoje
okove ucine za nas neprimetnim.

Ako se ponekad i otkrivaju, €ine to zato da ucvrste svoju vlast nad nama. Svi mi
koji smo robovi greha treba da znamo da nama nije svojstveno da opstimo sa
svetim Andelima, jer smo se padom otudili od njih. Nama je, usled tog pada,
svojstveno opsStenje sa palim duhovima, u iji red i spadamo dusom, zbog ¢ega
treba da znamo da duhovi koji se vidljivo javljaju ljudima (koji prebivaju u stanju
pada i grehovnosti) - jesu demoni, a nikako ne sveti Andeli. "Oskvrnjena dusa”,
veli sveti Isak Sirijac, "ne ulazi u Cisto Carstvo i ne pridruzuje se duhovima svetih"
(74. omilija).

"Mada se demoni obi¢no javljaju ljudima preruseni u svetle Andele, da bi ih sto
lakSe prevarili; mada se ponekad trude da uvere ljude kako su oni du$e ljudske,
a ne demoni (ovaj vid prevare demoni danas narocito Cesto koriste, jer je
savremeni covek narocito spreman da u to poveruje), mada oni ponekad
predvidaju buduce dogadaje; mada i tajne otkrivaju - ipak im ¢ovek ni najmanje
ne sme verovati. Kod njih je istina pomeSana sa lazju, a istinu povremeno koriste
da bi im prevara lakSe uspela. Jer se i sam satana pretvara u Andela svetlosti i
njegove sluge se pretvaraju da su sluge pravednosti, kaze apostol Pavle (Il Kor.
11, 14, 15)", (t. lll, str. 7-9).

"Opste pravilo za sve ljude treba da bude da ni u kom slu€aju ne veruju
duhovima kada se oni javljaju u vidljivom obli¢ju, da ne stupaju u razgovor s
njima i da ne obracaju nikakvu paznju na njih, smatrajuci njihovo javljanje za
najvece i najopasnije iskusenje. U vreme. tog iskuSenja Covek treba da usmeri
svoj um i srce k Bogu, moleéi ga za izbavljenje od tog iskusenja. Zelja da se vide
duhovi, da se sazna nesto o njima i od njih jeste znak krajnjeg bezumlja i
potpunog nepoznavanja moralnog i podvizni¢kog predanja Pravoslavne Crkve.
Poznanje duhova se ne stiCe onako kako to pretpostavljaju neiskusni i neoprezni
istraZivaci, nego na potpuno drukciji nacin. Otvoreno opsStenje sa (palim)
duhovima za neiskusnog predstavlja najvecu nesrecu, ili biva uzrok najveé¢im
nesrecama".

"Bogonadahnuti pisac knjige Postanja veli da je posle pada prvih ljudi, Bog,
izriCu¢i presudu pre izgnanja iz Raja nacinio haljine od koze, i odenuo Adama i
Evu u njih (Post. 3, 20). Kozne haljine, po tumacenju Svetih Otaca (sveti Jovan
Damaskin, "Tacno izloZzenje pravoslavne vere" /knj. 3, gl. 1/) oznacava nase



grubo telo, koje se pri padu izmenilo izgubilo je svoju prvobitnu tananost i
duhovnost i primilo sadasnju ogrubelost.

Premda je pravi uzrok tome bio pad, ipak se promena dogodila pod uticajem
Svemoguceg Tvorca, po Njegovoj neizrecivoj milosti prema nama, radi nase
velike dobrobiti. Medu ostalim, po nas korisnim posledicama koje proisticu iz
stanja u kome se sada nalazi naSe telo, ukazujemo na ovu: usled ogrubelosti
naseg tela mi smo postali nesposobni da ¢ulno opazamo duhove pod Ciju smo
vlast pali... Premudrost i dobrota Bozija postavili su pregradu izmedu ljudi
izba€enih iz raja na zemlju i duhova koji su bili zbaCeni s Nebesa na zemlju. Ova
pregrada je gruba materijalnost Covecijeg tela. Tako i zemaljski vladari odvajaju
tamnickim zidovima zlo€ince od ostalog ljudskog drustva da oni ne bi po svojoj
volji nanosili tome drustvu Stetu i kvarili druge ljude (sveti Jovan Kasijan
"Razgovori", 8, gl. 12).

Pali duhovi deluju na ljude podmecuci im greSne pomisli i osecanja, ali veoma
malo ljudi je u stanju da Culima opazi duhove" (episkop Ignjatije, str. 11-12)".
"Dusa, obucena u telo, zatvorena i odvojena njime od sveta duhova, postepeno
uzrasta, izu€avajuci Bozije zakone, ili - Sto je isto - izuCavajuci HriS¢anstvo, i stiCe
sposobnost da razlikuje dobro od zla. Tada joj se daruje duhovno videnje duhova
i, ako je to u skladu s ciliem prema kome je Bog vodi -takode i Culno videnje; jer
Su za nju vrazija obmana i prevara mnogo manja pretnja, dok su joj iskustvo i
znanje o tome korisni .

"Odvajanjem duse od tela vidljivom smréu, mi opet ulazimo u red i drustvo
duhova. |1z ovoga je ocito da je za uspeSan ulazak u svet duhova neophodno
blagovremeno usaglasiti sebe sa Bozijim zakonima, radi cega je Bog i ostavio
svakome Coveku odredeno vreme stranstvovanja na zemlji. To se stranstvovanje
naziva zemaljski zivot".

Otvaranje Cula

"Ljudi postaju sposobni da vide duhove tek nakon Sto im se Cula izmene, a to se
deSava neprimetno i na za Coveka neobjasnjiv na€in. On samo zapaza u sebi da
iznenada pocinje da vida ono Sto ranije nije vidao i Sto drugi ne vide, i da Cuje
ono Sto ranije nije Cuo.

Za ljude koji su li¢no iskusili takvu izmenu Cula, ona je vrlo jednostavna i
prirodna, iako je ne mogu objasniti ni sebi ni drugima, a za ljude koji to nisu
iskusili, re€ je o neCemu ¢udnom i neshvatljivom. Svima je, isto tako, poznato da
ljudi mogu da utonu u san, ali kakva je san u stvari pojava i na koji to nacin,
neprimetno za nas, mi prelazimo iz budnog stanja u stanje sna i samozaborava -
za nas ostaje tajna".

"lzmena Cula uz pomoc¢ koje Covek stupa u Culno opstenje s bi¢ima iz nevidivog
sveta, u Svetom Pismu naziva se otvaranjem Cula. Pismo kaze: "Tada Gospod
otvori o€i Valaamu i on ugleda Andela Gospodnjeg gde stoji na putu s isukanim
macem u ruci" (Brojevi, 22, 31). Okruzen neprijateljima, prorok Jelisej, da bi
umirio svog prestrasenog slugu, pomoli se i reCe: "Gospode, otvori mu oci da
vidi. | Gospod otvori o€i momku te vide: gora puna konja i ognjenih kola oko
Jeliseja" (IV Car., 6, 17-18); (vidi takode L. 24, 16-31)".



Iz navedenih mesta Svetog Pisma jasno proizilazi da telesni organi sluze kao
nekakve dveri i ulaz u unutarnju odaju gde se nalazi dusa, i da se ove dveri
otvaraju i zatvaraju po Gospodnjoj naredbi. Premudro i milosrdno ove dveri
ostaju povazdan zatvorene kod palih ljudi, da naSi zakleti neprijatelji, pali duhovi,
ne bi nagrnuli kroz njih i pogubili nas. Ta mera je utoliko neophodnija jer smo se
mi posle pada obreli u oblasti palih duhova, okruzeni njima i porobljeni od njih.
Nemajuci mogucénosti da prodru k nama, oni nam se obznanjuju spolja,
izazivajuci razne greSne pomisli i mastanja, i uvlacedi time lakovernu dusu u
ops$tenje s njima. Coveku nije dopusteno da otklanja Boziji nadzor i da
sopstvenim sredstvima (po BoZzijem dopustenju, ali ne i po Njegovoj volji) otvara
svoja Cula i stupa u €ulno opstenje s duhovima.

Ali, to se dogada. Ocigledno je da ovek sopstvenim snagama mozZe uspeti da
opsti samo sa palim duhovima. Nije svojstveno svetim Andelima da ucestvuju u
neCemu Sto nije u saglasnosti sa Bozijom voljom, u neCemu sto Bogu nije
ugodno... Sta ljude privladi da stupaju u otvoreno opstenje s duhovima?
Lakomislene ljude i neznalice u stvarima hris¢anskog podviga mami na to njihova
radoznalost, neznanje i neverje; nazalost, oni ne shvataju da stupanjem u takvo
opStenje mogu sebi naneti silnu Stetu (str. 13-15)".

"Misao da je Culno opazanje duhova od neke izuzetne vaznosti - pogresna je.
Culno opazanje bez duhovnog, ne omoguc¢ava pravilno razumevanje duhovnih
bi¢a; ono omogucéava samo povrSno razumevanje duhova i vrlo lako nas moze
navesti da steknemo najpogresnije pojmove o njima.

Upravo to se najceSce i deSava neiskusnim ljudima i onima koji su sujetni i
samouvereni. Duhovno opazanje duhova daje se samo pravim hris¢anima, dok
su za Culno opazanje duhova najsposobniji ljudi najporoc€nijeg zivota... Veoma
malo ljudi poseduje ovu sposobnost kao urodeni dar, i vrlo malom broju ljudi se
duhovi javljaju povodom nekih osobitih Zivotnih okolnosti.

U ova poslednja dva sluCaja, Coveku se ne moZze niSta zameriti, samo bi takav
morao da sve napore da se izbavi iz takvog stanja, koje je veoma opasno. U
nase vreme mnogi se upustaju u opstenje sa palim duhovima posredstvom
magnetizma (spiritizma), gde se pali duhovi obi¢no javljaju u vidu svetlog andela,
i varaju i oomanjuju uz pomoc¢ raznih zanimljivih prica u kojima mesSaju laz sa
istinom. Oni uvek uzrokuju krajnje dusevno i Cak umno rastrojstvo” (str. 19).
"Oni koji telesnim ocima vide duhove, €ak i svete andele, ne bi trebalo nista o
sebi da umisljaju; ovakvo opazanje samo po sebi nije nikakav dokaz o
dostojnosti takvog Coveka. Za ovo su sposobni ne samo porocni ljudi, nego i
beslovesne zivotinje" (Brojevi 22, 31), (str. 21).

Opasnost od kontakta sa duhovima

"Onome ko nema duhovni vid, videnje duhova telesnim o€ima uvek nanosi Stetu -
nekad vecu, nekad manju. Ovde na zemlji, istina je pomesSana s lazju (sveti Isak
Sirijac, 2. omilija), kao u zemlji u kojoj je dobro pomeSano sa zlom, u zemlji
progonstva palih andela i palih ljudi" (str. 23).

"Onaj ko ¢ulima opaza duhove moze lako biti prevaren na sopstvenu Stetu i
pogibao. Ako on prilikom videnja pokloni poverenje duhovima, ili se pokaze



lakovernim, neminovno ¢e biti oomanut, neminovno ¢e biti privu¢en, neminovno
Ce biti zape€acen neprepoznativim za neiskusne peCatom obmane, peCatom Koji
nanosi strasnu povredu njegovom duhu.

Sto je jo$ gore, &esto vide nije moguce bilo $ta popraviti, niti je moguée izbaviti iz
ovog stanja. To se dogodilo mnogima. Dogodilo se to ne samo neznaboScima,
Ciji Zreci su vec¢inom otvoreno opstili s demonima; dogodilo se to ne samo
mnogim hriS¢anima koji su, neupuceni u tajne hriSCanstva, u odredenim Zivotnim
okolnostima stupili u opstenje s duhovima; to se dogodilo i mnogim podviznicima
i monasima koji su ¢ulno vidali duhove, a nisu prethodno stekli sposobnost da ih
duhovno vide".

"Jedino ucenje i praksa hriS¢anskog podviga na pravilan i zakonit na¢in uvodi
Coveka u svet duhova. Svaki "drugi nacin je nezakonit i mora biti odbacen kao
nepotreban i poguban. Istinskog Hristovog podviznika sam Bog uvodi u videnje
duhova. Kad je Bog vodi€, onda se prividi istine, u koje se laz odeva, razluCuju
od same istine. Podvizniku se tada daje najpre duhovno videnje duhova kojim on
podrobno i precizno otkriva sva svojstva tih duhova. Tek nakon toga daruje se
nekim podviznicima Culno videnje duhova kojim se upotpunjuje poznanje duhova
ste€eno duhovnim videnjem". (str. 24).

Nekoliko prakticnih saveta

Iz besede svetog Antonija koju je u Antonijevom Zitiju zabeleZio njegov ucenik sv.
Atanasije Veliki (Sto smo ranije pominjali kao glavni izvor naSeg znanja o
delovanju demona), episkop Ignjatije preuzima neke prakti¢ne savete za
hriS¢anske podviznike o tome kako se treba odnositi prema Culnom videnju
duhova. Ovo je od izuzetne vaznosti za svakoga ko Zeli da vodi istinski
hris¢anski Zivot u danasnje vreme kada je (iz razloga koji ¢emo pokusSati da
objasnimo kasnije) ¢ulno videnje duhova postalo raSirenije nego u ranija
vremena. Sveti Antonije uci:

"Potrebno je, radi vase bezbednosti, da znate i ovo: ako vam se javi ma kakvo
videnje, nemoijte se uplasiti. Kakvo god da je videnje, vi ga najpre odvazno
zapitajte: "Ko si ti i odakle dolazi§?" Ako je javljanje Svetih, oni ¢ée te uspokoijiti i
tvoj strah obratiti u radost. Ako je javljanje davolsko, ono ¢e, naiSavsi na
odlu¢nost u tvojoj dusi, odmah pocCeti da se koleba. Jer, to pitanje ukazuje na
hrabru dusu. Postavivsi to pitanje, Isus Navin se uverio u istinitost videnja (Nav.
5, 13), a neprijatelj se nije sakrio ni od Danila (Dan. 10, 20) (str. 43-44)".
Navodeci kako je €ak i svetog Simeona Stolpnika jedanput demon skoro
prevario, pojavivsi se pred njim u plamenoj kogiji (Zitija Svetih, 1. sept. ), ep.
Ignjatije upozorava danasnje pravoslavne hriS¢ane: "Ako su i Svetitelji bili u
takvoj opasnosti da budu prevareni od zlih duhova, ta opasnost joS viSe preti
nama.

Ako ni Svetitelji nisu mogli uvek da prepoznaju demone koji bi im se javljali u vidu
Svetitelja ili Samoga Hrista, kako mi za sebe mozemo misliti da c¢emo ih
nepogresivo prepoznati? Jedini nacin da se izbavimo od ovih duhova jeste da
odlu¢no odbijamo svako njihovo javljanje i svako opStenje s njima, smatrajuci
sebe nedostojnima za takva javljanja ili za takvo opStenje".



"Sveti nastavnici hriS¢anskog podvizniStva zapovedaju blagocestivim
podviznicima da ne veruju nikakvom liku ili videnju koji bi se iznenada pojavili, da
ne stupaju u razgovor s njima, niti da obracaju ma kakvu paznju na njih. Oni
zapovedaju da se za vreme ovakvih javljanja treba ogradivati znakom Casnog
Krsta, zatvoriti oCi, sa potpunom sves$¢u da smo nedostojni i nesposobni da
vidimo svete duhove, i moliti Boga da nas izbavi od svih zamki i obmana koje
nam duhovi zlobe lukavo podmecu" (str. 45-46).

Dalje sveti Ignjatije citira prepodobnoga Grigorija Sinaita: "Niposto ne prihvataj
ono $to ¢ulima ili umom vidi$ van ili unutar sebe, bio to lik Hrista, ili Andela, ili
nekog Svetitelja, bilo da um uobrazi ili ugleda kakvu svetlost; jer samom umu je
po prirodi svojstveno da masta i on lako oblikuje likove po svojoj Zelji. Ovo je
uobiCajena pojava kod onih koji ne paze strogo na sebe, zbog ¢ega sami sebi
nanose Stetu" (str . 47-49).

Zaklju€ak

Ep. Ignjatije ovako zakljuCuje u€enje: "Jedini pravilan pristup u svet duhova pruza
hriS¢ansko podviznistvo. Jedini pravilan prilaz Culnom videnju duhova
obezbeduje hriS¢ansko uzrastanje i savrSenstvo" (sgr. 53).

"U odredeno, Bogom naznaceno i samo Njemu znano vreme, mi ¢emo
neminovno stupiti u svet duhova. A ni za koga od nas to vreme nije daleko! Neka
bi nam sveblagi Bog darovao da joS u toku ovog zemaljskog Zivota prekinemo
opstenje s palim duhovima i stupimo u opstenje sa svetim duhovima, kako bismo
na osnovu toga, posto svu€emo telo, bili pribrojani svetim, a ne palim duhovima!"
(str. 67).

Ovo ucenje ep. Ignjatija (Brjan€aninova), napisano pre viSe od sto godina, moglo
bi isto tako biti napisano i danas - tako precizno opisuje duhovna iskusenja
naseg doba, kada su "dveri opazanja" (da upotrebimo izraz Oldosa Hakslija,
jednog od eksperimentatora u ovoj oblasti) u Coveku otvorene u meri nepojmljivoj
za doba u kome je Ziveo ep. Ignjatije.

Ovim njegovim reCima komentar gotovo da i nije potreban. Pazljiv Citalac ih je
mozda vec poceo da primenjuje na "posmrtna” iskustva koja opisujemo u ovoj
knjizi, i samim tim po€eo da shvata zastrasujucu opasnost ovih iskustava po
ljudsku dusu.

Onaj ko je upoznat sa. ovim pravoslavnim u¢enjem, ne mozZe bez uzasa i
zaprepascenja da posmatra s kakvom lakocom danasnji nazovi hris¢ani "ukazuju
poverenje javljanjima i videnjima koja postaju nesto uobicajeno.

Uzrok ovom poverenju je jasan: rimokatolicizam i protestantizam koji su vec
toliko vekova odvojeni od ucenja i prakse pravoslavnog duhovnog zivota, izgubili
su svaku sposobnost da se razaberu u carstvu duhova.

Njima je postala potpuno strana osnovna hriS¢anska vrlina - nepoverenje prema
sopstvenim "dobrim" mislima i osec¢anjima. Usled toga, "duhovna" iskustva i
javljanja duhova namnozila su se kao nikad ranije u hriS¢anskoj eri, pa je
lakoverno CovecCanstvo spremno da prihvati teoriju o "Novom Dobu" duhovnih
Cuda, ili "novo izlivanje Svetoga Duha" kao objasnjenje za ovu €injenicu.



Ovakvo duhovno osiromasenje coveCanstva koje sebe smatra za "hris¢ansko",
dok se u isto vreme priprema za eru demonskih "Cudesa", jeste znak poslednjih
vremena (Otkr. 16, 14).

Treba dodati da su pravoslavni hris¢ani, iako teoretski poseduju - istinsko
hriS¢ansko ucenje, retko i sami imaju punu svest o njemu, pa Cesto kao i
nehriS¢ani bivaju lako obmanuti.

Vreme je da ovo u€enje ponovo otkriju oni kojima ono po pravu rodenja pripada.
Oni koji sada opisuju svoja "posmrtna" iskustva pokazuju da naivno veruju svojim
iskustvima kao i toliki drugi koji su u proslosti bili zavedeni njima. U celokupnoj
savremenoj literaturi u vezi sa ovim pitanjem, u svega

nekoliko sluCajeva osoba se zaista i ozbiljno zapitala ne dolazi li makar deo
njenog iskustva od davola. Pravoslavni Citalac svakako ¢e postaviti ovo pitanje i
pokuSati da ova iskustva razume u svetlu duhovnog ucenja pravoslavnih otaca i
svetitelja.

Sada ¢emo krenuti dalje da bismo videli Sta se konkretno zbiva sa duSom kada
posle smrti napusti telo i ude u carstvo duhova.

g sadrzaj
VAZDUSNA MITARSTVA

Mesto gde osobito obitavaju demoni u ovom palom svetu, i mesto gde se duse
novoprestavljenih ljudi susre¢u sa demonima - jeste vazduh. Episkop Ignjatije
dalje opisuje ovu oblast, koju treba dobro razumeti da bi nam savremena
"posmrtna” iskustva postala potpuno jasna.

"Rec€ Bozija i sadejstvujuci Reci Duh, otkrivaju nam preko svojih izabranih sasuda
da je prostor izmedu neba i zemlje, sve ovo vazdusno plavetnilo podnebesja,
mesto gde obitavaju pali andeli, zbaCeni s Nebesa...

Sveti apostol Pavle naziva pale andele duhovima zlobe u podnebesiju (Ef. 6, 12),
a njihovog poglavara -"knezom koji vlada u vazduhu" (Ef. 2, 2). Pali andeli
rasejani su u velikom broju po vascelom prozracnom beskraju koji vidimo nad
nama. Oni neprestano uznemiravaju sva ljudska drustva i svakog €oveka
ponaosob - nema zlodela i prestupa gde oni nisu zacetnici u u¢esnici.

Na sve moguce nacine oni navode Coveka na greh i u€e ga njemu. "Suparnik vas
davo" - govori sveti apostol Petar, "kao lav ricuéi hodi i traZi koga da prozdere" (I
Petr. 5, 8), kako za vreme naseg zemaljskog Zivota, tako i po razlu¢enju duse od
tela.

Kada dusa hriS¢anina, napustajuci svoj zemaljski hram, poCne da uzlazi kroz
vazdusno prostranstvo u svoju gornju otadzbinu, demoni je tada zaustavljaju,
trudeci se da u njoj pronadu neku srodnost sa sobom - svoju grehovnost, svoj
pad - te da je odvuku u ad pripremljen "davolu i andelima njegovim" (Mt. 25, 41).
Oni to Cine "po pravu koje su (prema dusi) stekli" (ep. Ignjatije, Sabrana dela,
tom Ill, str. 132-133).

Posle pada Adama, nastavlja ep. Ignjatije, kad je raj bio zatvoren za Coveka, i
heruvim sa ognjenim macem bio postavljen da ga ¢uva (Post. 3, 24), glaveSina
palih andela - satana - zajedno s hordama njemu podcinjenih duhova "stajao je
na putu od zemlje ka raju, i od tog doba, pa sve do spasonosnog stradanja i



Zivotvorne smrti Hristove. nije propustio tim putem nijednu ljudsku dusu koja se
razlucCila od tela.

Dveri nebeske zauvek behu zatvorene za ljude. | pravednici i gre$nici silazili su u
ad. Vrata vec€nosti i neprohodni putevi otvorili su se tek pred Gospodom nasim
Isusom Hristom" (str. 134-135). Nakon Sto nas je Isus Hristos iskupio, "svi koji
otvoreno odbacuju Iskupitelja, saCinjavaju satanino naslede: njihove duSe, po
razlu€enju od tela, silaze pravo u ad. Ali i hris¢ani koji su bili naklonjeni grehu,
takode nisu dostojni da se odmah iz zemaljskog zivota presele u blazenu
vecnost.

Sama pravednost zahteva da ove sklonosti ka grehu, sva izdajstva prema
Iskupitelju, budu izvagana i ocenjena. Ovo sudenje i razabiranje je potrebno da bi
se odredilo u kolikoj meri dusa nekog hriS¢anina naginje ka grehu, odnosno da bi
se odredilo Sta u njoj preovladava - vecni zivot ili veCna smrt. Nepristrasan Sud
Boziji oCekuje dusu svakog hriS¢anina po njenom razlucenju od tela, kao sto veli
sveti apostol Pavle: "ljudima je odredeno jedan put umreti, a potom - sud" (Jevr.
9, 27).

Radi ispitivanja dusa koje prolaze kroz vazdusno prostranstvo, tamne sile su
ustanovile zasebna sudilista i straze na osobit nacin. "U slojevima podnebesja,
od zemlje do Nebesa strazare pukovi palih duhova. Svaki posebni odred
zaduzen je za odredenu vrstu greha, za koju ispituje dusu koja prispe do tog
odreda. Demonska sudiliSta i straze u vazduhu nazivaju se u svetootackim
spisima - mitarstva, a duhovi koji imaju tu sluzbu -mitari" (str. 136).

Kako razumeti mitarstva

Valjda nijedan aspekt pravoslavne eshatologije nije bio u tolikoj meri pogresno
shvacen kao $to je to slu€aj sa vazdusSnim mitarstvima. Mnogi bogoslovi koji su
zavrSili Skolovanje u danasnjim savremenim pravoslavnim uciliStima, skloni su da
u celini odbace mitarstva kao nekakav "kasniji dodatak" pravoslavnom ucenju, ili
kao "izmisljenu" oblast za koju nema potvrde ni u Svetom Pismu, ni u
svetootackim tekstovima, a ni u duhovnoj zbilji.

Takvi studenti su Zrtve racionalistiCkog obrazovanja koje je liSeno tanane
spoznaje da postoje razli€iti nivoi stvarnosti koji se ¢esto opisuju u pravoslavnoj
literaturi, kao i razli€iti nivoi znaenja onoga $to se govori u Svetom Pismu i
svetootackim tekstovima.

Savremeno racionalistiCko prenaglasavanje "bukvalnog" znacenja tekstova i
"realistiCkog" ili bolje reci prizemnog shvatanja dogadaja opisanih u Svetom
Pismu i Zitijima Svetih, zamagljuje ili sasvim zamra&uje duhovni smisao i
duhovno iskustvo koji su €esto primarni u pravoslavnim tekstovima. Zato episkop
Ignjatije koji je, s jedne strane, bio "prefinjeni" moderni intelektualac, a s druge,
istinski i jednostavni sin Crkve - moze predstavljati posrednika uz €iju bi se
pomoc¢ danasnji pravoslavni intelektualci vratili iskonskom pravoslavnom
predaniju.

Pre nego Sto dalje izloZzimo ucenje vladike Ignjatija o vazdusSnim mitarstvima,
podsetimo se upozorenja koja su dvojica pravoslavnih mislilaca - jedan



savremeni i jedan drevni -uputila onima koji se odvaze da prou€avaju onostranu
realnost.

U XIX veku, moskovski mitropolit Makarije, govoreci o stanju duse posle smrti,
piSe: "Treba imati u vidu da kao Sto je i inaCe prilikom opisivanja pojava
duhovnog sveta nuzno da te pojave, nama, obucenim u telo, budu prikazane na
manje ili viSe ulan, antropomorfan nacin, tako je ovo narocito nuzno i prilikom
detaljnog izlaganja uc€enja o mitarstvima kroz koja dusa prolazi po odvajanju od
tela.

Zato moramo dobro zapamtiti ono $to je Andeo na samom pocetku svog
kazivanja o mitarstvima rekao svetome Makariju Aleksandrijskom: "Zemne stvari
primaj ovde kao sasvim slabo izobrazenje stvari nebeskih". Mitarstva ne treba
zamiSljati u grubom, Culnom obliku, nego - koliko je nama to moguce - u
duhovnom. Takode se ne treba vezivati za detalje koji su i u samoj Crkvi, kod
raznih pisaca i u raznim kazivanjima, prikazani razliCito, premda je osnovna
misao o mitarstvima uvek istovetna" (Mitropolit Makarije Moskovski,
"Pravoslavno dogmatsko bogoslovije").

Neke primere takvih detalja, koje ne bi trebalo tumaciti na "grub i ulan" nacin,
navodi i sveti Grigorije Dvojeslov u €etvrtoj knijizi svojih "Razgovora" koja je, kao
Sto smo vec videli, specijalno posvecena pitanju zZivota posle smrti.

Tako, opisujuci posmrtno videnje nekog Reparata, koji je video greSnog
svesStenika kako gori navrh neke ogromne lomace, sv. Grigorije piSe:

"Nalozena vatra koju je video Reparat ne znaci da u adu gore drva. Pre ¢e biti da
je to zato da bi stekao upecatljivu sliku o adskom plamenu, kako bi i ljudi,
slusajuci njegov opis, naucili da se boje veCnog plamena, na osnovu iskustva
koje imaju sa vesStastvenom vatrom" ("Razgovori", IV, 32).

Opisujuci, opet, na drugom mestu kako je neki Covek bio vracen iz smrti u Zivot
zato Sto se radilo o "gresci" - neko drugi sa istim imenom u stvari je pozvan u
onaj svet (a to se deSava i u danasnjim "posmrtnim" iskustvima) - sveti Grigorije
dodaje: "Kada se tako Sto dogodi, paZljivo razmatranje stvari pokazuje da to nije
bila greSka, nego upozorenje. U svom bezgranichom milosrdu dobri Bog dopusta
nekim duSama da se ubrzo posle smrti vrate u svoja tela kako bi ih prizorom ada
naucio strahu od vec€ne kazne, buduci da ih same reci nisu mogle u to uveriti" (1V,
37).

A to Sto su nekom Coveku u posmrtnom videnju pokazana zlatna obitaliSta, sv.
Grigorije ovako komentariSe: "Naravno, niko ko ima zdrav razum nece shvatiti
bukvalno ove izraze... A posto se izdasna milostinja nagraduje ve¢nom slavom,
onda izgleda sasvim moguce sagraditi ve¢no obitaliste od zlata" (1V, 37).

Kasnije ¢emo reci nesto viSe o razlici izmedu videnja onog sveta i pravog
"vantelesnog" boravka tamo (iskustva mitarstava kao i mnoga danasnja
"posmrtna" iskustva oc€igledno spadaju u ovu drugu kategoriju).

Zasad je dovoljno znati da moramo oprezno i trezveno pristupati svakom
iskustvu vezanom za onaj svet. Ko god je upoznat sa pravoslavnim ucenjem
nece reci da "mitarstva” nisu nesto realno, nece reci da to nije istinsko iskustvo
duSe posle smrti.

Ali, moramo imati na umu: ovo iskustvo ne deSava se u naSem grubom,
materijalnom svetu; vreme i prostor, mada ocigledno postoje, potpuno su razliCiti



od nasih zemaljskih predstava o vremenu i prostoru; zemaljski jezik nemocan je
da opiSe ovu realnost. Onaj ko je dobro proucio pravoslavnu literaturu sigurno c¢e
znati da razlikuje duhovnu realnost u opisima onostranog od nebitnih detalja koji
ponekad mogu biti dati u vidu simbola ili slikovite predstave. Tako, recimo, u
vazduhu ne postoje nikakve vidljive "zgrade" ili "carinarnice" gde bi se
naplacivala "carina". Takode, kada se pominje svitak ili pisaci pribor kojim se
belezZe gresi, ili "vaga" na kojoj se odmeravaju vrline, ili "zlato" kojim se otpladuju
"dugovi" u svim tim slucajevima pravilno c¢emo postupiti ako to shvatimo kao
figurativne izraze, sredstva pomocu kojih se moze docarati duhovna realnost sa
kojom se tada duSa suocCava.

Bilo da dusa zbilja vidi sve ove predstave u to vreme (usled dugotrajne navike da
duhovnu realnost sagledava samo kroz telesne oblike), ili je kasnije u stanju da
se tog iskustva seti samo posredstvom tih slika, ili jednostavno ne moze na drugi
nacin da izrazi svoje iskustvo sve je to izgleda bilo sporedno i nevazno pitanje za
svete Oce i pisce svetiteljskih Zitija koji su ova iskustva zabelezili. Ono $to je
sigurno jeste da postoje ispitivanja koja sprovode demoni. Oni se pojavljuju u
jezivom, ali ljudskom obli¢ju, optuZuju novoprestavljenog za pocinjene grehe i
bukvalno pokuSavaju da ugrabe tanano telo duse, koje opet ¢vrsto drze andeli. A
sve se to dogada u vazduSnom prostoru iznad nas i vidljivo je onima kojima su
oCi otvorene za gledanje duhovne realnosti.

Vratimo se sada na izlaganje episkopa Ignjatija o pravoslavnom uéenju o
mitarstvima.

Svetootacko svedocenje o mitarstvima

Uc&enje o mitarstvima je u€enje Crkve. Nema nikakve sumnje (podvukao ep.
Ignjatije) da je sveti apostol Pavle na njih mislio kada je rekao da hriS¢ani vode
rat protiv duhova zlobe u podnebesju (Ef. 6, 12). Ovo uéenje nalazimo u
najstarijem crkvenom predanju i u "crkvenim molitvama" (knj. lll, str. 138).
Episkop Ignjatije citira mnoge Svete Oce koji u€e o mitarstvima. Ovde ¢emo
navesti tek neke od njih.

Sveti Atanasije Veliki, u svom Cuvenom Zitiju sv. Antonija Velikog, opisuje kako je
jednom sv. Antonije "u deveti ¢as zapo€eo molitvu pred obed, i odjednom,
zahvacen duhom, bi uznet od Andela na visinu. Demoni u vazduhu protivili su se
njegovom ushodenju: Andeli su se prepirali s njima trazeci im da iznesu razloge
protivljenja, posto sv. Antonije nije imao nikakvog greha.

Demoni su nastojali da izloze grehe koje je on ucinio od samog rodenja, no
andeli zatvoriSe usta klevetnicima, rekavsi im da ne treba da uracunavaju
njegova sagreSenja od dana rodenja, jer su ona vec¢ izbrisana Hristovom
blagodacu, nego neka iznesu ako imaju - one grehe koje je pocinio nakon sto je
stupio u monastvo i posvetio se Bogu.

U svojim optuzbama demoni su izricali mnogo drskih lazi. Ali, posto su njihove
klevete bile bez dokaza, Antoniju beSe osloboden prolaz. Tada on dode k sebi i
vide da se nalazi na onom istom mestu gde je stao da se pomoli. Zaboravivsi na
hranu, on Citavu no¢ provede u placu i uzdisanju, razmisljajuci o tome kako je
mnogo neprijatelja ljudskog roda, o borbi protiv tih legiona, o teSkocama koje



prate ulazak na Nebesa kroz vazdusno prostranstvo i o re€ima ap. Pavla, koji je
rekao. "Nas rat nije protiv tela i krvi, nego protiv poglavarstava i vlasti u vazduhu"
(Ef. 2, 2; 6, 12). Znajuci da vazdusSne sile zele samo jedno - da nas liSe
slobodnog prolaza na Nebesa, da tome streme i da na tome usrdno i naporno
rade, apostol Pavle upozorava: "zato uzmite sve oruzje Bozije da bi ste se mogli
odupreti u zli dan" (Ef. 6, 13), "da se posrami protivnik, nemajuci nista loSe reéi
protiv vas" (Tit. 2, 8) (str. 138-139).

Sveti Jovan Zlatoust, opisujuci smrtni ¢as, uci: "Tada su nam potrebne mnoge
molitve, mnogi pomagaci, mnostvo dobrih dela, veliko zastupniStvo andela dok
prolazimo kroz vazdusno prostranstvo. Ako nam je na putu za stranu zemlju ili
grad potreban putovoda, koliko su ham potrebniji putovode i pomagaci da nas
provedu pored nevidljivih viasti i sila koje gospodare u vazduhu, a koje se jos
nazivaju i goniteljima, mitarima, poreznicima" (Beseda o trpljenju i blagodarenju i
o tome da ne treba neutesno plakati za upokojenima, a koja se Cita u
Pravoslavnoj Crkvi u sedmu subotu po Pashi i pri sahrani upokojenog).

Sveti Makarije Veliki piSe: "Kada €uje$ da se pod nebesima nalaze reke zmajeva,
da ¢e oni, ako ne primi$ zalog Duha Svetog, uzeti dusu tvoju pri izlasku iz tela i
spreciti tvoj uzlazak na Nebesa" (Beseda 16, gl. 13).

Sveti Isaija Zatvornik, jedan od autora "Dobrotoljublja" (IV vek) uci da hris¢ani
treba "svakoga dana da imaju pred o€ima smrt i da vode brigu o tome kakav ¢e
biti njihov odlazak iz tela, i kako ¢e proci pored sila tame koje ¢e ih presresti u
vazduhu" (Beseda 5, 22). Kada dusa napusti telo, pristupaju joj Andeli da je
prate; a sile tame je presrecu Zeleci da je zadrze i ispituju je, ne bi li nasli u njoj
nesto njihovo". (Beseda 17).

A sveti Isihije, prezviter Jerusalimski, (V vek) uci: "Doci ¢e na nas ¢as smrti, naici
Ce i neCemo ga moci izbeci. O, kada bi knez sveta i vazduha $to nas susrece
nasao da su bezakonja nasa mala i niStavna, i ne mogao nas s pravom optuZiti
za njih! (Re€ o trezvenosti, "Dobrotoljublje”, knj. II).

Sveti Grigorije Dvojeslov (+604) piSe u svojim Besedama na Jevandelje: "Trebalo
bi duboko razmisljati o tome kako Ce strasan za nas biti €as smrti, kakav zaborav
predanje srec¢e, kakav strah i kakva bojazan od Sudije. Tada Ce zli dusi istrazivati
kakva su sve dela u dusi pokojnika; tada Ce izneti pred nju grehe na koje su je
oni - demoni - naveli, kako bi svoju saucesnicu odvukli u muciliste. Ali zasto mi
pri€amo samo o greSnoj dusi, kada oni dolaze i umiru¢im izabranima, trazeciiu
takvima ono $to je njihovo (demonsko) ako su (kod ovih) imali kakvog uspeha.
Medu ljudima je bio samo jedan Kaoji je bez bojazni, pre svog stradanja, rekao:
"Necu viSe mnogo govoriti s vama, jer dolazi knez ovoga sveta, i u meni nema
nista" (Jn. 14, 30) (Besede na Jevandelje, 39, na Luku 19, 42-47; ep. Ignjatije IlI
knj. str. 278).

Sveti Jefrem Sirijac (+373) ovako opisuje ¢as smrti i suda na mitarstvima: "Kada
zastrasSujuce Cete dodu, kada bozanski otmicCari narede dusi da napusti telo,
kada nas oni na silu odvedu, a zatim nas privedu neizbeznom sudiliStu, onda
bedni Covek, ugledavsi ih... po¢ne sav da drhti i cepti kao od zemljotresa...
BoZanski otmicCari, uzevsi dusu, ushode kroz vazduh, gde se nalaze stareSine i
knezovi - vladari sveta, koji pripadaju protivni¢kim silama. Oni su nasi tuZzitelji,



strasni carinici, zapisnic€ari, poreznici... Oni nas susrecu, opisuju i nabrajaju grehe
i dugove svakog Coveka - grehe mladosti i starosti, voljne i nevoljne, ucinjene
delom, recCju i pomislju. Veliki je tamo strah, veliko drhtanje bedne duse,
neopisiva nevolja koju ona tada trpi od bezbrojnog mnostva neprijatelja sto je
opkolise, koji je kleve¢u kako bi je sprecili da uzide na Nebesa i naseli se u
svetlosti Zivih, da ude u zemlju Zivota. No sveti Andeli, uzevsi dusu, odvode je sa
sobom (Sveti Jefrem Sirijac, t. lll, str. 383-385).

| u bogosluzenju Pravoslavne crkve se na mnogo mesta spominju mitarstva.
Tako u "Oktoihu", delu svetoga Jovana Damaskina (VIII v.) ¢itamo: "U Cas
koncCine moje iz ruku demona izbavi me, Djevo, i od suda i prepirke, od strasnog
ispitivanja i gorkih mitarstava kneza besovog (demonskog), izbavi me Bogomati, i
vecne osude" (glas 4., petak, tropar 8., kanon na jutrenju).

lli: "Kada se duSa moja od tela bude rastavljala, tada me zastupi VladiCice, i
bestelesnih neprijatelja namisli razori, i njihove Celjusti slomi, da bih nesmetano
proSao pored knezova tame koji obitavaju u vazduhu" (glas 2, jutrenje subote,
stihire na stihovne).

Episkop Ignjatije navodi sedamnaest sli¢nih primera iz bogosluzbenih knjiga, ali
ni taj spisak, naravno, nije konacan.

Najdublje izlaganje u€enja o vazdusnim mitarstvima medu ranim Ocima Crkve
moze se naci u "Besedi o ishodu duse" svetoga Kirila Aleksandrijskog (umro
444), koja je uvek uklju€ivana u slovensko izdanje Psaltira priredenog za
bogosluzbenu upotrebu.

Izmedu ostalog, sveti Kiril kaze u "Besedi" i ovo: "Kakav strah i trepet Ceka tebe,
o duso, u dan smrti! VideceS uzasne, divlje, okrutne, nemilosrdne i bestidne
demone gde kao crni Etiopljani stoje pred tobom. | sam njihov izgled gori je od
svakog mucenja. Gledajuéi ih, dusa se smete, uznemiri i uzbudi i gleda kako da
Sto pre utekne od demona i pribegne Andelima Bozijim; ushodeci sa ovima kroz
vazduh, dusa nailazi na mitarstva koja nadziru prolaz od zemlje ka Nebu,
zadrzavajuci dusu i spreCavajuci njeno dalje uzlazenje. Na svakom mitarstvu se
ispituje odredeni greh; za svaki greh, za svaku strast postoje odredeni carinici i
istrazitelji".

Mnogi drugi sveti Oci, pre i posle svetog Kirila govore o mitarstvimaili ih
spominju. Navevsi mnoge od njih, ranije pomenuti istoricar crkvene dogmatike
zakljuCuje: "Takvo nadahnuto, svagda i svuda iznoSeno u€enje o mitarstvima, a
osobito medu uciteljima Cetvrtoga veka, neosporno dokazuje da su njima to
ucenje preneli ucitelji iz prethodnih vekova, i da je ono zasnovano na
apostolskom predanju” (Mitropolit Makarije Moskovski, "Pravoslavno-dogmatsko
bogoslovlje", Il tom, str. 535).

Mitarstva u Zitijima Svetih

Pravoslavna Zitija Svetih sadrZze mnogobrojna, ponekad veoma upecatljiva i Ziva
kazivanja o tome kako dusa posle smrti prolazi kroz mitarstva. Najdetaljniji opis
nalazi se u zitiju svetoga Vasilija Novog (26. mart) u kome se navodi kazivanje
blaZzene Teodore u€eniku ovog svetitelja, Grigoriju, o tome kako je prolazila kroz
mitarstva. U tom kazivanju pominje se dvadeset posebnih mitarstava i vrste



grehova koji se na svakom od njih ispituju. Ep. Ignjatije opSirno citira ovo
kazivanje (lll tom, str. 151-158). Ono ne sadrzi nista Sto bi se sustinski
razlikovalo od drugih pravoslavnih izvora o mitarstvima, pa ¢emo umesto njega
navesti neke druge izvore, koji, doduse, ne pruzaju tako detaljan opis, ali se u
glavnim crtama podudaraju sa kazivanjem blazene Teodore.

U pripovesti o vojniku Taksiotu (Zitija Svetih, 28. mart), na primer, govori se kako
se on vratio u Zivot posle Sest sati provedenih u grobu, nakon €ega je ispriCao
sledece: "Kada sam umirao, ugledao sam neke Etiopljane koji se pojaviSe preda
mnom. Izgledali su stradno, tako da se moja dusa smutila. Zatim ugledah dvojicu
veoma lepih mladi¢a i moja dusa im pohita u narucje. Onda polako pocesmo, kao
da letimo, da se uspinjemo navi$e kroz vazduh, i naidosmo na mitarstva koja su
spreCavala uzlazenje i zadrzavala dusu svakog coveka. Na svakom mitarstvu
ispitivala se posebna vrsta greha: na jednom laz, na drugom zavist, na tre¢em
gordost, i za svaki greh postojali su posebni istrazitelji u vazduhu. Video sam da
Andeli sva moja dobra dela drze u kov¢€ezi¢u. Vadeci ih odatle, oni su ih
sravnjivali sa mojim zlim delima. Tako prodosmo ova mitarstva. A kada se
priblizZismo nebeskim vratima, naidosmo na mitarstvo bluda. Mitari koji su tu
strazarili zaustaviSe me i pokazase mi sva moja telesna dela bluda, ucinjena od
detinjstva do tada. Andeli koji su me vodili, rekoSe mi:

"Sve telesne grehe koje si pocinio u gradu, Bog ti je oprostio, jer si se pokajao za
njih". Na ovo protivnici rekoSe: "Ali, kada si otiSao iz grada, na selu si ucinio
preljubu sa Zenom jednog seljaka". Cuvsi ovo, i ne nadavsi nikakvo dobro delo
koje bi potrlo ovaj greh, Andeli me ostaviSe i otidoSe. Tada me zli duhovi zarobiSe
i, tuku¢i me, povukoSe me dole k zemlji. Zemlja se razmace i ja, voden uskim i
smradnim prolazima, sidoh u najdublje tamnice ada".

Vladika Ignjatije citira takode i druge slu€ajeve prolazenja kroz mitarstva u
zitijima sv. velikomucenika Evstratija (IV vek, 13. decembar); svetoga Nifona iz
Konstance Kiparske, koji je video mnoge dusSe kako prolaze kroz mitarstva (IV v.,
23. dec.); svetoga Simeona Emeskog, Hrista radi jurodivog (IV v., 21. jul);
svetoga Jovana Milostivog, patrijarha aleksandrijskog (VII v., 19. decembra);
svetoga Simeona Divnogorca (VI v., 13. mart); svetoga Makarija Velikog (19.
januar).

Episkop Ignjatije nije bio upoznat sa mnogobrojnom ranom pravoslavnom
zapadnom literaturom koja nikad nije bila prevedena na grcki ili ruski, a koja
takode obiluje opisima mitarstava. Izgleda da je naziv "mitarstva" ograni¢en
samo na istoCne izvore, ali realnost koja se opisuje u zapadnim izvorima,
istovetna je.

Tako, na primer, sveti Kolumb (+597), osniva¢ ostrvskog manastira svetoga Jone
u Skotskoj, mnogo puta u svom Zivotu gledao je bitku koju u vazduhu vode
demoni za dusu novoprestavljenog. Sveti Adamnan (+704), koji je napisao Zitije
svetoga Kolumba, govori o tome. Evo jednog takvog slucaja:

"Jednog dana je sveti Kolumba sazvao svoje monahe i rekao im: "Pomozimo
molitvama monasima igumana Komgela, koji se ovog ¢asa utapaju u TeleCem
jezeru, jer oni se sada bore u vazduhu protiv neprijateljskih sila koje pokuSavaju
da odvuku dusu stranca koji se utapa zajedno s njima". Nakon molitve, on rece:



"Zablagodarimo Hristu, jer sveti Andeli sretoSe ove svete duSe, oslobodiSe
stranca i pobedonosno ga izbaviSe od demona".

Sveti Bonifatije, anglosaksonski "apostol Germana" (VIII vek), navodi u jednom
svom pismu slucaj koji mu je licno ispriCao monah iz manastira Venlok, koji je
umro i posle nekoliko sati bio vracen u Zivot.

"Kada je izaSao iz tela, poneli su ga Andeli tako Ciste lepote da on nije mogao da
gleda u njih... "Oni su me uzneli", veli on, "visoko u vazduh...". Dalje je kazivao
da je za to vreme dok je on bio van tela, tako mnogo dusa napustilo svoja tela i
sabralo se na mesto gde se on nalazio, da mu je izgledalo kao da se tu nasao
sav ljudski rod sa zemlje. Takode je rekao da tamo beSe gomila zlih duhova i
slavni zbor viSih andela. Pricao je da su zli duhovi i sveti Andeli vodili Zestoku
prepirku oko dusa koje su napustile svoja tela. Demoni su iznosili optuzbe protiv
njih i otezavali breme njihovih grehova, a Andeli su olakSavali to breme i navodili
opravdanja u njihovu korist.

Cuo je da su svi njegovi gresi, od detinjstva pa do tada, koje on nije ispovedio, ili
ih je zaboravio, ili ih nije smatrao za grehe, vapili protiv njega, svaki svojim
glasom, gorko ga optuZujuci...

Sve §to je ucinio tokom svog Zivota, a nemarno propustio da ispovedi, i mnogo
toga Sto nije znao da je bilo greh, sada je vikalo na njega strasnim glasom. Isto
tako su i zli dusi, nabrajajuci njegove poroke, optuzujuci ga i navodeci svedoke,
oznacavajuci ¢ak i tacno vreme i mesto, iznosili dokaze za njegova zla dela... |
tako, prebrojavsi sve njegove grehe i stavivsi ih na gomilu, ovi drevni neprijatelji
proglasiSe ga krivim i bespogovorno podvrgnutim njihovoj vlasti.

"S druge strane", re€e on, "male i nistavne vrline koje sam imao, nedostojno i
neubedljivo govorile su u moju korist... | oni andelski duhovi, u svojoj
bezgrani¢noj ljubavi, branili su me i podrzavali, a malo preuveliCane vrline,
izgledale su mi mnogo vece i divnije nego $to sam ih ja ikada mogao projaviti
svojim sopstvenim silama".

Savremeni slucajevi prolaska kroz mitarstva

U ranije pominjanoj knjizi "Mnogima neverovatan, ali istinit dogadaj" mozemo
videti reagovanije tipicnog "prosvecenog" coveka naseg vremena, koji posle
"kliniCke smrti" (koja je trajala 36 sati), nailazi na mitarstva.

"Uzevsi me za ruke, Andeli me, pravo kroz zid bolniCke zgrade, izneSe na ulicu.
Vec¢ se smrkavalo, i tiho je vejao krupan sneg. Ja sam ga video, ali nisam osecao
ni hladnocu niti bilo kakvu razliku izmedu sobne i spoljasnje temperature. Za
moje izmenjeno telo takve stvari su ocCigledno bile bez znacaja. Poceli smo brzo
da se uspinjemo. | $to smo se viSe peli, pred nasim ocima vidik se sve viSe Sirio;
tako da je prostranstvo na kraju postalo zastrasujuce veliko, i mene obuze uzas
od spoznaje svoje nistavnosti pred tom beskonaénom pustinjom".

"lzgubio sam pojam o vremenu, tako da ne znam koliko dugo smo se kretali
naviSe. Najednom sam €uo neku nejasnu larmu, a onda ugledah gomilu nekih
odvratnih bi¢a koja se pojaviSe odnekud, i uz dernjavu i cerekanje poceSe brzo
da nam se primicu.



"Demoni! - shvatih u trenu i sav se sledih od uzasa kakav nikada ranije u Zivotu
nisam osetio. Zli duhovi! O, koliko ironije i najiskrenijeg smeha bi sve ovo
izazvalo kod mene do pre samo nekoliko dana. | pre samo nekoliko sati, da mi je
neko rekao - ne da je svojim oCima video demone - nego da veruje u njihovo
postojanje kao u nesto sasvim izvesno, reakcija bi bila ista.

Kao sto je i priliCilo "obrazovanom" Coveku na izmaku 19. veka, ja sam pod tim
imenom podrazumevao nerazumne sklonosti i strasti u ljudskom bicu; zato i
sama re€ nije za mene imala znaCenje imena, nego izraza kojim se oznaCava
neki "apstraktan pojam". A sada se odjednom taj "apstraktan pojam" pojavio
preda mnom kao Zivo bice...!"

"Zli dusi su nas opkolili sa svih strana i zahtevali su, viCuci i galameci, da im
budem predat; pokuSavali su da me nekako $Cepaju i istrgnu iz ruku andela, ali
se ocigledno nisu usudivali to da ucine. U svom tom stravicnom demonskom
urlanju, odvratnom za sluSanje, kao Sto je i izgled demona bio odvratan za
gledanje, ponekad sam uspevao da razaznam pojedine reci i delove re€enica.
On je na$, on se odrekao Boga - gotovo u jedan glas povikase oni i sa takvom
drsko$cu se baciSe na nas da je na trenutak, od straha, u mome umu zamrla
svaka misao.

To je laz! To je nepravda! - hteo sam da viknem, doSavsi k sebi, ali usluzno
pamcenje zaveza mi jezik. Na neki meni nepoznat nacCin iznenada sam se setio
jednog sitnog i beznaCajnog dogadaja koji se uz to desio tako davno

u mladosti, da mi je izgledalo potpuno nemoguce da ga se ponovo setim..."
Ovde se autor priseCa dogadaja iz njegovih Skolskih dana. Za vreme jedne
"filozofske" rasprave, kakve ve¢ bivaju medu studentima, jedan od njegovih
drugova se zapitao: "Zasto moram da verujem? Moguce je da Bog i ne postoji,
zar ne?" Na ovo je autor odgovorio: "Mozda i ne postoji". A sada, nalazeci se na
mitarstvima, on se priseca: "Taj izraz bio je u pravom smislu "prazna rec".
Nerazumni govor mog prijatelja, koji nisam narocito paZzljivo ni slusao, nije mogao
u meni izazvati sumnju u BoZije postojanje. Sada se medutim ispostavilo da ta
prazna rec nije jednostavno iSCezla bez ikakvog traga morao sam da se
pravdam, da se zastitim od izreCene optuzbe. Tako se obistinila jevandelska
poruka da ¢emo za svaku praznu re€ morati da damo odgovor, ako i ne po volji
Boga, koji zna sve tajne Covekovog srca, ono po zlobi neprijatelja naseg
spasenja.

"Ova optuzba je izgleda bila najjaci argument demona za moje pogubljenje. Kao
da im je to dalo novu snagu i smelost da me napadaju joS besnije, i oni su
navaljivali, spreCavajuci nas da idemo dalje.

"Setio sam se molitve i po€eh da se molim, prizivajuéi u pomo¢ sve svete koje
sam znao i Cija imena su mi dolazila na um, ali to nije uplasilo moje neprijatelje.
Bedni neznalica, hriS¢anin samo po imenu, setio sam se ja tada mozda po prvi
put One koja se naziva Zastupnicom roda hris¢anskog (Presveta Bogorodica -
prim. prev.).

Ocigledno je moje obrac¢anje Njoj bilo plameno, ocito je moja dusa bila silno
prestravljena, jer tek Sto sam se setio Njenog imena i izgovorio ga, nekakva bela
izmaglica se pojavi i poCe da obavija odvratni skup demona. Ta izmaglica je i
sakrila demone od mojih ociju pre no Sto su oni uspeli da se uklone s tog mesta.



Njihova dreka i urlanje jos dugo su se Culi, ali po tome kako su sve viSe slabili i
postajali sve tiSi, shvatio sam da su uzasni progonitelji ostali za nama..."

Dozivljaj mitarstava pre smrti

Dakle, iz velikog mnostva primera jasno se moze videti kakav znacajan i
upecatljiv dogadaj za dusu predstavlja njen susret sa demonima na vazdusSnim
mitarstvima koji se zbiva, posle smrti.

Ovo iskustvo, medutim, nije nuzno ograniceno samo na vreme neposredno
nakon smrti. Ranije smo videli da je sveti Antonije Veliki video mitarstva kada je
za vreme molitve istupio "van tela".

Sveti Jovan Lestvi¢nik opisuje sli¢no iskustvo koje jedan monah imao pre nego
Sto je umro: "Dan pre smrti on pade u zanos i otvorenih o€iju gledase €as na
desnu, €as na levu stranu svoje postelje, kao da neko od njega trazi da polozZi
racune, i glasno, tako da su ga okupljeni mogli €uti, govorase:

"Da, zaista, to je istina; ali zbog toga sam mnogo godina postio". Ponekad bi
rekao: "Ne, ja to nisam uradio, lazete". Zatim opet: "Da, zbilja je tako, ali sam
plakao i sluzio brac¢i". Ponekad bi Cak protivreCio: "Ne, vi me klevecete". Drugi put
bi odgovarao: "Jeste, tako je, i ne znam Sta da kazem na to, ali - Bog je milostiv".
Vaistinu strasan i jeziv prizor beSe ovo nevidljivo i nemilosrdno ispitivanje, | sto je
najuzasnije, njega su optuzivali i za ono $to on ne beSe pocinio. Avaj! Bezmolvnik
i pustinjak je za neka od svojih sagreSenja govorio: "Ne znam Sta da kazem na
to", iako je u monastvu proveo oko Cetrdeset godina i imao dar suza... U
nastavku ovog ispitivanja njegova se dusa razluci od tela, tako da ostade
neizvesno kako se sudenje zavrsilo i kakva je presuda" (Jovan Lestvicnik,
"Lestvica" 7: 50).

Zbilja, dolazak na mitarstva posle smrti je samo specifiCan oblik i zavrsni deo
velike bitke koju svaka hriS¢anska dusa vodi tokom celog svog zZivota. Episkop
Ignjatije piSe: "Kao Sto se vaskrsenje hriS¢anske duse iz grehovne smrti obavlja
za vreme njenog lutanja i potucanja po zemlji, isto se tako tajanstveno, ovde na
zemlji, svrSava i njeno ispitivanje od strane vazdusnih sila, njeno oslobadanje od
tih sila ili padanje u njihovo ropstvo.

Na putovanju kroz vazduh (posle smrti), ova sloboda ili ropstvo se samo
razotkrivaju" (Il tom, str. 159). Neki Svetitelji, kao recimo Makarije Veliki - €iji je
prolazak kroz mitarstva videlo nekoliko njegovih uc€enika - ushodili su pored
demona "carinika" nesmetano, jer su se oni vec borili s njima, i dobili tu bitku jos
za zivota. Evo odlomka iz tog zitija: "Kada se svetome Makariju priblizi Cas smrti,
heruvim, koji beSe njegov Andeo Cuvar; dode sa mnostvom nebeske vojske po
njegovu dusu. Sa Andelskim Cinovima sisli su i horovi Apostola, Proroka,
Mucenika, Episkopa, Prepodobnih, Pravednika.

Demoni se po grupama smestiSe po svojim carinarnicama da posmatraju
putovanje bogonosne duse. Ona poc¢e da ushodi. Stojeci daleko od nje, tamni
duhovi sa svojih mitarstava vikahu: "O, Makarije! Kakve si se slave udostojio!".
Smireni muz im odgovori: "Ne! Jo§ se bojim, jer ne znam da li sam $to dobro
ucinio!". No, on se brzo uzdizaSe u nebo. S drugih mitarstava opet vikahu



vazdusne sile: "Tako je! Umakao si nam, Makarije!". "Ne", odgovori on, "jo§ mi
valja bezati".

Kada je vec pristupio nebeskim vratima, oni ridajuci od zlobe i zavisti, povikase:
"Zbilja si nam utekao, Makarije!", a on im odgovori: "Silom Hrista moga §ti¢en, ja
izbegoh vase zamke". (Skitski paterik).

"Sa takvom velikom slobodom veliki ugodnici Boziji prolaze kroz zasede tamnih
sila u vazduhu, zato Sto oni u svom zemaljskom Zivotu vode s njima nepomirljivi
rat i, pobedivsi ih, stiCu u dubini srca veliku slobodu od greha, postaju hram i
svetiliSte Duha Svetog, nacinivsi svoje umno staniste nepristupa¢nim za pale
duhove" (Ep. Ignjatije, Il tom, str. 158-159).

Posebni sud

U pravoslavnom dogmatskom bogoslovlju prolazak kroz vazduSna mitarstva
smatra se delom "posebnog" suda, posredstvom kojeg se odlucuje o sudbini
duSe do Strasnog Suda. | "posebni" i Strasni sud obavljaju Andeli, koji se javljaju
kao orude Bozije Pravde: "Tako Ce biti na svrSetku veka: izi¢i ce Andeli i odluCice
zle od pravednih, i bacice ih u pe¢ ognjenu; onde ce biti pla¢ i Skrgut zuba" (Mt.
13, 49-50).

Pravoslavni hriS¢ani su srecni sto imaju ucenje o vazdusSnim mitarstvima i
"posebnom" sudu jasno izlozeno u svetootackim spisima i Zitijima svetih. No i
svaki Covek koji duboko razmislja makar samo i o Svetom Pismu, doci ¢e do
veoma sli€nog ucenja. Tako, recimo, protestant-evangelista Bili Greem piSe u
svojoj knjizi o andelima: "U trenutku smrti duh napusta telo i kreCe se kroz
atmosferu. Ali, Pismo nas uci da se tamo krije davo. On je "knez koji vlada u
vazduhu" (Ef. 2, 2). Kada bi naSe umne oci bile otvorene, verovatno bismo videli
da je vazduh prepun demona, Hristovih neprijatelja. Ako je satana mogao tri
nedelje zadrzati Andela koji beSe poslat Danilu na zemlju, onda mozemo zamisliti
kakvo protivljenje demonsko oCekuje hriS¢anina nakon smrti... Momenat smrti
jeste poslednja prilika za satanu da napadne istinskog hriS¢anina. No Bog Salje
svoje Andele da nas u to vreme zastite" (Bili Greem, "Andeli - tajanstveni BoZziji
glasnici", Njujork, 1975).

Mitarstva - probni kamen istinitosti posmrtnog iskustva

Sasvim je jasno da ovo o ¢emu smo u ovom poglavlju govorili nije "vracanje
filma" Zivota koje se tako Cesto pominje u savremenim "posmrtnim" iskustvima.
Ta iskustva (koja se Cesto deSavaju i pre smrti) nemaju u sebi niCeg bozanskog,
nikakvog suda. Ona su pre psiholoski dozivljaj, rekapitulacija zivotnog puta pod
kontrolom ni¢eg drugog do sopstvene savesti.

Odsustvo suda, a prisustvo, kako mnogi izjavljuju, "smisla za humor" kod
nevidljivog bi¢a koje prisustvuje tom "vracanju filma", jeste znak uzasavajuce
povrsnosti koju zapadni svet danas ispoljava u shvatanju zivota i smrti. A to
objasnjava zasto Cak i Indusi u "zaostaloj" Indiji imaju strasnije iskustvo smrti od
vecine ljudi zapadnog sveta: i bez istinite svetlosti HriS¢anstva, oni su ipak



sacuvali ozbiljniji odnos prema zZivotu od vecine ljudi koji Zzive u povrSnom "post-
hriS¢anskom" zapadnom svetu.

ProlaZenje kroz mitarstva, svojevrsni probni kamen istinitosti posmrtnog iskustva,
uopste se ne spominje u savremenim slucajevima. Uzrok tome nije tesSko
pronaci. Na osnovu mnogih znakova - odsustva Andela koji bi trebalo da dodu po
dusu, odsustva suda, povrsnosti mnogih iskaza, ¢ak i kratkotrajnosti samog
dogadaja (obi¢no 5 do 10 minuta, za razliku od nekoliko sati, pa i dana, o kojima
se govori u zitijima Svetih i drugim pravoslavnim izvorima) - jasno je da danasnja
iskustva, iako ponekad veoma Cudnovata i neobjasnjiva za savremenu
medicinsku nauku, nisu narocito duboka. A kada se i radi o istinskom iskustvu
smrti, onda ono sadrzi tek poCetak posmrtnog putovanja duse: to iskustvo se
zbiva u predvorju smrti, pre nego $to je Bozja odluka o dusi postala konac¢na (a
znak za to je dolazak Andela po dusu), tj. dok joS postoji mogucnost za dusu da
se prirodnim putem vrati u telo.

Trebalo bi ipak da damo valjano objasnjenje za sluCajeve koji se zbivaju u
danasnje vreme. kakvi su to predivni pejsazi koji se Cesto vidaju? Gde se nalazi
taj "nebeski" grad? Kakva je to "vantelesna" oblast sa kojom se danas
nesumnijivo dolazi u dodir, i to esto?

Odgovor na ova pitanja moze se naci u istrazivanjima koja su opisana u literaturi
koja se veoma razlikuje od gore spomenutih hriS¢anskih izvora - literaturi koja je
takode zasnovana na licnom iskustvu i koja je mnogo dublja u svojim
zapazanjima i zakljuccima koje odatle izvodi od danasnjih "posmrtnih" iskustava.
To je literatura na koju dr Mudi i drugi istrazivaci obrac¢aju paznju i u kojoj nalaze
zaista upecatljive paralele onim klinickim slu€ajevima koji su podstakli savremeni
interes za Zivot posle smrti.

Uc€enje episkopa Teofana Zatvornika o vazdusnim mitarstvima

Episkop Ignjatije (Brjan€aninov) je bio glavni zastitnik pravoslavnog ucenja o
vazdusnim mitarstvima u Rusiji u 19. veku, kada su neverujuci i modernisti vec
poceli da ismevaju to ucenje, no i episkop Teofan Zatvornik bio je isto tako
odlucan branitelj ovog u€enja koje je on smatrao sastavnim delom pravoslavnog
ucenja o nevidljivom ratu ili duhovnoj borbi protiv demona. Ovde navodimo jednu
njegovu besedu o mitarstvima uzetu iz tumacenja osamdesetog stiha 118.
psalma: Neka srce moje bude savrSeno u naredbama Tvojim, da se ne postidim'.
Prorok ne kazuje kako i gde da "se ne postidi". Najblizi slu¢aj "nepostidnosti"
zbiva se u vreme kada zapocinje unutrasnja borba...

Drugi momenat nepostidenja jeste vreme smrti i prolazak kroz mitarstva. Ma
kako se nasSim besmislenom Cinila ideja o mitarstvima, ipak ¢e i one morati da
produ kroz njih.

Sta traZe ti mitari od onih koji tuda prolaze? TraZe ne bi li kod ljudi pronasli nesto
svoje. A Sta je to?

To su strasti. Zato, kod onoga Cije je srce Cisto, i tude strastima, oni ne mogu naci
nista za Sta bi se zakacili; StaviSe, suprotne osobine ¢e za njih biti kao udarac
groma. Na ovo je neko, od onih visoko-obrazovanih, izrekao ovakvu misao -
mitarstva se predstavljaju kao nesto strasno, ali, sasvim je moguée da demoni
umesto necega strasnog pokazu nesto sto ¢e obmanuti Coveka. Oni mogu



pokazati dusi nesto Sto Ce je obmanuti, zavesti, prema svakoj vrsti strasti na koju
dusa nailazi. Ako su za vreme Zivota na zemlji izgnane strasti iz srca i u njemu
umesto njih zasadene suprotne dobrodetelji, onda, ma kakva obmana da se
ukaze, dusSa, nemajuci nikakvu simpatiju prema njoj, prolazi pored nje sa
gnuSanjem. A kada srce nije oCiS¢eno, onda kakvoj je strasti ono najvise sklono,
tome Ce se i duSa tamo prikloniti. A demoni Ce je smatrati za druga i onda ¢e vec¢
znati kuda s njom.
Znaci, malo je verovatno da se duSa u kojoj joS postoji sklonost ka ma kakvoj
strasti nece postideti na mitarstvima. Posramljenje je ovde u tome $to se dusa
sama baca u pakao. No krajnje posramljenje je na StraSnom sudu, pred licem
svevidecCeg Sudije ("Stoosamnaesti psalam”, tumacenje ep. Teofana, Moskva,
1891. g.).

sadrzaj

IZLAZAK IZ TELA U OKULTNOJ LITERATURI

Istrazivaci savremenih "posmrtnih iskustava gotovo se uvek radi objasnjenja ovih
sluCajeva obracaju onoj vrsti literature koja tvrdi da se zasniva na iskustvu
“izlaska iz tela" - okultnoj literaturi iz najstarijih vremena, egipatskoj i tibetanskoj
"Knjizi mrtvih", pa sve do okultnih ucitelja i eksperimentatora nasih dana.

Sa druge strane, jedva da neko od ovih ucitelja obraca ozbiljnu pazZnju na
pravoslavno ucenje o zivotu i smrti ili na biblijske i svetootaCke izvornike na
kojima se ono zasniva. Zbog Cega je to tako?

Uzrok je vrlo jednostavan: hriS¢ansko u€enje potiCe od Bozijeg otkrivenja Coveku
o sudbini duSe posle smrti i uglavhom naglasava kona¢no stanje duse na
Nebesima ili u adu. lako postoji bogata hriS¢anska literatura koja opisuje Sta se
dogada sa dusom posle smrti, a zasniva se na podacima iz prve ruke o
"posmrtnom iskustvu" ili izlasku iz tela (kako je pokazano u poglavlju o
mitarstvima), ova literatura najceSc¢e zauzima drugostepeno mesto u poredenju
sa glavnim hriS¢anskim uCenjem o konacnom stanju duse. Literatura, zasnovana
na hris¢anskom iskustvu, korisna je, uglavnom, radi pojasnjenja i preglednijeg
predstavljanja vaznijih momenata hriS¢anskog ucenja.

U okultnoj literaturi situacija je upravo suprotna -glavni naglasak stavlja se na
"vantelesno" iskustvo duSe, a njeno konacno stanje obi¢no se ostavlja
nedorecCenim ili se objasnjava licnim miSljenjima i nagadanjima, uglavnom
zasnovanim na ovom iskustvu.

Savremeni istrazivaci mnogo su tim svedoCanstvima okultnih autora (koja se
pokazuju kudikamo pogodnija za "nau¢no" ispitivanje), nego hriS¢anskom ucenju
koje zahteva uCeSce vere i poverenja, a takode i vodenje duhovnog zivota u
saglasnosti sa ovim ucenjem.

U ovom poglavlju pokusa¢emo da ukaZzemo na neke od zamki koje se kriju u
ovom zblizavanju (nauke i okultizma), koje se ni u kojoj meri ne pokazuje tako
"objektivnim" kako se to nekima Cini, i pokuSati da damo ocenu okultnog
"vantelesnog" iskustva s taCke gledista pravoslavnog hris¢anstva. Radi toga,
nuzno je da se donekle upoznamo sa okultnom literaturom kojom se koriste
savremeni istrazivaci za objasnjenje "posmrtnog" iskustva.



Tibetanska i egipatska "Knjiga mrtvih"

Tibetanska "Knjiga mrtvih", jeste budistiCka knjiga iz VIII veka koja verovatno
sadrzi dobudistiCka predanja iz joS$ ranijih vremena. Njen tibetanski naziv je
"Oslobedenje putem sluSanja na posmrtnoj ravni", a njen engleski izdavac¢
opisuje je kao "mistiCku pouku za rukovodenje u onostranom svetu mnogih iluzija
i sfera". Citaju je kraj tela pokojnika kao korisnu za njegovu dusu, jer, kako kaze
sam tekst: "u trenutku smrti deSavaju se razna prividenja". To, kako zapaza
izdavac, "nisu videnja realnosti, ve¢ nesto drugo, kao... (sopstveni) intelektualni
impulsi, koji su dobili personifikovanu formu".

Na sledeéim stepenima 49-dnevnih "posmrtnih" iskuSenja, opisanih u knjizi,
javljaju se videnja kako "mirnih" tako i "zlocudnih" boZanstava, od kojih se sva,
prema budistiCkom u€enju, tumace kao iluzorna (nesto nize, prilikom tumacenja
ove sfere, pokazacemo zbog €ega su ova videnja, zaista, najve¢im delom -
iluzija). Kraj Citavog ovog procesa je kona¢an pad duse i "prevaplo¢enje"
(=reinkarnacija, takode Ce biti razmotrena nize), shva¢eno prema budisticCkom
ucenju kao zlo, koje je moguce izbeci uz pomoc¢ budistiCke pripreme. Karl Jung, u
svom Psiholoskom komentaru ove knjige, primecuje da ova videnja veoma
nalikuju na opise zagrobnog sveta u savremenoj zapadnoj spiritistickoj literaturi -
i jedna i druga ostavljaju neprijatan utisak zbog krajnje praznine i banalnosti
saopStenja iz "sveta duhova".

Izmedu "Tibetanske knjige mrtvih" i savremenih iskustava u pogledu dveju
pretpostavki postoji zaCudujuce slaganje, Sto i objasSnjava interes doktora Mudija i
drugih istrazivaca. Prvo, tamo opisani utisci o boravku "van tela", u prvim
trenucima smrti, u sustini su oni isti kao i u savremenim slu€ajevima (a takode i u
pravoslavnoj literaturi): duSa umrloga pojavljuje se kao "sjajno prozracno telo",
koje je vidljivo drugim. bi¢ima iste takve prirode, ali ne i ljudima dok su u telu. U
pocetku, ona ne shvata je li ziva ili mrtva, vidi ljude okupljene oko tela, sluSa
jauke nastradalih i sposobna je da prima Culne utiske; njeni pokreti nisu ni¢im
ograni€eni i moZe da prolazi kroz ¢vrsta tela.

Drugo, "u trenutku smrti vidimo prvobitnu svetlost", koju mnogi istrazivaci
poistovecuju sa "svetlosnim bicem" kakvo se opisuje u danasnje vreme.

Ne treba sumnjati da je ono Sto je opisano u "Tibetanskoj knjizi mrtvih" zaista
zasnovano na "vantelesnom" iskustvu, ali ¢emo u daljem izlaganju utvrditi da je
istinsko posmrtno stanje samo jedno od mnogih ovakvih slu€ajeva, i duzni smo
da upozorimo da ne treba prihvatiti bilo kakvo "vantelesno" iskustvo kao
otkrovenje o tome Sta se zaista dogada posle smrti. Iskustva zapadnih medijuma,
ako i jesu autenti¢na, u svakom slu€aju nisu istinska svedoCanstva o umrlima,
kako to oni tvrde.

Postoji izvesna srodnost izmedu tibetanske "Knjige mrtvih" i od nje joS starije
egipatske "Knjige mrtvih". Ova druga opisuje kako posle smrti dusa prolazi kroz
mnoge preobrazaje i sre¢e mnoge "bogove". Medutim, Ziva tradicija tumacenja
ove knjige ne postoji, a bez toga savremeni Citalac moze samo da nagada o
znacenju nekih od ovih simbola. Prema ovoj knjizi, umrli redom dobija oblik laste,
zlatnog sokola, zmije s ljudskim nogama, krokodila, ¢aplje, cveta lotosa itd. i



sreCe se sa raznim "bogovima" i onostranim bi¢ima ("Cetiri sveta majmuna”,
boginja begemot, razni bogovi s glavama pasa, $akala, majmuna, ptica, itd.).
Iscepkana, nerazgovetna i zbrkana iskustva iz "zagrobnog carstva" opisana u
ovoj knjizi drasti¢no se razlikuju od jasnoce i jednostavnosti hris¢anskog
iskustva. lako se ova knjiga, moze biti, takode zasniva ka realnom iskustvu
izlaska iz tela, ona je, slicno tibetanskoj "Knjizi mrtvih", puna iluzornih vizija i, bez
sumnje, ne moze se koristiti kao istinski opis stanja duse posle smrti.

Spisi Emanuela Svedenborga

Drugi od okultnih tekstova koje izu€avaju savremeni istrazivaci, pruza viSe nade
da bude shvacen, jer pripada novom vremenu, zapadnom nacinu misljenja i
pretenduje na to da bude hriséanski.

Spisi Svedskog mistika Emanuela Svedenborga (1688-1772) opisuju onostrane
vizije koje su pocCele da mu se javljaju u srednjim godinama Zivota. Do onog Casa
kada su pocCele te vizije, on je bio tipiCan evropski intelektualac XVIII veka:
poliglota, nauénik, istrazivac, pronalazac, Covek koiji je aktivho u€estvovao u
drustvenom Zivotu kao nadzornik Svedskog viseg kolegijuma i &lan Gornjeg
Doma parlamenta -ukratko, "univerzalni" Covek ranog perioda razvitka nauke,
kada je joS uvek jednome Coveku bilo moguce da ovlada gotovo svim
savremenim znanjima.

Napisao je gotovo 158 naucnih radova, a neki od njih (na primer, ¢etvorotomni
anatomski traktat "Mozak") su daleko ispred svoga vremena.

Zatim, u svojoj 56-0j godini, on je poCeo da obraca paznju na nevidljivi svet, i
tokom poslednjih 25 godina Zivota sacinio ogroman broj religioznih dela u kojima
se opisuje Nebo, ad, Andeli i duhovi - i sve to na osnovu sopstvenog iskustva.
Njegovi opisi nevidljivih sfera razoCaravajuce su prizemni, i uglavnom slicni
opisima koji se mogu naci u ve¢em delu okultne literature. Kada covek umire,
onda, prema Svedenborgovoj pri€i, ulazi u "svet duhova" koji se nalazi na pola
puta izmedu Nebesa i ada. Ovaj svet, mada je duhovan i nematerijalan, toliko lici
na materijalnu realnost da u po€etku Covek nije svestan da je umro. Njegovo
"telo" i osecanja su onakvi kao i na zemlji.

U trenutku smrti dozivljava se vizija svetlosti - neCeg jarkog i maglovitog, i odvija
se "pregled" sopstvenog Zivota, sa svim njegovim dobrim i zlim delima. Covek se
sreCe sa drugovima i poznanicima iz ovog sveta i izvesno vreme produzava
postojanje na sasvim slican nacin kao i na zemlji, s tom razlikom Sto je tamo sve
mnogo viSe okrenuto unutarnjem: ¢oveka privlaCe one stvari i ljudi koje je voleo,
a stvarnost se realizuje mislju - treba samo pomisliti o nekome, i ta osoba se
pojavljuje kao da je pozvana. Kada se ¢ovek donekle privikne na boravak u svetu
duhova, njegovi drugovi govore mu o Nebu i paklu, i odvode ga u razne gradove,
vrtove i parkove.

U tom meduvremenu u "svetu duhova" covek se nalazi radi obu€avanja, koje
traje od nekoliko dana do godine, i "priprema" se za Nebo. Ali i samo "Nebo",
kako ga Svedenborg opisuje, ne razlikuje se mnogo od "sveta duhova", a i jedno
i drugo veoma li€e na zemlju.



Tamo postoje dvoriSta i sale, kao na zemlji, parkovi i vrtovi, kuce i spavaonice
"andela", kao i mnogo odece za njih. Tamo postoje vlade i zakoni, i sudovi, ali
sve, naravno, mnogo "duhovnije" nego na zemlji. Tamo postoje crkvena zdanja i
sluzbe, duhovnici govore propovedi i negoduju ukoliko se neko od slusalaca sa
njima ne slaze. Tamo postoje brakovi, Skole, obuka i vaspitanje dece, drustveni
Zivot - ukratko, gotovo sve Sto se sre¢e na zemlji, a mozZe da se smatra
"duhovnim".

Sam Svedenborg je govorio o Nebu nastanjenom mnostvom andela (svi oni su,
kako je on smatrao, bili duSe umrlih), a takode i Cudnovatim stanovnicima
Jupitera, Merkura i drugih planeta. On je na "nebu" diskutovao sa Martinom
Luterom i obratio ga u svoju veru, ali nije mogao da razuveri Kalvina u njegovoj
veri u "predestinaciju". Opis pakla takode podsec¢a na neko mesto na zemlji, a
njegove stanovnike karakteriSe egoizam i ruzni postupci.

Lako se moze razumeti zbog €ega je od vecine svojih savremenika Svedenborg
bio odbacen kao umno poremecen i zbog ¢ega su gotovo do nasih dana njegova
videnja retko shvatana ozbiljno. | pored toga, uvek je bilo ljudi koji su tvrdili da je
bez obzira na svu Cudnovatost njegovih vizija, on zaista bio u kontaktu sa
nevidljivom stvarno$cu: njegov mladi savremenik, nemacki filozof Emanuel Kant,
jedan od osnivaca savremene filozofije, odnosio se prema njemu veoma ozbiljno
i verovao u nekoliko primera Svedenborgove "vidovitosti", koji su bili Cuveni u
Citavoj Evropi, a americki filozof R. Emerson u svome opSirnom eseju 0 njemu u
knjizi "lzabranici CoveCanstva", nazivao ga je "jednim od giganata literature koga
nece proceniti ni Citavi koledZi prose¢nih naucnika".

Ozivljavanje interesovanja za okultizam u nase vreme izbacilo ga je u prvi plan
kao "mistika" i "vidovnjaka" nesputanog doktrinarnim hriS¢anstvom, a narocito
istrazivaci "posmrtnih" iskustava nalaze interesantne paralele medu svojim
otkri¢Cima i njegovim opisom prvih trenutaka posle smrti.

Ne moze se mnogo sumnjati u to da je Svedenborg zaista bio u kontaktu sa
duhovima, i da je od njih dobio svoje "otkrovenje". Prouavanje nacina na koji je
on dobio ova "otkrovenja", pokazac¢e nam u kakvoj to sferi ovi duhovi zaista
prebivaju.

Istorijat Svedenborgovih kontakata sa duhovima, detaljno opisan u njegovom
obimnom "Duhovnom dnevniku" i "Dnevniku snovidenja" (2300 stranica), jasno
razotkriva karakteristike stupanja u dodir sa podnebesnim demonima, kako to
opisuje episkop Ignjatije. Svedenborg je od detinjstva praktikovao jednu vrstu
meditacije, koja ukljuCuje opustanje i snaznu koncentraciju.

Vremenom je po€eo da u vreme meditacije vidi plamen, koji je on naivno
prihvatao i objasnjavao kao znamenje "odobrenja" njegovih misli. To ga je i
pripremilo za poCetak opsStenja sa svetom duhova. Kasnije je u snu po€eo da
vida Hrista, i to kako ga primaju u zajednicu "besmrtnika", a postepeno je oko
sebe poCeo da oseca i prisustvo duhova. Na kraju, duhovi su poceli da mu se
javljaju i u budnom stanju. To se prvi put desilo tokom njegovog putovanja za
London. Sededi, jedne veceri, odjednom je ugledao crnilo i gmizavce koji su mu
puzali po telu, a zatim i Coveka koji je sedeo u uglu sobe i rekao mu samo: "Ne
jedi toliko" i iS5¢ezao u mraku. Mada ga je ovo javljanje preplasilo, on ga je ipak
smatrao necCim "dobrim", zbog toga sto je dobio "moralni savet".



Zatim, kako sam pri¢a: "Iste noCi Covek mu se ponovo javio, ali sada se viSe
nisam plasio. Potom je rekao da je on Gospod Bog, Stvoritelj sveta i Iskupitelj, i
da je izabrao mene da objasnim ljudima duhovni smisao Pisma, i da ¢e mi On
sam objasniti Sta treba da napiSem o tom predmetu. Iste noci bili su mi otkriveni -
tako da sam se u potpunosti uverio u njihovu realnost - svetovi duhova. Nebo i
pakao... Posle toga Gospod je otvarao, veoma Cesto i danju, moje telesne o¢i,
tako da sam usred dana mogao da gledam u drugi svet, i u potpuno budnom
stanju opstim sa andelima i duhovima".

Iz ovog opisa sasvim je jasno da je Svedenborg bio otvoren za opStenje sa
vazdusnim carstvom palih duhova i da su sva "otkrivenja" koja su potom usledila
proisticala iz tog istog izvora. "Nebo" i "ad" koje je on video, takode su bili delovi
vazdusnog carstva, a "otkrivenja" koja je on zapisao jesu opis njegovih iluzija,
koje pali duhovi Cesto, radi sopstvenih ciljeva, podmecu lakovernima. Osvrt na
joS neka dela okultne literature pokaza¢e nam i druge strane ovog carstva.

"Astralna ravan" teozofije

Teozofija XIX i XX veka, koja zapravo predstavlja meSavinu isto¢njackih i
zapadnjackih okultnih ideja, podrobno govori o vazdusnom carstvu za koje
smatra da se sastoji iz niza "astralnih ravni" ("Astralni" znaci "zvezdani". To je
izmisljeni termin koji oznaCava "nadzemaljsku" realnost).

Prema jednoj teoriji ovog u€enja "astralne" ravni "predstavljaju mesto prebivanja
svih natprirodnih bi¢a, obitavaliste bogova i demona, pusto$ u kojoj prebivaju
misaone forme, oblast nastanjena duhovima vazduha i drugih stihija, kao i
razliCita nebesa i paklovi s mnostvima andela i demona...". Za to pripremljene
osobe, smatra se, mogu uz pomoc¢ obreda da se "uzdizu na ove ravni i u
potpunosti se upoznaju sa ovim oblastima".

Prema ovom uceniju, u "astralnu ravan" (ili ravni, u zavisnosti od toga kako se
posmatra to carstvo - kao celo ili razdeljeno na razliCite "slojeve" (ulazi se posle
smirti i, kao i u u€enju Svedenborga, nema iznenadne promene stanja i nema
suda - ¢ovek produzava da Zivi, kao i pre, samo van tela, i po€inje da "prolazi
kroz sve podnivoe astralne ravni na svome putu ka nebeskom carstvu". Svaki
podnivo je sve finiji i sve viSe "okrenut unutarnjem”, a prolazenje kroz njih, za
razliku od straha i nespokojstva koje bude hriS¢anska "mitarstva", jeste period
zadovoljstva i radosti: "Radost prebivanja na astralnoj ravni je tako velika, da se
fiziCki zivot u poredenju s tim uopste ne Cini kao Zivot, . . Devet od deset osoba
osecaju veliku odbojnost prema povratku u svoje telo" (A. Pauel, "Astralno telo",
1972).

Kao izum Ruskinje - medijuma, Jelene Blavacke, teozofija je krajem XIX veka
bila pokusaj da se da sistematicno objasnjenje medijumskih kontakata s
"mrtvima", koji su se u zapadnom svetu mnozili od vremena razbuktavanja
spiritistickih javljanja u Americi 1848. godine.

Sve do danas njeno u€enje o "astralnoj ravni" (mada €esto i nazvanoj po imenu)
predstavlja merilo kojim se koriste medijumi i drugi ljubitelji okultnog radi
objasnjenja pojava iz sveta duhova. lako su teozofske knjige o "astralnoj ravni"
prepune one "neprijatne praznine i banalnosti", koje, po Jungovom misljenju,



karakteriSu svu spiritistiCku literaturu, i pored toga, iza te trivijalnosti stoji filozofija
realnosti onostranog sveta, koja kod savremenih istrazivaCa nailazi na odziv.
Savremeni humanisticki pogled na svet sa veoma mnogo simpatije gleda na
takav onostrani svet koji je prijatan, a ne mucan, koji dopusta lagani "rast" i
"evoluciju", a ne konac¢nost suda, koji daje "jos jednu Sansu" da bi se pripremilo
za viSu realnost, a ne odreduje vecni udeo prema vladanju tokom zemaljskog
Zivota. Teozofsko ucenje pruza bas ono $to i trazi savremena dusa, i tvrdi da je
zasnovano na iskustvu.

Da bi se dali pravoslavni hriS¢anski odgovor na ovo u¢enje moramo pazljivo
osmotriti $ta se to zaista zbiva na "astralnoj ravni". Ali, gde da gledamo?
Saopstenja medijuma zalosno su poznata po svojoj rasplinutosti i neodredenosti,
a u nekim sluCajevima, kontakt sa "svetom duhova" kroz medijume previse je
sumnijiv i varljiv da bi posluZio kao ubedljiv dokaz o prirodi toga sveta. S druge
strane, savremena "posmrtna" iskustva suviSe su kratka i neubedljiva da bi
posluzila istoj svrsi.

Medutim, postoji iskustvo "astralne ravni", koje je moguce podrobnije istraziti. Na
jeziku teozofije to se zove "astralnom projekcijom" ili "projekcijom astralnog tela".
UsavrSavajuci odredene medijumske metode, moguce je ne samo stupiti u
kontakt s bestelesnim duhovima, kako to €ine obi¢ni medijumi (kada njihove
seanse nisu lazne), nego i zaista uéi u njihovu oblast postojanja i "putovati" medu
njima. Moze neko biti i veoma skepti¢an slusajuéi o takvim slu€ajevima koji su se
desili u davna vremena, ali, pokazalo se da su ovakva iskustva postala gotovo
uobiCajena u naSe vreme - i to ne samo medu okultistima -a ve¢ postoji i brojna
literatura koja iz prve ruke pripoveda o iskustvima dodira sa ovom sferom.

"Astralna projekcija"

Pravoslavnim hriS¢anima je dobro poznato da Covek uistinu moze da bude
uzdignut iznad granica svoje telesne prirode i stupi u nevidljive svetove. Sam
apostol Pavle nije znao je li bio "u telu... ili izvan tela, kada bi uznesen na trecCe
nebo" (Il Kor., 12: 2), a za nas nema potrebe da premisljamo o tome na koji nacin
telo moZze postati toliko prefinjeno da bi uslo na Nebo (ukoliko se njegov dozivljaj
zaista zbio "u telu"), ili u kakvo je "tanano telo" mogla biti obucena dusa za vreme
prebivanja "van tela". Nama je dovoljno da znamo da dusa (u izvesnom "telu") po
BoZjoj milosti zaista moZe biti uzneta i Sagledati (sazercavati) raj, a takode i
vazdusno carstvo podnebesnih duhova.

U pravoslavnoj literaturi takvo se stanje Cesto opisuje kao nalazenje izvan "tela",
kao Sto je to bilo sa svetim Antonijem, koji je, kako je to ranije opisano, video
"mitarstva" stoje¢i na molitvi.

Episkop Ignjatije (Brjan€aninov) podsec¢a nas na dvojicu podviznika XIX veka,
Cije su duse u vreme molitve napustale tela - starca Vasiliska Sibirskog, €iji je
ucenik bio poznati Zosima, i starca shimnika Ignjatija (Isaiju), li€nog druga ep.
Ignjatija (t. lll, str. 75).

sv. Andreja Hrista radi jurodivog Konstantinopoljskog (X v.), koji je za vreme dok
mu je telo vidljivo lezalo na snegom zavejanoj gradskoj ulici, bio uznesen u duhu



i sazrcavao raj i tre¢e nebo, a zatim jedan deo videnog ispri€ao svome uceniku,
koji je i zapisao $ta se desilo (Zitija Svetih, 2. okt.).

Tako nesto daje se po BoZjoj milosti i sasvim nezavisno od Covecije Zelje ili volje.
Ali "astralna projekcija" - to je "vantelesno iskustvo" koje je moguce postici i
izazvati uz pomoc¢ odredenih tehnika. Ona predstavlja jedan vid onoga Sto je
Vladika Ignjatije opisao kao "otvaranje ¢ula", i jasno je da (s obzirom da je
kontakt s duhovima, osim neposrednog delovanja Bozjeg, ljudima zabranjen), tim
sredstvima dostignuto carstvo nisu Nebesa, ve¢ samo podnebesno vazdusno
prostranstvo nastanjeno palim duhovima.

Teozofski tekstovi, koji podrobno opisuju ovo iskustvo, do te mere su ispunjeni
okultnim shvatanjima i tumacenjima, da je iz njih gotovo nemoguce shvatiti Sta
zapravo predstavlja iskustvo toga carstva. Isto tako, u XX veku pojavljuje se
literatura druge vrste posvecena istom pitanju. Paralelno sa Sirenjem istrazivanja
i eksperimentisanja u oblasti "parapsihologije", pojavili su se ljudi koji su objavili
da su sposobni za "astralnu projekciju" (koja im se dogodila slu¢ajno ili kao
posledica eksperimenta) i napisali knjige u kojima opisuju svoje iskustvo, a neki
istraZivaci sakupili su i proucili price o iskustvu prebivanja "izvan tela" i pisali o
tome naucnim, a ne okultnim jezikom. Razmotrimo ovde neke od tih knjiga.
"Zemaljska" strana "izlaska iz tela" dobro je opisana u knjizi direktora Instituta za
psihofiziCka istrazivanja u Oksfordu (Engleska) Selija Grina "lzlazak iz tela"
(Njujork, 1975). Kao odgovor na obracanje putem britanske Stampe i radija,
oktobra 1966. G., Institut je dobio oko 400 odgovora od ljudi koji su tvrdili da su
oni licno izlazili iz tela. Takva reakcija svedocCi o tome da sli¢na iskustva u
danasnje vreme ni u kom slu€aju nisu retkost, i da oni koji su takva iskustva imali
sada mnogo spremnije nego ranije govore o tome, ne plasedi se da ¢e ih
proglasiti za "¢aknute". Isto vazi i za "posmrtna" iskustva, kako primecuju dr Mudi
i drugi istrazivac€i. Pomenutih 400 ljudi dobili su po dva upitnika, a knjiga je
rezultat uporedivanja i analize odgovora.

Gotovo sva iskustva opisana u toj knjizi bila su nevoljna, izazvana razliCitim
fiziCkim okolnostima: stresovima, umorom, boles¢u, nesrec¢nim slu€ajevima,
anestezijom, snom.

Gotovo sva su se odvijala u blizini tela (a ne u "carstvu duhova"), a ono $to su
videli veoma nalikuje na price ljudi koji su imali posmrtno iskustvo: Covek vidi
svoje sopstveno telo "spolja”, vlada svim €ulima (€ak i ako je u telu bio gluv ili
slep), nije u stanju da stupi u dodir sa svojim okruzenjem i komunicira s njim,
"plovi" vazduhom osecajuéi ogromno zadovoljstvo i lako¢u, um deluje bistrije
nego obi¢no. Neki su opisivali i susret sa umrlim srodnicima ili su putovali na
mesta koja, kako se Cinilo, nisu pripadala obi¢noj realnosti.

Jedan "istrazivac" "vantelesnog" iskustva, engleski geolog Robert Krukel sakupio
je veliki broj slicnih primera kako kod okultista i medijuma s jedne strane, tako i
kod sasvim obi¢nih ljudi, s druge. On ovako sumira ovo

iskustvo: "Telokopija" ili "dvojnik" bio je "roden" iz fizitkog tela i smeSten zajedno
s njim. Kada se "dvojnik" odvoijio od tela, dogodilo se "pomracenje" svesti
(umnogome sli¢no tome kada prebacivanje iz jedne brzine u drugu u automobilu
izaziva kratak prekid u prenosu snage)... Cesti su slu¢ajevi pregleda proteklog



Zivota u nizu slika, a napusteno "fiziCko" telo oslobodeni "dvojnik" obi¢no je
mogao da posmatra...".

Suprotno onome Sto bi se moglo ocekivati, niko nije govorio o tome da je prilikom
izlaska iz tela osec¢ao bol ili strah - sve je izgledalo savr$eno prirodno... Svest,
koja je funkcionisala kroz tog odvojenog "dvojnika", bila je Sira nego u obi¢nom
zivotu... Ponekad su se javljale sposobnosti telepatije, vidovitosti i
predskazivanja.

Cesto su se pojavljivali "umrli” prijatelji. Mnogi od onih koji su davali izjave,
izraZavali su veliku odbojnost prema ponovnom ulasku u telo i povratku
zemaljskom zivotu... Ovaj, sve do sada nepoznati, opsti tok dogadaja pri izlasku
iz tela nije moguce u potpunosti objasniti, polazeci od hipoteze da su svi takvi
slu€ajevi samo snovi i da su svi opisani "dvojnici" bili prosto halucinacije. Ali, s
druge strane, moguce ih je lako objasniti ukoliko se prihvati da su ti sluCajevi
istiniti i da su videni "dvojnici" bili objektivna (mada ultrafizicka) tela" (Robert
Krukel, "Izlazak iz tela", 1970).

U sustini ovaj opis ostvaruje tacku po tacku "modele" posmrtnih iskustava koje je
opisao dr Mudi ("Zivot posle Zivota"). Podudarnosti su takve da su moguée samo
onda kada se opisuje jedno isto iskustvo. Ako je tako, onda je, najzad, moguce
odrediti iskustvo koje opisuju dr Mudi i drugi istrazivaci i koje evo vec nekoliko
godina izaziva veliki interes i brojne diskusije na Zapadu. To nije istinsko
"posmrtno” iskustvo, vec pre "vantelesno" iskustvo koje predstavlja samo
predvorje drugog, mnogo Sireg iskustva, pa bilo to iskustvo same smrti ili
"astralnog putovanja" (o ¢emu vidi niZe). lako bi se "vantelesno" stanje moglo
nazvati "prvim trenutkom" smrti -ukoliko smrt zaista nastupi - bila bi gruba greska
izvoditi odatle bilo kakve zakljuCke o stanju posle smrti, osim gole Cinjenice da je
dusa posle smrti Ziva i da je oCuvala svest, a to, u svakom slucaju, teSko da
porice bilo ko od onih koji zaista veruju u besmrtnost duse. Dalje, ukoliko
"vantelesno" stanje uopste nije obavezno povezano sa smrc¢u, duzni smo da
budemo veoma obazrivi pri izboru svedoCanstava koja se nude iz mnogobrojnih
iskustava u ovoj oblasti, upravo, duzni smo da zapitamo, imaju li vizije "Nebesa"
(ili "ada") koje sada obuzimaju mnoge, bilo Sta zajedni¢ko sa hriS¢anskim
shvatanjem Nebesa i ada, ili su one samo interpretacija nekog prosto prirodnog
(ili demonskog) iskustva u "vantelesnom" carstvu.

Dr Krukel, koji se do sada pokazao kao najtemeljniji istrazivac€ u ovoj oblasti,
pristupajuci s jednakom paznjom i opreznoSc¢u svakoj sitnici, $to je osobina i
njegovih ranijih radova o biljnim fosilima u Velikoj Britaniji, sakupio je veliki
materijal o iskustvu "raja" i "ada".

On smatra da su to prirodna i u sustini univerzalna iskustva, i razlikuje ih na
sledeci nacin: "Oni koji su svoja tela napustili prirodnim putem bili su skloni tome
da vide nesto jarko i spokojno ("Raj"), nesto tipa prekrasne Zemlje, a (oni koji su
bili) istrgnuti silom... bili su skloni da zapadaju u relativno mracno, konfuzno i
slicno snu okruzenje, sto odgovara drevnom "adu". Prvi su sretali mnogobrojne
pomocnike (ukljuujuéi ve€¢ pomenute ranije "umrle" rodake i prijatelje), a drugi su
se ponekad susretali s nekakvim bestelesnim "preprekama".



Ljudi koji poseduju ono Sto dr Krukel naziva "medijumskom telesnom
konstitucijom" obavezno prvo prolaze kroz tamnu, maglovitu oblast "ada", a zatim
ulaze u predeo bljeStave svetlosti koja se Cini nalik Raju.

Taj "Raj" opisuju razli¢ito (i medijumi i nemedijumi) kao "najdivniji od ikada
videnih pejsaza", "predeo prekrasne lepote - prostran vrt slican parku, a svetlost
je tamo takva kakva nikada nije videna ni na moru ni na kopnu", "divan pejzaz"
sa "ljudima u beloj odeéi", "svetlost je postala silna", "Citava je zemlja sijala".

Da bi objasnio ova iskustva, dr Krukel postavlja hipotezu da postoji "totalna
zemlja" koja se sastoji, na nizem nivou, od one fiziCke zemlje koja je nama
poznata iz svakodnevnog zivota, okruzena sveprozimaju¢om nefiziCkom sferom
na Cijim se nizim i viSim granicama nlaze sfere "ada" i "raja".

Ovo je zapravo grub opis onoga $to se pravoslavnom terminologijom naziva
vazdusSnim podnebesnim carstvom palih duhova, ili "astralna ravan" u teozofiji.
Medutim, pravoslavni opisi ove sfere ne prave razliku izmedu "viseg" i "nizeg",
ve¢ naglasak stavljaju na demonske obmane koje Cine sastavni deo toga
carstva. Buduci da je svetovni istrazivac, dr Krukel ne zna niSta o tom aspektu
vazdusSnog carstva, ve¢ sa svoje "naucne" taCke gledista potvrduje neobicno
vaznu Cinjenicu za shvatanje "posmrtnih" i "vantelesnih" iskustava:

"Nebesa" i "ad", videni u tim stanjima €ine samo deo (ili pojave) vazdusnog
carstva duhova, i nemaju ni€eg zajedniCkog istinskim Nebesima i adom
hriS¢anskog ucenja koji predstavljaju mesta vecnog prebivanja ljudskih dusa (i
vaskrslih tela), a takode i bestelesnih duhova. Ljudima u "vantelesnom" stanju
nije dopusteno da dospeju na prava Nebesa ili u ad, koji se dusama otkrivaju
samo po narocitoj volji Bozjoj.

Ako neki "hris¢ani" i po¢nu da u trenutku "smrti" istog Casa gledaju, vide "nebeski
grad" s "dijamantskim vratima" i "Andele", to samo ukazuje na to da ono Sto su
ugledali u vazdusnom carstvu u nekoj meri zavisi od njihovih prethodnih
iskustava i oCekivanja, slicno tome kada umiruéi Indusi vide svoje induske
hramove i "bogove".

Istinsko hriS¢ansko iskustvo Nebesa i ada, kao Sto ¢emo videti u narednom

poglavlju, pripada sasvim drugoj dimenziji.
"Astralno putovanje”

Gotovo sva novija "posmrtna" iskustva bila su izuzetno kratkotrajna - da su
trajala duze rezultirala bi stvarnom smrc¢u. Medutim, u "vantelesnom" stanju, koje
nije povezano sa uslovima bliskim smrti, moguce je i dugotrajnije iskustvo. Ako
se ovo iskustvo dovoljno produzi, moguce je napustiti svoje neposredno
okruzenje i u¢i sasvim novi predeo - ne samo zbog toga da se baci letimi€an
pogled na "vrt" ili "mesto svetlosti" ili "nebeski grad", vec¢ i zato da bi se stekao
trajniji "dozivljaj" u vazdusnom carstvu.

"Astralna ravan" je, oCigledno, veoma bliska svakome, i izvesne kritiCne situacije
(medijumske tehnike) mogu da "isprovociraju” kontakt s njom. U jednoj od svojih
knjiga, dr Karl Jung opisuje iskustvo jednog od svojih pacijenata, zene koja je
"izlazila iz tela" tokom teSkog porodaja. Ona je videla lekare i sestre koji su je
okruzivali, ali je osecala da se iza nje prostire predivan predeo za koji se Cinilo da



predstavlja granicu druge dimenzije. Osecala je da bi, ukoliko bi tamo posla,
napustila ovaj zivot, ali se umesto toga vratila u svoje telo.

Dr Mudi je opisao niz slicnih stanja, koje on naziva "grani¢nim" ili "krajnjim"
iskustvom (Zivot posle Zivota, str. 54-57).

Oni koji namerno izazivaju stanje "astralne projekcije" ¢esto mogu da udu u tu
"drugu dimenziju". Poslednjih godina opis "izleta" jednog Coveka u tu dimenziju
postigao je izvesnu slavu, $to mu je omogucilo da organizuje institut za
eksperimente sa "vantelesnim" stanjem. Jedan od istrazivaca na tom institutu
bila je i dr. Elizabet Kibler-Ros, koja se slaze sa Monroovim zaklju€cima o
srodnosti "vantelesnog" i "posmrtnog" iskustva. Ovde ¢emo ukratko izloZiti
otkrica ovog eksperimentatora, opisana u knjizi "Putovanja izvan tela" (Njujork,
1977).

Robert Monro je uspesni americki biznismen (predsednik direktorskog saveta
jedne multimilionske kompanije), a u pogledu religije - agnostik. Njegova "van-
telesna" iskustva pocinju 1958. G. kada je, joS pre nego Sto se kod njega pojavio
ma kakav interes za okultnu literaturu, poCeo da sprovodi sopstvene
eksperimente uz pomo¢ metoda za pamcenje u snu. Ove tehnike obuhvatale su
opustanje i koncentraciju slicno nekim vidovima meditacije. Posto je otpoCeo sa
ovim eksperimentima, kod njega se pojavilo neko neobi¢no stanje kada mu se
Cinilo da ga je pogodio snop svetlosti, Sto je izazvalo privremenu paralizu. Posto
se ovaj osecaj ponovio nekoliko puta, on je po€eo da sam "lebdi" izvan tela, a
zatim i da izaziva i razvija ovo stanje.

U pocetku svojih okultnih "putovanja" on otkriva one iste osnovne preduslove koji
su Svedenborgu otvorili put za njegove dozivljaje u svetu duhova - pasivnu
meditaciju, osecaj "svetlosti", opsti odnos poverenja i otvorenosti prema novim i
neobicnim dozivljajima, i sve to u kombinaciji sa "prakticnim" pogledom na zivot i
odsustvom bilo kakvih opstih hriS¢anskih znanja i iskustava.

U pocCetku je Monro "putovao" na poznata mesta na zemlji - u pocCetku bliza,
zatim udaljenija, pri ¢emu mu je ponekad uspevalo da dode i do konkretnih
Cinjenica koje su dokazivale njegove eksperimente. Zatim je poCeo da kontaktira
sa "duholikim" prilikama. Prvi kontakt sa njima bio je deo medijumskog
eksperimenta ("indijski pravednik" koga je poslao medijum, zaista je do$ao po
njega! - str. 52). Najzad, poceo je da ulazi u Cudnovate predele koji su izgledali
kao da ne pripadaju zemlji.

Zapisujuéi svoja iskustva (sto je €inio odmah po povratku u telo), grupisao ih je
prema pripadnosti "lokacijama". Njih je bilo tri: "Lokacija I" je "ovde-sada";
normalno okruZenje ovoga sveta. "Lokacija P" je "nematerijalna sredina, po
izgledu ogromnih razmera, i sa osobinama slicnim "astralnoj ravni". To mesto
predstavlja prirodnu sredinu "drugog tela", (kako Monro naziva bi¢e koje je
putovalo tim carstvom) ono "prozima" fizi¢ki svet i u njemu vlada zakon misli:
"ono Sto mislis, to i jesi" i "slicno privlaci slicno", a da bi se putovalo, treba samo
pomisliti na Zeljeno odrediste.

Monro je posetio razliita mesta toga carstva i video, na primer, u jednoj uzanoj
dolini grupu ljudi u dugackim belim odezdama koji su sebe nazivali "armijom na
vezbi" koja Ceka naredenja.



"Lokacija Ill" prividno izgleda kao zemaljska stvarnost, mada je sasvim drukcija
od i¢ega videnog na zemlji, sa Cudnim anahroni¢nim svojstvima, a teozofi bi ovde
verovatno prepoznali neki "grublji" deo "astralne ravni".

Posto je uglavhom savladao strah koji ga je obuzimao kada je tek bio dospeo u
ove nepoznate oblasti, Monro je poCeo da ih istrazuje i opisuje mnogobrojna
inteligentna bica koja je tamo susreo.

Prilikom nekih "putovanja" sretao je i svoje "umrle" prijatelje i razgovarao sa
njima, ali je mnogo C¢eSce sretao Cudna bezlicna bi¢a koja su mu ponekad
"pomagala", ali jednako Cesto ne bi uopste reagovala kad ih je zvao, ili davala
nejasne "misti¢ne" poruke slicne saopstenjima medijuma. Bila su u stanju da se
rukuju s njim, ali isto tako i da zariju kuku u njegovu pruzenu Saku. U nekima od
ovih stvorenja on je prepoznavao "prepreke", zverolika bica gumastih tela koja su
lako menjala oblik u pse, slepe miSeve ili njegovu sopstvenu decu, i druga bi¢a
koja su mu se rugala i mucila ga, smejuci se kada je on prizivao (ne, naravno, sa
verom, vec kao jos jedan "eksperiment") ime Isusa Hrista.

Sam nemaijuci vere, Monro se otvorio za "religiozne" uticaje bi¢a iz tog sveta.
Dane su mu "proro€anske" vizije buducih dogadaja, koji su se ponekad zaista
odigravali onako kako ih je on video. Jednom, dok je bio na samoj granici izlaska
iz tela, pred njim se pojavio beli zrak svetlosti. Monro je upitao zrak da mu
odgovori na pitanja o ovom svetu, a glas zraka mu je odgovorio: "Moli svog oca
da ti kaze veliku tajnu". Sledeci put, Monro se tako i molio: "O¢e, rukovodi
mnome. Oc¢e, reci mi veliku tajnu". 1z svega ovoga jasno je da je Monro, ostajuci
po svojim religioznim pogledima "realista" i "agnostik”, dragovoljno predao sebe
u ruke bi¢ima iz okultnih sfera (drugim re€ima, demonima).

Bas kao i dr Mudi i drugi istraZivaci ove oblasti, Monro piSe "za dvanaest godina
svojih parapsiholoskih aktivnosti nisam nasao svedoCanstava koja bi potvrdivala
biblijska shvatanja o Bogu i zagrobnom zZivotu na mestu zvanom "Nebesa". Isto
tako, slicno Svedenborgu, teozofima i istrazivacima kakav je dr Krukel, on u
"nematerijalnoj" oblasti koju je izuCavao nalazi "sve one osobine koje obi¢no
pripisujemo Nebesima i adu, a koje predstavljaju samo deo 'Lokacije II'"". U
oblasti, kako je izgledalo, "najblizoj" materijalnom svetu, on je naiSao na tamno-
sivi prostor nastanjen "dzangrizavim bi¢ima koja su se dosadivala". To, po
njegovom misljenju, moze biti "predvorje pakla", ili taCnije, oblasti "ada" kako ga
je nazvao dr Krukel.

NajsimptomatiCniji, medutim, jeste Monroov dozivljaj "raja". On je tri puta putovao
na mesto "Cistog mira", lebdedi u toplim, mekim oblacima kroz koje su prosijavali
raznobojni zraci svetlosti; vibrirao je u saglasju s muzikom horova koji su pevali
pesme bez reci; oko njega su bila bezimena bi¢a u istom stanju sa kojima nije
imao li€nog kontakta.

Ovo mesto osecao je kao svoj poslednji "dom", i Zalio za njim nekoliko dana
posto se dozivljaj okon€ao. Ovaj "astralni raj", razume se, predstavlja osnovni
izvor teozofskog ucenja o "prijatnosti" drugog sveta. Medutim, ovaj "raj" nema
niceg zajednickog sa hriS¢anskim u¢enjem o Carstvu Nebeskom koje je daleko
od ove vazdusne oblasti i koje je, u svojoj punoci ljubavi i licnosti i svesnom
osecaju prisutnosti Bozje postalo sasvim udaljeno od nevernika nasih vremena,
jer oni ne traze nista viSe od "nirvane" mekih oblaka i raznobojnih zraka!



Takav "raj" lako mogu da pruze i pali duhovi, ali na istinska Nebesa Bozja mogu
uzneti samo hris¢anski podvig i BozZja blagodat.

Ponekad se Monro sretao sa "bogom" svoga "raja". To se, prema njegovim
reCima, moze dogoditi na bilo kojoj tacki "lokacije II". "U toku uobicajenih
aktivnosti, na bilo kom mestu, razleze se otegnuti signal, gotovo nalik na zvuk
srednjevekovnih fanfara. Signal svi do¢ekuju spokojno, a kada se zacuje, svi
prekidaju razgovor i ono ¢ime su se bavili. To je znak da On (ili Oni) obilazi svoje
carstvo.

Nema padanja nicice ili na kolena. Zapravo, drZanje je uglavnom stvar slucaja.
To je dogadaj na koji su vec svi navikli, a pokornost je najvaznija od svega. Tu
nema izuzetaka.

Na zvuk signala, sve zivo leze... okrenuvsi glavu na stranu da ne bi videli njega
dok prolazi. Svrha toga je, izgleda, da se formira Zivi put po kome ¢e On proci...
Nema ni najmanjeg pokreta, ¢ak ni pomisli, dok On prolazi...

Nekoliko puta kada sam iskusio ovo, i ja sam legao sa drugima. U tom trenutku i
sama pomisao da se drugacije, u€ini izgleda nemoguca. Dok on prolazi, razleze
se zaglusujuca divlja muzika i oseca zraCenje nesavladive Zive sile koja vam
protutnji iznad glave, a onda nestaje u daljini... Ovaj dogadaj je isto toliko
slu€ajan kao na primer zaustavljanje pred semaforom na raskrsnici ili Cekanje na
prelazu preko pruge: ravnodusni ste, a istovremeno osecate podsvesno
postovanje pred moci oli€enoj u vozu koji prolazi. Ovaj dogadaj isto je tako
bezlican".

"Je li to Bog? lli Boziji Sin? lli Njegov predstavnik?"

TesSko bi bilo pronaci u Citavoj okultnoj literaturi zivopisniji opis poklonjenja satani
u carstvu kojim on vlada, carstvu bezlicnih robova. Na drugom mestu, Monro
opisuje svoju sopstvenu vezu sa knezom carstva u koje je prodro. Jedne noci,
dve godine posto su poceli njegovi "izlasci iz tela", osetio je da se kupa u onoj
istoj svetlosti koja je pratila poCetak ovih iskustava, i osetio prisustvo veoma
snazne razumne licnosne sile koja ga je uc€inila bezvoljnim i nemo¢nim. "U meni
se stvorilo ¢vrsto ubedenje da sam vezan neraskidivim uzama odanosti za ovu
razumnu silu i da sam duzan ovde na zemlji da obavim odredenu misiju".

U drugom slicnom iskustvu sa ovom nevidljivom silom ili "bicem" nekoliko nedelja
kasnije, ono (ili oni) kao da je uslo i "istrazivalo" njegovu svest, a zatim "kao da
su iSCezli na nebu, dok sam ih ja preklinju¢i dozivao".

Tada sam se uverio da njihove intelektualne sposobnosti daleko prevazilaze
moje razumevanje. To je bezlicni, hladni razum, bez imalo emocija ljubavi i
saosecanja koje mi toliko postujemo... Seo sam i zaplakao, gorko ridajuci kako
nikad ranije nisam plakao, jer sam bespogovorno i bez ikakve nade da ¢e u
buducnosti biti drukcije, shvatio da Bog moga detinjstva crkve, religije Sirom
sveta nije bio onakav kakvog smo obozavali, i da ¢u do kraja Zivota patiti zbog
gubitka ove iluzije".

Covek bi teSko mogao i zamisliti bolji opis susreta s davolom, sa kojim se danas,
nista ne podozrevajuci, susreCu mnogi nasi savremenici, nesposobni da mu se
odupru usled svoje otudenosti od istinskog hris¢anstva.

Vrednost Monroovog svedocanstva o prirodi i bicima "astralne ravni" je velika.
lako je on sam duboko uronio u to i, prakticno, predao svoju dusu u ruke palim



dusima, on je svoja iskustva opisao jasnim, neokultnim jezikom i sa relativno
normalne ljudske tacke gledista, Sto njegovu knjigu Cini izuzetno ubedljivim
upozorenjem protiv "eksperimentisanja" u ovoj oblasti.

Onaj ko poznaje pravoslavno hris¢ansko u€enje o podnebesnom (vazdusnom)
svetu, kao i o istinskim Nebesima i adu koji se nalaze van ove oblasti, samo ¢e
se jos dublje ubediti u realnost palih duhova i njihovog carstva, a takode i u veliku
opasnost od stupanja u kontakt sa njima ¢ak i posredstvom nekih prividno
"naucnih" pristupa. Nama pravoslavnim hriS¢anima nije nuzno da znamo koji deo
ovih iskustava je bio "realan”, a koji je samo posledica predstava i iluzija koje su
mu priredili pali dusi - obmana je u tolikoj meri prisutna u vazduSnom carstvu da
nema nikakvog smisla pokusavati odrediti njene tacne oblike ispoljavanja.

Sa "astralnom ravni" moguce je takode stupiti u kontakt (iako ne obavezno u
"vantelesnom" stanju) upotrebom nekih droga. Nedavni opiti sa davanjem LSD-a
osobama na samrti, rezultirala su veoma ubedljivim stanjima "na granici smrti",
sa "brzim pregledom" Citavog Zivota, vizijama bljeStave svetlosti, susretima sa
"mrtvima", neljudskim "duhovnim bi¢ima", dobijanjem spiritualnih pouka o
istinama "kosmicke religije", reinkarnaciji, i tome slicno.

Dr Kibler-Ros taksfe je u€estvovala u ovim eksperimentima.

Dobro je poznato da "Samani" primitivnih plemena stupaju u kontakt s vazdusnim
svetom palih duhova u "vantelesnom" stanju, i, posto su jednom "inicirani"
("posveceni") u ova iskustva, mogu da posecuju "svet duhova" i komuniciraju s
njegovim stanovnicima.

Isto to doZivljavali su i "posvecenici" idolopokloni¢kih misterija antickog sveta. U
Zitiju svetoga Kiprijana i Justine (2. okt.) imamo o tom carstvu svedoc€anstvo iz
prve ruke, od bivSeg Carobnjaka: "Na planini Olimp Kiprijan izu€i davolju nauku
do savrSenstva, jer upoznade razna demonska utvarenja, nauci da izaziva
promene u vazduhu... | vide on tamo bezbrojne vojske demona sa knezom tame,
kome jedni demoni predstajahu, drugi sluzahu, treci klicahu, velicajuci svog
kneza, a neke on slase po celom svetu da varaju ljude. Vide on tamo sve
neznabozZacCke bogove i boginje i raznovrsne utvare i prividenja, koje je tokom
strogog Cetrdesetodnevnog posta naucio da priziva...

Tako on postade mag, vracar, upropastitelj dusa ljudskih, veliki prijatelj i verni
sluga kneza paklenog, sa kojim je razgovarao licem u lice i od koga se udostojio
velike Casti. O tome on sam govorase ovako: "Verujte mi, ja videh samog kneza
paklenog; jer ga Zrtvama umolih, i celivah, i razgovarah sa njim i sa doglavnicima
njegovim... | obe¢a mi da ¢e me po izlasku mom iz tela postaviti za kneza, i da ¢Ce
me za zivota na zemlji u svemu pomagati... Lice njegovo bese kao poljski cvet;
na glavi je imao rasko$ni venac (ne stvarni, nego prividni) od zlata i blistavog
kamenja, koji obasjavase celo ono polje; i odelo njegovo beSe Cudesno. Kad bi
se pak okrenuo na jednu ili drugu stranu, sve se ono mesto potresalo; i kraj
njegovog prestola stajahu u velikoj pokornosti mnogobrojni zli dusi raznih €inova;
tada i ja predadoh njemu celoga sebe, pokoravajuci se svakoj njegovoj
zapovesti".

Sveti Kiprijan ne kaZe odredeno da li je on ova iskustva imao "van tela", a sasvim
je moguce da iskusniji vraCevi i adepti nemaju potrebe da napustaju telo da bi
stupili u dodir sa vazdusnim carstvom. Svedenborg, ¢ak i kada opisuje svoja



"vantelesna" iskustva, tvrdi da se veclina njegovih kontakata sa duhovima,
naprotiv, odvijala u telu, ali sa otvorenim "vratima opazanja". Karakteristike ovoga
carstva i "dozivljaja" u njemu iste su, bez obzira da li se necije "avanture" odvijaju
"u" telu ili "izvan" njega.

Jedan od Cuvenih paganskih vraceva antike (Il vek), opisujuéi svoju inicijaciju u
Izidine misterije, daje klasi€an primer "vantelesnog" iskustva i kontakta sa
vazdusSnim carstvom, koji bi mogao posluZziti i kao opis nekih danasnjih
"vantelesnih" i "posmrtnih" iskustava: "Otkri¢u (o svojoj inicijaciji) onoliko koliko
po zakonu smem otkriti neposvecenima, ali samo pod uslovom da mi poverujes.
Prosao sam kroz sama vrata smrti, i stupio jednom nogom na Prozerpinin prag, i
ponovo se vratio, proSavsi kroz sve stihije (elemente). U pono¢ videh sunce u
zenitu; stadoh pred bogove podzemlja i bogove gornjeg sveta, blizu njih,
klanjajuci im se. Eto, sada si Cuo Sta mi se dogodilo ali ti, mada si slusao, i dalje
ostajesS u neznanju"”.

Zakljucci o "izvantelesnoj" oblasti

Sve §to je dosad ovde re€eno o "vantelesnim" iskustvima, dovoljno je da se
danasnja "posmrtna" iskustva sagledaju u njihovom pravom svetlu. Sumirajmo
nase rezultate:

Ova iskustva su, jednostavno, "vantelesna" stanja, nesto Sto je dobro poznato u
okultnoj literaturi, a odnedavno se sa povecano ucestaloS¢u dogada i medu
obi¢nim ljudima koji nemaju veze sa okultizmom.

Ova iskustva, medutim, niSta nam zaista ne govore o onome $to se

dogada sa dusom posle smrti, osim da ona prezivljava

smrt i ostaje svesna.

Oblast u koju dusa dospeva onog €asa kad napusti telo i po¢ne da gubi kontakt
sa onim §to poznajemo kao "materijalnu realnost" (bilo to posle smrti ili samo u
"vantelesnom" iskustvu), nisu ni Nebesa ni ad, vec nevidljiva sfera bliska zemlji,
koja zovu na razli€ite nacine: "onaj svet", ili "Bardo ravan" (Tibetanska knjiga
mrtvih), ili "svet duhova" (Svedenborg i spiritisti), ili "astralna ravan" (teozofi i
vecina okultista), "lokacija 11" (Monro), ili, pravoslavnim jezikom re€eno, vazdus$ni
svet podnebesja u kome obitavaju pali duhovi koji se usrdno trude da obmanu
ljude, pokore ih i vrgnu u pogibao.

To nije onaj "drugi svet" koji Coveka oCekuje posle smrti, ve¢ samo nevidljivi deo
ovoga sveta kroz koji Covek mora proci da bi dostigao istinski "drugi" svet -
Nebeski ili adski.

Za one koji su zaista umrli i koje andeli sprovode iz zemaljskog Zivota, ovo je
oblast gde pocinje Pojedinacni ("posebni") Sud i u kojoj duhovi podnebesja
otkrivaju svoju pravu prirodu i mrznju prema covecijem rodu, a za sve ostale to je
oblast demonskih obmana u rukama istih tih duhova.

Bi¢a koja se susrec¢u u ovoj oblasti su uvek (ili skoro uvek) - demoni, bilo da su
ona prizvana uz pomo¢ medijuma i drugim okultnim tehnikama, ili spadaju u
"vantelesna" iskustva. To nisu Andeli, jer andeli borave na Nebesima i samo
prolaze kroz ovu oblast kao Bozji vesnici.



To nisu duse umrlih, jer one borave na Nebesima ili u adu i jedino odmah posle
smrti prolaze kroz ovu oblast na putu za Sud za ono $to su ucinili u svom Zivotu.
Cak i oni najiskusniji adepti u "vantelesnim" iskustvima, ne mogu dugo ostati u
ovoj oblasti zbog opasnosti da se trajno odvoje od svog tela (smrt), i Cak i u
okultnoj literaturi teSko je naci opise medusobnih susreta takvih ljudi.

Ne sme se verovati nikakvim eksperimentima u ovoj oblasti, i naravno, niposto ih
ne treba ocenjivati po njihovom "spoljasnjem" vidu. Cak i oni koji su &vrsto
utemeljeni u pravoslavnom hris¢anskom ucenju mogu lako biti obmanuti od
strane palih duhova putem raznih "vizija".

Oni koji stupaju u ovu oblast bez ikakvih znanja i prihvataju s poverenjem tu
dobijena "otkrovenja", nisu nista drugo do Zalosne Zrtve palih duhova.

Neko bi mogao da pita: "A Sta je sa osecajima "spokojstva" i "zadovoljstva" koji
prate gotovo sva "vantelesna" stanja? Sta je sa vizijom "svetlosti" koju vide
mnogi?

Jesu li to takode obmane?"

U izvesnom smislu ovakva stanja mogla bi biti "prirodnim" za dusu kada je ona
odvojena od tela. U ovom palom svetu nasa fiziCka tela jesu tela patnje,
propadanja i smrti.

Odvojivsi se od tela, dusa se odmah nade u mnogo "prirodnijem" sebi
svojstvenom stanju, blize onom stanju koje joj je Bogom predodredeno; jer
vaskrslo "duhovno" telo u kome ¢e Covek boraviti u Carstvu Nebeskom, ima
mnogo vise slicnhosti sa duSom, nego sa nama poznatim zemaljskim telom.

Cak i ono telo u kome je isprva stvoren Adam, imalo je drugaciju prirodu od
Adamovog tela kakvo je ono bilo posle pada, buduc¢i mnogo prefinjenije i
nepodlozno stradanju i porodajnim bolovima.

U tom smislu "spokojstvo” i "uzivanje" koji se osecaju prilikom prebivanja van tela
moguce je shvatiti kao istinito, a ne lazno. Obmana se, medutim, deSava onoga
Casa kad ova prirodna stanja po¢nu da se tumace kao nesto "duhovno" - kao da
je "spokojstvo" istinski mir pomirenja s Bogom, a "uzZivanje" stvarna duhovna
radost na Nebesima.

A upravo tako mnogi objasnjavaju svoja "vantelesna" i "posmrtna” iskustva, zbog
toga Sto nemaju istinsko duhovno iskustvo i trezvenost. Da je to zabluda, jasno
se vidi iz Cinjenice da i najokoreliji bezboznici dozivljavaju isto iskustvo "uzivanja"
kada umru.

To smo vec imali prilike da vidimo u jednom od prethodnih poglavlja u sluc¢aju
indusa, ateiste i samoubice. Drugi upecatljiv primer pruza nam britanski
romansijer, agnostik, Somereset Mom, koji je, tokom kratkog iskustva "smrti",
nedugo pre svoje stvarne smrti u 80-0j godini, iskusio isprva sve jacu i jacu
svetlost, a zatim osetio "izuzetni osecaj oslobodenja”, kako on to opisuje svojim
reCima (vidi Alen Spreget, "Delo o besmrtnosti”, Njujork, 1974). Ovaj dozivljaj nije
ni najmanje duhovni, ve¢ samo jedno "prirodno" iskustvo zivota koji se okonc¢ao u
bezverju.

Zbog toga se smrt, kao Culan ili "prirodni" dozivljaj, moze uciniti i sasvim
prijatnom. Ovo uzivanje bi isto tako mogao dozZiveti i onaj €ija je savest Cista pred
Bogom, kao i onaj ko uopste nema duboke vere u Boga i vecni Zivot i zbog toga
ne shvata koliko je mnogo mogao ozalostiti Boga tokom svog zivota. Kako je



dobro rekao jedan pisac: "loSu smrt dozivljavaju samo oni koji su, iako su znali da
Bog postoji, proziveli svoje Zivote kao da Njega nema" (Dejvid Vinter, "Ono §to
dolazi: Sta se deSava posle smrti?", Veton, 1977, str. 90) - to jest oni koje mu i
sopstvena savest toliko da ta muka preovladuje nad "zadovoljstvom" fiziCke
smrti.

Razlika medu vernicima i nevernicima ne pojavljuje se u samom trenutku smrti,
vec kasnije, na "posebnom" Sudu. "UZivanje" u smrti moze biti i zaista realno, ali
ono nema nikakve veze sa vecnom sudbinom duse koja, i pored toga, moze biti
osudena na muke.

Ovo je jo$ jasnije kada je u pitanju vizija "svetlosti". Ona bi mogla biti nesto
sasvim prirodno - odraz istinskog stanja svetlosti za koje je Covek bio sazdan.
Ako i jeste tako, ipak predstavlja ozbiljnu gresku pridavati tome neki "duhovni"
smisao, kako to po pravilu ¢ine duhovno neiskusni ljudi. Pravoslavna asketska
literatura prepuna je upozorenja da ne treba verovati bilo kakvim vrstama
"svetlosti" koje se javljaju Coveku; a kada takvu "svetlost" Covek poCne da
prihvata kao "andela" ili Cak "Hrista", jasno je da je pao u prelest, pretvarajuci
sopstvena uobrazenja u "stvarnost", Cak i pre nego $to su pali dusi poceli da ga
obmanjuju.

DuSa odvojena od tela takode prirodno poseduje izoStrenije osecanje stvarnosti, i
dozivljava ono Sto se danas naziva "ekstrasenzornom ili vanculnom percepcijom"
(ESP).

Poznata je Cinjenica, zapazena kako u pravoslavnoj literaturi, tako i kod
savremenih naucnih istraZivaca, da dusa posle "smrti" (najceSce neposredno
pred samu smrt) vidi ono $to ne mogu da vide oni koji stoje odmah kraj nje, zna
da neko umire daleko od mesta gde se ona nalazi, itd.

Odraz ovoga moze se naci u dozivljaju koji dr Mudi naziva "videnjem znanja",
kada duSa kao da ima "prosvetljenje" i vidi pred sobom "sva znanja"
("Razmisljanja o Zivotu posle smrti", str. 9-14). Sveti Bonifatije ovako opisuje ono
Sto je doziveo "monah iz Venloka" odmah posle smrti: "Osecao se kao Covek koji
je budan i gleda, ali su njegove oci prekrivene telesnim velom, a onda,
odjedanput, veo je skinut, i sve Sto je prethodno bilo nevidljivo, skriveno,
nepoznato, postalo je jasno. Tako se i njemu, kada je zavesa tela bila odbacena,
pokazala Citava vasiona pred njegovim oc€ima, tako da je odjednom video sve
krajeve sveta, sva mora, sve ljude" (Emerton, "Pisma svetoga Bonifatija").

Neke duSe su, o€igledno, prirodno osetljivije za ovakva stanja, dok se joS nalaze
u telu. Sveti Grigorije Dvojeslov zapaza da "ponekad i same duse njima
svojstvenom istan¢anoS¢u mogu da predvide buducnost", za razliku od onih koji
predvidaju buduénost Bozjim otkrivenjem (Razgovori, 1V, 26).

Ali, takvi "medijumi" neizbezno padaju u prelest kada po¢nu da tumace i razvijaju
ovaj talenat, koji pravilno mogu koristiti samo ljudi velike svetosti i, naravno,
pravoslavne vere.

Dobar primer "ESP" - zamki predstavlja slu¢aj ameri¢kog "medijuma" Edgara
Kejsa. Jednom prilikom on je ustanovio da poseduje sposobnost da postavi
tacnu medicinsku dijagnozu u stanju transa, a potom poceo da veruje svim
saopstenjima koja je dobijao u tom stanju, pa je zavrsio tako Sto je stao da se
izdaje za proroka (ponekad sa spektakularnim omaskama, kao $to je to bio slucaj



sa predvidanjem kataklizme na zapadnoj obali Amerike koju je najavio za 1969. a
nije se desila), nudi astroloSka tumacenja, otkriva "prosle Zivote" ljudi na
"Atlantidi", u drevnom Egiptu, itd.

"Prirodni" dozivljaji duSe kada je ona u stanju narocite osetljivosti ili je odvojena
od tela - bili to osecaiji "spokojstva”, uzivanja, svetlosti ili "ESP" -predstavljaju
dakle samo "grubi materijal" proSirene svesti duse, i pruzaju, (moramo to
ponoviti) veoma malo potvrda o stanju duse posle smrti, a najceSce vode
neproverenim tumacenjima prirode "drugog sveta" kao i neposrednom kontaktu
sa palim duhovima cije je ovo carstvo. Sva ova iskustva pripadaju "astralnoj"
oblasti i nemaju u sebi niceg duhovnog ili nebeskog; €ak i u slucaju da je
odredeno iskustvo samo po sebi istinito, njegovim tumacenjima ne treba verovati.
Po samoj prirodi stvari, pravo znanje o vazdusnoj oblasti duhova i njenim
manifestacijama nije moguce steci iskljucivo iskustvom. Pretenzija okultista svih
vrsta da su njihova znanja istinita zato Sto su zasnovana na "iskustvu" upravo i
predstavlja fatalnu greSku svih nosilaca okultnih "znanja".

Naprotiv, iskustvo ove oblasti, upravo zbog toga sto je ste€eno u vazdusnom
carstvu i najéesce izazvano od strane demona Ciji je krajnji cilj da zavedu i
pogube ljudske duse, po samoj svojoj prirodi povezano je sa obmanom, da se i
ne govori o tome da, buduci stranac u toj sferi, Covek u njoj nikada ne moze u
potpunosti da se pravilno orijentiSe i bude uveren u njenu realnost kao Sto je
uveren u realnost materijalnog sveta.

BudistiCka doktrina (kako je izlozena u "Tibetanskoj knjizi mrtvih") svakako je
ispravna kada govori o iluzornoj prirodi i laznim predstavama na "bardo ravni", ali
greSi kada iz ovoga izvodi zakljuCak, samo na osnovu iskustva, da nigde iza ovih
pojavnih formi i ne postoji objektivna realnost.

Istinsku realnost ovog nevidljivog sveta nije moguce shvatiti, ukoliko ona ne bude
otkrivena uz pomoc¢ izvora koji je izvan i iznad nje.

Iz istih razloga, savremeni prilaz ovoj oblasti uz pomo¢ pojedinacnih (ili
"naucnih") eksperimenata neizbezno dovodi do nepravilnih, laznih zaklju¢aka.
Gotovo svi danasniji istrazivacCi prihvataju okultno u¢enje o ovoj oblasti ili su mu, u
krajnjoj meri, veoma naklonjeni, bas zbog toga Sto se zasniva na opitu
(eksperimentu) na kome se takode bazira i nauka.

Medutim, "opit" ili u materijalnom svetu nesto je sasvim drugo nego "opit" u
vazdus$noj oblasti. Sirovi materijal sa kojim eksperimentisSu i koji izu€avaju, u
prvom slucaju je "moralno" neutralan, pa moze biti objektivno izu€en i proveren,
ali u drugom slucaju taj "materijal" je skriven, tesko ga je uloviti, a u mnogim
slu€ajevima on ima svoju sopstvenu volju - volju da obmanijuje istrazivaca. Zbog
toga ozbiljni istrazivaci kakvi su dr Mudi, dr Krukel, drOsis i Robertson, i dr Kibler-
Ros gotovo neizbezno zavrSavaju tako da bivaju koris¢eni za Sirenje okultnih
ideja koje "na prirodan nacin" dobijaju iz vazdusnog carstva.

Jedino ako shvatimo (Sto je danas prava retkost) da postoji objavljena istina koja
je iznad svakog iskustva, mozemo u pravom svetlu sagledati ovo okultno carstvo,
prepoznati njegovu istinsku prirodu i napraviti razliku medu ovim nizim carstvom i
vi§im, Nebeskim Carstvom.

Bilo je neophodno posvetiti ovo dugo poglavlje "vantelesnim" iskustvima, da bi se
Sto je moguce jasnije odredila priroda onoga Sto danas dozivljavaju ne samo



medijumi i okultisti, nego i mnogi obicni ljudi. (U zakljuénom delu ove knjige
pokusacemo da objasnimo zbog €ega su ovakva iskustva postala tako
uobiCajena u danasnje vreme).

Sasvim je jasno da su ova iskustva istinita, i da ih nije mogucée odbaciti kao
"halucinacije". Medutim, isto je tako jasno da ovo iskustvo nije duhovno, a
pokusaji onih koji su ga istrazivali da ga protumace kao "duhovno iskustvo" koje
"otkriva" istinsku prirodu zagrobnog zivota i krajnjeg stanja duSe samo jos viSe
smucuje savremenog coveka, pokazujuci kako su i sami ti istrazivaci daleko od
istinitog duhovnog znanja i iskustva.

Da bismo ovo bolje uvideli, ispitacemo sada nekoliko slu€ajeva istinitih iskustava
drugog sveta - ve€nog Nebeskog sveta koji se Coveku otvara samo po volji
Bozjoj i nema ni¢eg zajednic¢kog sa vazdusnim carstvom (o kome smo do sada
govorili) i koje predstavlja deo ovoga sveta, sveta kome ¢e doci kraj.

Napomena o "reinkarnaciji" (prevaploéenu)

Medu okultnim idejama o kojima se danas naSiroko raspravlja i koje ponekad
prihvataju oni koji su imali "vantelesna" ili "posmrtna" iskustva, pa ¢ak i neki
naucnici, jeste i ideja o reinkarnaciji (prevaplo¢enju). Prema ovoj ideji, dusa se
posle smrti ne podvrgava "posebnom" sudu (a potom upucuje na Nebesa ili u ad,
da Ceka vaskrsenje tela i Opsti Sud), nego se (posle kraceg ili duzeg boravka na
"astralnoj ravni") vrac¢a natrag na zemlju i preuzima novo telo, bilo ¢oveka, bilo
Zivotinje.

Ova ideja je bila veoma rasprostranjena na Zapadu u staro pagansko doba, pre
no $to ju je zamenilo hriS¢ansko ucenje, ali njeno Sirenje u danasnje vreme
povezano je uglavnom sa uticajem hinduizma i budizma, kod kojih je ona opSta
pojava.

Danas se ova ideja obi¢no "humanizuje", u tom smislu Sto ljudi smatraju da su
njihovi "prethodni Zivoti" bili u ljudskom obliku, iako je kako medu induistima i
budistima, tako i medu starim Grcima i Rimljanima, vladalo ubedenje da je
veoma tesko postici ljudsku "reinkarnaciju”, i da vecinu mogucih "inkarnacija"
Cine zivotinje, insekti, pa Cak i biljke.

Oni koji u ovu ideju veruju govore da ona objasnjava mnoge "nepravde”
zemaljskog zivota, a takode i bezrazloZne fobije - ako je neko roden slep, ili
siromasan, on je samo ono Sto je u "prethodnom zivotu" zasluzio (ili, kako to
induisti i budisti kaZzu, zbog njegove "loSe karme"), a ako se neko plasi vode, to je
zbog toga Sto se u "prethodnom Zivotu" udavio.

Oni koji veruju u reinkarnaciju nemaju nikakvo zaokruzeno ucenje o poreklu i
naznacenju duse, niti bilo kakve ubedljive dokaze u prilog svoje teorije. Ono Sto
kod nje najviSe priviaci jeste, medutim, povrSnog karaktera: prividno ostvarivanje
"pravde" na zemlji, objasnjenje nekih psihickih zagonetki, i obezbedivanje
nekakvog surogata "besmrtnosti" za one koji ne prihvataju hriS¢ansko stanoviste.
Pri dubljem razmisljanju, medutim, teorija o reinkarnaciji ne nudi nikakvo stvarno
objasnjenje nepravde: ako neko strada u ovom zivotu zbog greha i pogreSaka u
ranijem Zivotu koga se i ne seca, i za koji (ukoliko je prethodno bio Zivotinja) ne
moze ni da snosi odgovornost, i ako ¢ak (prema u€enju budizma) ne postoji ni



ja" koje opstaje od jedne do druge "inkarnacije", pa su njegovi predasniji gresi bili
bukvalno neciji tudi gresi - onda se ovde uopste ne moze govoriti ni 0 kakvoj
"pravdi”, ve€C samo o slepom stradanju od zla, €iji je uzrok nemoguce utvrditi.
Hris¢ansko ucenje o padu Adama kao izvoru sveg zla u svetu nudi mnogo bolje
objasnjenje nepravdi u svetu, a hriScansko otkrovenje o savrSenoj pravdi Bozjoj i
Njegovom sudu na vecni zivot na Nebesima ili na odlazak u ad, €ini nepotrebnom
trivijalnu ideju o traZenju "pravde" kroz niz "reinkarnacija" (prevaplo¢enja) u ovom
svetu.

Ideja o reinkarnaciji (prevaplocenju) stekla je tokom poslednjih decenija veliku
popularnost na Zapadu, pa se pojavilo i mnostvo slucajeva koji su navodili na
pomisao o "secanju na prethodne zivote". Mnogi su, takode, iskusivsi boravak
"van tela", poverovali da ova iskustva opravdavaju ili potvrduju ideju o
reinkarnaciji.

Kako da tumacimo ove slucajeve?

Treba napomenuti da je tek neznatan broj ovih slu¢ajeva propracen i "dokazima"
koji nisu proizvoljni i slu€ajni ili nisu, jednostavno, plod maste: dete je rodeno sa
belegom na vratu, a zatim se "prise¢a" da su ga u "prethodnom zivotu" obesili
kao konjokradicu; Covek ima strah od visine, a zatim se "seca" da je u "proslom
Zivotu" poginuo od pada, i tome slicnih.

Prirodna ljudska sklonost ka fantaziranju Cini ove slu€ajeve beskorisnim kao
"dokaze" teorije o reinkarnaciji.

Medutim, ovi "prethodni zivoti" €esto su otkrivani i uz pomoc¢ hipnoticke metode
poznate kao "regresivna hipnoza", jer su se ljudi, uz pomo¢ ovog metoda secali i
onih davno zaboravljenih dogadaja iz najranijeg detinjstva.

Hipnotizer vraca pacijenta "natrag" u detinjstvo, a zatim pita: "A Sta je bilo pre
toga?". U takvim slu¢ajevima Covek se Cesto "seti" svoje smrti ili ¢ak Citavog
"drugog zivota".

Kakva su ovo "secéanja"?

Iskusni hipnotizeri i sami priznaju zamke "regresivne hipnoze". Kalifornijski lekar
dr Artur Hestings, specijalista za psihologiju komunikacije, primecuje da je ono
najocCiglednije Sto se deSava pod hipnozom to da su pacijenti izuzetno otvoreni
za sve vrste podsvesnih, verbalnih ili neverbalnih sugestija hipnotizera, i da su
mu veoma pokorni. Ako im zatrazite da se vrate u prethodni Zivot, a oni ga
nemaju, izmislice ga za vas! Ako im sugeriSete da su videli NLO, oni kao da su
videli NLO".

Cikaski hipnotizer dr Lari Geret, koji je sam sproveo oko 500 hipnotikih seansi
regresije, zapaza da ove regresije Cesto nisu tacne €ak ni onda kada je re€ o
secanju na prosle dogadaje iz ovog Zivota.

"Veoma cCesto ljudi izmisljaju stvari, bilo da su to njihova nadanja, fantazije, snovi
i tome sli¢no... Ma ko od onih koji se bave hipnozom i sprovode regresiju u bilo
kom vidu, otkrice da ljudi poseduju tako zivu imaginaciju, da ¢e izmisliti bilo Sta
samo da bi udovoljili hipnotizeru" (Alen Hinek i Zak Vale: "Granica stvarnosti”,
1975).

Drugi istrazivac tog problema pise: "Ovaj metod obiluje mnogim rizicima, od kojih
je glavni sklonost podsvesti ka dramati¢nim fantazijama. Ono $to se projavljuje



tokom hipnoze mogao bi zapravo biti samo san o prethodnom Zivotu, koga bi
pacijent Zeleo da je proziveo, ili veruje, ispravno ili ne, da ga je zaista proziveo...
Jedan psiholog naredio je nekolicini hipnotisanih osoba da se sete prethodnog
Zivota, i oni su se, svi, bez izuzetka, setili. Neke od ovih pri€a obilovale su
Zivopisnim detaljima i Cinile se ubedljivim... Medutim, kada ih je psiholog ponovo
hipnotisao, oni su u stanju transa mogli da izvedu svaki element svoje priCe o
proSlom zivotu iz nekakvog normalnog izvora - Coveka koga su poznavali u
detinjstvu, scene iz proCitanog romana ili filma koji su gledali pre nekoliko godina,
i tako dalje" (Alen Spraget: "Slu€aj za besmrtnost”, 1974).

Ali Sta sa onim, nedavno na sva zvona objavljenim, sluCajevima kada postoje
"objektivni dokazi o prethodnom Zivotu", kada se Covek "priseca" detalja vremena
i mesta koje on sam verovatno ne bi mogao poznavati i koji se, pomocu
istorijskih dokumenata, mogu proveriti?

Takvi sluCajevi izgledaju veoma ubedljivi za one koji su vec¢ skloni da veruju u
prevaplocenje (reinkarnaciju), ali ova vrsta "dokaza" ne razlikuje se od
uobiCajenih obavestenja dobijenih od "duhova" na spiritistickim seansama (koja
takode mogu biti veoma zacudujuca!), pa nema razloga pretpostavljati da ona
imaju neki drugi izvor. Kako je sasvim ocigledno da su "duhovi" na spiritistiCkim
seansama zapravo demoni, tako i obavestenja o "prethodnom Zivotu" takode
mogu biti data od demona.

U oba slucaja zli dusi imaju isti cilj - zbuniti Coveka bljeStavom demonstracijom
prividno "natprirodnih" znanja, i samim tim ga obmanuti u vezi istinske prirode
zagrobnog zivota, ostavljaju¢i ga duhovno nepripremljenim za njega.

Cak i okultisti, koji su uglavnom blagonakloni prema ideji o reinkarnaciji, priznaju
da se "dokazi" o prevaplo¢enju mogu shvatiti na razliCite nacine. Jedan americki
popularizator okultnih ideja veruje da bi "vecina zabelezZenih slu€ajeva koji
svedocCe o reinkarnaciji, u potpunosti mogli biti slu€ajevi posednutosti”.
"Posednutost" se, prema ovim okultistima, dogada kada "mrtva" osoba
zaposedne telo zive - Cija individualnost se pri tom menja - stvarajuci time utisak
da se kod te osobe ispoljavaju neke karakteristike iz "predasnjeg Zivota".

Ova bic¢a koja "ovladavaju" ljudima, jesu, razume se, demoni, ma koliko se oni
maskirali u duse umrlih. Nedavno mnogo reklamirana knjiga dr Jana Stivensona
"Dvadeset slucajeva koji navode na razmisljanje o reinkarnaciji, zaista
predstavlja zbirku ovakvih sluCajeva posednutosti.

Rana hris¢anska Crkva borila se protiv ideje o prevaplocenju koja je u hriS¢anski
svet prodrla preko isto¢njackih uCenja srodnih manihejstvu. Tesno povezano sa
ovim ucenjima bilo je i lazno Origenovo u€enje o "preegzistenciji" dusa, koje je
strogo osudeno na Petom Vaseljenskom Saboru u Konstantinopolju 553. g., a
njegovi sledbenici anatemisani. Mnogi oci Crkve li€no su pisali protiv njega, a na
Zapadu narocito sveti Amvrosije Mediolanski ("O veri u vaskrsenje", knj. Il), sveti
Grigorije Niski na Istoku ("O dusi i vaskrsenju") i drugi.

Savremenom pravoslavnom hri§¢aninu koga sablaznjava ova ideja, ili koji
razmislja o ponudenim "dokazima", bice mozda dovoljno da razmisli o tri
osnovna hriS¢anska dogmata koji izri€ito odbacuju i samu mogucnost
prevaplocenja.



1. Vaskrsenje tela. Hristos je vaskrsao iz mrtvih u onom istom telu koje je umrlo
smrc¢u svih ljudi, i postalo prvo od ljudskih tela koja ¢e u poslednji dan sva
vaskrsnuti i ponovo se sjediniti sa duSama da bi vec¢no Zivela na Nebesimaili u
paklu, prema pravednom Sudu BoZjem o njihovom zemaljskom Zivotu.
Vaskrslo telo, slicno telu Samoga Hrista, razlikovace se od nasih zemaljskih tela
time Sto ¢e biti prefinjenije i blize andeoskoj prirodi, bez Eega ono ne bi moglo da
prebiva u Carstvu Nebeskom, gde nema ni smrti, ni trulezi, ali ¢e to biti ovo isto
telo, Cudesno obnovljeno i usavrseno Bogom za Zivot vecni, kako je Jezekilju bilo
pokazano u njegovom videnju "kostiju suhih" (Jezek, 37: 1-14). Na Nebesima,
spaseni ¢e prepoznati jedni druge. Telo predstavlja neotudivi deo Covekove
licnosti koja Ce Ziveti veCno, a ideja o tome da jednoj liCnosti pripada viSe tela
odri¢e samu prirodu Carstva Nebeskog, koje je Bog pripremio onima koji Ga
ljube.
2. NaSe spasenje Isusom Hristom. Bog se obukao u telo i Svojim zivotom,
stradanjem i smrcu na Krstu spasao nas je od vladavine greha i smrti. Kroz
Njegovu Crkvu mi se spasavamo i pripremamo za Carstvo Nebesko, i nismo
duzni da ispastamo za neka nasa proSla sagreSenja. Medutim, prema ideji o
prevaplocenju, ako se neko i "spasava", to biva tek posle mnogih zivota
posvecenih ispravljanju posledica ranijih grehova. Ovaj hladni i sumorni zakonski
formalizam neznabozackih (paganskih) religija u potpunosti je ukinut Hristovom
Krsnom Zrtvom: razbojnik sa Njegove desne strane u trenu je dobio spasenje
verom u Sina Bozjeg, a "loSa karma" njegovih zlih dela bila je izbrisana Bozjom
blagodacdu.
3. Sud. "Ljudima je odredeno jedanput umreti, a potom sud" (Jev. 9: 27). Ljudski
Zivot je jedinstveni, odredeni period ispitivanja, posle koga nema "druge Sanse",
vec¢ samo BoZji sud (koji je i pravedan i milosrdan) svakome ¢oveku, prema
stanju duSe u trenutku smrti.
U ova tri u€enja hriS¢ansko otkrivenje je jasno i odredeno, za razliku od
neznabozackih (paganskih) religija, koje ne veruju u vaskrsenje ili iskupljenje, i
nista odredeno ne govore ni o Sudu ni o buduéem Zivotu. Jedini odgovor na sva
moguca iskustva ili "se¢anja na prethodne Zivote" jeste jasno izneto hris¢ansko
ucenje o prirodi ljudskog zivota i odnosu Boga prema ljudima.

sadrzaj



ISTINSKI HRISCANSKI DOZIVLJAJ NEBESA

1. "Lokacija" Nebesa i ada - zablude rimokatolika i protestanata

Vec¢ smo videli iz mnogih povesti svetih Otaca i iz Zitija Svetih, da dusa odmah po
smrti stupa u podnebesno vazdusno carstvo, Cija smo svojstva podrobno
razmotrili. Takode smo videli da se kretanje duSe kroz ovo vazdusno carstvo,
nakon sto telo zbilja umre i duSa se odvoji od svega ovozemaljskog, opisuje kao
ushodenje kroz mitarstva. Tu poc€inje "posebni" sud, kako bi se videlo da li je
dusSa dostojna da obitava na Nebesima. DuSe obremenjene nepokajanim
gresima pali duhovi nizvrgavaju u pakao; one pak, koje uspesno produ ispitivanje
na mitarstvima slobodno ulaze na Nebesa vodene andelima.

A Sta su Nebesa? Gde se nalaze? Imaju li neko odredeno mesto? Da li su "tamo
gore"?

| ova, kao i druga pitanja koja se odnose na zivot posle smrti, treba postaviti ne iz
puke radoznalosti, nego radi toga da bismo bolje shvatili u€enje Crkve o tome i
da bismo izbegli zbrku i pometnju koju moderne ideje i neki psihi¢ki eksperimenti
mogu uneti Cak i u duSe pravoslavnih hris¢ana.

Pitanje mesta, "lokacije" Nebesa (ada), jedno je od onih koje danas mnogi
pogresno shvataju. Ne tako davno, HruSCov se podsmevao veruju¢ima, onima
koji su jos uvek verovali u Nebesa: eto, on je poslao kosmonaute u svemir, a oni
Nebesa tamo nisu videli!

Ni jedan razuman hriS¢anin ne veruje, naravno u bezboznicku karikaturu o Raju
"na oblacima", mada postoje i takvi naivni protestanti koji su spremni da Nebesa
smeste u neku udaljenu galaksiju ili sazvezde.

Sva vidljiva tvorevina je, medutim, u palom stanju, i nema u njoj nigde mesta za
nevidljiva Bozja Nebesa, koja su duhovna, a ne materijalna realnost.

Ali mnogi hriS¢ani su, da bi izbegli podsmeh neverujucih i otklonili ma i najmanju
mrlju nekakve materijalistiCke koncepcije, otisli u drugu krajnost tvrdeci da se
Nebesa ne nalaze nigde. Kod rimokatolika i protestanata mogu se naci
visokouc€ene apologije koje dokazuju da su Nebesa "stanje, a ne mesto", da je
izraz "tamo gore" samo metafora, da Vaznesenje Hristovo (Lk. 20, 50, 51, Del.
ap. 1, 9-11) nije bilo istinsko uznoSenje, nego samo "promena stanja". U€inak
ovakvih apologija je taj da su Nebesa i ad postali veoma nejasni i neodredeni
pojmovi, i da svest o njihovom realnom postojanju postepeno iS¢ezava. Ovo
dovodi do pogubnih posledica po zivot hris¢ana, jer su to upravo one realnosti ka
kojima je usmeren sav nas zemaljski Zivot.

Po ucCenju episkopa Ignjatija BrjanCaninova, sve te apologije zasnivaju se na
pogresnoj ideji novovekovnog filozofa Dekarta, da sve Sto nije materijalno,
vestastveno, jeste "Cisti duh" -neogranicen vremenom i prostorom.

Episkop Ignjatije piSe: "Dekartovo buncanje o nezavisnosti duhova od vremena i
prostora je Cista besmislica. Sve §to je ograni€eno, nuzno zavisi od prostora" (t.
[, str. 312).

"Mnogobrojni citati iz bogosluzbenih knjiga i iz dela svetih Otaca Pravoslavne
Crkve sasvim pouzdano daju odgovor na pitanje gde se nalaze Raj i ad.



Pravoslavna Crkva sasvim jasno ukazuje na to da se Raj nalazi na Nebesima, a
ad u utrobi zemlje" (t. lll, str. 308-309, podvukao ep. Ignjatije). Ovde éemo

samo ukazati na to kako ovo ucenje treba razumeti.

Nesumnjivo je tacno, kako pokazuju mnogobrojni citati kod episkopa Ignjatija, da
svi pravoslavni izvori - Sveto Pismo, bogosluzenja, zitija Svetih, dela svetih
Otaca, -govore o Raju i Nebesima kao o onome $to je "gore", a o paklu kao o
onome "dole" pod zemljom. A posto su Andeli i duSe ograni€eni u prostoru (kao
Sto smo videli u poglavlju "Pravoslavno u€enje o andelima"), takode je istina da
se oni moraju uvek nalaziti na jednom odredenom mestu - na Nebesima, u adu,
ili na zemlji.

Vec smo navodili u€enje prepodobnog Jovana Damaskina o andelima da, "kada
se oni nalaze na Nebesima, nisu na zemlji, a kada ih Bog poSalje na zemlju, tada
nisu na Nebesima ("Tacno izloZenje pravoslavne vere" t. Il, str. 206), Sto se
sasvim slaze sa u€enjem sv. Vasilija Velikog, ("O Duhu Svetom", gl. 23), sv.
Grigorija Dvojeslova ("Pouke na knjigu o Jovu", knj. Il, 3), i u sustini, sa u¢enjem
svih pravoslavnih Otaca.

Nebesa su dakle, nesumnjivo - mesto, koje se, opet nesumnijivo, nalazi "gore" u
odnosu na bilo koju tacku na zemlji, a ad je nesumnjivo "dole", u utrobi zemlje; ali
ljudi ta mesta i one koji u njima borave ne mogu videti dok im se ne otvore
duhovne oci, kako smo objasnili ranije, govoreci o vazduSnom carstvu.

Osim toga, ova mesta se nalaze van "koordinata" naSeg prostorno-vremenskog
sistema: avioni ne prolecu "nevidljivo" kroz Raj, ni sateliti kroz trece nebo, niti se
busenjem zemljine kore moze dopreti do dusa koje u adu Cekaju Strasni Sud.
One su tamo, ali u drugoj vrsti prostora. Taj prostor zapocinje bas ovde, ali se
pruza u sasvim drugom smeru.

| u naSem svakodnevnom ovostranom iskustvu ima znakova, ili bar nagovestaja
te druge stvarnosti. Na primer, mnogi Sveti su postojanje vulkana i silne jare u
sredistu zemlje smatrali znakom postojanja ada u zemljinoj unutrasnjosti.
Naravno, ad nije "materijalan”, onako kako je to lava koja izbija iz zemljine
unutrasnjosti. Ali, Cini se da ipak postoji nekakvo "preklapanje" ovih. dveju vrsta
stvarnosti - "preklapanje" koje se moze pre svega videti i kod samog ¢oveka, koji
poseduje sposobnost da pod odredenim okolnostima, ili po Bozjem dopustenju
sagledava obe ove stvarnosti. | savremeni naucnici su morali priznati da viSe
nisu sigurni u to kakva je prava priroda materije i koje su njene granice, odnosno
gde ona prestaje, a poCinje "dusevna" realnost.

Mnogobrojni primeri iz Zitija Svetih svedo€e o tome kako "onostrano" provaljuje u
ovaj na$ "normalni" svet. Cesto se, recimo, dogadalo da neko vidi dusu novo-
prestavljenog coveka gde uzlazi na Nebesa, kao Sto je sveti Venedikt video dusu
svetog Germana Kapuanskog koju dva Andela uznose na Nebesa u ognjenoj
kugli (sv. Grigorije, "Razgovori", Il, 35), ili kao $to su Zitelji ostrva Atoonjak videli
kako dusa svetog Germana Aljaskog uzlazi na ognjenom stubu, ili kao Sto je
Starac Filaret Glinski video dusu Svetog Serafima Sarovskog da se uznosi na
Nebesa.

Prorok Jelisej je video kako prorok llija odlazi na Nebo u ognjenim kolima (lll Car.
2,11).



Drugi su, pak, videli kako duSe prolaze kroz mitarstva. Narocito su brojni ovakvi
slucajevi u zitijima prep. Nifonta, episkopa grada Konstance na Kipru (slavi se
23. decembra), i svetog Kolumba Jonskog, iz Cijeg Zivota smo jedan dogadaj ve¢
naveli u poglavlju o mitarstvima.

U Zitiju blazenog Teofila Kijevskog kaZe se da je jedan od svedoka njegove
pravedniCke koncine video kako je "pred njegovim oCima nesto u trenu
prominulo, i neki prohladan dasak pirnu mu u lice. Dimitrije zaCuden pogleda
uvis, i skameni se: u keliji se pokrov polako podizao, a plavetno nebo kao da je
Sirilo ruke da dogeka svetu dusu umiruéeg pravednika ("Zivot blazenog starca
jeroshimonaha Teofila", 0. Vladimir Znoske, Kijev, 1906).

Preko tog opsteg saznanja da su Nebesa i ad zbilja "mesta”, ali ne mesta u
ovome svetu, u naSem prostorno-vremenskom sistemu, - nasa radoznalost ne bi
trebalo da seze. Ova "mesta" se toliko razlikuju od nasih zemaljskih predstava
"mesta", da ¢emo se beznadezno zaplesti ako pokusamo da sacinimo njihov
"atlas". U nekim zitijima Svetih se jasno iznosi da su "Nebesa" iznad "Raja"; u
drugima se kaze da postoje bar "troja nebesa", ali da nije naSe da iznalazimo
"granice" ovih mesta niti da utvrdujemo njihova svojstva.

Takvi opisi dati su nam po Bozjem promislu, kako bi nas podstakli da hris¢anskim
Zivljenjem i smréu dosegnemo ta mesta, a ne da bismo mi na njih primenjivali
nase zemaljske kategorije logike i shvatanja koja su potpuno neprimerena.

Sveti Jovan Zlatousti nas ispravno podseca na to Sta treba da nam je istinska
briga pri prouCavanju Nebesa i ada: "Ti pitas gde je ad, ali zbog Cega ti je
potrebno da to znas? Ti treba da zna$ da ad postoji, a ne gde se on nalazi... Po
mom misljenju on je negde van ovoga sveta... Potrudimo se da saznamo ne gde
se on nalazi, nego kako da ga izbegnemo" (I1z "Besede na Poslanicu Rimljanima"
31, 3-4).

Nama je u ovom Zivotu malo toga dato da znamo o onostranoj stvarnosti, ali
znamo dovoljno da bismo mogli odgovoriti racionalistima koji kazu da se Nebesa
i ad ne nalaze "nigde", samo zato Sto ih ne mogu videti. U stvari, ta mesta se
"negde" nalaze, i neki zitelji zemlje bili su tamo i vratili se da bi nam o tome
pripovedali; ali dok smo u telu mi ta mesta bolje vidimo verom nego neposrednim
znanjem. "Jer sad vidimo kao u ogledalu, u zagonetki, a onda ¢emo licem u lice;
sad znam delimi¢no, a onda ¢u poznati kao Sto bejah poznan" (I Kor. 13, 12).

2. Hris¢anski dozivljaj Nebesa

Istinski hriS¢anski dozivljaj Nebesa uvek nosi u sebi jedan te isti peCat
onostranog iskustva. Oni koji su videli Nebesa nisu prosto putovali na drugo
mesto, nego su stupali u potpuno drugacije duhovno stanje. Mi koji to nismo licno
doziveli moramo se zadovoljiti opisom odredenih spoljasnjih obelezja na osnovu
kojih se ovi dozivljaji prilicno jasno mogu razlikovati od svih onih dozivljaja
vazdusnog carstva koje smo ranije razmotrili.

U mnogim Zzitijima Svetih opisuje se kako su ljudi sa zemlje posmatrali uzlaZenje
duSa na Nebesa. U Zitiju sv. Antonija Velikog Citamo: "A drugi put Antonije sedase
u gori i podigavsi pogled vide kako se neko uznosi po vazduhu, a mnostvo ga sa
radoSc¢u susrece. Diveci se tome i veliCajuci taj sabor, on se stade moliti da mu



se otkrije znaCenje videnog. | odmah mu se javi glas: "To je duSa Amuna monaha
nitrijskog, koji do starosti prebivase u podvigu" (Zitije sv. Antonija).

Ava Serapion ovako opisuje smrt svetog Marka Trackog: "Pogledavsi gore, ja
ugledah kako dusSu svetoga -vec¢ oslobodenog sveza tela - Andeli svojim rukama
pokrivaju sjajnom belom rizom i uznose na Nebesa. Ja sam pogledom pratio put
njenog uznoSenja kroz vazduh i video otvorena Nebesa. Tada videh da mnostvo
demona stoji na tom putu i Cuh Andelski glas upucen njima. "Sinovi tame, bezite i
sakrijte se od svetlosti pravde!"

Sveta dusa Markova beSe zadrZzana u vazduhu oko jedan sat. Onda se zaCu s
Nebesa glas koji govorase andelima: "Uzmite i dovedite ovamo toga koji posrami
demone". Kada dusa prepodobnoga potpuno nepovredena prode kroz demonske
legije i veC se bila priblizavala otvorenim Nebesima, ugledah na priliku desnu
ruku koja se pruza s Nebesa da prihvati neporo¢nu dusu. Zatim se ovo videnje
sakri od mojih ogiju i vise nista ne videh" (Zitija Svetih, 5. april).

Iz ovih primera ve¢ moZemo uoditi tri osobenosti istinskog hris¢anskog doZivljaja
Nebesa. To su: da se duSa uznosi na Nebesa, da je prate Andeli, i da je doCekuju
zitelji Nebesa, Cijim se obiteljima ona i pridruzuje.

Postoje razliCiti dozivljaji Nebesa. Ponekad dusa biva odvedena tamo pre smrti
da bi videla tamosnju krasotu ili mesto koje joj je pripremljeno. Tako sveta Mavra,
posto nije prihvatila dva lazna videnja potekla od palih duhova, tokom svog
mucenickog stradanja (Sto smo ranije navodili kao primer moguceg iskusenja u
Casu smrti) ovako opisuje bogodano videnje koje je potom usledilo: "Takode
videh i tre¢eg mladic¢a, predivnog izgleda, €ije lice sijase kao sunce. Uzevsi me
za ruku, on me uzvede na Nebesa i pokaza mi presto, pokriven belom odezdom i
prekrasan venac. Zadivljena takvom lepotom, ja upitah mladi¢a koji me je na
Nebesa doveo: "Gospodine, Cije je ovo?", a on mi re€e: "To je nagrada za tvoj
podvig... Ali, vrati se sada u svoje telo; ujutru u Sest sati doci ¢e andeli BoZji da
uzmu vase duse i uzvedu ih na Nebesa" (Zitija Svetih, 3. maj).

Postoji i dozivljaj videnja Nebesa iz daleka, kao u slu¢aju prvomucenika Stefana,
koji je video "Nebesa otvorena i Sina Covegijega gde stoji s desne strane Bogu".
(Dela 7, 56). Ovde ¢emo, medutim, razmotriti samo onaj dozivljaj koji je najslicniji
savremenom "posmrtnom" iskustvu - uzlazenje na Nebesa, bilo nakon smrti ili u
bogodanom videnju, "u telu" ili "van" njega.

Sveti Salvije Albinski, galski jerarh iz 6. veka, posto je bio mrtav skoro ceo dan,
vratio se u zivot, i svom prijatelju Grigoriju Turinskom ispri¢ao sledece:

"Kada se moja kelija potresla pre Cetiri dana, a ti me video kako lezim mrtav, dva
Andela su me podigla i donela na sam vrh Nebesa, i meni se Cinilo da s pod
mojim stopalima nalazi ne samo ova jedna zemlja, nego i sunce i mesec, oblaci i
zvezde. Zatim su me proveli kroz dveri koje su sijale svetloScu blistavijom od
sunca i uveli u zdanje gde su svi podovi blistali kao zlato i srebro. Ta svetlost se
ne da opisati. Na tom mestu nalazilo se mnostvo naroda - po izgledu, ni
muskarci, ni Zzene - koje se prostiralo tako daleko na sve strane da mu se nije
mogao sagledati kraj.

Andeli mi napraviSe prolaz kroz tu masu ljudi i mi dodosmo na mesto u koje smo
jos iz daljine upirali pogled. Nad tim mestom se nadnosio oblak. koji beSe
blistaviji od bilo kakve svetlosti, iako nigde ne beSe ni sunca, ni meseca, ni



zvezda. Zaista, to sami oblak svojim sjajem blistase jaCe od njih. 1z oblaka tada
dode glas slican glasu mnogih voda.

Mene greSnoga pozdraviSe s velikom ¢as¢u neka bi¢a od kojih jedni behu
obuceni u svesteniCke odezde, a drugi u obi¢ne haljine. Moji pratioci mi rekoSe
da su to mucenici i drugi sveti koje mi

na zemlji proslavljamo i kojima se usrdno molimo. Dok sam tamo stajao,
zapahnu me takav sladostan miomir da ja, nasi¢en njime, nisam osecao nikakvu
potrebu za hranom ili picem sve do ovog €asa. Zatim zaCuh glas koji reCe: "Neka
se ovaj covek vrati na zemlju jer je potreban nasim crkvama". Ja sam Cuo glas,
ali ne mogah videti ko to govori. Onda padoh ni€ice na zemlju, zaplakavsi: "Avaj,
avaj Gospode", rekoh, "zasto si mi pokazao sve ove stvari kad ih ponovo uzima$s
od mene?" A glas koji mi govoraS$e, rece: "ldi u miru, Ja ¢u se starati o tebi dok te
ne dovedem ponovo na ovo mesto". Moji pratioci me tada ostavise i ja se,
placuci, vratih kroz dveri na koje i udoh" (Istorija Franaka, knj. VII, 1).

Ovaj dozivljaj ukazuje na nekoliko jo$ vaznijih obelezja: blistavost nebeske
svetlosti, nevidivo prisustvo Bozje, Ciji glas se Cuje, trepetno postovanje koje
Sveti ukazuju Bogu i osetivost BoZje blagodati date u vidu neopisivog miomirisa.
Takode se jasno kaze da mnostvo "ljudi" videnih na Nebesima (pored andela koji
prate dusu) - jesu duSe mucenika i svetih.

Isto tako i monah iz Venloka, posto je od andela bio uznesen i posto je proSao
mitarstva "ugledao je predivho mesto gde je mnostvo veoma lepih ljudi likovalo s
neizrecivom radoScu, pozivajudi i njega da podeli sa njima tu srecu i radost ako
mu je dopusteno. A od daha ovih blazenih dusa koje se nasladivahu zajedni¢kom
rados¢u do njega dopirase cudesan miomiris.

Sveti Andeli mu rekoSe da je to mesto Raj Bozji.

Vide jos i "veliCanstvene zidine zadivljuju¢e duzine i visine koje sijaju blistavim
sjajem, a sveti andeli mu rekoSe: "Ovo je taj sveti i slavni grad, nebeski
Jerusalim, gde duSe svetih prebivaju u ve¢noj radosti. "On kazivasSe da su ove
duSe i zidine ovog slavnog grada... bile tako zaslepljujuce blistave da nije uopste
mogao da gleda u njih" (Pisma svetog Bonifatija).

Mozda je najpotpuniji i najcudesniji dozivljaj Nebesa ikada zabeleZen u
hris¢anskoj literaturi onaj koji je imao sv. Andrej Hrista radi jurodivi (Ziveo u
Konstantinopolju u IX veku). Ovaj doZivljaj je, na osnovu kazivanja samog
Svetitelja, zapisao njegov prijatelj Nikifor. Ovde navodimo samo pojedine delove.
Jednom, za vreme surove zime, sv. Andrej je lezao na ulici promrzao i ve¢ na
samrti, kad odjednom oseti toplinu i ugleda prekrasnog mladica s licem koje je
blistalo poput sunca. Ovaj mladi¢ ga povede u Raj, na tre¢e Nebo.

"Po Bozjoj volji ja prebivah dve nedelje u ovom sladosnom videnju... Videh sebe
u prekrasnom i divnom Raju... umom i srcem divljah se neizrecivoj lepoti Raja i
nasladivah se hodajuci po njemu... Preda mnom idase mladic, lica svetlog poput
sunca, i odeven u purpurnu haljinu... Iduci za njim, ugledah velik i divan Krst,
nalik na dugu, oko koga ukrug stajahu ognjevidi pevaci. Oni uznosahu
milozvucno pjenije, slavosloveci Gospoda, nekada na Krst raspetoga.

Miadi¢ koji idaSe preda mnom, pride Krstu, celiva ga, pa dade i meni znak da i ja
celivam Krst... Dok ga celivah, ja se ispunih neizrecivom duhovnom sladosScu i
osetih miomiris snazniji od onog rajskog. Prosavsi pored Krsta, pogledah nanize i



ugledah pod sobom kao morski bezdan... Moj putovoda se okrete i reCe mi: "Ne
boj se, jer nam se valja popeti joS vise". | on mi pruzi ruku. Kad ga uzeh za ruku,
ve¢ smo bili iznad drugog neba. Tamo videh divhe muzeve, njihov spokoj i
ljudskim jezikom neiskazivu radost njihovog slavljenja... | gle, uzidosmo iznad
treCeg neba, gde ja videh i cuh mnostvo Nebeskih Sila koje pesmom
slavoslovljahu Boga. | reCe mi mladi¢ Sto me vodase: "Kad se ukloni zastor,
ugledaée$ Gospoda Hrista. Pokloni se njegovom prestolu”. Cuvsi ovo, ja se
obradovah i sav ustreptah, jer me obuze u isti mah uzas i neiskaziva radost. |
gle, nekakva plamena ruka otkloni zastor i ja, poput proroka lIsaije, ugledah moga
Gospoda "gde sedi na prestolu visokom i uzdignutom, i Serafimi stajahu oko
Njega" (Is. 6, 1) ... Ugledavsi ga ja padoh pred Njim niCice...

Cak i sada, secajuéi se tog videnja, ja se ispunjavam neizrecivom rado$éu.
Potom sva nebeska vojska zapeva predivnu, neizrecivu pesmu i ja se opet - ni
sam ne znam kako - obretoh u Raju i hodih po njemu" (Zitija svetih, 2. oktobar).
Kada je sveti Andrej pomislio kako nije video Majku BoZju na Nebesima, Andeo
mu rec€e: "Hteo si da vidi§ ovde Caricu, Onu koja je sjajnija od nebeskih sila? Nije
ovde, otiSla je u mnogostradalni svet da pomaze ljudima i teSi nevoljnike.
Pokazao bih ti njeno sveto mesto, ali viSe nema vremena, posto se moras vratiti
natrag". Ovim se joS jednom potvrduje da se Andeli i Svetitelji u jedno isto vreme
mogu nalaziti samo na jednom mestu.

Cak i u XIX veku, sli¢no istinito videnje Nebesa imao je shimonah Teodor Svirski,
ucenik starca Pajsija Velickovskog. Pri kraju svojih zemaljskih dana, on je iskusio
silno delovanje Bozje blagodati na sebi. Nedugo posle jednog takvog slu¢aja, on
se razboleo, i tri dana bio u nekoj vrsti kome. "Kada je pao u zanos i nasao se
van sebe, pred njim se pojavi neki nevidivi mladi¢ koji se mogao osetiti i opaziti
samo Cuvstvom srca. Taj mladi¢ ga povede jednom uskom stazom na levu
stranu. Sam o. Teodor je kasnije pricao da je imao osecaj da je ve¢ umro i sam
sebi je rekao: "Umro sam. Ne znam hocu li se spasiti ili ¢u poginuti". "Spasen si!"
- odgovori mu na te njegove pomisli nevidivi glas. | odjednom nekakva sila poput
shaznog vihora poduhvati ga i prenese na desnu stranu.

"Okusi radost rajskog obru€enja koju dajem onima koji me ljube" - €u se nevidivi
glas. O. Teodoru se ucini kao da s ovim re€ima Sam Spasitelj poloZi svoju desnu
ruku na njegovo srce i on bi uznesen u neko neizrecivo prijatno, ali potpuno
nevidivo i zemaljskim reCima neopisivo obitaliSte. 1z tog Cuvstva on prede u
drugo, jos uzviSenije, pa onda u trece, ali sva ta Cuvstva, kako on sam govoraSe,
mogao je samo da zapamti srcem, ali ne i da shvati razumom.

Potom on ugleda nesto kao hram i u njemu, blizu oltara, kao Sator, u kome behu
petoro ili Sestoro ljudi. Misleni glas mu rece: "Radi ovih ljudi se odgada tvoja
smrt. Radi njih ¢eS$ jos poziveti". Tada mu besSe otkriven duhovni uzrast nekih
njegovih u€enika, pa mu onda Gospod saopsti kakva ¢e iskusenja zagorc€ati vecCe
njegovog zivota... Ali BoZanski glas ga uveravasSe da ovi besni talasi ne¢e nauditi
ladi njegove duse, jer je njen nevidljivi krmano$ - Hristos" (Iz "Zivotopisa
optinskog starca jeromonaha Leonida, 1876. g.).

Mogli bi se navesti i drugi primeri iz zitija svetitelja i podviznika, ali bi to bilo samo
ponavljanje vec reCenog. Pouc¢no bi, medutim, bilo radi poredenja sa
savremenim "posmrtnim" iskustvima, izneti iskustvo savremenog greSnika na



Nebesima. Tako, autor teksta "Neverovatno za mnoge..." (Cije smo svedocanstvo
vec¢ nekoliko puta navodili), nakon $to je izmakao demonima na mitarstvima,
blagodareci zastupnistvu Majke BoZje, opisuje kako je, jos uvek voden Andelima,
nastavio da se krecCe naviSe, i onda, kaze: "Ugledah iznad sebe jarku svetlost.
Ona mi se uCini nalik sunc¢anoj, ali beSe mnogo, mnogo snaznija od nje. Tamo
mora da je neko carstvo svetlosti...

| odjednom, velikom brzinom mi udosmo u oblast te svetlosti, i ona me doslovce
oslepi. Ja zatvorih o€i podigavsi ruke kK licu..."

"Boze moj, Sta je ovo, kakva li je ovo svetlost? Zasto je ona za mene kao mrkli
mrak? Ne mogu da gledam, i kao u tmini nista ne vidim..."

Ta nemogucnost da vidim, da gledam, joS je uvecCavala moj strah od neizvesnog,
tako prirodan u ovom za mene nepoznatom svetu, i ja, silno uznemiren, pomislih:
Sta ¢e biti dalje? Hoéu li skoro pro¢i ovu oblast svetlosti i ima li njoj uopste kraja?
Ali, desilo se nesto drugo. Zacu se veliCanstven, bez gneva, ali vlastan i odlu¢an
glas:

"Nije spreman!". A potom... potom se za tren zaustavismo u naSem strelovitom
letu naviSe - i poCesmo brzo da padamo..." (str. 48-49).

U ovom slucaju joS jasnije je opisana priroda ove nebeske svetlosti: ona je takva
da njeno videnje moze podneti samo onaj ko se, poput svetoga Salvija i Andreja,
hriS¢anskim zivotom i podvizima pripremio za to.

3. Svojstva istinitog videnja Nebesa

Pogledajmo sada ukratko glavna obeleZja ovih istinitih dozivljaja Nebesa i
razmotrimo u ¢emu se razlikuju od iskustava boravka u vazdusnom carstvu
opisanih u prethodnim poglavljima.

Istiniti dozZivljaj Nebesa uvek se otkriva na kraju procesa ushodenja koji se obi¢no
odvija kroz mitarstva (ako je duSa duzna da tamo "plati" neku "carinu"). S druge
strane, u savremenim "vantelesnim" i "posmrtnim" stanjima mitarstva i demoni se
nikad ne susrecu, a samo ponekad se opisuje proces ushodenja.

Dusu na Nebesa uvek vode Andeli ili Andeo, i ona nikad ne "zaluta" tamo
slu€ajno, niti se kre¢e po svojoj sopstvenoj volji ili sopstvenim silama.
savremenih iskustava pentekostalaca i drugih koji opisuju "posmrtna" stanja u
"Raju" i na "Nebesima". Ta nepravoslavna iskustva su u sustini istovetna sa
ovosvetskim i Cak ateistiCkim dozivljajima "raja", kao §to smo vec videli ranije, a
razlikuju se samo u nebitnim detaljima interpretacije, Sto lako moze biti plod
ljudske maste dok dusa boravi na "astralnom planu".

U stvari, u tim nepravoslavnim iskustvima dusu nikada ne vode Andeli. O ovome
je pisao sv Jovan Zlatoust u tumacenju Lukinog Jevandelja (16, 19-31):

"Lazara tada odvedoSe andeli. Naprotiv, dusu onoga (bogatasa) uzeSe neke
strasne sile, mozda i poslane zbog toga. Jer duSa ne moze sama sebe odvesti u
onaj zivot, to je nemoguce. Ako mi, iduci iz grada u grad trebamo vodica, koliko li
¢e on biti potrebniji dusi kada se istrze iz tela i predaje budu¢em zivotu?"
(Beseda "Antiohijskom narodu" lll, "O Lazaru", citirano po mitr. Makariju
"Pravoslavna dogmatika" Il, str. 536).



Ovo se zbilja moze smatrati probnim kamenom autentiCnosti dozivljaja Nebesa.
U savremenim "posmrtnim" iskustvima dusi se najCeSce predlaze da izabere -
hoce li da ostane u "raju", ili da se vrati natrag na zemlju.

Istiniti dozivljaj Nebesa, medutim, nikad ne biva po ljudskom izboru, nego po
BoZjoj zapovesti, koji izvrSavaju Njegovi Andeli. U dana$njim "vantelesnim"
dozivljajima "raja" obiCnho nema potrebe za nekakvim vodicem, zato Sto se sve
zbiva upravo ovde, u vazduhu nad nama, jo$ uvek u ovome svetu. Prisustvo
Andela-vodi¢a neophodno je tek ako se radi o dozivljavanju neCega van ovog
sveta, neke drugacije stvarnosti, gde se dusa ne moze kretati samostalno. (Ovo
ne znaci da davoli ne mogu uzeti oblicje "Andela-vodica", ali oni to u savremenim
iskustvima retko Cine).

Dozivljaj Nebesa zbiva se u blistavoj svetlosti i pracen je jasnim znacima Bozje
blagodati, narocito divnim miomirisom. Takva znamenja se, istini za volju,
ponekad srecu i u danasnjim "posmrtnim" iskustvima, ali izmedu ove dve vrste
znamenja postoji bitna razlika, €iju vaznost teSko da mozemo prenaglasiti.
Naime, savremena iskustva su povrsna, ¢ak Culna, ona se ni po ¢emu ne
razlikuju od sli¢nih iskustava neverujucih ljudi, osim po hriS¢anskom dekoru koji
posmatrac vidi tokom "vantelesnog" iskustva (ili ga sam dodaje).

Ovo iskustvo ne predstavlja niSta drugo do prirodni osec¢aj zadovoljstva u
"vantelesnom" stanju, prevu¢en tanusnom "hriS¢anskom" glazurom. (Takode je u
nekim slu¢ajevima moguce da demoni pridodaju i svoju obmanu kako bi
posmatraca jos viSe uvukli u gordost i ucvrstili ga u njegovom povrsnom
poimanju hriS¢anstva, ali nema potrebe da sada razmatramo to pitanje).

S druge strane, u istinitim hris¢anskim iskustvima, njihova dubina se potvrduje
zaista Cudesnim pojavama: svetoga Salvija je blagouhanje tako "zasitilo" da duze
od tri dana nije osecao potrebu ni za hranom ni za vodom.

Tek kada je ispriao svoj dozivljaj, miomiris je iS€ezao, i njegov jezik je otekao i
prekrio se ranama; sveti Andrej je bio odsutan dve nedelje; K. lkskul je bio
"klinicki mrtav" tokom 36 sati. U savremenim "posmrtnim" iskustvima svakako se
ponekad deSavaju "Cudesna isceljenja" u stanjima koja su bliska smrti ili su nalik
na nju, ali nikada nista tako neobic¢no kao u navedenim slu€ajevima. Takode,
nikada se ne pojavljuje nista Sto bi ukazivalo na to da su ti ljudi zbilja bili na
Nebesima, ve¢ prosto svedocCi o tome da su iskusili prijatnost boravka u
"vantelesnoj" stvarnosti (tzv. "astralna ravan").

Razlika izmedu ovih savremenih iskustava i istinitih dozZivljaja Nebesa potpuno je
istovetna onoj razlici koja postoji izmedu danasnjeg povrsnog "hriS¢anstva" i
istinitog Pravoslavlja. Na primer, "mir" koji oseti Covek koji je "prihvatio Isusa kao
svog licnog Spasitelja", ili imao, u nase vreme tako uobi¢ajeno iskustvo da
"govori nepoznate jezike" ili imao videnja "Hrista" (Sto takode danas nije retkost),
ali koji ne zna nista o svesnom hriS¢anskom Zivljenju u podvigu i pokajanju, niti
se ikada pricestio istinskim Telom i Krvlju Hristovom u Svetim Tajnama od samog
Hrista ustanovljenim, takav se, dakle "mir" ne moze nikako uporediti sa onim

mirom koji otkrivamo u zitijima velikih pravoslavnih svetitelja.

4. Savremena iskustva su obican falsifikat istinitog doZivljaja Nebesa.



Istiniti dozZivljaj Nebesa pracen je osec¢anjem takvog strahopostovanja pred
Bozjom veliCanstvenoS¢u i osec¢anjem takve svoje nedostojnosti da se On
sagleda (sazercava), kakva se danas retko sre¢u i medu pravoslavnim
hris¢anima, a kamoli kod onih koji se nalaze van Crkve Hristove.

Iskreno, iz dubine srca osecanje nedostojnosti svetog Salvija, trepetno
poklonjenje svetog Andreja Gospodu Hristu i slepilo K. Ikskula izazvano
svetloScu koju nije bio dostojan da gleda, - predstavljaju nesto sto se ne moze
sresti u savremenim iskustvima. Oni koji danas u vazdusnom carstvu vide "raj",
osecaju "radost", "srecu"”, "zadovoljstvo", ali retko kada i nesSto viSe od toga. Ako
vide "Hrista", ma u kakvom vidu, to je samo zato da bi sebi priustili zadovoljstvo
da razgovaraju sa Njim, sto je, recimo, karakteristicno za iskustva u
"harizmatskom" pokretu.

Element BoZzanskoga i element Covekovog trepetnog stava pred Bogom nije
prisutan u ovakvim iskustvima.

Mogli bismo navesti i druga svojstva istinitog dozivljaja Nebesa (opisana narocito
u Zitijima Svetih), ali i ovo $to je dosad reeno sasvim je dovoljno da bismo istiniti
doZivljaj mogli jasno razlikovati od savremenih iskustava. Treba medutim imati
uvek na umu, kad god se usudimo da govorimo o ovakvim uzviSenim dozivljajima
onostranog, da su nam oni dati viSse kao nagovestaji, nego kao potpuni opisi
onoga $to se ljudskim jezikom i ne da uop$te valjano opisati: "Sto oko ne vide, i
uho ne Cu, i u srce coveku ne dode, ono pripremi Bog onima koji ga ljube" (1 Kor.
2,9).

5. O videnjima ada

Za pravoslavnog Coveka ad je isto tako realan kao $to su i Nebesa. Sam Gospod
mnogo puta govori o onima koje Ce, zbog neispunjavanja Njegovih zapovesti,
poslati "u oganj vecni, pripremljen davolu i njegovim andelima" (Mt. 25, 41).

U jednoj od svojih prica, On daje upecatljiv primer bogatasa koji, osuden na
adske muke zbog svog rdavog zivota na zemlji, upire pogled u Raj kojeg se liSio,
i moli patrijarha Avrama da Lazaru, ubogom siromahu, za Zivota preziranom od
bogatasa, dopusti da dode i "umocivsi u vodu vrh svoga prsta rashladi mi jezik,
jer se mucim u ovom plamenu"”. Ali Avram odgovara da je "medu nama i vama
postavljena velika provalija", te da medu spasenima i prokletima nema nikakvog
opstenja (Lk. 16, , 24-26).

U pravoslavnoj literaturi videnja ada su isto tako uobiCajena pojava kao i videnja
Nebesa i Raja. Ali, za razliku od videnja Nebesa, ova videnja i iskustva se
najcesce daju obi€nim gresnicima, a ne svetim ljudima, i njihova je svrha uvek
jasna.

Sv. Grigorije Dvojeslov veli u svojim "Razgovorima":

"U svojoj bezgrani¢noj milosti dobri Bog dopusta nekim duSama da se ubrzo
nakon smrti vrate u svoja tela, da bi ih prizor ada najzad naucio da se poboje
vecnih kazni, u Sta ih same rec€i nisu mogle uveriti". Zatim, sveti Grigorije opisuje
nekoliko slucajeva videnja ada i kazuje kakav su utisak ona ostavila na videoce.
Tako je neki Spanski pustinjak Petar umro i video "ad sa svim njegovim mukama i
bezbrojnim ognjenim jezerima". Vrativsi se u zivot, Petar je ispriCao Sta je video



"ali sve i da je to precutao, njegovo pokajno poséenje i nocna bdenja bili bi reciti
svedoci jezivog boravka u adu i dubokog straha od groznih mucenja. Bog je
projavio svoje bezmerno milosrde ne dopustivsi mu da umre i sve to iskusi posle
smrti".

PreCasni Beda, engleski letopisac iz 8. veka, pripoveda o tome kako je neki
Covek iz oblasti Nortumbrije oZiveo nakon Sto je bio "mrtav" Citave nodi, i potom
ispriCao svoje videnje kako Raja, tako i ada.

U adu se on obreo u neprozirnoj tmini. "Cesto su pred nas izbijali nekakvi tmasti
plamenovi koji kao da izbijahu iz bezdane jame, i ponovo se u nju vracali... Kako
se plameni jezici uve¢avahu, tako se ispunjavahu ljudskim duSama koje se,
poput iskri Sto vrcaju kroz dim, €as izvijahu visoko u vazduhu, a ¢as opet padahu
dole, u dubine, kada je ognjena para splasnjavala. A povrh svega, neopisiv
smrad se S$irio s tim parama i ispunjavao celo to turobno i mracno mesto...
Odjednom, zacuh iza sebe zvuk najoCajnijeg i najuzasnijeg vapaja, pracenog
jezivim cerekanjem. Ugledah €opor zlih duhova kako vuku za sobom u dubine
pet duSa koje su jaukale i vapile dok su se demoni smejali i likovali...
Istovremeno, iz ognjenih dubina pojaviSe se dusi tame i poCeSe me opkoljavati,
streljaju¢i me svojim zazagrenim o€ima i plaseci me odvratnim plamenom Koji
izbijaSe iz njihovih usta i nozdrva" (Beda Precasni, "Istorija engleske crkve i
naroda" knj. 5, 12).

U Zzitiju ratnika Taksiota navodi se njegovo kazivanje o tome kako su ga na
mitarstvima zaustavili demoni "carinici”, nakon €ega, pri¢a on "zli dusi poCeSe da
me tuku, pa me odvukose dole u zemlju, koja se razdvoji da nas primi.

Bejah voden kroz uske prolaze i tesne i smradne pukotine i kad stigoh do samog
dna ada, ugledah tamo dusSe greSnika zatoCene u vecnoj tami. To njihovo
bitisanje se ne moze nazvati Zivotom, jer se sastoji samo od muke, neuteSnog
placa i neizrecivog Skrguta zuba. To mesto neprestano odjekuje oCajnim kricima:
"TeSko nama! Avaj, avaj!". Nemoguce je opisati sva tamosnja stradanja, sve
muke i boli koje sam video. Jaucu iz dubine duse, a nikoga da ih pozali; placu, a
nikoga da ih utesi; preklinju, a nikoga da Cuje i izbavi. | ja bejah zatvoren u tim
mraénim mestima uzasnih patnji i gorko ridah od treéeg do desetog &asa" (Zitija
Svetih, 28. mart).

Monah iz Venloka video je slicnu scenu u zemljinoj "preispodnji, gde je "Cuo
uzasno, jezivo, neizrecivo stenjanje i vapaj nesrecnih dusa. | andeo mu rece:
"Zamor i jauci koje ¢ujes$ dole, dopiru od onih dusa do kojih milosrdna ljubav
BoZzja nikada nece doci, nego ¢e ih neugasivi oganj muciti doveka" (Pisma sv.
Bonifacija).

Naravno, ne treba da budemo previSe fascinirani detaljnim opisima u ovim
iskustvima, a jo§ manje nego u slucaju sa Rajem i Nebesima to treba da nas
navede da sastavljamo "geografsku kartu" ada na osnovu ovih iskustava.
Zapadnjacki izumi -"Cistiliste" i "limb" (predvorja ada nastanjena duSama
nekrstene dece i dohris¢anskih pravednika - prim. prev.) - jesu pokusaj da se
nacini takva karta.

Pravoslavno predanje, medutim, zna samo za jednu realnost u preispodniji: ad.
Stavise, kao $to uéi sveti Marko Efeski (vidi njegovu "Drugu besedu o gistilinom
ognju" u prilogu 1-a), to §to se vidi u dozivljajima boravka u adu ¢esto su samo



predslike buduéih mucenja, a ne bukvalan opis sadasnjeg stanja onih koji u adu
oCekuju Strasni Sud. No, bio to opis sadasnjeg stanja, ili videnje buduceg,
dozivljaj boravka u adu, kako je dat u pravoslavnim izvorima, predstavlja mo¢no
sredstvo kojim se Covek podstiCe da Zivi u hriS¢anskom podvigu. A takav zivot
jeste jedini naCin da se izbegnu ve€ne muke - zato Bog i daje takva iskustva
ljudima.

Ima li nekih sli¢nih doZivljaja ada i u savremenoj "posmrtnoj" literaturi?

Kao Sto smo vec videli, dr Mudi i ve€ina drugih savremenih istrazivaca gotovo da
nisu naisli na slicna iskustva. Ranije smo objasnili da je ova Cinjenica povezana
sa "komotnim duhovnim zivotom danasnjeg Coveka koji Cesto nema strah od ada
niti zna za postojanje davola, zbog ¢ega i ne oCekuje da tako nesto vidi posle
smrti. Medutim, jedna nedavno objavljena knjiga o zivotu posle smrti nudi
drugacije i naizgled jednako dobro objasnjenje, i u isto vreme poriCe da je
dozivljaj ada tako redak kao $to se Cini da jeste. Ovde ¢emo ukratko razmotriti
otkri¢a ove knjige, Ciji je naslov - "Iza dveri smrti".

Dr Moris Rolings, lekar iz Tenesija, specijalista za internu medicinu i bolesti srca i
krvnih sudova vrsio je reanimaciju mnogih ljudi koji su bili "kliniCki mrtvi".
Razgovori koje je kasnije vodio sa tim ljudima otkrili su mu da "nasuprot vecini
objavljenih slu€ajeva o Zivotu posle smrti, posmrtna iskustva nisu ba$ tako
prijatna. Postoji i ad!

Posto sam shvatio tu Cinjenicu, po€eo sam da prikupljam svedocenja o
neprijatnim slu€ajevima, Sto su raniji istrazivaci oCigledno propustili da ucine.
Mislim da se to dogodilo zato Sto ti istrazivaci, ve€inom psihijatri, nisu nikad
reanimirali pacijenta, nisu bili u prilici da se zateknu na licu mesta. Moja
istraZivanja su pokazala da su neprijatna iskustva u najmanju ruku isto tako Cesta
kao i ona prijatna... Ustanovio sam da vecina neprijatnih iskustava vrlo brzo biva
potisnuta u pacijentovu podsvest. Izgleda da su ova rdava iskustva bolna i
mucna, te se zato uklanjaju iz svesti, a pamte se, ako se uopste nesto i pamti,
samo prijatna iskustva" (str. 56).

Dr Rolings ovako opisuje svoj "model" ovih dozivljaja ada: "Kao i oni koji su imali
prijatna iskustva, tako i ovi koji su imali mucna, teSko uspevaju da shvate da su
umrli, i to tek kada vide kako ljudi spremaju njihova mrtva tela. Njima se takode
deSava da po izlasku iz sobe produ kroz mracan prolaz, ali umesto da se nadu
na svetlom mestu, dolaze u neko mrac¢no i sumorno mesto gde sre¢u Cudne ljude
koji se skrivaju u senkama ili duz ognjenog jezera.

Strahote koje dozivljavaju nemoguce je opisati i teSko se mogu zapamtiti" (str.
63-64). Postoje razliciti opisi (neki od njih poti€u od "revnosnih ¢lanova crkve" koji
su se iznenadili videvsi sebe u takvom stanju) nekakvih davolaka i grotesknih
dZinova, opisi silaska u tminu i u plamen, u jamu i u ognjeno more.

Uopsteno govoreci, ova iskustva, kako zbog svoje kratkotrajnosti, tako i zbog
odsustva andeoskih ili demonskih vodi€a, nemaju osobine istinitih onostranih
iskustava, a neka od njih veoma podsecaju na avanture Roberta Monroa na
"astralnoj ravni". Pa ipak, ona unose znacajnu ispravku u sva ta silna iskustva
"naslade" i "raja" posle smrti - "vantelesna" oblast nije ni u kom slu¢aju samo
naslada i svetlost, i oni koji su iskusili njenu "paklenu” stranu blizi su pravoj istini
nego oni koji su u tom stanju doziveli samo zadovoljstva. Demoni vazduSnog



carstva delimi¢no otkrivaju takvima svoju pravu prirodu, dajuci im ¢ak nagovesta;j
muka koje oCekuju one Sto nisu znali za Hrista i nisu ispunjavali Njegove
zapovesti.

sadrzaj
SMISAO SAVREMENIH "POSMRTNIH" ISKUSTAVA

1. Sta savremena iskustva "dokazuju"?

Videli smo da se "posmrtna” i "vantelesna" iskustva o kojima se danas toliko
Zucno diskutuje, veoma razlikuju od nepatvorenih iskustava drugog sveta koja su
kroz vekove dozivljavali bogougodni ljudi. | viSe od toga, tokom zadnjih godina
savremena iskustva su postala toliko poznata i "popularna" ne zbog toga sto su
ona zaista "nova"(postoji Citava antologija slicnih slu€ajeva u Engleskoj i Americi
u XIX veku), niti zbog toga $to se u nasSe vreme ona dogadaju mnogo ¢eSce,
nego uglavnom zbog toga $to je intelektualno stanje javnosti u zapadnom svetu,
a narocito u Americi, "spremno" za to.

Ovo opste drustveno interesovanje izgleda da predstavlja reakciju na
materijalizam i ateizam XX veka, i znak je vecCeg interesovanja za religiju.
Pokusa¢emo da damo odgovor na pitanje kakav bi mogao biti smisao ovog
novog "religioznog" interesovanja.

Ali, recimo najpre josS jednom Sta ova iskustva "dokazuju" o istinama vere. VecCina
istrazivaCa se slaze sa dr Mudijem da ova iskustva ne potvrduju
"konvencionalnu" hrig¢ansku predstavu o Nebesima ("Zivot posle Zivota"), pa i
iskustva onih koji misle da su videli Nebesa ne mogu da izdrze poredenje sa
autentiénim vizijama Nebesa u proslosti. Cak su i iskustva "ada" vise nagovestaji,
nego bilo kakvi dokazi stvarnog postojanja ada.

Zbog toga tvrdnju dr Kibler-Ros o tome da savremena istrazivanja "posmrtnog"
iskustva "potvrduju ono ¢emu su nas ucili dve hiljade godina - da postoji zivot
posle smrti", i da ¢e nam to pomoci da "znamo, a ne da verujemo" (predgovor za
"Zivot posle Zivota") treba okvalifikovati kao preuveli¢an.

Prakti¢no, ova iskustva "dokazuju" samo da dusSa Coveka zZivi i izvan tela i da
nematerijalna stvarnost prosto postoji, ali ne daju izriCito nikakva obavestenja o
daljem stanju duse, pa €¢ak ni o tome da li

ona uopSte postoji posle prvih nekoliko minuta od "smrti". Takode, ova iskustva
ne otkrivaju pravu prirodu nematerijalne stvarnosti. Sa ove tacke gledista, ta
iskustva mnogo manje zadovoljavaju od svedoCanstava datih kroz vekove u
zitijima Svetih i drugim hriS¢anskim izvorima.

Iz ovih drugih izvora saznajemo mnogo viSe -pod uslovom, naravno, da
poklanjamo poverenje onome ko nam obavestenje daje, u onoj meri u kojoj su
savremeni istrazivacCi verovali svojim ispitanicima. Ali ¢ak i tada, nas osnovni stav
u odnosu prema drugom svetu ostaje vera, a ne znanje. Mozemo, sa odredenom
uverenoSc¢u znati da posle smrti postoji "nesto", ali Sta je to uistinu, shvatamo
verom, a ne znanjem.

Osim toga, ono $to se dr Kibler-Ros i njenim istomis$ljenicima &ini sigurnim kada
je u pitanju zivot posle smrti, na osnovu "posmrtnih" iskustava, stoji u otvorenoj
protivreCnosti sa onim Sto o tome veruju pravoslavni hriS¢ani na osnovu



Hristovog ucenja, a takode i "posmrtnih" iskustava opisanih u pravoslavnoj
literaturi.

Citavo hri¢ansko iskustvo Zivota posle smrti potvrduje postojanje Nebesa, ada i
suda, neophodnost pokajanja, borbe (podviga), i straha od moguénosti ve¢ne
propasti duse, dok savremena iskustva, sli€no iskustvima Samana, paganskih
"posvecenika" i medijuma, govore o "drugom svetu" kao o "Carobnom carstvu"
raznih prijatnih dozivljaja, u kome nema suda, ve¢ samo spiritualni rast", i o tome
da se smrti ne treba plaSiti nego je doCekati kao "prijatelja" koji nas uvodi u
zadovoljstva "Zivota posle smrti".

U prethodnim poglavljima ve¢ smo govorili o uzrocima koji dovode do razlika
izmedu ovih dvaju iskustava: hriS¢ansko iskustvo jeste istiniti svet Nebesa i ada,
a spiritistiCko - samo vazdusna oblast ovoga sveta, "astralna ravan" palih
duhova. Savremena iskustva nedvosmisleno pripadaju ovoj drugoj kategoriji, ali
mi to ne bismo mogli znati da nismo (verom) primili hriS¢ansko otkrovenje o
prirodi drugog svega. Na sli¢an nacin, ako dr Kibler-Ros i drugi istrazivaci
prihvataju, ili se odnose sa simpatijom prema nehriS¢anskim interpretacijama
ovih iskustava, to nije zbog toga Sto ih savremeni eksperimenti dokazuju; nego
zbog toga Sto sami istrazivaci ve¢ imaju veru u njihova nehriS¢anska tumacenja.
Znacenje savremenih iskustava, prema tome, lezi u Cinjenici da su ona postala
Siroko poznata bas u pravo vreme da bi posluzila kao "potvrda" nehriS¢anskog
pogleda na zivot posle smrti, i koriste se kao deo nehriS¢anskog religioznog
pokreta. Pogledajmo sada paZljivije prirodu ovog religioznog pokreta.

2. Veza sa okultizmom

Kod istrazivaCa "posmrtnih" iskustava uvek iznova moze se videti manje ili vise
oCigledna veza sa okultnim idejama i praksom. Okultno (bukvalno - ono sto je
"skriveno") mozemo ovde definisati kao bilo kakav kontakt ljudi sa nevidljivim
duhovima i silama na nacin koji je zabranjen Bozjim otkrivenjem (vidi Levit. 19:
31, 20: 6 itd.). Ovaj kontakt mogu traziti sami ljudi (kao na spiritistiCkim
seansama), ili moze biti provociran od strane palih duhova (kada se oni spontano
javljaju ljudima).

Suprotnost "okultnom" je "duhovno" ili "religiozno" - termini koji se odnose na
kontakt s Bogom, Njegovim andelima i svetiteljima, na nacin koji Bog to dopusta:
Ccovekova molitva, s jedne strane, i istinska, blagodatna javljanja Boga, andela i
svetih, s druge.

Kao primer ove okultne veze naveS¢emo misljenje dr Hansa Holcera ("lza ovog
Zivota", Los Andeles, 1977), koji smatra da smisao "posmrtnih" iskustava lezi u
tome da ona omogucavaju Coveku da komunicira sa mrtvima, i pretpostavlja da
se pri tom dobijaju onakve poruke kakve "pokojnici" daju na spiritistiCkim
seansama.

Dr Mudi i mnogi drugi savremeni istrazivaci, kao Sto smo vec¢ videli, traze
objasnjenja ovih iskustava u tekstovima Svedenborga i "Tibetanskoj knjizi
mrtvih". Robert Krukel, koji predstavlja mozda i najozbiljnijeg istrazivaCa ove
oblasti, koristi se kao osnovnim izvorom informacija o "drugom svetu" -podacima
dobijenim od medijuma. Robert Monro i drugi koji se bave "izlaskom iz tela"



otvoreno eksperimentiSu okultnim tehnikama i praksom, do te mere da primaju
rukovodstvo i savete od "bestelesnih bi¢a" sa kojima su stupili u dodir.
Najsimptomaticniji primer ovakve prakse savremenih istrazivaa pruza nam dr
Elizabet Kibler-Ros, Zena koja je postala vodeci propagator novog odnosa prema
smirti proisteklog iz savremenih "posmrtnih" iskustava.

Nijedan hriS¢anin, razume se, ne moze a da ne saoseca sa principom Kkoji
zastupa dr Kibler-Ros, a to je brizan i human odnos prema smrti, za razliku od
hladnog, bespomocnog, a Cesto i zastraSenog odnosa koji najceSce preovladuje,
ne samo medu lekarima i medicinskim osobljem, nego ¢ak i medu sveStenstvom
koje bi trebalo da ima "odgovor" na pitanja koja postavlja sama Cinjenica smrti.
Od objavljivanja njene knjige "O smrti i umiranju” (Njujork, 1969), pitanje smrti
umnogome je prestalo da bude "tabu" medu profesionalnim lekarima, pomazudi
takode da se stvori intelektualna klima pogodna za diskusiju o tome Sta se
dogada posle smrti - diskusiju koju je, na svoj nacCin, zapocCela prva knjiga dr
Mudija 1975. Nije slu¢ajno da je toliki broj savremenih knjiga s Zivotu posle smrti
propracen predgovorima ili pogovorima dr Elizabet Kibler-Ros.

Nema sumnje da Ce se svako ko prihvata tradicionalni hriS¢anski pogled na Zivot
kao na mesto ispitivanja za vecnost, i na smrt kao na ulazak u ve€no blaZzenstvo
ili ve€ne muke, u zavisnosti od vere i zemaljskog Zivota, procitavsi njenu knjigu,
osetiti obeshrabrenim. Imati "human" odnos prema umiru¢em, pomagati mu da
se "pripremi" za smrt, a pri tom ne staviti na prvo mesto veru u Hrista i nadu na
spasenje, znaci - kada je sve vec reCeno i ucinjeno - ostati na istoj onoj sumornoj
stranputici "humanizma" na koju je Covec€anstvo odvuklo savremeno bezverje.
Umiranje se moze uciniti prijatnijim iskustvom nego $to je to uobicajeno u
danasnjim bolnicama, ali ako ne postoji znanje o tome Sta dolazi posle smrti, 0
tome ima li uopSte neCega posle smrti, rad ljudi kao sto je dr Kibler-Ros svodi se
na nivo davanja beskorisnih Sarenih pilula neizlecivim bolesnicima, kako bi ovi
stekli utisak da se "nesto radi".

Tokom svog prvog istraZivanja, medutim (iako ona to ne pominje u svojoj prvoj
knjizi), dr Kibler-Ros zaista se suocila sa dokazom da posle smrti nesto postoji.
lako ona sve do sada nije objavila svoju sopstvenu knjigu o "posmrtnim"
iskustvima, na svojim mnogobrojnim predavanjima i u intervjuima jasno je davala
do znanja kako je videla dovoljno da bi sa sigurno$¢u znala da postoji Zivot posle
smrti.

Glavni izvor njenog znanja nije, medutim, "posmrtno" iskustvo drugih, ve¢ njeno
sopstveno, prili€no zapanjujuce iskustvo sa "duhovima". Ovako nesto prvi put joj
se dogodilo u kancelariji na Univerzitetu u Cikagu 1967, dok je obeshrabreno
razmisSljala o tome da prekine sa tek zapocCetim istrazivanjima o smrti i umiranju.
U njenu kancelariju usla je Zena koja se predstavila kao pacijentkinja koja je
umrla pre deset meseci. Dr Kibler-Ros je to prihvatila skepticno, ali evo kako ju
je, po njenim re€ima, prikaza najzad "ubedila": "Rekla je da zna da sam
premisljala o tome da napustim svoj rad sa umiru¢im pacijentima i da je doSla da
mi kaze da ga ne prekidam... Posegnula sam da je dotaknem. Proveravala sam
da li je to stvarnost. Bila sam naucnik, psihijatar, nisam verovala u takve stvari".
Najzad je ubedila "duha" da napiSe jednu beleSku - uporedivanje rukopisa
potvrdilo je da je to rukopis pokojne pacijentkinje. Dr Kibler-Ros konstatuje da se



ovaj slu¢aj dogodio "na raskrsnici na kojoj bih donela pogresnu odluku da je
nisam poslusala". Mrtvi se nikada ne pojavljuju zivima tako naprasno. Ova
poseta "sa drugog sveta", u sustini, mogla je poticati jedino od palog duha koji je
imao nameru da obmane svoju zrtvu. Savr$ena imitacija ljudskog rukopisa za
takvog duha predstavlja obicnu igrariju.

Kasnije, kontakti dr Kibler-Ros sa "svetom duhova" postali su mnogo prisniji.
Godine 1978. ispriala je oCaranom auditorijumu od 2200 ljudi u ESlendu,
Oregon, kako je prvi put stupila u dodir sa svojim "duhovnim vodama". Na
prilicno tajanstven nacin za nju je organizovan skup spiritistickog tipa, po svemu
sudeci u Juznoj Kaliforniji: na njemu je 75 ljudi zajedno pevalo kako bi "pojacalo
energiju" i kako bi se omogucio "ovaj dogadaj".

Bila sam pokrenuta i dirnuta time Sto oni to Cine zbog mene. Kroz ne vise od dva
minuta ugledala sam pred sobom dZinovske noge. Preda mnom je stajao Covek
gigantskih razmera". Ovaj "Covek" joj je rekao da ona treba da postane ucitelj
drugima i da joj je zbog toga potrebno li¢no iskustvo koje ¢e joj dati hrabrost i
shagu za rad. "Oko pola minuta kasnije, druga osoba se bukvalno
materijalizovala na oko dva santimetra od mojih stopala... Shvatila sam da je to
moj andeo-Cuvar.

On me je pozvao po imenu lzabela, i upitao da li se seCam kako smo, pre 2000
godina, zajedno radili sa Hristom". Kasnije se pojavio i tre¢i "andeo", da bi joj
ispri¢ao jo$ nesto o "radosti".

"Moj susret sa vodi€ima bio je veliCanstven dozivljaj potpune, bezuslovne ljubavi.
I, ja prosto Zelim da vam kaZzem da mi nikada nismo sami. Svako ima svog
andela Cuvara koji nikad nije dalje dva koraka od nas u bilo koje vreme. Mi
mozemo prizvati ova bi¢a. Ona ¢e nam pomodi".

Na simpozijumu zdravstvenih radnika u septembru 1976. u San Francisku, dr
Kibler-Ros je sa publikom koja se sastojala od 2300 psihijatara, medicinskih
sestara i drugih zdravstvenih radnika, Zelela da podeli "duboko misticko iskustvo
koje joj se dogodilo prethodne veceri. (Ovaj doZivljaj je o€igledno iste prirode kao
i onaj koji je opisala u ESlendu.)

"Sino¢ me je posetio Salem, moj duhovni voda, sa svoja dva pratioca, Ankom i
Vilijem. Bili su sa hama do tri sata ujutru. Razgovarali smo, smejali se, i pevali
zajedno. Govorili su i dodirivali me s najneverovatnijom ljubavlju i neznoScu koju
je moguce zamisliti. To je bio najvazniji dogadaj u mom zivotu". U publici je "kada
je zavrsila, nastao trenutni tajac, a zatim je masa ljudi kao jedan skocila na noge
u znak odobravanja. Mnogi u publici, koju su €inili uglavnom psihijatri i drugi
zdravstveni radnici, bili su dirnuti do suza".

U okultnim krugovima dobro je poznato da se "duhovni vodi¢i" (a to su, razume
se, pali duhovi vazdusnog carstva), ne pokazuju tako spremno i otvoreno ukoliko
osoba nema veoma izrazenu medijumsku prijemcivost. Ali mozda joS viSe od
veze dr Kibler-Ros sa "druzeljubivim dusima" zapanjuje oduSevljeni odziv na
njenu priCu od strane publike, koja se nije sastojala od okultista i medijuma, vec¢
od obi¢nih ljudi srednjeg staleza, i struénjaka. Svakako da je ovo jedan od
religioznih "znakova vremena": ljudi su postali prijemcivi za kontakte sa "svetom
duhova" i spremni da prihvate okultisticko tumacenje ovih kontakata koje
protivrecCi hriS¢anskoj istini.



Sasvim nedavno, veliki publicitet dobili su skandali koji su se desili u
novootvorenom rehabilitacionom centru dr Kibler-Ros u juznoj Kaliforniji "Santi
Nilaja".

Prema ovim saop$tenjima, mnogi skupovi u Santi Nilaji zasnivali su se na
staromodnim medijumskim seansama, a nekolicina bivSih u€esnika izjavila je da
Su ove seanse prevara. Moze biti da u kontaktiranju dr Kibler-Ros sa "duhovima"
ima viSe izmastanog nego stvarnog; ali to nema uticaja na ucenje o Zivotu posle
smrti koje Sire ona i njoj slicni.

3. Okultno u€enje savremenih istrazivaca

Teorije dr Kibler-Ros i drugih istraZzivaCa savremenih iskustava o "Zivotu posle
smrti" mogu se zaokruziti u nekoliko taCaka. Dr Kibler-Ros, treba napomenuti,
izraZava ove tvrdnje sa uverenoS$cu nekoga ko smatra da je imao neposredan
kontakt sa "drugim svetom", ali naucnici poput dr Mudija, iako mnogo oprezniji i
suzdrzaniji u tonu, ne mogu izbedi a da ne propagiraju iste teorije.

Evo uCenja o zivotu posle smrti koje lebdi u vazduhu s kraja XX veka i €ini se
nesumnjivo "prirodnim" svim njegovim sledbenicima koji nemaju jasne predstave
o bilo kakvom drugom ucenju.

Smrti se ne treba bojati. Dr Mudi piSe: "U ovom ili onom obliku, gotovo svi mi
govore da se vise ne boje smrti" ("Zivot posle Zivota").

Dr Kibler-Ros dodaje: "ZabeleZeni sluCajevi pokazuju da je umiranje bolno, ali
sama smrt... jeste spokojan dogadaj, bez bola i straha. Svi, bez izuzetka, govore
0 osecaju spokojstva i celovitosti".

Ovde se jasno moze videti potpuno poverenje prema sopstvenom psihickom
iskustvu koje je karakteristika svih onih koji su podlegli palim duhovima. Ali u
danasnjim savremenim "posmrtnim" iskustvima nema nicega Sto bi dokazivalo da
i sama smrt predstavlja trajno ponavljanje ovih istih iskustava.

Ovo poverenje prema ugodnim psihi¢kim iskustvima, deo je opste religaozne
klime u danasnje vreme, Cija je posledica laZzni osecaj blagostanja koji je koban
po duhovni Zivot.

Nece biti ni suda, ni ada. Dr Mudi, na osnovu svojih ispitivanja, saopStava da "u
vecini sluCajeva model nagrade ili kazne u budu¢em zivotu negiraju i odbacuju
Cak i oni za koje je bilo uobi¢ajeno da misle u okviru ovih pojmova.

Na svoje sopstveno cudenje, otkrivali su da ¢ak i kada su svetlosnom bicu bila
poznata njihova najruznija i najgresnija dela, ono na njih nije reagovalo sa
gnevom i besom, ve¢ pre sa razumevanjem, ak humorom" ("Zivot posle Zivota").
Dr Kibler-Ros napominje, u doktrinarnijem tonu: "Svi imaju osecaj "celovitosti".
Bog ne osuduje, to Cini Covek". Ovakvim istrazivaima ne pada ni na kraj pameti
da nepostojanje suda u "posmrtnim" iskustvima moze biti samo posledica prvog,
obmanjujuceg utiska, i da prvih nekoliko minuta posle smrti i nisu vreme za sud.
Oni jednostavno tumace ova iskustva u skladu sa religioznim duhom vremena,
koje ne zeli da veruje ni u sud, ni u ad.

"Smrt nije jedinstveno i kona¢no iskustvo, kako je opisuje hriS¢ansko ucenje, ve¢
pre samo bezbolan prelazak u "vise stanje svesti". Dr Kibler-Ros ovako definise
smrt: "Smrt je jednostavno odbacivanje fiziCkog tela, slicno tome kao kad leptir
izlazi iz Caure. To je prelaz u viSe stanje svesti, u kome produzavate da opazate,



shvatate, smejete se, napredujete, a jedino to ste izgubili je ono Sto vam viSe
nije potrebno, a to je vase fizicko telo. To je kao kad odlazete zimski kaput jer
dolazi prolece... eto Sta je smrt". Kasnije ¢emo pokazati u kolikoj je ovo
suprotnosti sa istinitim hriS¢anskim ucenjem.

4. Smisao zemaljskog zZivota i Zivota posle smrti

Smisao zemaljskog Zivota i Zivota posle smrti nije ve€no spasenje duSe odn.
Coveka, vec¢ neograniceni proces "rasta" u "ljubavi", "razumevanju", kao i
"samorealizacija". Dr Mudi smatra da su se mnogi vratili u telo posle ovih
iskustava sa novim modelom i novim shvatanjem drugog sveta - vizijom koju ne
karakteriSe jednostrani sud, ve¢ pre saradnja u razvoju usmerenom ka
konacnom cilju - samo- realizaciji. U skladu sa ovim novim shvatanjima, razvitak
duSe, narocito u pogledu dusevnih svojstava ljubavi i znanja, ne prekida se
smréu. Ono se nastavlja i na drugoj strani, mozda i veéno..." ("Zivot posle
Zivota").

Ovo okultno shvatanje zivota i smrti ne moze poticati samo od fragmentarnih
iskustava koja se danas objavljuju. Ono pre potiCe od okultne filosofije koja
predstavlja duhovnu klimu danasnjice.

5. "Posmrtna" i "vantelesna" iskustva

"Posmrtna” i "vantelesna" iskustva sama za sebe predstavljaju pripremu za Zivot
posle smrti. Tradicionalna hriS¢anska priprema za Zivot posle smrti (vera,
pokajanje, pri¢eséivanje Sv. Tajnama, duhovna borba smatraju se beznacajnim u
poredenju sa naraslom "ljubavlju" i "razumevanjem" kojima "posmrtna" iskustva
nadahnjuju ljude, pa je, na primer (kao u tretmanu koji su nedavno razradili
Kibler-Ros i Robert Monro), moguce pripremiti beznadezne bolesnike da uz
pomoc "vantelesnih" iskustava "brzo shvate Sta ih ¢eka na Drugoj Strani, kada
umru" (Uiler, "Putovanje na Drugu Stranu"). Jedan od ispitanika dr Mudija
kategoricno tvrdi: "Razlog 5to se ne plasim smrti je taj Sto znam kuda ¢u otici
kada napustim ovaj svet, zato $to sam tamo veé bio" ("Zivot posle Zivota"). Kakav
tragi€an i loSe utemeljen optimizam!

Svaka od ovih pet tacaka deo je spiritisticCkog u€enja XIX veka, koje su otkrili
sami "duhovi" kroz svoje medijume.

Ovo ucenje bukvalno su izmislili demoni sa jedinim i o€evidnim ciliem da podriju
tradicionalno hriS¢ansko u€enje o zagrobnom Zivotu i izmene Citavo shvatanje
vere hriS¢anske. Okultna filozofija, koja gotovo neprimetno prati i koloriSe
savremena "posmrtna” iskustva jeste prosto ezoterijski spiritizam viktorijanske
epohe sveden na popularni nivo, Sto uzrokuje da istinita hriS¢canska shvatanja
iS€ezavaju iz umova Sirokih masa na Zapadu.

"Posmrtno” iskustvo samo po sebi, neko bi mogao primetiti, samo je uzgredno
povezano sa okultnom filozofijom koja se putem njega rasprostranjuje, a ovo
iskustvo propagira filozofiju okultizma ne zbog toga $to je ono samo okultno kao
takvo, vec zbog toga Sto su temeljne hriS¢anske mere predostroznosti i
hriS¢ansko u€enje nekada stitili ljude od ovakvih uticaja, a danas su one
odbacene.



Zbog toga ¢e bukvalno svako "onostrano" iskustvo danas biti iskoris¢eno za
propagiranje okultizma. U XIX veku samo je mali broj slobodnih mislilaca i
necrkvenih ljudi sledio ovu okultnu filosofiju, ali danas je ona u tolikoj meri "u
duhu vremena" da ¢e svako ko se svesno ne pridrzava sopstvene filosofije biti
neminovno, na "prirodan" nacin, privucen Kk njoj.

"Misija" savremenih "posmrtnih" iskustava

Ali, najzad, zbog €ega danas "posmrtna" iskustva imaju toliko odjeka, i u cemu je
njihov smisao kao obelezja "duha vremena"?

Najocigledniji razlog za tako intenzivna istrazivanja ovih iskustava u danasnje
vreme jesu nove metode reanimacije "klinicki umrlih", otkrivene tokom poslednja
godina, zbog kojih su ovakva iskustva postala uobi€ajenija nego ikad ranije.

Ovo objasnjenje, bez sumnje, pomaze kada je u pitanju kvantitativho
povecavanje broja izvestaja o iskustvima "posle smrti", ali je ono isuviSe povrsno
da bi objasnilo duhovno delovanje ovih iskustava na Cove€anstvo i promenu
pogleda na zagrobni Zivot koju su ova iskustva uslovila.

Dublje razloge moguce je pronaci u narastajucoj otvorenosti i osetljivosti ljudi za
"spiritualna” i "psihicka" iskustva uopste, pod snaznim uticajem okultnih ideja sa
jedne strane, i slabljenja kako humanistiCkog materijalizma tako i hriS¢anske
vere, sa druge. Coveganstvo jo$ jednom dolazi u situaciju da prihvati moguénost
kontakta sa "drugim svetom".

Stavie, ovaj "drugi svet" kao da se sam "otkriva Sove&anstvu koje Zudi da ga
ispita". "Eksplozija okultizma" poslednjih godina bila je potpomognuta, a zauzvrat
i sama potpomagala - neverovatni porast "paranormalnih” iskustava svih vrsta.
"Posmrtna" iskustva nalaze se na jednom kraju spektra ovih iskustava. Ona
zahtevaju sasvim malo ili nimalo svesnog napora volje za kontakt sa "onim
svetom".

Na drugom kraju ovog spektra nalaze se savremeno €arobnjastvo i satanizam,
kod kojih je vec u pitanju svestan pokuSaj opstenja ili Cak sluzenja silama
"drugog sveta". Negde izmedu ove dve krajnosti nalazi se bezbroj varijanti
savremenih psihickih iskustava, od "krivljenja kasika" Urija Gelera i
parapsiholoskih eksperimenata sa "vantelesnim" putovanjima, do kontakata sa
"vanzemaljcima".

Vazno je naglasiti da su vecinu ovih "paranormalnih” iskustava imali "hriS¢ani”, a
jedna vrsta ovih pojava (one "harizmatske") Siroko su prihvacene kao izvorni
hris¢anski fenomeni. Uistinu, medutim, uplitanje hriS¢ana u ovakva iskustva
predstavlja upozoravajuci signal do koje mere se u nase vreme izgubila
hriS¢canska svest o tome kakva je sustina ovih iskustava.

Jedan od naj¢uvenijih autenti¢nih proroka 20. veka, pokojni Artur Ford (njegova
popularnost, koja se sve viSe Siri kako medu "hris¢anima", tako i medu
neverujuc¢im humanistima, sama po sebi predstavlja jedan od "znakova
vremena"), dao je jasan nagovestaj o tome u ¢emu je smisao danasnje masovne
rasprostranjenosti okultnih iskustava i otvorenosti ljudi prema njima:

"Dan profesionalnog medijuma blizi se kraju. Bili smo korisni zamorcici.
Zahvaljujuc¢i nama, naucnici su otkrili nesto o uslovima neophodnim da bi se ono



(kontakt sa "svetom duhova") dogodilo”. To znaci, okultno iskustvo, do sada
ograniceno na uzak krug "posvecenika", sada postaje dostupno hiljadama
obi¢nih ljudi! Razume se, ovo u sustini nije posledica nau¢nog razvitka, ve¢ sve
veceg otudivanja ljudi od hriS¢anstva i njihove Zedi za novim "religioznim"
dozivljajima.

Pedesetak ili sedamdesetak godina ranije, samo su medijumi i okultisti (takoreci
na ivici drustvene zajednice) imali kontakte sa "duhovima pomocénicima", vezbali
"izlazak iz tela", ili "govorili nepoznatim jezicima". Danas su ova iskustva postala
gotovo uobiCajena i prihvacena kao nesto svakidasnje na svim nivoima drustva.
Ovaj primetni porast "onostranih" iskustava bez sumnje predstavlja jedno od
znamenja da se pribliZava kraj sveta. Sveti Grigorije Dvojeslov, posle opisa
mnogih vizija i dozivljaja zagrobnog Zivota u svojim "Razgovorima" zapaza da
nam se "duhovni svet sve viSe priblizava, ispoljavajuci se kroz vizije i
otkrovenja... Sto se ovaj svet vise primiée svom kraju, svet veénosti postaje
blizi... Kraj sveta stapa se sa poCetkom vecnog zZivota" (IV, 43).

Sveti Grigorije, medutim, dodaje da putem ovih vizija i otkrivenja (koje su jo$
mnogo ¢eSce u nase, nego u njegovo vreme) mi istine buduceg veka vidimo jo$
uvek nesavrseno, zbog toga Sto je svetlost joS "prigusena i bleda, kao svetlost
sunca u rane jutarnje sate, tik pred zoru".

Kako je ovo istinito kada su u pitanju savremena posmrtna iskustva! Nikada
ranije nisu bila CoveCanstvu data tako potresna i snazna svedocCanstva, ili, u
krajnjoj meri, "nagovestaji" o tome da postoji drugi svet; da se Zivot ne okoncCava
smrcu tela, da dusa prezivljava smrt i da je Cak jo$ svesnija i joS "Zivlja" posle
smrti.

Onome ko jasno shvata hriS¢ansko ucenje o stanju duse odmah po smrti, Cak i
savremeni okultistiCki eksperimenti mogu samo da potvrde postojanje i prirodu
vazdusnog carstva palih duhova.

Ali, drugom delu Covecanstva, ukljuCujuci tu i ve€inu onih koji sebe joS$ uvek
nazivaju hriS¢anima, savremena iskustva umesto da potvrduju hriS¢anske istine,
sluze kao vodiC u suptilnu samoobmanu i lazno ucenje koje priprema nadolazece
carstvo antihrista.

Zaista, Cak ni oni koji vaskrsavaju mrtve ne mogu da ubede CovecCanstvo da
treba da se pokaje: "Ako ne sluSaju Mojsija i proroke, ako neko i iz mrtvih
vaskrsne, nece se uvjeriti" (Luka 16: 31).

Na kraju krajeva, shvatiti istinsko znacenje savremenih iskustava mogu samo oni
koji su verni "Mojsiju i prorocima", tj. punoci otkrivene istine. Ono $to iz ovih
iskustava doznaje ostatak CovecCanstva, nije svest o potrebi pokajanja i blizini
BoZjeg suda, nego cudno, sablaznjivo novo "evandelje" prijatnih dozivljaja "onog
sveta" koje ukida ono Sto je Bog ustanovio da bi pobudio u ¢oveku svest o
realnosti drugog sveta, sveta Nebesa i ada, a to je - strah od smrti.

Artur Ford sasvim otvoreno izjavljuje da se celokupna misija medijuma kakav je
on ispunjava u tome da "iskoriste sve izuzetne talente koji su mu dati kako bi
strah od prelaska u smrt uklonio jednom za svagda iz zemaljskih umova".

To je takode i misija dr Kibler-Ros, a to su i rezultati "naucnih" istrazivanja poput
onih dr Mudija: "Onaj svet" je prijatan i ne treba se plasiti stupiti u njega.



Pre dva veka, Svedenborg je ovako sumirao "duhovnost" onih koji ovako veruju:
"Meni je bilo dozvoljeno ne samo da se nasladujem radostima tela i Cula, poput
onih koji Zive na zemlji, ve¢ takode i dopusteno da se nasladujem takvim
ushi¢enjima i zivotnim radostima kakve, u to sam uveren, nije osetio niko na
Citavom svetu, i koje daleko prevazilaze sve Sto bi bilo ko mogao zamisliti i
poverovati... Verujte mi, kad bih znao da ¢e me Gospod pozvati k Sebi ve¢ sutra,
ja bih pozvao muzikante, da se joS jednom proveselim u zemaljskom svetu".
Kada je svojoj domacici govorio o danu svoje smrti, bio je tako veseo "kao da se
sprema za praznik, ili za neko slavlje".

Suprotstavimo sada ovome odnosu istiniti hriS¢anski odnos prema smrti tokom
vekova. Tako ¢emo videti koliko je za dusu pogubno ako ne pravi razliku u
pogledu "duhovnih iskustava", i odbacuje predostroznost svojstvenu hriS¢anskom
ucenju.

Hris¢anski odnos prema smrti

Okultno u€enje, mada zavodi daleko u stranu od istinite prirode stvari, zapoc€inje
sa jednom nesumnjivom hriS¢anskom istinom: smrt tela nije kraj CovecCijeg Zivota,
veC samo pocetak novog stanja ljudske licnosti koja produzava da postoji
odvojena od tela.

Smrt, koja nije Bogom stvorena, vec je u stvorenja dospela grehom Adama u
Raju, jeste najizrazitiji vid pada ljudske prirode sa kojim se Covek suoCava.
Sudbina licnosti u ve€nosti umnogome zavisi od toga kako se ona odnosila
prema sopstvenoj smrti i kako se pripremala za nju.

Istiniti hriScanski odnos prema smrti ukljuCuje i elemenat straha, nesigurnosti, tj.
upravo onih emocija koje okultizam zeli da odbaci. Medutim, hriS¢anski odnos
prema smrti nema niCeg zajedni¢kog sa primitivnim strahom kakav mogu osetiti
oni koji umiru bez nade u vecni zivot. Hris¢anin doCekuje smrt sa umirenom
savesc¢u, spokojno, i, po Bozjoj milosti, €ak i sa odredenom sigurnosScu.
Pogledajmo sada hriS¢ansku smrt nekoliko velikih egipatskih sveStenomonaha iz
V veka.

"Kada je nastupilo vreme svetome Agatonu da se prestavi, tri dana je proveo u
potpunoj sabranosti, ne progovarajuci ni sa kim. Najzad ga braca upitase: "Oce
Agatone, gde si ti?". "Stojim pred sudom Hristovim", odgovori on. "Zar se ¢ak i ti
bojis, oCe?", upitase braca. On odgovori: "Istina, ja sam se iz sve snage starao
da izvrSim zapovesti Bozje, ali ja sam Covek, pa ne znam da li su moja dela Bogu
ugodna". "Zar zaista ne polazes nadu na svoj zivot, koji je bio u skladu sa voljom
Bozjom?", upitaSe opet braca.

"Ne mogu da imam takvu nadu", odgovori on, "jer jedno je sud Coveciji, a drugo
sud Bozji". HtedoSe joS neSto da ga upitaju, ali im on reCe: "Ljubazno vas molim
da sad ne govorite viSe sa mnom, jer sam zauzet". Rekavsi to, on radosno
izdahnu.

"Videsmo ga radosnog", govorili su njegovi u€enici, "kao da se susreo i
pozdravlja se s dragim prijateljima".



Cak i veliki Svetitelji, koji su umirali sa jasnim svedo&anstvima BoZje milosti
prema njima, cuvaju trezveno smirenje u pogledu svoga licnog spasenja.

"Kada je Sisoju Velikom doslo vreme da umre, ozari se njegovo lice, i on reCe
okupljenim ocima:

"Evo, doSao je Avva Antonije". Pocutavsi malo, opet rece:

"Evo, dode lik proroka". Onda postade jo$ svetliji i reCe:

"Evo, dosao je lik apostola”. | opet, njegovo lice ozari se dvostruko jace. On poce
sa nekim da razgovara. Starci ga upitase sa kim je razgovarao. On odgovori:
"Andeli su dosli da me povedu, ali ja ih preklinjem da me ostave joS neko vreme,
radi pokajanja". Starci mu reko$e: "OcCe, tebi pokajanje nije potrebno". On im
odgovori: "Uistinu, ne znam da li sam postavio i poCetak pokajanju”. A svi su znali
da je savrSen. Tako je govorio i osecao istinski hriS¢anin, iako je joS za Zivota
vaskrsavao mrtve jednom recju i bio preispunjen darovima Duha Svetoga. | opet
zasija njegovo lice jos jace, blistajuci poput sunca. Svi se uplasise. On im reCe:
"Gledajte, Gospod je doSao i rekao: "Donesite mi izabrani sasud iz pustinje". S
ovim re€ima on ispusti duh. VideSe sevanje munje, a hram se ispuni miomirom".
(Skitski Paterik, Episkop Ignjatije, knj. lll, str. 110).

Koliko se samo ovaj dubok i trezven hriS¢anski odnos razlikuje od povrsnog
pristupa nekih od danasnjih nepravoslavnih hris¢ana koji smatraju da su vec
"spaseni", da Cak nece biti ni podvrgnuti sudu kao svi ljudi, te da nemaju zasto ni
da se plase smrti.

Sliéno shvatanje (koje je veoma rasprostranjeno medu savremenim
protestantima i koje prakticno nije daleko od okultisti¢kih ideja) jeste i ono da se
smrti ne treba plasiti, jer veCnih muka nema. Bez sumnje da je, ako i nenamerno,
i ovo shvatanje potpomoglo formiranju savremenog odnosa prema smrti.

Blazeni Teofilakt Bugarski (XI v.), u svome komentaru Evandelja piSe: "Mnogi se
obmanjuju laznom nadom, misle da ¢e zadobiti Carstvo Nebesko i ujediniti se sa
saborom onih koji po€ivaju na vrhuncu vrlina. Ovakvi gaje visoko misljenje o
samima sebi u srcu... Mnogi su zvani, jer Bog zove mnoge, odnosno sve; ali
malo je izabranih, malo je spasenih, malo je dostojnih BozZjeg izbora" (Tumacenje
Mat. 22: 14).

Sliénost izmedu okultne filozofije i savremenih protestantskih pogleda predstavlja
mozda glavni razlog zbog ¢ega su pokusSaji nekih protestanata - evangelista da
kritikuju savremena "posmrtna” iskustva s taCke gledista "biblijskog hris¢anstva"
bili toliko neuspesni.

| sami kriti€ari su toliko izgubili od tradicionalnog hriS¢anskog ucenja o
zagrobnom zivotu, podnebesnom carstvu, delovanju demona i njihovim
obmanama, da je i njihova kritika Cesto rasplinuta i proizvoljna, a njihova moc¢
prosudivanja u ovoj oblasti nije niSta bolja nego kod svetovnih istraziva¢a, zbog
Cega i dopustaju da ih obmanu lazna, nazovi "hriS¢anska" ili "biblijska" iskustva u
vazduSnom carstvu.

Istinski hriS¢anski odnos prema smrti zasniva se na svesti o korenitoj razlici
izmedu ovog i buduceg zivota.

Mitropolit Makarije Moskovski (Bulgakov) sledeéim re€ima podviaci biblijsko i
svetootacko u€enje po ovom pitanju: "Smrt je meda koja ograni¢ava vreme
podviga za Coveka, i na kojoj poc€inje vreme otplacivanja, tako da po smrti nije



moguce ni pokajanje, ni ispravljanje Zivota. Ovu istinu izrazio je Hristos Spasitel;
svojom pricom o bogatasu i Lazaru, iz koje se vidi da su i jedan i drugi, odmah
posle smrti, dobili zasluZzeno, a bogatas, ma koliko se mucio u adu, nije mogao
pokajanjem da se oslobodi svojih muka" (Lk. 16: 26, knj. Il, str. 524). (Ali to jo$
nije konacni sud - prim. prev.)

Zbog toga smrt i jeste upravo ta realnost koja u Coveku pobuduje svest o razlici
izmedu ovog i buduceg sveta i nadahnjuje na Zivot ispunjen pokajanjem i
oCiS¢enjem, dok jo§ imamo dragocenog vremena.

Kada je svetog avvu Doroteja neki brat upitao za sebe, zaSto mu se deSava da
nemarno provodi vreme u svojoj keliji, on mu je odgovorio: "Zbog toga Sto ti jos
nisi shvatio ni oCekivanu nagradu, ni budu¢a mucenja. Jer, kada bi ti ovo uistinu
znao, ti bi, ¢ak i da ti je kelija puna crva i da stojiS u njima sve do grla, trpeo i to
ne raslabljujuci se". (Avva Dorotej, pouka 12 "O strahu od buducih muka".

Na sli¢an nacin uci i sveti Serafim Sarovski, u ovo naSe, moderno vreme:

"Kada bi znao kakva radost o¢ekuje dusu pravednika na Nebesima, ti bi se
odvazio da u ovom privremenom zivotu podneses muku, gonjenje i klevetu s
blagodarnos¢u. Kad bi i Citava ova kelija nasa bila puna crva, i kad bi ti crvi grizli
plot nasu tokom Citavog ovog privremenog zivota, to bi od sveg srca trebalo na to
pristati, da se ne bi liSili one nebeske radosti koju je Bog pripremio onima koji Ga
ljube".

Nepostojanje straha pred licem smrti kod protestanata, kao i kod okultista,
predstavlja direktnu posledicu njihove neosvedocenosti o tome Sta ih oCekuje u
buduc¢em Zivotu i Sta je moguce uciniti sada, da bi se za smrt pripremili.

Istinski dozivljaj ili videnje zagrobnog Zivota potresa do dubine duse i (ukoliko
Covek nije do tada revnosno vodio hriS¢anski nacin Zivota (dovode do korenite
promene Citavog zivota radi pripreme za buduci. Kada je prepodobni Atanasije
Kijevo-Pecerski umro i kroz dva dana oziveo, iguman i brataja se "uzasnuse,
videvsi da je oziveo, pa poceSe da mu postavljaju pitanja o tome kako je oZiveo, i
Sta je video i Cuo u trenutku kad se razdvajao od tela. Na sva ta pitanja on je
odgovarao samo rec€ima: "Spasavajte se!".

Kako ga je bratija uporno molila da im kaze nesto korisno, on im zavesta
poslusanje i neprestano pokajanje. Odmah potom Atanasije se zatvorio u pecinu,
u kojoj je proveo, ne izlazeci, dvadeset godina, prebivajuci tu dan i no¢ u
neprestanim suzama, uzimajuc¢i samo malo hleba i vode i ne progovarajuci ni sa
kim za sve to vreme. Kada je doSao €as njegove smrti, on je ponovio okupljenoj
bratiji svoju pouku o poslu$anju i pokajanju i s mirom pocinuo u Gospodu". (knj.
I, str. 129, Kijevo-Pecerski paterik, Sv. Atanasije, nazvan "Vaskrsli", prestavio se
2. decembra).

Isto tako, na Zapadu, PreCasni Beda pripoveda kako je neki stanovnik
Nortumbrije, koji je bio mrtav Citavu noc¢, povrativsi se u zivot, rekao: "Zaista, ja
sam ustao iz zagrljaja smrti, i ponovo mi je dopusteno da Zivim medu ljudima. Ali
od sada ne treba da Zivim kao ranije, vec treba da vodim sasvim drugaciji zivot".
On je razdao sve svoje imanje i udaljio se u manastir. Docnije je govorio da je
video Nebesa, ad, ali "taj Covek Bozji nije zeleo da govori o tome sa ljudima
neprijemcivim i nemarnog zivota, nego samo sa onima koji su imali strah od



kazne ili se radovali nadom na vecni zivot, i koji su Zeleli da prime njegove reci u
srce i uzrastaju u svetosti".

Cak i u nase vreme, autor teksta "Mnogima neverovatan, ali istinit dogadaj" bio je
tako potresen svojim istinskim iskustvom onostranog sveta, da je u potpunosti
izmenio svoj nacin zivota, postao monah i napisao povest o svom iskustvu da bi
probudio sebi slicne koji zive u laznoj bezbriznosti, ne verujuci u buduci Zivot.
Ovakvi slu€ajevi Cesto se srecu u zitijima Svetih i drugim pravoslavnim izvorima, i
oni stoje u ostrom kontrastu sa iskustvima savremenih ljudi koji su videli
"Nebesa" i "onaj svet", ostajuci i dalje u laznoj uverenosti da su vec "spremni" za
Zivot posle smrti i da se same smrti nema razloga bojati.

Znacaj seCanja na smrt u hriS¢anskom Zivotu moguce je videti iz udzbenika
hriS€anskog podviga- - "Lestvice" prepodobnog Jovana Lestvicnika, Ciji je Sesti
stepen specijalno tome posvecen:

"Kao Sto je hleb potrebniji od svake druge hrane, tako je i pomisljanje na smrt
nuznije od svih drugih delanja... Za ¢oveka je neizvodljivo delo da dan provede
bogougodno, ukoliko ne misli da je to poslednji dan njegovog zivota" (Stepenica
6: 4, 24). Pismo dobro kaze: "U svim reCima svojim secaj se svoga kraja, i
doveka neces sagresiti" (Sir. 7: 39). Veliki svetitelj, prep. Varsonufije iz Gaze,
savetovao je bratu: "Neka tvoje pomisli ukrepi secanje na smrt, Ciji €as nije
nikome poznat. Pohitajmo da ¢inimo dobro do ishoda naseg iz ovoga zivota - jer
mi ne znamo u koji ¢emo dan biti pozvani - da se ne pokazemo nepripremljenima
i ne ostanemo, zajedno sa pet ludih devojaka, izvan bracne loznice".

Veliki avva Pimen, doznavsi o smrti egipatskog podviznika pre. Arsenija Velikog,
recCe: "Blazeni Arsenije, ti si oplakao sebe tokom zemnog zZivota! Ako ne
oplakujemo sebe ovde, plaka¢emo ve¢no. Nemoguce je izbeci plac: ili ovde -
dobrovoljno, ili tamo, u mukama, nevoljno". (Paterik Skitski, vidi kod ep. Ignjatija,
kn;j. lll, str. 108).

Samo onaj ko poseduje ovakav trezveni hris¢anski pogled na Zivot, moze se
osmeliti da kaze zajedno sa apostolom Pavlom da ima "Zelju otici i s Hristom biti"
(Fil. 1: 23).

Samo onaj, koje vodio hris¢anski zivot podviga, pokajanja i oplakivanja svojih
grehova, moze da kaze sa svetim Amvrosijem Milanskim: "Budale se boje smrti
kao najveceg zla, a mudri je traze kao odmor od napora i kraj muka" ("Smrt kao
blago", 8: 32).

Preosveceni Ignjatije (Brjan€aninov) zavrSava svoju znamenitu "Besedu o smrti"
reCima koje danas, posle sto godina, zvu€e za nas kao priziv da se vratimo
jedinom ispravnom odnosu prema smrti - hriS¢anskom, odbacivsi sve ruziCaste
iluzije naseg sadasnjeg duhovnog stanja, kao i sve lazne nade u pogledu
buduceg Zivota: "... korisno je buditi u sebi se¢anje na smrt posecCivanjem
grobalja, posecivanjem bolesnika, prisustvom pri samrtniCkim posteljama bliznjih
i sahranama, Cestim razmisljanjem i obnavljanjem u secanju razliCitih smrti
savremenika, koje smo videli ili o kojima smo slusali... Spoznavsi koliko je kratak
nas zemni zivot i sujetna sva zemaljska bogatstva i poC€asti, shvativSi kakva
uzasna buducnost oCekuje one koji su, prenebregavajuci Iskupitelja i iskupljenje,
prineli sebe sasvim na zrtvu grehu i trulezi - odvratimo naSe duhovne oci od
neprestanog gledanja obmanjujuce i varljive lepote sveta, koja lako ulovi ljudsko



srce da je ljubi i sluZi joj; obratimo ih straSnom, ali spasonosnom prizoru - smrti
koja nas oCekuje.
Oplakujmo sebe blagovremeno, umijmo, operimo suzama i ispovedimo nase
grehe zapisane u knjigama Svedrzitelja.
Steknimo blagodat Svetoga Duha - taj pe€at, to znamenje izabranja i spasenja,
jer nam je ono neophodno da bi slobodno prosli kroz vazdusno prostranstvo i
stekli pristup nebeskim dverima i obiteljima.
... Izgnanici iz raja! Ne radi veselja, ne radi slavlja, ne radi igranja zivimo mi na
zemlji, nego zbog toga da bi verom, pokajanjem i krstom ubili smrt koja nas je
ubila, i povratili sebi izgubljeni ra;j.
Neka milostivi Gospod daruje Citaocima ovih reci i piscu da se se€aju smrti za
vreme zemnog zivota, i secajuci se nje, umrtvivsi se za sve sujetno, zivotom za
vecnost odstrane od sebe Zalac smrti kada njen ¢as nastupi, i predu u blaZeni,
vecni, istiniti zivot. Amin" (t. lll, 181-183).

sadrzaj

PRAVOSLAVNO UCENIE O SUDBINI DUSE POSLE SMRTI
Arhiepiskop Jovan (Maksimovi¢) Zivot posle smrti

U prvih devet poglavlja ove knjige pokus$ali smo da izloZimo neke osnovne
aspekte pravoslavnog shvatanja o Zivotu posle smrti, suprotstavljajuci ih Siroko
rasprostranjenim savremenim shvatanjima, koja su se u mnogo ¢emu udaljila od
prvobitnog hriS¢anskog ucenja.

Na Zapadu se istinito pravoslavno ucenje o Andelima, o vazduSnom carstvu palih
duhova, o prirodi ljudskog opstenja sa duhovima, o Nebesima i adu - ili izgubilo,
ili je izvitopereno, usled €ega se danasnja "posmrtna" iskustva tumace na
potpuno pogresan nacin. Jedini zadovoljavajuéi odgovor na ova pogresna
tumacenja daje pravoslavno ucenje.

Ova knjiga je nevelikog obima i ne izlaze u potpunosti pravoslavno uc€enje o
onostranoj stvarnosti i Zivotu posle smrti. Zadatak nam je mnogo uzi - da
prikazemo ovo ucenje samo toliko koliko je potrebno da bi odgovorili na pitanja
koja su pokrenula savremena "posmrtna” iskustva i da bi uputili Citaoca na one
pravoslavne tekstove u kojima je ovo ucenje sadrzano. U zaklju€ku, ovde ukratko
prikazujemo pravoslavno ucenje o sudbini duSe posle smrti.

Podlogu prikaza Cini ¢lanak koiji je, godinu dana pre svoje koncCine, napisao
arhiepiskop Jovan Maksimovi¢, jedan od poslednjih velikih ruskih bogoslova u
nase vreme. Njegove recCi Stampane su uskim stupcem, a objasnjenja, komentari,
i citati iz dela svetih Otaca, Stampani su na uobi€ajen nacin.

Cekam vaskrsenje mrtvih i Zivot buduéeg veka. Nikejski Simvol vere
Beskrajna i neutesSna bila bi nasa zalost za bliznjima koji se upokojiSe, da nam
Gospod nije dao vecni zivot. Nas bi Zivot bio besciljan, ako bi se okon€avao
smrcu.

Kakva bi onda bila korist od vrlinskog Zivljenja i dobrih dela?



Tada bi bili u pravu oni koji govore: "Jedimo i pijmo, jer ¢emo sutra umreti". Ali,
Covek je sazdan za besmrtnost, i Hristos je svojim vaskrsenjem otvorio dveri
Carstva Nebeskog, ve€nog blazenstva za one koji su verovali u Njega i Zivel
pravedno.

Nas zemaljski zivot je priprema za bududi zZivot, a ta priprema se zavrSava
smrcu. "Ljudima predstoji jedanput umreti, a potom sud (Bozji)" (Jevr. 9, 27).
Tada Covek ostavlja sve svoje zemaljske brige, njegovo telo se raspada, da bi
ponovo ustalo prilikom Opsteg Vaskrsenja.

No, njegova dusa produzava da zivi ne prestajuéi da postoji ni za jedan tren. Na
osnovu mnogobrojnih javljanja pokojnika bilo nam je dato da delimicno znamo
Sta se zbiva sa duSom kada napusti telo. Kad prestaje videnje telesnim oCima,
zapocinje videnje duhovno.

Obracajuci se u pismu svojoj umirucoj sestri, episkop Teofan veli: "Ali ti nec¢e$
umreti. Tvoje Ce telo umreti, a ti ¢eS preci u drugi svet, ziva, svesna sebe i svega
Sto te okruzuje" (DusSekorisno Stivo, avgust, 1894.).

Nakon smrti, dusa je Ziva i jos svesnija nego pre smrti. Sveti Amvrosije Milanski
uci: "Posto dusa ostaje Ziva i posle smrti, i dobro ostaje Zivo i ne gubi se sa
smrcu, nego se joS uvecava. DuSu ne zadrzava nikakva prepreka koju postavlja
smrt, nego je Cini jo$ delatnijom, jer dejstvuje u "domacem" ambijentu, bez ikakve
veze sa telom koje je za nju teret pre nego li neka korist". (Sveti Amvrosije
Milanski, "Smrt kao dobro").

Prepodobni ava Dorotej, (6. vek) ovako sumira u¢enja ranih Otaca po ovom
pitanju: "Jer, kako nam Oci govore, duse umrlih pamte sve Sto se ovde zbilo - i
reci, i dela, i pomisli - i niSta ne mogu zaboraviti. A Sto je u psalmu reCeno: "U taj
dan ¢e propasti sve pomisli njegove" (Ps. 146, 4), reCeno je o pomislima, ovoga
veka: o ku¢éama, o imaniju, o roditeljima i deci, o poslovima i zaradi. Sve ovo
propada ¢im dusa izide iz tela... A Sto je ucinila u pogledu vrline ili strasti, ona sve
pamti i niSta od toga ne propada... |, kao sto rekoh, duSa ne zaboravlja nista od
onoga Sto je ucinila u ovome svetu, nego po izlasku iz tela, oslobodivsi se
njegove zemnosti, sve pamti jos bolje i jasnije". (Ava Dorotej, 12. pouka).
Odgovarajuci jereticima koji su verovali da dusa posle smrti nije u svesnom
stanju, veliki podviznik V veka, prepodobni Jovan Kasijan, jasno iznosi stav o
aktivnom, delatnom stanju duSe nakon smrti tela: "Posle razlu€enja od tela, duse
nisu nedelatne, niti bez svesti; ovo potvrduje jevandelska prica o Lazaru i
bogatasu (Lk. 16, 22-28)... DuSe preminulih ne samo da nisu liSene svesti, nego
zadrzavaju i svoja raspolozZenja - nadu i strah, radost i tugu, i nesto od onoga sto
oCekuju za sebe na budu¢em Sudu one ve¢ pocinju da predokusaju... One
postaju joS zivlje i joS revnosnije proslavljaju Boga.

| zbilja, ako na osnovu Svetog Pisma zaklju€ujemo, koliko je to u nasoj moci, o
prirodi duse, nece li biti, da ne kazem bas - bezumlje, ali recimo, budalastina - i
najmanje sumnjati da najdragoceniji deo ¢oveka (tj. dusa), u kojoj su, po
blazenom Apostolu, sadrzani lik i podobije Boga (I Kor. 11, 7; Kol. 3, 10), posle
odlaganja telesne ogrubelosti u kojoj ona prebiva u sadasnjem Zivotu -postaje
nesvesna, ona koja, posedujuci u sebi svu silu razuma cCini svojim prisustvom da
i besvesna i besCuvstvena materija tela bude svesna i Cuvstvena?



Otuda sledi, a i razum to nalaze, da se duh, odloZivsi ovu telesnu ogrubelost koja
ga sada raslabljuje, ne liSava svojih razumnih sila, nego ih privodi u bolje stanje,
¢inedi ih jos Cistijim i joS utan€anijim”. (str. 178-179).

Savremena "posmrtna" iskustva su na potresan nacin otkrila danasnjim ljudima
istinu o svesnom stanju duse nakon smrti, 0 tome da su njene umne sposobnosti
tada jo$ izoStrenije i prefinjenije. Ovo saznanje nije, medutim, samo po sebi
dovoljno da bi onoga ko se u tom stanju nalazi zastitilo od obmana u
"vantelesnoj" sferi.

Neophodno je u tancine poznavati hriSCansko ucenje o ovom pitanju.

Pocetak duhovnog videnja

Cesto (ovo duhovno videnje) poginje kod umirucih jo$ pre smrti, tako da oni, jo$
uvek videci one koji ih okruzuju, i €ak razgovarajuci s njima, vide i ono Sto drugi
ne vide.

Za ovo iskustvo umiruc€ih zna se odvajkada, i zato sli¢ni sluCajevi koji se zbivaju
sa umiru¢ima danas - nisu novost. Pa ipak, treba ponoviti ono Sto je receno
ranije (I Glava, 2 deo): samo prilikom blagodatnih poseta pravednicima, kada im
se javljaju Svetitelji i Andeli, mi zaista mozemo biti sigurni u to da su se javila bica
sa drugog sveta.

U obi¢nim slu€ajevima, kada umiru¢a osoba pocne da vida preminule rodake i
prijatelje, to iskustvo moze biti i samo jedno "prirodno" upoznavanje sa nevidivim
svetom, u koji toj osobi predstoji da ude. Istinska priroda likova pokojnika koji se
pojavljuju poznata je verovatno samo Bogu, i mi nemamo potrebe da se u to
upustamo.

Jasno je da Bog umiru¢em daje ovo iskustvo kako bi mu na najocigledniji nacin
pokazao da onostrani svet nije sasvim nepoznato i strano mesto, nego da je i
tamo Zivot ispunjen ljubavlju koju Covek gaji prema bliskim osobama.
Prepodobni Teofan Zatvornik na dirljiv naCin iznosi ovu misao pisSuci umirucoj
sestri:

"Tamo Ce te susresti otac i majka, braca i sestre. Pokloni im se, prenesi im i nase
pozdrave i zamoli ih da se mole za nas. OkruZzice te tvoja deca i radosno te
pozdraviti. BicCe ti bolje tamo nego ovde".

Susret s duhovima

Ali po ishodu iz tela, dusa Ce se obresti medu drugim duhovima, dobrim i zlim.
Ona obi¢no tezi onima koji su joj blizi po duhu, i ako je ona jo$ u telu bila pod
uticajem nekih od njih, to ¢e ona i po ishodu iz tela ostati zavisna od njih, ma
kako se odvratnima oni pokazali pri tom susretu.

Ovde nam se opet ozbiljno ukazuje na to da onostrani svet, iako za nas nece biti
sasvim stran i nepoznat, ipak nece biti tek prijatan susret sa onima koje volimo u
nekakvoj "zemlji snova", nego Ce biti jedan duhovni sukob u kome ¢e se ispitati
stanje nasSe duSe u ovom zivotu - da li se ona, ziveci vrlinski kroz ispunjavanje
Bozjih zapovesti priklanjala andelima i svetima, ili je, lenjoS¢u i neverjem ucinila
sebe prikladnom za opstenje s palim duhovima.



Preosveceni Teofan Zatvornik dobro je rekao (vidi kraj VI glave) da Ce se i
ispitivanje na vazdusnim mitarstvima mozda pokazati pre kao iskusavanje nego
kao optuzivanje.

| premda je sama Cinjenica suda u zagrobnom zivotu -"posebno" odmah posle
smirti, i StraSnog u poslednji dan - van svake sumnje, javno izreCena BoZja
presuda Ce biti samo odgovor na unutrasnje raspolozenje duSe koje je ona u sebi
izgradila u odnosu prema Bogu i duhovnim bi¢ima.

Prva dva dana posle smrti

Tokom prva dva dana dusa uZiva u relativnoj slobodi i moze da posecuje draga
joj na zemlji mesta, a tre¢eg dana odlazi u druge sfere.

Ovde arhiepiskop Jovan samo ponavlja jo$ od IV veka u Crkvi prisutno ucenje,
koje je Andeo poverio prepodobnom Makariju Aleksandrijskom kada mu se javio
u pustinji i objasnio mu znacaj crkvenog pominjanja upokojenih tre¢eg dana po
njihovoj smrti:

"Kada u treci dan biva u crkvi prinos, dusa preminulog prima od svog Andela
Cuvara utehu u Zalosti koju oseéa zbog razdvajanja od tela. Ona dobija utehu
zato Sto je u Crkvi Bozjoj za nju obavljen prinos i uzneto slavoslovlje, $to u njoj
rada dobru nadu.

Jer, tokom (prva) dva dana dusi je dopusteno da se, u pratnji Andela koji su uz
nju, krece kud joj je volja. Zato dusa koja je volela telo ponekad luta oko kuce u
kojoj se razluc€ila od tela, ili oko groba u kome je polozZeno telo, i tako provodi dva
dana kao ptica koja trazi sebi gnezdo. A vrlinska duSa posecuje ona mesta gde je
imala obi€aj da €ini dobra dela. A u treé¢i dan Onaj Koji je vaskrsao iz mrtvih
zapoveda svakoj dusi hriS¢anskoj da se, podrazavajuci Njegovom Vaskrsenju,
uznese na Nebesa i pokloni Bogu svih (Rec€i sv. Makarija Aleksandrijskog o
ishodu dusa pravednih i gre$nih").

U pravoslavnom obredu opela mirjana prepodobni Jovan Damaskin Zivo opisuje
stanje duSe koja, rastavljena od tela, joS uvek boravi na zemlji, ali ne moze da
opsti sa voljenim licima koja je u stanju da vidi: "Avaj, kako du$a tada rida, a
nikog da je pomiluje! Ka andelima oci uzdize, uzalud se moleci; ka ljudima ruke
pruza i niko da pomogne. Zato, voljena bra¢o moja, pamteci kako je kratak Zivot
nas, izmolimo od Hrista upokojenje preminulome, i duSama nasim veliku milost"
(Cin opela mirjana, stihira samoglasna, gl. 2).

Teofan Zatvornik, piSu¢i muzu svoje umiruce sestre, kaze: "Sama sestra nece
umreti. Telo umire, a licnost umiruéeg ostaje, ali prelazi u drugi poredak Zivota.
Ona nije u telu koje lezi na odru, i u grob nju nece polozZiti.

Ona je na drugom mestu. Ona Ce biti Ziva isto kao $to je i sada. Prvih sati i dana
ona ¢e biti tu oko vas. Samo $to nece nista govoriti, i vi ne¢ete moci da je vidite.
Ali bi¢e tu, imajte to na umu.

Mi koji ostajemo platemo za onima koji su se prestavili, ali njima je odmah lakse,
jer je to stanje blazenije, radosnije. Oni koji su umrli, pa bili vraceni u telo,
smatrali su ga vrlo neudobnim staniStem. To Ce i sestra osecati. Njoj je tamo
bolje, a mi se kidamo od tuge kao da se njoj nesto strasno desilo!

Ona ¢e to gledati i sigurno biti zapanjena time" (DuSekorisno $tivo, avg. 1894).



Treba imati na umu da je ovaj opis prva dva dana nakon smrti jedno opste pravilo
koje nikako ne obuhvata sve slu€ajeve. Zaista, vecina u ovoj knjizi navodenih
odlomaka iz pravoslavne literature ne potpada pod ovo pravilo, i to iz o€iglednog
razloga: Svetitelje, koji nisu vezani za zemaljske stvari nego Zive u stalnom
iSCekivanju prelaska u onaj svet, ne privlace ni mesta gde su tvorili dobra dela,
nego odmah pocinju da se uznose na Nebesa. Drugi, kao K. Ikskul, pocCinju da
se, po BoZjem Promislu, uznose pre kraja drugog dana iz nekog posebnog
razloga. S druge strane, sva savremena "posmrtna" iskustva, ma kako ona bila
fragmentarna, uklapaju se u ovo pravilo: "vantelesno" stanje je tek poCetak prvog
perioda bestelesnog "lutanja" duse po mestima na zemlji za koja je vezana.

Ali niko od tih ljudi nije bio dovoljno dugo u stanju smrti, ak ni toliko da bi sreo
dva andela koji su odredeni da budu pratioci.

Neki kritiCari pravoslavnog ucenja o zZivotu posle smrti, smatraju da su ovakva
odstupanja od opSteg pravila dokaz "protivreCnosti" u pravoslavnom ucenju. Al
oni sve shvataju previse bukvalno. Opis prva dva dana (kao i sledecih) ni u kom
slu€aju ne predstavlja nekakav dogmat. To je naprosto "model" koji pokazuje
uobiCajeni poredak posmrtnog iskustva duse.

Mnogi slu€ajevi, kako u pravoslavnoj literaturi, tako i u savremenim "vantelesnim"
iskustvima, kada su se umrli na tren javljali zivima prvog ili drugog dana po smrti
(ponekad u snu) jesu primeri koji dokazuju da dusa zaista obi¢no ostaje pri zemlji
za neko kratko vreme.

Ali tre¢eg dana (a Cesto i ranije), ovaj period boravka pri zemlji se okon¢ava.

Mitarstva

U to vreme (tre¢eg dana) dusa prohodi kroz legion zlih duhova, koji joj
zaprecCavaju prolaz, optuzujuci je za razne grehe u koje su oni sami uvukli dusu.
Prema razliCitim otkrovenjima, postoji dvadeset takvih prepreka, takozvanih
"mitarstava" (carinarnica) i na svakom od njih se istraZuje ovaj ili onaj greh;
proSavsi jedno mitarstvo, dusa stize na sledece, i tek kada ih sve uspesno prode,
ona moze da produZi svoj put izbegavsi da odmah bude bacena u ad.

Kako su uzasni ti demoni i mitarstva moze se videti po tome Sto je sama Majka
Bozja, kada ju je arhangel Gavrilo izvestio o skoroj smrti, molila Svog Sina da
izbavi njenu dusu od tih demona. Kao odgovor na njenu molitvu, sam Gospod
Isus Hristos pojavio se sa Nebesa da primi dusu svoje Preciste Majke i odvede je
na Nebesa. Odista je uzasan treéi dan za dusu preminulog, i zato su njoj molitve
tada narocito potrebne.

U 6. poglavlju navedeno je mnostvo svetootackih i agiografskih tekstova o
mitarstvima, tako da nema potrebe da bilo Sta ovde dodajemo. MoZemo,
medutim, opet napomenuti da opisi mitarstava predstavljaju "model" onoga Sto
duSa dozivljava posle smrti, a da pojedinacna iskustva mogu znacajno odstupati
od tog "modela".

Manje vazni detalji (kao Sto je, recimo, broj mitarstava) imaju drugostepeni
znacaj u odnosu na glavnu Cinjenicu - da se duSa ubrzo posle smrti podvrgava
sudu ("posebni™ sud) na kome se sumiraju rezultati "nevidivog rata" koji je ona
vodila (ili propustila da vodi) na zemlji protiv palih duhova.



Produzavajuéi svoje pismo muzu umiruce sestre, episkop Teofan Zatvornik pise:
"Kod preminulih uskoro nastupa borba za prolazak kroz mitarstva. Njoj je tamo
nuzna pomoc¢! Pomislite tada na ovo, i CucCete njen vapaj upucen vama:
"Pomozite!".

Eto na Sta bi trebalo da usmerite svoju paznju i ljubav koju imate prema njoj. Ja
mislim da ¢e najistinitije svedoCanstvo vase ljubavi biti ako se vi, od trenutka
ishodenja njene duse, prepustajuci drugima da se pobrinu oko njenog tela,
udaljite negde i, osamivsi se, pogruzite se u molitvu za nju koja u novom stanju
ima nove, neocekivane potrebe.

Pocevsi tako, vi u narednih Sest sedmica, pa i duze, nemojte prestajati s
vapajima k Bogu da joj pomogne. Po reima blazene Teodore, vrecCa iz koje su
Andeli zahvatali da bi je izbavili od mitara - bile su molitve njenog duhovnog oca.
| vaSe molitve bice to isto. Ne zaboravite da tako ucinite. To je ljubav!".

KritiCari pravoslavnog u€enja Cesto nepravilno shvataju "vre¢u sa zlatnicima" iz
koje su andeli na mitarstvima "isplatili dugove" blazene Teodore.

Tu vre¢u ponekad pogreSna uporeduju sa rimokatoliCkim shvatanjem o "viSku
zasluga" Svetitelja. | u ovom slucaju kritiCari previSe bukvalno shvataju
pravoslavne tekstove. Ovde se ne radi ni o ¢emu drugom do o molitvama Crkve
za prestavljene, odnosno o molitvama svetog ¢oveka i duhovnog oca. Forma u
kojoj je to opisano je - treba li i to reci - metaforicka.

Pravoslavna Crkva smatra u€enje o mitarstvima tako vaznim, da ih spominje u
mnogim bogosluzenjima (vidi neke citate u poglavlju o mitarstvima). Crkva ovo
ucenje svim svojim umiruéim ¢edima narocito izlaze u "Kanonu na ishod duse"
koji svestenik Cita kraj odra svakog umiruceg €lana Crkve. U Kanonu se nalaze i
sledeci tropari:

"Udostoj me da, odlazedi sa zemlje, ne budem zadrzan od vazdusnog kneza,
nasilnika i mucitelja, Sto na straSnom putu stoji i ispituje” (pesma 4).

"Predaj me, o VladiCice, u svestene i Casne ruke Svetih Andela, da njihovim
krilima zaklonjen, ne ugledam besc¢asna, smradna i mracna lica demona" (pesma
6).
"Ti koja rodi Gospoda Svedrzitelja, daleko od mene odagnaj gorkih mitarstava
poglavara i vladara ovoga sveta, kad budem na samrti, da bih te proslavljao
vavek, sveta Bogorodice" (pesma 8).

Takvim re¢ima Crkva priprema umiru¢eg pravoslavnog hriS¢anina za predstojeéa
ispitivanja.

Cetrdeset dana

Zatim, uspesno prosavsi kroz mitarstva i poklonivsi se Bogu, dusa u sledecih
trideset i sedam dana posecuje nebeske obitelji i bezdane ada, ne znajuci jos
uvek gde Ce ostati; i tek u Cetrdeseti dan odreduje joj se mesto gde ¢e prebivati
do vaskrsenja mrtvih.

Nema, naravno, nicega ¢udnog u tome Sto dusa, proSavsi kroz mitarstva i
okoncavsi zanavek sa onim $to je zemaljsko, treba da se upozna sa stvarnoSc¢u
onostranog sveta, u Cijem ¢e jednom delu vecno prebivati. Prema otkrivenju koje
je prepodobni Makarije Aleksandrijski dobio od Andela, preminuli se u Crkvi



"pominju narocito devetog dana po prestavljenju (pored opste simvolike vezane
za devet andelskih ¢inova) zato Sto su do tada dusi bile pokazivane krasote raja,
a posle toga, do kraja Cetrdesetodnevnog perioda, njoj se pokazuju mucenja i
uzasi ada, da bi joj Cetrdesetog dana bilo odredeno mesto gde Ce Cekati
vaskrsenje mrtvih i Strasni Sud.

| ovde broj ukazuje na opste pravilo ili "model" posmrtne realnosti, ali,
nesumnjivo, ne zavrSavaju svi preminuli svoj put saglasno ovom pravilu. Mi
znamo da je Teodora, u stvari, zavrsila svoje putovanje kroz ad tek u Cetrdeseti
dan (mereno zemaljskim vremenom).

Stanje duSa do Strasnog Suda

Posle Cetrdesetog dana neke duse prebivaju u stanju predokusanja veCne
radosti i blazenstva, a druge - u strahu od vecnih muka koje ¢e u potpunosti
nastupiti posle StraSnog Suda.

Do Strasnog Suda se stanje dusa joS mozZe promeniti, osobito prinoSenjem za
njih Beskrvne Zrtve (pominjanjem na Liturgiji) kao i drugih molitava.

Uc&enje Crkve o stanju dusa na Nebesima i u adu do StraSnog Suda detaljnije je
izlozeno u reCima svetoga Marka Efeskog (v. prilog br. 1).

Kakva je korist duSi u adu od molitve, bilo zajedniCke, bilo li€ne, opisano je u
zZitijima Svetih, u podvizni¢kim i svetootackim tekstovima. U Zitiju mucenice
Perpetue (Il vek) na primer, sudbina njenog brata Demokrata njoj je bila
otkrivena kroz predstavu cisterne pune vode koja se nalazila previsoko, tako da
je njen brat, iz smradnog i neizdrzivo vrelog mesta na kome je bio zatvoren, nije
mogao dohvatiti. Zahvaljujuéi njenoj usrdnoj molitvi tokom celog dana i noci, on
je uspeo da se domogne cisterne, i ona ga je ugledala na svetlom mestu. Na
osnovu toga ona je shvatila da je on izbavljen od kazne (Zitija Svetih, 1. februar).
Sli¢an primer nalazimo u Zitiju monahinje Atanasije (Anastasije LogocCove),
podviznice koja se upokojila u nasem, XX veku: "U to vreme ona je uzela na
sebe podvig da se moli za rodenog brata Pavla koji se udavio u pijanom stanju.
Najpre se uputila blazenoj Pelagiji Ivanovnoj, koja je Zivela u Divjejevskom
manastiru, da se sa njom posavetuje Sta da ucini kako bi olakSala zagrobnu
sudbinu svome bratu koji je nesre¢no i ne€asno skoncao svoj zemaljski zivot.
Dogovorile su se ovako: da se Anastasija zatvori u svoju keliju, da posti i da se
moli za njega, procitavsi 150 puta "Bogorodice Djevo". Po isteku 40 dana, ona je
videla duboku provaliju, na njenom dnu krvav kamen na kome lezahu dva Coveka
sa gvozdenim okovima oko vrata. Jedan od te dvojice bio je njen brat.

Kada je ispricala ovo svoje videnje blazenoj Pelagiji, ona je posavetova da
ponovi podvig. Po isteku drugih 40 dana ona ugleda istu provaliju, isti kamen i
ista dva Coveka sa okovima oko vrata. Samo ovoga puta njen brat ustade, idase
oko kamena i opet pade na njega, a okovi se opet nadoSe na njegovom vratu.
Posto opet izvesti Pelagiju Ivanovnu o ovom videnju, ona joj reCe da ponovi
podvig i po treci put. Posle jos 40 dana Anastasija vide istu provaliju i isti kamen,
na kome se sada nalazio samo jedan, njoj nepoznati Covek, dok je njen brat
oti$ao nekuda i ona ga nije mogla videti. Covek koji je ostao na kamenu govorio
je:



"Blago tebi, ti imas silne molitvenike na zemlji".

Posle ovoga, blazena Pelagija je rekla:

"Tvoj brat se oslobodio od muka, ali nije zadobio blaZenstva" ("Dusekorisno
8tivo", jun 1902).

Slicnih slu€ajeva ima mnogo u zitijima pravoslavnih Svetitelja i podviznika.
Onima koji su skloni da ovakva videnja shvate previSe bukvalno trebalo bi mozda
reci da forma u kojoj se ova videnja pojavljuju (obi€no u snu) nije nuzno
fotografski snimak polozaja duse na onom svetu, vec¢ pre slikovita predstava koja
saops$tava duhovnu istinu da se stanje duSe popravlja molitvama nas koji smo
ostali na zemlji.

Molitva za umrle

Koliko je vazno pominjanje na Liturgiji moze se videti iz sledeceg slucaja: jos pre
proslavljenja svetoga Teodosija Cernjigovskog (1876. g.) jeromonah (Suveni
starac Aleksej iz Golosjejevskog skita Kijevo-PecCerske Lavre, koji je umro 1916.
g.), preoblaceci njegove mosti, umoran, sede kraj mostiju.

Zadremavsi na tren, on ugleda pred sobom Svetitelja koji mu rece: "Hvala ti Sto
se trudi$ oko mene. Jo$ bih te zamolio da, kad budes sluzio Liturgiju, pomenes
moje roditelje" - i dade mu njihova imena (jerej Nikita i Marija).

"Kako mozes ti, Svetitelju, da traziS moje molitve, kad ti sam stojis pred
Nebeskim Prestolom i nizvodis$ ljudima BoZju blagodat?", upita jeromonah.

"Da, to je tatno", odgovori sveto Teodosije, "ali prinoSenje na Liturgiji mocnije je
od mojih molitava".

Znaci, parastosi i domace molitve za umrle njima koriste, kao i dobra dela koja se
¢ine njima u spomen - milostinja i prilozi za crkvu.

Ali narocito je za njih korisno pominjanje na Bozanstvenoj Liturgiji. Bilo je mnogo
javljanja umrlih i drugih dogadaja koji potvrduju kako je korisno pominjanje
umrlih.

Mnogi koji nisu zZiveli u pokajanju, ali su se na samrti pokajali, bili su oslobodeni
od muka i dostigli pokoj. U Crkvi se stalno uznose molitve za upokojenje umrlih,
dok se na dan Silaska Svetog Duha (Pedesetnica), u kolenopreklonoj molitvi na
vecernjem, uznosi posebna prozba "za one $to su u adu"”.

Sveti Grigorije Dvojeslov, odgovarajuci u svojim "Razgovorima" na pitanje:
"Postoji li neSto Sto bi dusama posle smrti moglo koristiti?", uci: "Sveto
Zrtvoprino$enje Hrista, nase spasiteljne Zrtve, od velike je koristi dusama &ak i
posle smrti, pod uslovom da njihovi gresi (jesu takvi da) mogu biti oprosteni u
buducem Zzivotu.

Zato duse umrlih ponekad mole da se za njih odsluzi Liturgija... Naravno,
sigurnije je da mi za zivota ucinimo za sebe ono Sto se nadamo da ¢e drugi Ciniti
za nas posle nase smrti. Bolje je uciniti da izlaz bude slobodan, negoli traZiti
oslobodenje kad si u okovima. Zato bi trebalo da od sveg srca prezremo svet,
Cija je slava vec prosla, i da svakodnevno Bogu prinosimo zrtvu na$ih suza, kada
na zZrtvu prinosimo Njegovo sveto Telo i Krv.

Samo ta zrtva ima moc¢ da spase duse od vecne smrti, jer ona tajanstveno
oprisutnjuje smrt Jedinorodnog Sina ("Razgovori" IV, 57, 59).



Sveti Grigorije navodi nekoliko slu¢ajeva kada su se umrli javljali Zivima moleci ih
da se odsluzi Liturgija za njihovo upokojenije, ili im blagodarili $to su to ucinili.
Jednom se desilo i to da je neki zarobljenik, za koga je njegova Zena mislila da je
mrtav i zato odredene dane zakazivala Liturgiju za njega, vrativsi se iz
zarobljenistva ispriCao kako su ga u odredene dane oslobadali od okova - bas u
one dane kada je za njega sluzena Liturgija (IV, 57, 59).

Protestanti obi¢no smatraju da su crkvene molitve za umrle nekako nespojive sa
neophodnoScu da se spasenje zadobije prevashodno u ovom zivotu:

"Ako tebe Crkva moze spasti i posle smrti, zaSto bismo se onda opterecivali
borbom ili trazenjem vere u ovom Zivotu? Hajde da jedemo, pijemo i veselimo
se...".

Naravno, niko od onih koji su se ovakvih shvatanja pridrzavali nikada nije
dostigao spasenje crkvenim molitvama. Oc€igledno da je ovakav argument
povrSan i ¢ak licemeran - molitva Crkve ne mozZe spasti onoga ko ne Zeli da se
spase ili ko se nikada u svom Zivotu nije potrudio za to.

Moze se reci da je molitva Crkve ili pojedinih hriS¢ana za umrlog, u izvesnom
smislu, joS jedan plod Zivota tog Coveka: za njega se ne bi molili da on za svog
Zivota nije ucinio nesto Sto bi moglo da podstakne na molitvu za njega nakon
njegove smrti.

Sveti Marko Efeski takode razmatra pitanje crkvene molitve za umrle i olakSanja
koje ona njima donosi, pa u tom smislu navodi primer da se sveti Grigorije
Dvojeslov molio za rimskog imperatora Trajana, i da je ta molitva bila nadahnuta
nekim dobrim delom tog paganskog imperatora (v. prilog br. 1).

Sta mozemo udiniti za umrle

Ako neko zeli da pokaze svoju ljubav prema umrlima i da im realno pomogne, to
moze najbolje uciniti tako Sto ¢e se moliti za njih, a naroCito davanjem njihovih
imena da se pomenu na Liturgiji kada se Cestice, izvadene za Zive i umrle,
spustaju u Krv Gospodnju uz reci:

"Omij, Gospode, svetom Krvlju tvojom grehe ovde pomenutih slugu tvojih, (po)
molitvama Svetih Tvojih".

NiSta vece ni bolje ne mozemo mi uciniti za preminule, od toga da se molimo za
njih, pominjuci ih na Liturgiji.

Njima je to uvek neophodno, a narocito tokom prvih Cetrdeset dana, kada duSa
umrlog gredi ka ve€nim naseljima. Telo tada niSta ne oseca: ono ne vidi
okupljene bliznje, ne udiSe miris cveca, ne Cuje nadgrobne besede. Ali dusa
osecCa molitve koje se uznose za nju, i blagodarna je onima koji ih uznose, i
duhovno im je bliska.

O, srodnici i prijatelji preminulih! Cinite za njih ono $to je njima potrebno, a u
vas$oj je modi.

Upotrebite svoj novac ne na spoljasnje ukraSavanje grobova nego udelite taj
novac ubogima za pokoj duSe svojih preminulih, ili ga priloZite crkvi u kojoj se za
njih uznose molitve. Budite milosrdni prema preminulima, postarajte se za
njihove duse.



Taj put Ceka i vas, i znajte da ¢emo svi mi tada €eznuti da nas neko pomene u
molitvi! Budimo zato i sami milostivi prema umrlima.

Cim se neko prestavi, odmah pozovite svestenika ili ga obavestite, kako bi
mogao da procita "Molitve na ishod duse" koje treba procitati nad svakim
pravoslavnim hriS¢aninom posle njegove smrti.

Postarajte se da se. ukoliko je moguce, opelo odsluzi u crkvi i da se nad
preminulima sve do opela Cita Psaltir. Opelo i sahrana ne moraju biti besprekorno
organizovani, ali je apsolutno neophodno da se opelo odsluzi bez skracivanja, u
potpunosti. Pomislite tada na pokojnika, sa kojim se zauvek rastajete, a ne na to
Sta je vama lakSe. Ako u crkvi ima viSe pokojnika, nemojte odbiti da se odrzi
zajednicko opelo, ako to neko predloZi. Bolje je da se istovremeno odsluZi opelo
za dva ili viSe pokojnika kada je molitva njihovih bliznjih usrdnija, nego da se
odrzi viSe opela jedno za drugim, a da ta opela, zbog nedostatka vremena i
umora, budu skracena.

Ovo zbog toga Sto je svaka re¢ molitve za umrle kao kap vode za Zednoga.
Odmah se pobrinite i za to da se preminuli svakodnevno pominje na Liturgiji
tokom sledecih Cetrdeset dana. Obi¢no se u crkvama gde se bogosluzenje
obavlja svakodnevno i pokojnici koji su tu opevani pominju 40 dana pa i duze.
Ali, ako je opelo odsluzeno u hramu gde nema svakodnevnih bogosluzenja, sami
rodaci su duzni da se pobrinu i obezbede Cetrdesetodnevno pominjanje na
Liturgiji u onim hramovima gde se sluzba Bozja obavlja svakog dana. Takode je
dobro poslati za pokojnika prilog u manastire, kao i u Jerusalim gde se na svetim
mestima uznosi neprestana molitva.

Cetrdesetodnevno pominjanje treba zapo&eti odmah po smrti, kada je dusi
osobito potrebna molitvena pomo¢, i zato je neophodno zapoceti pominjanje u
najblizem mestu gde se vrsi svakodnevno bogosluzenje. Postarajmo se da
ucinimo sve $to god moZemo za one koji su otisli na drugi svet pre. nas, secajuci
se reci: "Blazeni milostivi, jer ¢e biti pomilovani" (Mt. 5, 7).

Vaskrsenje tela

Jednoga dana ¢e ovom propadljivom svetu dodéi kraj, a nastupi¢e ve¢no Carstvo
Nebesko u kome ¢e duse spasenih, sjedinjene opet sa svojim vaskrslim telima
zanavek, besmrtne i nepropadljive, prebivati sa Hristom. Tada ¢e delimiCna
radost i slava koje Cak i sada duSe na Nebesima poznaju, biti zamenjene
punoc¢om radosti nove tvorevine za koju je Covek i bio sazdan. Ali oni koji nisu
prihvatili spasenje koje je Hristos doneo na zemlju, mucice se ve¢no, zajedno sa
njihovim vaskrslim telima - u paklu.

U zavrSnom poglavlju "Tacnog izloZenja pravoslavne vere" prep. Jovan
Damaskin dobro opisuje kona¢no stanje duSe posle smrti: "Verujemo takode i u
vaskrsenje mrtvih. Jer ¢e se ono zaista dogoditi, zaista ¢e biti vaskrsenja mrtvih.
Ali, govoreci o vaskrsenju, mi podrazumevamo vaskrsenje tela. Jer vaskrsenje je
ponovno podizanje onoga Sto je propalo. Medutim, posto su dusSe besmrtne,
kako ¢e vaskrsnuti? Ako se smrt odreduje kao odvajanje duse od tela, onda je
vaskrsenje naravno, ponovno sjedinjavanje duse i tela i ponovno podizanje
razdvojenog i (pro)palog zivog bi¢a. Dakle, upravo ono telo koje se raspalo,



vaskrsnuce kao neraspadljivo. Jer, Onaj Koji ga je na poc€etku stvorio od praha
zemaljskog, moze ga i vaskrsnuti nakon Sto se ono, po odluci Tvorca, raspalo i
vratilo natrag u zemlju iz koje je i uzeto...

Naravno, da je samo dusa prebivala u podvigu vrlinskog zivljenja, samo bi ona i
bila ovenc€ana. | da se samo ona povazdan predavala zadovoljstvima, bilo bi
pravedno da samo ona i bude kaznjena. Ali, poSto ni u vrlini ni u poroku dusa nije
ucestvovala bez tela, pravedno je da oni zajedno prime ono $to su zasluZili...
Tako ¢emo mi vaskrsnuti, jer ¢e se duSe opet sjediniti sa telima koja ¢e postati
besmrtna i nepropadljiva, i onda ¢emo stati pred strasno Hristovo sudiliste.

| davo i njegovi demoni, i njegov Covek, Antihrist, i neCastivi ljudi i gresnici bice
predani veCnom ognju; ali to nije vestastveni, materijalni oganj (j. vatra) kakav mi
poznajemo, nego oganj kakav zna samo Bog.

A oni koji su Cinili dobro zablistace zajedno s andelima u ve¢nom Zivotu, zajedno
s Gospodom nasim Isusom Hristom, uvek na Njega gledajuci i od Njega buducdi
vodeni, i nasladivace se neprekidnom od Njega ishodecom radoscu,
proslavljaju¢i Ga sa Ocem i Svetim Duhom u beskonacne vekove vekova. Amin.
" (str. 267-272).

sadrzaj

PRILOZI

PRILOG |
Pravoslavno ucenje Sv. Marka Efeskog o stanju duse posle smrti



Mnogi, ¢ak i sami pravoslavni hriS¢ani, Cesto ne razumeju kako treba
pravoslavno ucenje o stanju duse posle smrti, a relativno nedavna pojava ucenja
o "CistiliStu" dovela je do joS vece zabune u umovima ljudi.

Samo pravoslavno u€enje nije ni na koji nacin dvosmisleno ili netacno. Ono je
najjasnije izlozeno u delima svetoga Marka Efeskog na Saboru u Firenci 1436.
g., sacinjenim upravo sa ciljem da daju odgovor na latinsko u€enje o " Cistilistu".
Za nas su ovi radovi narocito dragoceni zbog toga Sto su poticuci neposredno od
poslednjeg vizantijskog oca, pisani pre ovih nasih dana punih raznih
bogoslovskih konfuzija. Njegovi radovi otkrivaju nam izvore pravoslavnog uc¢enja,
i upucuju nas kako tim izvorima treba pristupati i razumeti ih.

Takve izvore predstavljaju Sveto Pismo, svetootatke besede, crkvene sluzbe,
Zitija svetih, a takode i neka otkrovenja i videnja zagrobnog zivota, poput onih
koja se opisuju u IV knjizi "Razgovora" svetoga Grigorija Dvojeslova.

Savremeni akademski bogoslovi pokazuju nepoverenje prema poslednja dva-tri
ovde pomenuta izvora, zbog Cega se Cesto osecaju nelagodno kada govore na tu
temu, a ponekad ispoljavaju i "agnostiCku suzdrzanost" u odnosu prema njima.

S druge strane, spisi svetoga Marka nam pokazuju sa koliko se lako¢e ovim
izvorima bave istinski pravoslavni bogoslovi, a oni kojima je "nelagodno" mozda
samim tim neocCekivano otkrivaju svoju zarazenost savremenim neverjem.

Od Cetiri odgovora svetoga Marka o CistiliStu saCinjenih na Saboru u Firenci, prva
beseda sadrzi najjasnije izlaganje pravoslavnog shvatanja u polemici protiv
latinskih zabluda, zbog ¢ega ona Cini glavni deo ovog priloga. Ostali odgovori
sadrze, uglavnom, materijal koji ilustruje razmatrana pitanja, a takode i odgovore
na neke specifi¢nije latinske navode.

"Latinska poglavlja" na koja odgovara sv. Marko, napisao je kardinal Cezarini, i u
njima je izlozeno latiisko u€enje o stanju duse posle smrti koje je uobliceno
ranije, na "unijatskom saboru" u Lionu (1270. g.).

Ovo ucenje zapanjuje pravoslavnog Citaoca svojim bukvalnim i "zakonskim"
karakterom. Latini su u to vreme vec¢ pocCeli da Nebesa i ad posmatraju kao na
izvestan nacin "okon€ane" i "apsolutne”, a na one koji se tamo nalaze - kao da
su vec u potpunosti u onom stanju koje ¢e imati posle StraSnog Suda, zbog €ega
nema potrebe moliti se za one koji su na Nebesima (jer su oni vec postigli
savrdenstvo), niti za one u adu (jer oni nikada ne mogu biti izbavljeni ili o€iS¢eni
od greha).

Medutim, kako mnostvo vernika umire u "srednjem" stanju - nedovoljno savrSeni
za Nebesa, ali i nedovoljno poro¢ni za ad - to je logika latinske argumentacije
potrebovala nekakvo trece mesto za oC€iScenje, gde €ak i oni Ciji su gresi vec
oprosteni, treba da pretrpe kaznu ili daju "zadovoljenje" za svoje grehe, pre no
Sto se dovoljno ociste za ushodenje na Nebesa. Ove zakonske teze Cisto
ljudskog "pravosuda" (koje prakticno odbacuje neizrecivu dobrotu i Covekoljublje
Bozje), Latini su dokazivali bukvalnim tumacenjem nekih svetootackih tekstova i
nekih videnja.

Gotovo sva ta tumacenja vestacki su iskonstruisana i sporna, jer ¢ak ni stari
latinski Oci nisu spominjali takvo mesto kakvo je"CistiliSte", ve¢ su govorili samo o



"ocCiScenju" grehova posle smrti pomoc¢u "ognja", kako su (moguce, alegorijskl)
pisali neki od njih.

Sa druge strane, u pravoslavnom ucenju koje izlazs sveti Marko, vernici koji su
umrli ne ispovedivsi neke neznatne grehe, ili ne prinevsi plodove pokajanja kod
ispovedens$ grehova, o€iS¢uju se od njih ili samim tim Sto iskuse smrt sa strahom
koji ona nosi, ili pak posle smrti (kada oni bivaju drZzani u adu), molitvama,
Litur§jama Crkve i dobrim delima koja verni (Zivi) &ine njih radi. Cak i gre$nicima,
odredenim za ve¢ne muke, moguce je na taj nacin doneti izvesno olakSanje.
Medutim, sada ne postoji oganj koji muci greSnike u adu (jer ¢e vscni ogan;j
poceti da ih muci tek posle StraSnog Suda), a tim pre ne postoji ni na nekakvom
treCem mestu poput "Cistilista".

Sva videnja ognja, koja su ljudi imali, predstavljala su slike, ili proro€anstva o
onome Sto Ce biti u buduc¢em veku. Svaki oprostaj grehova posle smrti daje se,
uz sadejstvo ljudskih molitava, samo po blagodati Bozijoj, koja se prostire Cak i
do onih koji se nalaze u adu, i nikakva "otplata" ili "zadovoljenje" za ve¢
oproStene grehe nisu potrebni.

Treba napomenuti da spisi svetoga Marka pokrecu, uglavnom, konkretno pitanje
o stanju duSe posle smrti i gotovo se ne dotiCu razmatranja onoga Sto se sa
duSom dogada neposredno posle smrti. O tom pitanju postoji obimna
pravoslavna literatura, ali u Firenci ono nije bilo razmatrano.

Prva beseda:

Opovrgavanije latinskih poglavlja koja se ti¢u oCiS¢ujuéeg ognja

1. Posto smo duzni, Cuvajuéi nase Pravoslavlje i crkvene dogmate koje smo od
Otaca primili, s ljubavlju odgovoriti na ono $to ste vi izrekli, mi ¢emo svaki
argument i dokaz, koje ste vi pismeno naveli kao opste pravilo, prvo navesti, da
bi zatim sledio kratak i jasan odgovor i razjaSnjenje svakoga od njih.

| tako, u poCetku vase poslanice vi ovako kazete: "Ako su oni koji se iskreno kaju
otisli iz ovoga Zivota u ljubavi (prema Bogu) pre no $to su uspeli dostojnim
plodovima da pruze zadovoljenje za svoja sagreSenja ili postupke, njihove duse
oCiS¢uju se posle smrti ocis¢uju¢im mukama; ali radi olakSanja (ili "oslobodenja")
od ovih muka, njima kornsti ona pomo¢ koja im se ukazuje od strane zivih
vernika, kao Sto su. molitve, Liturgije, milostinja i druga dobra dela".

Na ovo ja odgovaram sledece: to da upokojenima u veri, nesumnjivo, pomazu za
njih odsluzene Liturgije, molitve i milostinja, obi€aj koji je na snazi od davnina,
svedoCe mnoge i razliCite izreke ucitelja, kako latinskih, tako i gr¢kih, recene ili
napisane u raznim vremenima i na raznim mestima. A sto se tiCe toga, da se
duSe oslobadaju zahvaljujuci nekakvim ocis¢uju¢im mukama, koje imaju karakter
pomodi, i privremenom ognju, koji ima takvu (o€iS¢ujucu) mo¢ - to mi ne nalazimo
ni u Pismu, ni u molitvama i pjenijima za pokojnike, niti u reCima U itelja.

No, mi smo primili da se €ak i duSama koje se drze u adu i veC su predate na
vecne muke, bilo zaista i iskustveno, ili u beznadezZznom iS€ekivanju istih, moze
ukazati neka mala pomoc¢, mada ne na takav nacin da bi one u potpunosti bile
oslobodene muka i dobile nadu na konacno oslobodenje.



A ovo se vidi iz re€i Makarija Velikog, egipatskog podviznika, koga je lobanja koju
je nasao u pustinji, po delovanju sile Bozje, poucila o ovome. | Vasilije Veliki, u
molitvama koje se Citaju na Pedesetnicu, doslovno kaze sledece: "Koji i na ovaj
svesavrseni i spasonosni praznik oCiS¢enja, udostojavas nas da ti se molimo i za
one koji su u adu drzani, obecavajuci nam veliku nadu na poboljSanje onima koji
su zarobljeni zbog grehova koji ih zarobiSe, i da ¢es Ti nisposlati Tvoju utehu"
(treca kolenopreklona molitva na veCernjem).

Ako su duse otiSle iz ovog zivota u veri i ljubavi, pa ipak noseci na sebi neki greh
- bilo da su to mali gresi, za koje se ona uopste nije kajala, ili veliki, za koje,
mada se kajala, nije uspela da prinese plodove pokajanja, takve duse, mi
verujemo, duzne su da se oCiste od takve vrste grehova, ali ne na nekakvom
mestu ispastanja (jer nam tako nesto, kao $to rekosmo, niukoliko nije bilo
predato); vec¢ jedino da se oc€iste uz pomo¢ samog straha prilikom ishoda iz tela,
kao $to to izri€ito kaze sveti Grigorije Dvojeslov (v. IV, knj. "Razgovora"); dok ¢e
druge biti prinudene da se oCiste posle ishoda iz tela, ili joS prebivajuci na tom
zemnom mestu, pre no sto dodu na poklonjenje Bogu i udostoje se udela u
blaZenstvu, ili, ako su njihovi gresi bili teZi i dugotrajniji -to ¢e one biti drzane u
adu, ali ne radi toga da bi zauvek prebivale u ognju i mukama, vec kao oni koje u
tamnici drze pod strazom.

Svima takvima, mi tvrdimo, pomazu molitve i Liturgije koje se za njih Cine, uz
sadejstvo Bozjeg milosrda, koje sagreSenja ucinjena po nemoci ljudskoj odmah
prezire i prasta, kako govori Dionisije Veliki u "Razmisljanjima o tajni
svestenoupokojenih”, a druge grehe posle izvesnog vremena pravednim sudom
ili takode razreSuje i prasta, i to - savrSeno, ili olakSava odgovornost za njih do
kona¢nog Suda.

| zbog toga ne vidimo nikakvu potrebu za kakvom drugom kaznom ili o€iS¢ujucim
ognjem. Jer, jedne ocCiS¢uje strah, a druge griZza savesti prozdire mucnije od ma
kakvog ognja, a neke ocCiS¢uje sam uzas pred Slavom Bozjom i neizvesnoséu
buduceg, koje dolazi.

A da je to mucenje i kazna znatno veca nego Sta drugo, pokazuje i samo
iskustvo, i sveti Jovan Zlatoust svedoCi nam u gotovo svim ili vecini svojih
moralistickih omilija, tvrdeci ovo, a takode i boZanstveni podviznik Dorotej u
svome slovu "O savesti".

A Sto se tiCe toga da neizvesnost buduceg viSe razdire kaznjene nego sama
kazna, o tome govore UCitelji, kao na primer sveti Grigorije Dvojeslov, koji u
besedi "povodom razaranja grada", kaze sledece: "Ove ¢&e primiti neiskaziva
svetlost i videnje Svete i Carstvene Trojice, a one, zajedno sa ostalima - bolje
reci, pre nego druge -mucenije: biti odbacenim od Boga, i griza savesti, kojoj
nema kraja".

2. | tako, mi se Bogu molimo i verujemo da ¢e se time spasti umrli, a ne kakvim
drugim mucenjima ili nekom drugacijem ognju, od onih muka i ognja za koje je
objavljeno da ¢e biti vec¢ni. | to da se duse umrlih, po molitvama, oslobadaju od
zatoCeniStva u adu, kao iz neke tamnice, svedoci, medu mnogim drugima,
Teofan Ispovednik, nazvan Nacertani, jer je reci svoga svedocanstva za ikonu
Hristovu, na Celu ispisane, krvlju svojom zapecatio. U jednom od kanona za



umrle on se ovako moli za njih: "Suza i uzdisanja rabe Tvoje koji u adu prebivaju,
oslobodi, Spase" (Oktoih, subotnji kanon zaupokojene, gl. 6, pesma 6. "Slava").
Cujes li? - "suza", rekao je, i "uzdisanja", a ne nekakvih kazni i o&i$éujuéeg
ognja. Ako se ponekad u ovim pesmama i molitvama i pominje oganj, to nije neki
privremeni oganj koji ima oc€iS¢ujucu silu, ve¢ oganj vecni i kazna kojoj nema
kraja.

3. Sveti, podsticani Covekoljubljem i saZaljenjem prema svome rodu, pozeleSe i
drznuSe se na gotovo nemoguce - da se mole za izbavljenje u veri umrlih. Jer,
tako govori i sveti Teodor Studit, koji je i sam Ispovednik i svedok Istine, na
samom pocetku svog kanona za upokojene: "Svi se pomolimo Hristu, opominjuci
se od veka umrlih, da upokojene u veri i nadi na zivot vecni, izbavi od ve¢nog
ognja" (Velikoposni Triod, mesopusna subota, kanon, pesma 1). | zatim, u
drugom troparu, petoj pesmi kanona, govori sledece: "Ognja ve¢nopaleceg i
tame nerasvetive, Skrguta zuba, i crva koji beskonacno muci, izbavi, Spase, sve
koji u veri umrese". Gde je tu "o€iS¢ujuci oganj"?

| kada bi on uopste postojao, gde bi Svetome bilo prikladnije da ga spomene,
nego ovde?

Bivaju li sveti usliSeni od Boga, kada se za ovo mole, to mi ne treba da
istrazujemo, ali oni sami su imali znanje o tome, i Duh, koji je u njima obitavao, i
Kojim pokretani su oni i govorili, i pisali, znao je to: a u istoj meri znao je i Vladika
Hristos, Koji je dao zapovest da se molimo za neprijatelje svoje, i Koji se molio za
one koji su Ga raspeli i nadahnuo prvomucenika Stefana, kad su ovoga
kamenovali, da Cini isto.

| mada ¢e, moze biti, neko kazati, da kada se mi molimo za takve ljude, ne
bivamo usliSani od Boga, ipak mi sve $to od nas zavisi ispunjavamo; a eto, neki
od Svetih koji se moljahu ne samo za verne, vec i za bezboznike, behu usliseni, i
svojim molitvama ih izbaviSe od ve¢nih muka, kao na primer prvomucenica Tekla
- Teklonilu i Bozanstveni Grigorije Dvojeslov, kako se pripoveda - cara Trajana).
(U 1l poglavlju pokazuje se da se Crkva moli takode i za one koji se ve¢
nasladuju blazenstvom u Bogu, i koji, razume se, nisu duzni da prolaze kroz
"ocCiScujuci oganj").

4. Posle ovoga, nesto dalje, vi pokusavate da dokazete navedeni dogmat o
ocCis¢éujuéem ognju, pozivajuci se najpre na re€eno u Knjizi o Makavejcima, u
kojoj se kaze: "Sveto je i spasonosno moliti se za umrle, da bi oni bili razreSeni
od grehova", a zatim uzevsi iz Evandelja po Mateju ono mesto gde Spasitel;
objavljuje da "koji re€e na Duha Svetoga, ne¢e mu se oprostiti ni u ovome vijeku,
ni u budu¢em®, vi govorite da se iz ovoga moze videti da

ima otpustenja grehova u budu¢em Zivotu.

No da iz ovoga ni na koji nacin ne proistiCe pojam o€iS¢ujuceg ognja, to je jasnije
od sunca: jer Cega zajedniCkog moze biti izmedu oprostaja i - oCiS¢enja ognjem i
kaznjavanjem?

Jer, ako se otpustenje dogada zbog molitava ili jedino bozanskim Covekoljubljem,
onda nema potrebe za kaznom ili o€iS¢enjem. Ako su kazna, kao i oCiScenje
(Bogom) ustanovljeni - jer se prvo odvija blagodareci drugome, i oni nisu
uzaludni jedino ako zahvaljujuci njima, kao posledica, proisti€e oCiScenje -onda
se, kako izgleda, uzaludno vrse molitve (za umrle) i proslavlja Covekoljublje



BozZije. | tako, ovim navodima ne samo da se ne dokazuje postojanje oCiS¢ujuceg
ognja, vec se ono opovrgava: jer se njima oprostenje grehova onima koji su
zgresSili predstavlja kao delovanje carske vlasti i Covekoljublja, a ne kao
oslobodenje od kazni ili o€iScenje.

5. Kao trece, ona izreka, uzeta iz Prve poslanice blazenog Pavla Korin¢anima, u
kojoj on, rasudujuci o zidanju na Temelju koji je Hristos: "zlatom, srebrom, dragim
kamenjem, drvetom, sjenom, slamom" - dodaje: - "jer Ce

Dan pokazati, jer e se ognjem otkriti, i svacCije ¢e se

djelo ognjem ispitati kakvo je.

Ako ostane Cije djelo Sto je nazidao, primice platu. Ako Cije djelo izgori, bice
oStecen, a sam Ce se spasti, no tako kao kroz oganj" (I Kor. 3: 11-13) - €ini se da
viSe od svega drugoga dokazuje pojam oc€iScujuceg ognja, a u samoj stvari vise
ga od svega opovrgava.

Jer, kao prvo, bozanski Apostol nije ga nazvao oCiScujucim, vec ispitujucim;
zatim, on je objavio da kroz njega treba da produ takode i dobra i Casna dela, a
takvima, jasno, nije potrebno nikakvo ocCiS¢enje. Zatim, on kaze da ¢e oni, koji
prinose zla dela, posto njihova dela sagore, pretrpeti Stetu - a, medutim, oni koji
se oCiS¢uju, ne samo da ne trpe Stetu, vec joS veCma zadobijaju - da bi zatim
rekao da se to ima dogoditi "u onaj dan", upravo u dan Suda i buduceg veka, a
pretpostavljati da ¢e postojati oCiScujuci oganj posle toga strasnog Dolaska
Sudije i kona¢ne presude, nije li to - savrSena glupost?

Jer, Pismo nam ne predaje nista tome sli€no, no Sam Onaj Koji ¢e nam suditi,
govori: "l ovi ¢e oti¢i u muku vjecnu, a pravednici u zivot viecni", (Mt. 25: 46), i
jos: "l izi¢i ¢e oni koji su Cinili dobro u vaskrsenje Zivota, a oni koji su €inili zlo u
vaskrsenje suda" (Jn. 5: 29). Tako da ni na koji na€in ne ostaje nikakav
meduprostor; i posto je sve kojima se sudi razdelio na dva dela, jedne postavivsi
desno, a druge Cak - levo, i prve nazvao "ovcama", druge "jarcima".

Ni na koji nacin, medutim, nije objavio da ima i takvih koji treba da se oCiste tim
(o€iSc¢ujucim) ognjem. Izgleda da je oganj o kome govori Apostol upravo onaj o
kome govori prorok David: "pred njim je oganj koji prozdire, oko njega je bura
velika" (Ps. 50: 3), i jos: "Oganj pred njim ide, i pali naokolo neprijatelje njegove"
(Ps. 97: 3). Prorok Danilo takode govori o ovome ognju: "Rijeka ognjena izlazase
i tecijaSe ispred njega" (Dan. 7: 10).

Kako Sveti ne nose na sebi nakvog zlog dela i zlog pecata, ovaj oganj ¢e ih
projaviti jo$ svetlijima, kao zlato u peci iskuSano, ili kao kamen amijant, koji, kako
kazu, kada se stavi u vatru izgleda kao da je potamneo, ali kada se izvadi iz
vatre pokazuje se jos Cistiji, kao vodom omiven; kao Sto su se pokazala tela
sveta Tri Otroka u peci vavilonsko;j.

Gresnike, pak, koji sa sobom nose zlo, zahvativsi, kao materijal pogodan za ovaj
oganj, on ¢e odmah zapaliti, i "delo" njihovo, to jest njihovo zlo nastrojenje ili
delovanje, sagoreti i sasvim unistiti, i liSi¢e ih onoga $to su sa sobom doneli, to
jest liSic¢e ih zlog tereta, dok ¢e njih same "spasti" - to jest bi¢e zauvek Cuvani i
odrzani da se ne bi podvrgli uniStenju zajedno sa svojim zlom.

6. | bozanski Otac Zlatoust (koga zovemo "ustima Pavlovim", kao $to ovoga
"ustima Hristovim") takode smatra neophodnim da ovako protumaci ove redove u
svom komentaru Poslanice (9 beseda na | Kor.), pri Eemu Pavle govori kroz



Zlatousta, kako je to bilo javljeno zahvaljujuéi videnju Prokla, njegovog u€enika i
naslednika njegovog prestola3).

Sveti Jovan Zlatousti je posvetio poseban traktat isklju€ivo ovoj izreci, zbog toga
da origenisti ne bi ove apostolske reci navodili kao potvrdu svoga nacina
miSljenja (koje, Cini se, viSe odgovara njima nego vama), i da ne bi nanosili zlo
Crkvi, uvodedi (u€enje) o kraju adskih muka i konaénom ispravljanju i obnovljenju
(apokatastasis) gresnika.

Jer, izreka da ¢e se gresnik "spasti kao kroz oganj", oznaCava da ¢e on biti
mucen u ognju, a nece biti uniSten zajedno sa svojim zlim delima i zlim duSevnim
usmerenjem. O tome govori i Vasilije Veliki u "Moralijama", tumaceci reCeno u
psalmu:

"Glas Gospodniji sipa plamen ognjeni" (Ps. 29: 7): "Oganij, pripravljen za mucenje
davola i angela njegovih, razdvaja se glasom Gospoda, tako da posle ovoga u
njemu bivaju dve sile: jedna - koja pali, i druga - koja prosvetljuje; sila tog ognja
koja muci i kaznjava saCuvana je za one koji su zasluzili muke, a prosvetljujuca i
osvecujuca sila namenjena je da osijanju likujucih.

| tako, zbog toga, glas Gospoda raseca i razdvaja plamen ognja, da bi mracni
deo bio muc€en ognjem, a nesagoriv deo prebivao u svetlu radosti" (Sveti Vasilije
Veliki, Beseda na Ps. 28).

| tako, kao Sto se moze videti, ovo razdvajanje i razdeljivanje ognja bi¢e onda
kada svi bez izuzetka budu morali da produ kroz njega: svetla i sjajna dela
pokazace im se joS svetlijim, a oni koji ih nose postace naslednici svetlosti i
primi¢e ve€nu nagradu; a oni koji donose dela zla i pogodna za sagorevanje,
bi¢e kaznjeni izgubivsi ih, i veCno ¢Ce prebivati u ognju, nasledivsi spasenje koje
je gore od propasti, jer upravo to i oznacava, u ovom smislu, re¢ "spasti”, da im
se ne bi dogodilo da uniStavaju¢om silom ognja budu i sami sasvim unisteni...
Sledeci ove Oce, i mnogi drugi od nasih Ucitelja shvatili su ovu izreku u tom
smislu. Ako bi neko ovo drugacije tumacio, i "spasenje" shvatio kao "oslobodenje
od kazne", a "prolazenje kroz oganj" - kao "Cistiliste", onda on, ako se mozemo
tako izraziti, tumaci izreCeno na potpuno pogresan nacin.

| nije ni Cudno, jer on je Covek, a mnogi Cak i medu uciteljima razliito tumace reci
Pisma, i nisu svi u istoj meri dostigli taan smisao. Nije moguce da jedan isti
tekst, koji se predaje u razli€itim tumacenjima, odgovara u jednakom stepenu
svim svojim tumacenjima; ali mi treba, izabravsi najvaznija medu njima i ona koja
najvise odgovaraju crkvenim dogmatima, ostala tumacenja da postavimo na nizi
stepen.

Zbog toga mi neCemo napustiti gore navedeno tumacenje Apostolovih reci, Cak i
ako su Avgustin, ili Grigorije Dvojeslov, ili ko drugi od nasih Ucitelja dali takvo
(neodgovarajuce) tumacenje; jer takva tumacenja ne svedocCe toliko u korist
shvatanja privremenog ociScujuceg ognja, koliko idu na ruku Origenovom uceniju,
koje je, buduéi da je govorilo o konacnom ispravljanju dusa kroz ovaj oganj i
oslobodenju od muka, bilo zabranjeno i anatemisano od Petog Vaseljenskog
Sabora i kona¢no zajedni¢ki odbaceno od Crkve kao bezbozno.

(U poglavljima 7-12, sveti Marko odgovara na prigovore izazvane citatima iz blaz.
Avgustina, svetog Amvrosija, svetog Grigorija Dvojeslova, svetog Vasilija Velikog,
i drugih svetih Otaca, pokazujuci da su oni bili ili nepravilno shvaceni ili, moguce,



pogresno citirani, i da ovi Oci u stvari uCe pravoslavnom ucenju, a ukoliko ne,
njihovo u€enje u tom pogledu ne treba prihvatati.

Dalje, on ukazuje na to da sveti Grigorije Niski uopste ne ugi o "Cistilistu", ve¢ se
pridrzava jo$ i gore Origenove zablude da ¢e vecni oganj imati svoj kraj, mada je
moguce da su ta mesta u njegove tekstove kasnije umetnuli origenisti.)

13. 1, na kraju, vi govorite: "Da je ranije navedeno istina, jasno je na osnovu
pravosuda Bozjeg, koje ne ostavlja nekaznjenim nista od onoga $to je bezakono
ucinjeno, i otuda neminovno proistiCe da za one, koji nisu pretrpeli kaznu ovde, i
ne mogu da je isplate na Nebesima, niti u adu, treba dopustiti da postoji jos neko,
treCe mesto, na kome se ovo oCiS¢enje dogada, zahvaljuju¢i kome se svako
(takav) oc€is¢uje, i odmah uzvodi nebeskim radostima".

Na ovo mi odgovaramo sledece, i obratite paznju, kako je to jednostavno, i u isti
mah pravedno: opste je priznato da je oprostenje grehova u isto vreme i
oslobodenje od kazne, jer onaj ko dobije oprostenje, biva istovremeno i
osloboden od kazni koje za njih sleduju.

Ono se daje u tri vida i u razli¢ita vremena:

prvo - u vreme krstenja,

drugo - posle krstenja, kroz pokajanje i vrSenje odgovarajucih dobrih dela u ovom
Zivotu,

treCe - posle smrti, blagodare¢i molitvama, milostinji, i drugome $to Crkva Cini za
umrle.

| tako, prvo oprostenje grehova ne zahteva nikakav trud, dogada se jedanput, i
opSte je za sve, kao sijanje svetlosti, gledanje sunca i promene godiSnjih doba,
jer je to - iskljuCivo blagodat, i od nas se ne trazi niSta viSe, osim vere.

Drugo je, medutim, mucno, kao onome ko "svaku no¢ kvasi odar svoj, suzama
svojim natapa postelju svoju" (Ps. 6: 6), kome su bolni i sami tragovi grehovnih
udara, koji hodi placuci i skruSena lica i podrazava obracenju Ninivljana i
smirenju cara Manasije.

TreCe je takode mucno, jer je povezano sa raskajanjem i saveScu koja je
skrusena i pati zbog nedostavka dobra, ali, u isto vreme, niposto nije svezano sa
kaznom, ukoliko zaista predstavlja oproStenje grehova, jer oprostenje i kazna ni
na koji na€in ne mogu biti istovremeni.

Stavie, u prvom i poslednjem vidu opro$tenja grehova najveéi udeo ima
blagodat Bozija, pri sudelovanju molitava, a sasvim se malo trazi od nas. Sredniji
vid, naprotiv, malo ima od blagodati, a veci deo pripada naSem naporu. Prvi vid
otpustenja grehova razlikuje se od poslednjeg i po tome Sto je prvo - u jednakoj
meri otpustenje svih grehova, a poslednje - samo onih grehova koji nisu smrtni i
za koje se Covek za zZivota kajao.

Tako misli Crkva Bozja, i moleci za oprostenje od grehova umrlih i verujuci da im
se ono daruje, ona ne odreduje, kao zakon, ma kakvu kaznu za njih, dobro
znajuci da Bozja blagodat u takvim slucajevima prevazilazi Njegovo pravosude.

Druga beseda
o CistiliSnom ognju

(...)



3. Mi tvrdimo, da ni pravednici joS nisu u potpunosti primili svoj udeo i ono
blazeno stanje koje su sebi ovde pripremili kroz dela - niti da se greSnici posle
smrti odvode na mesto vecne kazne u kome ¢e se ve¢no muciti.

| jedno i drugo neminovno treba da se dogodi posle Strasnog Suda i opSteg
vaskrsenja. Sada, pak, i jedni i drugi nalaze se na sebi svojstvenim mestima:
prvi - u savrSenom spokoju i slobodni, nalaze se na Nebesima, s Andelima i pred
Samim Bogom, i kao da su ve¢ na neki naCin u Raju iz koga je Adam nispao, a
pre njih uSao blagorazumni razbojnik - i Cesto nas posecuju u onim hramovima u
kojima se oni slave, i sluSaju one koji ih prizivaju i mole se Bogu za njih, primivsi
od Njega taj izuzetni dar i Cine Cudesa preko svojih mostiju, i nasladuju se
sozercavanjem Boga i otuda poslanim ozarenjem, mnogo savrsenije i mnogo
Cistije nego pre, dok su bili u zivotu;

drugi pak, zatoCeni su u adu, "u tmini i senci smrti, u rovu preispodnjem" (Ps. 87:
6) kako govori David, a zatim Jov: "U zemlju tamnu kao mrak i u sjen smrtni, gdje
nema promjene i gdje je vidjelo kao tama" (Jov. 10: 21-22).

| prvi prebivaju u svakoj radosti i veselju, o€ekujuci obeé¢ano im Carstvo i
neizreCena blaga koja tek Sto nisu dobili, a drugi, naprotiv, prebivaju u svakoj
skucCenosti i neutesSnim stradanjima, kao kakvi osudenici koji iS€ekuju presudu
Sudije i predvidaju budu¢e muke.

Niti su prvi jo$ primili naslede Carstva i onih blaga "$to oko ne vide, i uho ne Cu, i
u srce ¢ovjeku ne dode" (I Kor. 2: 9), niti su drugi jo$ predati na ve€ne muke i
gorenje u neugasivom ognju. Ovo u€enje mi drzimo kao predato od Otaca iz
davnina, a lako mozemo do njega doci i preko samog Svetog Pisma.

10. | tako, iz svega toga jasno je da ono, Sto su neki od Svetitelja videli u
videnjima i otkrivenjima u pogledu buducih muka i onih koji u njima prebivaju,
bezboznika i greSnika, predstavlja samo neku vrstu praslike buducih stvari, i kao
na slici prikazano, a ne nesto $to se uistinu sada zbiva.

Tako, na primer, Danilo, opisujuci ovaj buduéi Sud, kaze: "Gledah dokle se
postaviSe prijestoli; sud sjede i knjige se otvorise" (Dan. 7: 9, 10), a medutim
jasno je da se ovo nije u stvarnosti zbivalo, ve¢ je u duhu unapred otkriveno
Proroku.

19. K tome, kada razmatramo vaSe dokaze koje ste naveli iz knjige o
Makavejcima i Evandelja, mi, govoreci prosto i s ljubavlju prema istini, vidimo da
oni nikako ne sadrze svedoCanstva o nekakvoj kazni ili o€iS¢enju, vec€ govore
samo o oprastanju grehova.

Vi ste nacinili neku zaCudujucu podelu, govoreci da svaki greh treba shvatati iz
dva ugla:

1 - samoozalosc¢ivanje Boga, i

2 - kazna koja za ovo sled..

Prema ovome - ozaloSc¢ivanje Boga zaista moZze biti oproSteno posle raskajanja i
odvracanja od zla, ali kazni podleze u svakom slucaju, tako da, na osnovu
ovakvog shvatanja, nuzno sledi da oni kojima su gresi oproSteni i dalje podlezu
kazni za njih.

No mi dozvoljavamo sebi da kazemo da takva postavka ovog pitanja protivrecCi
jasnim i opstepoznatim istinama: ako se ne dogada da Car posto je proglasio
amnestiju i oprostio, opet podvrgava kazni prestupnike, tim pre Bog, kod Koga je



medu mnogim drugim osobinama narocito izrazeno ¢ovekoljublje, ako i kaznjava
Coveka posto je ovaj zgresio, posle oprostenja odmah ga oslobada od kazne. | to
je - prirodno. Jer, ako ozaloScivanje Boga dovodi do kazne, onda kada je krivica
razreSena i kada je doslo do pomirenja, sama posledica krivice, tj. kazna, nuzno
prestaje.

Napomene uz prilog |

1 - U "OtecCniku" episkopa Ignjatija Citamo: "Jednom je avva Makarije, iduéi
pustinjom, naiSao na ljudsku lobanju koja je leZala na zemlji. Kada avva dotace
lobanju palmovom palicom koju je drzao u ruci, lobanja se oglasi ljudskim
glasom. Starac recCe: ko si ti? Lobanja odgovori: ja sam bio Zrec idolopoklonika
koji su ziveli u ovom mestu, a ti si - avva Makarije, imas u sebi Svetoga Duha
Bozjeg, i kada se sazaliS nad onima koji se nalaze u vecitim mukama i molis se
za njih, onda oni dobijaju izvesnu utehu". Potom je lobanja, ispricavsi svetome
Makariju o adskim mukama, ovako zavrSila: "Nama, koji nismo znali za Boga,
ukazuje se makar izvesno milosrde; ali oni, koji su poznali Boga i odrekli Ga se, i
nisu ispunjavali volju Njegovu, nalaze se nize od nas" ("Otecnik", str. 311-312).

2 - O ovom poslednjem slu€aju govori se u nekima od ranih Zitija sv. Grigorija,
kao na primer u njegovom engleskom Zitiju iz osmoga veka: "Neki nasi ljudi
takode pripovedaju povest, koju su ispricali Pimljani, o tome, kako je dusSa
imperatora Trajana bila osveZena i ak krStena suzama svetoga Grigorija, povest
divnu i za pripovedaca i za sluSaoce. Neka se niko ne cudi kada kazemo da je
bio krsten, jer bez krStenja niko nece Boga videti, a tredi vid krstenja, to je
-krstenje suzama. Jednom, prelazeci preko Foruma - veliCanstvene tvorevine,
koju je, kako pri¢aju, podigao Trajan - svetoga Grigorije je otkrio, paZljivo
proucavajuci Trajanov zivot, da je on, iako je bio idolopoklonik, ¢ak ucinio jedno
delo tako velikog milosrda, da se ono Cinilo viSe delom hri§¢anina, nego
paganina. A to se desilo kada je jednom prilikom Trajan na Celu vojske zurno
kretao protiv neprijatelja, i sazalivSi se nad reCima jedne udovice, imperator
Citavog sveta se zaustavio. Ona je rekla: "Gospodaru Trajane, evo ljudi koji su
ubili moga sina i neCe da mi plate odstetu'. On odgovori: "Ispri¢aj mi o tome kada
se vratim, i ja ¢u im narediti da ti plate odstetu". Ali ona odgovori: "Gospodaru,
ako se ti nikada ne vrati$, meni neCe imati ko da pomogne". | tada, stojeci pod
punom bojnom spremom, on naredi krivcima da istog ¢asa u njegovom prisustvu
plate odStetu koju su bili duzni. Kada je Grigorije ¢uo ovu pri€u, shvatio je da je to
ono o cemu Citamo u Pismu: "Dajte pravicu siroti, branite udovicu. Tada dodite,
veli Gospod, pa ¢emo se suditi..." (Is. 1: 17, 18).

Kako Grigorije nije znao Sta da ucini da bi uteSio dusu Coveka koji ga je na ove
recCi podsetio, on je poSao u crkvu Svetoga Petra i prolivao potoke suza, kako je
bio u njega obicaj, sve dok, najzad, nije putem Bozanskog otkrivenja dobio
uverenje da su njegove molitve usliSene, posto se nikada nije usudivao da ovo
moli ni za kog drugog idolopoklonika". ("Najranije Zitije Grigorija Velikog",
sastavio nepoznati monah iz Uitbija).



Kako Crkva ne prinosi zajednicke molitve za umrle nevernike, jasno je da je ovo
izbavljenje iz ada bilo plod licne molitve sv. Grigorija. Mada je ovo redak slucaj,
on ipak daje nadu onima ciji su bliski ljudi umrli izvan vere.

3 - U zitiju svetoga Prokla (20. novembar) pripoveda se da je, kada je sveti Jovan
Zlatousti radio na komentarima na poslanice ap. Pavla, sveti Proklo je video
samog ap. Pavla kako se nagnuo nad svetim Jovanom Zlatoustim i Sapu¢e mu u
uho.

sadrzaj
PRILOG Il

Molitva za nepravoslavne
Molitva pravoslavnih hriS¢ana za umrle van krila Crkve

Kako se Pravoslavna Crkva moli za svoja umrla verna ¢eda, bilo je pokazano u X
poglavlju. Ali, kako je sa onima koji su umrli van krila Crkve? Po pravilu, Crkva
sledi princip koji je jasno izloZio mitropolit Filaret Moskovski (Drozdov), da su se
nepravoslavni samim svojim nepravoslavljem odelili od Svetih Tajni Pravoslavne
Crkve, zbog Cega se ne pominju u Svetoj Tajni Evharistije.

Shodno tome, u Crkvi nema posebnog pominjanja nepravoslavnih i onih koji su
van nje umrli i viSe joj se ne mogu prisajediniti.

Kako onda pravoslavni hriS¢anin moze da iskaze svoju srdacnu pobudu da se
moli za rodake i prijatelje koji su se udaljili od Crkve?

Odgovor Crkve u isto vreme je strog i saosecajan, kako se moZze videti iz nize
navedenog odlomka, koji predstavlja poslednji deo opSirnog ¢lanka u kome se
iznose razlozi zbog kojih se Crkva na Liturgiji ne moli za nepravoslavne.

Jeromonah Josif Iguman Optinskog skita

Mogu li pravoslavni hris¢ani da se mole za hriS¢ane nepravoslavne, i na koji
nacin to treba da Cine?

Govoredi o strogosti Pravoslavne Crkve u pogledu pominjanja nepravoslavnih
hriS¢ana, mi ne kaZzemo da naSa sveta Crkva zapaveda nama, njenim ¢edima,
da se uopste ne molimo za njih. Ona nam samo zabranjuje samovoljnu molitvu,
tj. da se molimo kako hocemo i kako nam padne na pamet.

Mati nasa, Pravoslavna Crkva, sugeriSe nam da sve $to ¢inimo, uklju€ujuci i
molitvu, ¢inimo uredno i blagoobrazno (I Kor. 14: 40).

Mi se i molimo na svim nasim crkvenim bogosluzenjima za sve raznorodne
narode i Citav svet, a da najceSce ni sami nismo toga svesni. Mi se upravo i
molimo onako, kako je Gospod nas Isus Hristos naucio svoje Apostole da se
mole u molitvi koju im je ostavio: "Da bude volja Tvoja, kako na nebu, tako i na
zemlji!".

Ova sveobuhvatna molba ukljuCuje u sebe sve potrebe nase i nasih jednovernih,
kao i potrebe nase nepravoslavne brace. Mi tu molimo Sveblagog Gospoda i za
dusSe umrlih nepravoslavnih hris¢ana, da On sa njima ucini ono $to je
bogougodno Njegovoj svetoj volji.



Jer, Gospod neizmerno bolje od nas zna kome i kakvu milost da ukaze. Stoga,
pravoslavni hriS¢anine! - ma ko da si: mirjanin ili jerej Bozji, ako ti u vreme ma
kog crkvenog bogosluzenja osetiS Zarku zelju da se pomoliS za nekog, tebi
bliskog, Karla ili Edvarda; onda prilikom Citanja ili pevanja uzdahni za njega ka
Gospodu i reci:

"Da bude sa njim sveta volja Tvoja Gospode!", i ograni¢i se na ovu molitvu, jer si
tako naucen da se moli§ od Samoga Gospoda. | veruj da ¢e ovakva tvoja molitva
biti hiljadu puta ugodnija Gospodu, i za dusu tvoju korisnija od svih tvojih
samovoljnih crkvenih pominjanja.

Recimo sada nekoliko reci o liénoj molitvi. Poznat je u nasoj Pravoslavnoj Crkvi
gotovo jedinstven primer da je li€cna molitva jednog ugodnika BoZjeg pomogla
duSama umrlih inoveraca, €ak idolopoklonika... Tako je, govoreci o sebi, rekao
prepodobni Makarije Egipatski (vidi napomenu 1, Prilog I).

Iz ove povesti blazenog oca mi, pre svega, vidimo da njegova molitva za one koji
duSevno pate nije bila zajedni¢ko-crkvena, vec licna. To je - molitva isposnika koji
prebiva u sabranosti, i moli se u tajnoj kleti svoga srca... Ova molitva moze i nas
ostale pravoslavne hriS¢ane da podstakne da se molimo za Zive i umrle inoverne,
lichom, domacom molitvom. Ali ovo samo kao podstrek, niposto kao pravilo, jer
nam je Prepodobni saopstio kako se on nije molio za idolopoklonike
samovoljnom molitvom, vec¢ onako kako ga je vodio Duh Bozji, Koji je obitavao u
njegovom Cistom srcu, i Koji ne samo da ga je usmeravao, vec ga je i podsticao
da se moli za Citav svet - za sve ljude, zive i umrle, kako je to i inaCe svojstveno
ljubec¢im srcima svih ugodnika Bozjih; kako je i sv. Apostol Pavle pisao
Korin¢anima: "Srce nase postade Siroko: nije tijesno u nama" (Il Kor. 6: 11, 12).
Stoga, mi se sada moZemo saglasiti da se pravoslavni hriS¢ani mogu moliti za
nepravoslavne hriS¢ane, Zive i umrle, licnom, doma¢om molitvom, ali pri tom,
opet i opet ¢u to napomenuti, ne molitvom samovoljnom - ne tako kako
zamislimo i kako nam se prohte (da umesto blagovoljenja ne bismo navukli na
sebe gnev Bozji), ve¢ kako su nas poucili ljudi iskusni u duhovnom Zivotu.

Za zivota Optinskog starca Leonida (u shimi Lava, upokojio se 1841. G.), desio
se jedan slucaj. Jednom njegovom uc€eniku, Pavlu Tombovcevu, umro je otac,
nesrecnom i neprirodnom smréu - samoubistvom. Sin koji ga je voleo, bio je
duboko ozaloséen saznavsi za ovo, zbog ¢ega je ovako pred starcem izlio svoju
bol: "Nesrec¢ni kraj moga roditelja za mene je tezak krst. Da, ja sam sada na krstu
i ovaj bol ¢e poéi sa mnom u grob. Zamisljam uZasnu vecnost gresnika, u kojoj
viSe nema pokajanja, i mucim se predstavljajuci sebi veCne muke koje oCekuju
moga oca, bez pokajanja skoncaloga. Reci oCe, ¢ime mogu da se uteSim u ovoj
tuzi?"

Starac odgovori: "Predaj, kako sebe, tako i udeo svoga roditelja volji Gospodnjoj,
premudroj i svemogucoj. Ne istrazuj Cudesa Visnjega. Postaraj se da
smernoumljem odrzavas sebe u granicama umerene tuge.

Moli se Preblagome Tvorcu, ispunjavajuci time dug ljubavi i sinovljevu duznost".
Ucenik upita: "Ali na koji nacin se treba za takve moliti?". - "U duhu
dobrodeteljnih i mudrih", odgovori starac, "ovako: Potrazi, Gospode, poginulu
duSu oca mojega; ako je moguce, pomiluj! Neistrazivi su sudovi Tvoji. Ne uzmi



mi za greh ovu moju molitvu. Nego, da bude Sveta volja Tvoja! - moli se prosto,
ne ispitujuci, predajuci svoje srce u desnicu Svevisnjeg.

Razume se, nije bila volja Bozja da tvoj otac ovako Zalosno skonca, ali sada je
on sasvim u volji Svemoguceg, Koji ima vlast dusu i telo da baci u pe¢ ognjenu, i
Koji smiruje i podize, umrtvljuje i ozivljava, nizvodi u ad i uzvodi iz njega.

Pri tom je On milosrdan, svemoguc i pun ljubavi, toliko da su sve dobre osobine
na zemlji rodenih pred Njegovom NajuzviSenijom dobrotom -niStavne. Zbog toga
ne treba prekomerno da tugujes. Redci ¢eS: "Ja volim svoga oca, i zato neuteSno
tugujem" - Ispravno. Ali, Bog ga je neuporedivo viSe od tebe voleo i voli ga.
Znaci, tebi ostaje da prepustisS vecni udeo svoga roditelja blagosti i milosrdu
Boga, Kaoji, ako blagoizvoli da pomiluje, ko mu se moZze usprotiviti?

Eto ta, ovde navedena, licha, kelijna ili domaca molitva, koju je u duhovnom
Zivotu iskusni starac Leonid predao svome uceniku, moze da posluzi
pravoslavnom hriS¢aninu kao primer ili obrazac molitve za kakvog god njemu
bliskog nepravoslavnog hriS¢anina. Moze, na primer, da se moli i u ovom smislu:
"Pomiluj, Gospode, ako je moguce, dusu raba Tvoga (ime), koji otide u Zivot
vecni odvojen od Svete Tvoje Pravoslavne Crkve! Neistrazivi su sudovi Tvoji. Ne
uzmi mi u greh ovu moju molitvu. Nego, da bude Sveta volja Tvoja!"
("DusSekorisno Stivo", 1901, br. Z, str. 328-333).

sadrzaj

PRILOG I
Odgovor kriticaru

Dok je ova knjiga Stampana u nastavcima u ¢asopisu "Pravoslavna rec",
("Orthodox Word"), urednik drugog pravoslavnog periodi¢nog glasila poceo je da
objavljuje seriju ¢lanaka u kojima napada ucenje o zivotu posle smrti koje mi
izlazemo u ovoj knijizi (Casopis "Tlinging Nerald", izdanje Americke Pravoslavne
Crkve, Sietl, VaSington, t. 5., br. 6 i dalje). Ovi napadi su bili usmereni ne samo
protiv uenja izlozenog u nasoj knjizi, nego i protiv u€enja izlozenog u
publikacijama manastira Svete Trojice u Dzordanvilu (narocito u ¢asopisu
"Pravoslavni zivot", br. jul-avgust 1976, i antologiji "VeCne zagrobne tajne"; zatim
protiv besede arhiepiskopa Jovana Maksimovi¢a "Zivot posle smrti" koja se
pojavila u "Pravoslavnoj reCi" br. 4 za 1971. g. i koja je Stampana u desetom
poglavlju ove knjige; protiv celokupnog ucenja episkopa Ignjatija Brjan¢aninova,
koje je i bilo nadahnuce za ovu knjigu; i uopste protiv u€enja koje je izlozeno u
mnogobrojnim pravoslavnim izvorima tokom poslednjih nekoliko vekova i ¢ak i
danas izrazava zivu poboznost Pravoslavija.

Nakon $to sam procitao ove napade, nisam nasao za potrebno da menjam bilo
Sta od onoga $to sam napisao; samo sam tu i tamo dodao neki pasus da bih
pojasnio pravoslavno ucenje koje se, po mom misljenju, grubo izvrce i pogresno
tumaci u ovim napadima.

Nema smisla odgovarati kriticaru taCku po tacku. Njegovi citati iz Svetih Otaca
gotovo nikada ne dokazuju ono $to on misli da dokazuju, i jedino sto se kao
odgovor na njih moze reci jeste da su citati pogresSno upotrebljeni.



Tako, na primer, svi citati koji pokazuju da se Covek sastoji iz tela i duse (7: 2, str.
26) - ne osporavaju da posle smrti dusa postoji nezavisno od tela. Naprotiv, u
korist takve tvrdnje postoji toliko mnostvo svedoCanstava da se to pitanje, ako
imamo poverenja u pravoslavne izvore, smatra sasvim nespornim.

Mnoga mesta u Svetom Pismu i svetootackim tekstovima gde se smrt metaforicki
naziva "snom" ne kazuju nista u prilog bukvalnog tumacenja ove metafore.
Samo mali broj hris¢anskih ucitelja je tokom vekova tako ucio, i to je nesumnjivo
u suprotnosti sa u¢enjem koje je prihvaceno u Crkvi, itd. Zbirka "dokazujucih
tekstova" ima smisla samo ako ona odista dokazuje ono o ¢emu se raspravlja, a
ne ako govori o0 neCemu Sto je od predmeta razlicito ili o njemu ne govori jasno i
odredeno.

lako kritiCar s jedne strane nagomilava duge odlomke Cesto neumesnih citata,
njegova uobiCajena polemicka tehnika se sastoji u tome da svoje oponente
pokuSava da ucutka nekakvim pausalnim tvrdnjama koje nisu potvrdene
dokazima, ili otvoreno protivreCe vecini dokaza.

Tako, kada kritiCar hoCe da ospori moguénost dobijanja ma kakvih
svedoCanstava od ljudi koji su se iz smrti vratili u zivot, on kategoricki izjavljuje:
"To jednostavno nije mogucée" (5: 5, str. 25) uprkos Cinjenici da pravoslavna
literatura sadrzi mnostvo takvih svedoCanstava. Kada odbacuje tvrdnju da ljudi
posle smrti vide demone, on izjavljuje - "Oci tome ne uce" (6: 12, str. 24), uprkos
Cinjenici da Sveti Oci na mnogo mesta spominju prolazak kroz mitarstva posle
smrti.

Ako kritiCar i priznaje postojanje svedoCanstava koja opovrgavaju njegovo
stanoviste, onda ih odbacuje uz pausalnu optuzbu da su to sve "alegorije" i
"poucne basne" (5: 6, str. 26).

KritiCar se takode Cesto sluzi grubim argumentima ad hominem (koji se ne
temelje na logici, ve¢ na osecanjima sluSalaca) kojima zeli da diskredituje
svakoga ko drugacije misli: "Zanimljivo je da neki ljudi, zajedno s Latinima,
ocCigledno smatraju da nije neophodno biti u saglasnosti sa Svetim Pismom" (6:
12, str. 30), kazZe on tek $to je "razbio" u€enje episkopa Ignjatija (Brjancaninova),
Cime je ovaj, makar i indirektno, takode optuZen za nepostovanje Svetog Pisma.
Gledista drugih, koja nisu u saglasnosti sa kritiCarevim gledistima, ZigoSu se
epitetima kao: "origenovski" (6: 12, str. 31) ili "bogohulni" (5: 6, str. 23), a sami
oponenti se optuzuju da imaju "platonovsko-origenisticki um" ili da su "pod
snaznim latino-sholasticko-jelinistickim uticajem, u stanju duhovne obmane... ili
jednostavno da su potpune neznalice" (6: 12, str. 39).

Verovatno je ve¢ palo u o¢i da polemicki nivo kritiCara u njegovim napadima na
uvazene pravoslavne bogoslovske autoritete nije na nekoj visini. Ali, posto
izgleda da ovaj kritiCar, na svoj nacin, odrazava pogresna shvatanja nekih
pravoslavnih hriS¢ana koji nisu bas najbolje upoznati sa pravoslavnhom
literaturom o Zivotu posle smrti, mozda ¢e biti korisno da odgovorimo na neke
prigovore koje je on uputio tradicionalnom (predanjskom) pravoslavnom ucéenju o
zagrobnom Zivotu.

"ProtivreCnosti" pravoslavne literature o stanju duse poslije smrti Uprkos
rasprostranjenom misljenju da je pravoslavna literatura o Zivotu posle smrti



"naivna" i "prosta”, ako paZzljivije pogledamo, otkricemo da je ona ustvari veoma
duboka i €ak "istanCana".

Neke njene delove, istina, moze Citati i shvatati na svom nivou i dete - kao kakvu
zadivljujucu "pri¢u", Sto vaZi i za neke dogadaje u zitijima Svetih (u kojima se
nalazi deo pravoslavne literature o zagrobnom Zivotu).

Ali ove materijale Crkva nam je dala ne zbog njihovih "pripovedackih" kvaliteta,
nego zato Sto su oni istina. Zaista glavni izvor ovih materijala Cine asketska dela
Svetih Otaca u kojima je ovo u€enje izneto trezveno i otvoreno, a ne u vidu
nekakve "pri¢e". Zato mislimo da produbljenije izu€avanje ovog materijala moze
biti plodonosno.

Mi smo pokusali da to u€inimo u Sestom poglavlju ove knjige, u delu sa
podnaslovom "Kako razumeti mitarstva".

Tamo smo, slededi objasnjenja svetoga Grigorija Dvojeslova i drugih
pravoslavnih autoriteta koji su se bavili ovim pitanjem, nacinili razliku izmedu
duhovne realnosti sa kojom se duSa posle smrti susrece, s jedne, i figurativnim ili
pripovedackim sredstvima, koja se ponekad koriste radi izrazavanja te duhovne
realnosti, sa druge strane. Pravoslavni vernik, dobro upoznat sa ovom vrstom
literature (Cesto joS od detinjstva iz pri€a odraslih), Cita je automatski na svom
nivou i tumaci njene slike u skladu sa sopstvenim duhovnim uzrastom.

Odrasli ¢itaoci svakako ne shvataju doslovno izraze poput "vreéa sa zlatom",
"lomaca", "zlatna obitalista", i druge sli€ne pojave u zagrobnom Zivotu, tako da
kritiCarev pokusaj diskreditovanja ovih pravoslavnih izvora zbog toga Sto oni
sadrze ovakve slikovite izraze, samo pokazuje da on ne zna kako ih valja Citati.
Dakle, mnoge od toboznjih "protivre¢nosti" u pravoslavnoj literaturi o zagrobnom
Zivotu postoje samo u glavama onih koiji je Citaju isuvise bukvalno, - u glavama
odraslih koji se vestacki trude da je shvate na deciji nacCin.

S druge strane, pokazuje se da neke druge "protivrecnosti" uopste i nisu
protivre€nosti. To Sto neki Svetitelji i drugi ljudi, (Cije je iskaze Crkva prihvatila kao
verodostojne) govore o svom "posmrtnom" iskustvu, a neki ne, nije niSta veca
protivre€nost nego to Sto se neki Svetitelji protive prenoSenju svojih mostiju, a
drugi to blagosiljaju.

Jednostavno, to je pitanje individualnih okolnosti i potreba. KritiCar navodi primer
prepodobnog Atanasija Vaskrsnutog iz Kijevo-Pecerske lavre koji nije hteo nista
da govori o onome $to je proziveo posle smrti, i na osnovu toga izvodi
kategorican zaklju€ak:

"l nikada nam takvi ljudi ne kazuju niSta o onome §to se dogodilo" (7: 1, str. 31).
Medutim, vojnik Taksiot (Zitija Svetih, 28. mart), sveti Salvije Albijski, i mnogi
drugi, govorili su o svojim iskustvima, pa je odbacivanje njihovih svedoCenja
svakako dokaz o potpuno nenau¢nom i selektivnom koriS¢enju izvora. Neki su
se, poput svetoga Salvija, u poCetku kolebali da li da govore o tom iskustvu, ali
su ipak govorili 0 njemu. Tako ova Cinjenica, umesto da dokazuje da posmrtno
iskustvo ne postoji, samo ukazuje na to da je re€ o veoma dubokom iskustvu
koje je veoma teSko saopstiti Zivima.

S druge strane, €injenica da mnogi Sveti Oci (i Crkva u celini) upozoravaju verne
da ne prihvataju demonske vizije (i to ponekad Cine veoma kategori¢no, zavisno



od okolnosti) uopsSte ne protivreCi €injenici da je Crkva mnoga istinita videnja
prihvatila.

U svojim napadima kritiCar esto neku svetootaCku tvrdnju, istrgnutu iz konteksta,
pogresno primenjuje na neodgovarajucu konkretnu situaciju. Kada, na primer,
sveti Jovan Zlatousti u svojim "Besedama na jevandelista Mateja" (gl. 28, stih 3)
tvrdi kako je "nemoguce da dusa razluCena od tela produzuje da se skita ovuda"
on jasno govori protiv paganskog shvatanja da duse umrlih mogu postati demoni
i ostati beskonacno dugo na zemlji: ali ta uopstena tvrdnja nikako ne protivrecCi
konkretnoj Cinjenici da, kao Sto pokazuju mnogobrojna pravoslavna
svedocCanstva, mnoge duse ostaju nekoliko Casova ili dana pri zemlji, pre nego
Sto zaista odu na "onaj" svet.

U istom tom pasusu sveti Jovan Zlatousti dodaje da se "posle odlaska odavde
duSe odvode na neko mesto i nemaju viSe moci da se same od sebe vrate
ovamo".

Medutim, ovo takode ne protivre€i tome da se, po BoZjoj zapovesti i promislu,
neke duse zaista javljaju Zivima.

Opet, €injenica da je Hristos, po u€enju svetoga Atanasija Velikog, ocCistio vazduh
od demonske zlobe, niposto ne opovrgava postojanje demonskih vazdusnih
mitarstava, kako to misli kritiCar (6: 8-9, str. 13). Zbilja, sam kritiCar na drugom
mestu citira pravoslavno ucenje o tome da zli dusi, koji se joS uvek nalaze u
vazduSnom prostranstvu izazivaju mnoga prividenja i iskusenja (6: 6-7, str. 33).
Crkva uci da su pre nego $to nas je Hristos iskupio, svi ljudi odlazili u ad, ne
mogavsi od demona proci kroz vazdusno prostranstvo na Nebesa. A sada, posto
nas je Hristos iskupio, ljudima je postalo moguce da produ oblast demona
podnebesja.

Demonska vlast je sada ograniCena na one ljude koje osuduju njihovi sopstveni
gresi. Isto tako, mi znamo da, iako je Hristos "razorio silu ada" (kondak
Vaskrsenja) svako od nas se moze naci u paklu ako ne prihvati spasenje u
Hristu.

Isto tako, Cinjenica da se nas duhovni rat protiv "nacalstava i vlasti" podnebesja
odvija u ovom zivotu, ni u ¢emu ne protivrecCi Cinjenici da se ovaj rat nastavlja i
kada odemo iz ovog Zivota. Odeljak u Sestom poglavlju ove knjige, naslovljen
"Dozivljaj mitarstava pre smrti", objasnjava povezanost ova dva aspekta
nevidivog pravoslavnog rata.

To Sto se pominjanje preminulih u treci, deveti i Cetrdeseti dan po smrti ponekad
objasnjava simvolikom Svete Trojice, devet Andelskih ¢inova i Vaznesenja
Gospodnjeg, ne porice ni na koji nacin da je pominjanje upokojenog u ove dane
povezano sa onim $to se sa njegovom duSom zbiva u to vreme (prema "modelu”
opisanom u desetom poglavlju).

Ni jedno objasnjenje nije dogmat, i ni jedno ne "protivreCi" drugome, tako da
pravoslavni hriS¢anin ne mora ni jedno od njih da odbacuje.

Neospornoj Cinjenici da nasa zagrobna sudba zavisi od naseg Zivota, nikako ne
protivreCi druga, isto tako nesporna €injenica da molitva za umrle moze olaksati
njihovu sudbinu, i €ak izmeniti njihovo stanje. To je pravoslavno u€enje koje
izlaze sveti Marko Efeski, a prihvaceno je i inaCe u Pravoslavnoj Crkvi (vidi
poglavlje deseto i prilog br. 1).



KritiCar je toliko opsednut iznalazenjem "protivreCnosti" u ovom ucenju da ih
pronalazi i kod jednog te istog pravoslavnog ucitelja. Tako, on tvrdi da sveti
Jovan KronsStatski ponekad uci u "svetootackom duhu", a ponekad zastupa
"sholasti¢ka shvatanja" (7: 3, str. 28).

Sveti Marko Efeski je takode kriv za istovetne "protivreCnosti", jer pored ucenja o
molitvi za umrle, koje kritiCar smatra "svetootackim", on isto tako jasno zastupa i
ucenje da se "duse umrlih molitvama oslobadaju iz ada kao iz neke tamnice (vidi
napred prilog br. 1), a kritiCar to smatra "sholasticCkom koncepcijom" jer on misli
da je nemoguce da molitve za umrle mogu izmeniti njihovo stanje ili im doneti
upokojenje (7: 3, str. 23).

Odgovor na sve ove i mnoge druge toboznje "protivrecnosti" koje je kriticar
pronasao u pravoslavnom ucenju o zivotu duSe posle smrti lezi u postenijem i
oStroumnijem Citanju samih tih pravoslavnih tekstova.

Svetootacki i agiografski tekstovi nisu "protivreCni" sami sebi - ako budemo
dublje i potpunije Citali pravoslavnu literaturu o zagrobnom zivotu, vide¢emo da
problem nije u tekstovima, nego u tome Sto ih mi pogreSno razumemo.

Postoji li "vantelesno" iskustvo (pre ili posle smrti) i "onaj svet" gde obitavaju
dude?

Misljenje kritiCara o "vantelesnim" iskustvima je kategori¢no: "To je prosto
nemoguce" (5: 6, str. 25). Za tu svoju tvrdnju on ne navodi nikakve dokaze osim
sopstvenog misljenja da su mnogobrojni pravoslavni tekstovi u kojima se
razmatra ovo pitanje samo alegorije i "pou¢ne basne" (5: 6, str. 26).

Po njegovom shvatanju Nebesa, Raj i ad nisu mesta, nego "stanja" (6: 2, str. 23);
"duSa ne moze funkcionisati sama po sebi, nego tek posredstvom tela", veli
kritiCar (6: 8-9, str. 22) i zato ne samo da ne moze biti ni na kakvom "mestu”
posle smrti, nego uopste ne moze ni funkcionisati (6: 8-9, str. 19). Pretpostavka
da se iza granica ovog zivota nalazi nekakva slozena, drugacija realnost -jeste
Cisto bezumlje" (6: 6-7, str. 34).

No, da li je moguce da je duSa po sebi samo nesto "unutarnje”, nekakav "pokoj",
a da nema nikakvog "spoljasnjeg" aspekta niti "mesta" gde bi delovala?

Za pravoslavnog hris¢anina to je svakako radikalno ucenje i ukoliko bi bilo
istinito, svakako bi zahtevalo (Sto kritiCar i predlaze) radikalno preispitivanje i ¢ak
reviziju svetootackih i agiografskih tekstova koji, kao $to znamo, opisuju aktivnost
dusSe Cisto "spoljasnjim" obelezjima: ona zna, vidi, razgovara itd.

Dakle, jedna je stvar (kao Sto bez razlike uce svi pravoslavni autoriteti koji su se
bavili ovim pitanjem) ne shvatati previse bukvalno i prizemno pravoslavne
tekstove o zagrobnom svetu i zagrobnom zivotu, jer se onostrana stvarnost
oCigledno umnogome razlikuje od zemaljske stvarnosti, a sasvim je nesto drugo
jednostavno "otpisati" ove tekstove i tvrditi da su to puke "alegorije" i "bajke" koje
se ne odnose ni na $ta spoljasnje (realno postojeée). Pravoslavna literatura po
ovom pitanju opisuje kao zbilju ono Sto se dogada osobi za vreme vantelesnog
iskustva, a Pravoslavna Crkva i njeni vernici su oduvek ove opise prihvatali kao
verni odraz realnosti, imajuci pritom na umu i to da se radi o osobenoj,
onostranoj prirodi te realnosti.

Mislimo da nece biti preuvelicavanje ako kazemo da nijedan hriS¢anski pisac nije
bio tako "dogmati¢an" u objasnjavanju prirode onostrane realnosti, kao Sto je



"dogmatic¢an" ovaj kriti€ar u potpunom negiranju te realnosti. To nije oblast
pogodna za kategoriCke tvrdnje.

Apostol Pavle, opisujuéi uopstenim izrazima sopstveni duhovni doZivljaj, oprezno
kaze: "Da li u telu - ne znam; da li van tela - ne znam, Bog zna" (2 Kor. 12, 2).
Tumaceci ovaj odlomak, sveti Jovan Zlatousti ispoljava isti oprez: "Da li su samo
njegov duh i dusa bili uzneseni a telo ostalo mrtvo? lli je i telo bilo uzneseno? Ne
moze se utvrditi sa sigurnoS¢u. Ako ne zna sam Pavle, koji je bio uznesen i
udostojio se mnogih i neizrecivih otkrovenja, jo§ manje to znamo mi... A ako neko
kaZe: kako je moguce biti uznesen bez tela? Drugo je jos teZe od prvog: kako je
moguce biti uznesen sa telom? To je joS teZe od onog prethodnog ako
rasudujemo samo razumom, a ne pokoravamo se veri (Beseda 26, 1 na 2. Kor.).
Na sliCan nacin sv. Andrej Hrista radi jurodivi, naknadno opisujuci svoje stanje,
kaze: "Video sam tamo sebe kao bez tela, jer nisam osecao telo... Naizgled kao
da sam bio u telu, ali nisam osecao tezinu tela; nisam osecao nikakve telesne
potrebe tokom Citave dve nedelje koliko dugo sam bio uznesen. To me navodi na
pomisao da sam bio bez tela. Ne znam kako da to sa sigurnoS¢u kazem: to zna
srceznalac Gospod" (iz njegovog opSirnog Zitija koje je napisao jerej Nikifor,
citirano po episkopu Ignjatiju Brjan€aninovu).

Dakle, svi ovi pravoslavni autoriteti - Apostol, veliki Otac Crkve i Svetitel]
najuzvisenijeg zivota -smatraju da je, u najmanju ruku, moguce govoriti 0
"vantelesnom" dozivljavanju Nebesa; takode je potpuno jasno, na osnovu
njihovih reci, da ova iskustva bilo "u" ili "van" tela imaju nesto telesno i spoljasnje
u sebi, inaCe ne bi uopste bilo neophodno govoriti o "telu" u vezi sa tim
iskustvima. U ovoj knjizi pokusali smo opisati ova iskustva, Sto je moguce
jednostavnije, jezikom samih

pravoslavnih izvora, ne trudeci se pritom da tacno odredimo samo to stanje. U
svom tumacenju na reci ap. Pavla (2. Kor. 12, 2) episkop Teofan Zatvornik kaze
verovatno sve Sto je 0 ovom pitanju potrebno reci: "Unutar ovog vidivog sveta, u
njegovoj dubini, nalazi se skriven drugi svet, isto tako realan kao i ovaj; da li je on
duhovan ili tanano materijalan, Bog zna, ali je nesumnjivo da Andeli i Svetitelji
prebivaju u njemu... On (ap. Pavle) ne kaze da li je u telu ili van tela (2. Kor. 12,
2) bio uznesen, nego veli: Bog zna. Znaci nama i nije neophodno da to znamo...
Nema potrebe za takvim detaljima, i ne treba o€ekivati, kada vec i sam apostol
Pavle o tome ¢uti, da se o tome moze nesto reéi sa potpunom sigurnoscu... (ep.
Teofan, "Tumacenje Druge poslanice Korincanima", Moskva 1894.).

Verovatno je svakom pravoslavnom hri§éaninu, kada, ¢&itajuci Zitija Svetih, naide
na "onostrane" elemente, na odredeni nacin jasno da je prirodu tog "drugog"
sveta, kao i tih iskustava, nemoguce tacno odrediti. To kako su oni opisani u
pravoslavnim izvorima predstavlja najprikladniji i najtacniji opis na jeziku ovog
naseg sveta. A pokusaj da se ta iskustva opovrgnu tako Sto Ce biti proglasena za
"alegorije" i "bajke" koje se navodno nikako nisu mogle dogoditi tako kako su
opisane - jednostavno nema opravdanja u pravoslavnom ucenju i predanju.

Da li posle smrti dusa "spava"?



KritiCar je do te mere negativno nastrojen protiv bilo kakvog u¢enja o delatnom
stanju duse u onom svetu, a naroc€ito nakon smrti (kako je opisano u
mnogobrojnim Zitijima Svetih), da na kraju zasniva Citavu teoriju o "pokoju” ili
"dremanju" duSe posle smrti, - Sto onda bilo kakvu aktivnost duse Cini
jednostavno nemogucom!

On tvrdi: "Po Pravoslavnom shvatanju dusi je nakon smrti, po Bozjoj volji,
odredeno stanje pokoja, mirovanja, i ona prebiva u uslovima neaktivnosti, nalik
spavaniju, tako da tada nije delatna, ne vidi, niti Cuje" (6: 8-9, str. 19). U tom
stanju dusa "niti bilo Sta zna, niti se bilo Cega seca" (6: 2, str. 23).

Cak i medu nepravoslavnima sliéno uéenje o "spavanju" du$e moze se danas
sresti samo kod nekoliko sekti udaljenih od istorijskog hriScanstva (Jehovini
svedoci, Adventisti sedmog dana), pa je utoliko poraznije videti da se ovo u€enje
tako kategori¢no propagira kao pravoslavno!

Ako su dvoijica ranih ucitelja Crkve (Afrat Sirijiski i sveti Anastasije Sinajski), kako
tvrdi kriticar, nedvosmisleno i govorili tako, ipak je sasvim jasno da Pravoslavna
Crkva nikada nije sledila njihovo u€enje, nego je u svojim bogosluzenjima, u
delima Svetih Otaca, u podvizni€kim spisima i zitijima Svetih jasno ucila da dusa
posle smrti ostaje delatna i "budna". Zato radikalnost kritiCarevog ucenja prosto
zapanjuje.

| sam kritiCar izgleda nije nacisto Sta ustvari znaci to "spavanje" duSe - ponekad
ga odreduje izrazima uzviSenog "isihastickog" re¢nika, $to donekle ublazuje
njegovu radikalnost. Ali, u svakom slu€aju, on je dosledan u tvrdnji da tobozniji
"san" duSe (posle ¢ovekove smrti) podrazumeva apsolutnu nemoguc¢nost ma
kakvog "spoljasnjeg" iskustva duse.

Uvek kada govori o smrti kao o stanju "neaktivnosti" u kojem dusa "ne moze bilo
Sta da zna niti da se bilo ¢ega sec¢a", jasno je da za njega re€ "san" ima viSe
nego metaforicko znacenje.

Ne bi imalo mnogo smisla traziti kod Svetih Otaca mesta koja specijalno
"opovrgavaju" ovo ucenje, jer je ono retko kada u Crkvi shvatano tako ozbiljno da
bi ga bilo potrebno specijalno opovrgavati. U desetom poglavlju ove knjige naveli
smo ucenje svetoga Amvrosija da je duSa "jo$ aktivnija" kada se posle smrti
oslobodi od tela, zatim reCi ave Doroteja da dusa po izlasku iz tela "sve pamti" i
to bolje i jasnije kad se oslobodi "zemnog tela", i u€enje svetoga Jovana Kasijana
da po smrti duSa "postaje jos zivlja"; slicne tvrdnje mogle bi se pronaci kod
mnogih Svetih Otaca.

Ali, ovi citati su tek mali deo pravoslavnih argumenata kojima se pobija teorija o
"snu duse". Celokupna pravoslavna pobozZnost i bogosluzbena praksa koja se
ti¢e umrlih ¢lanova Crkve, nesumnjivo su zasnovani na shvatanju da je du$a na
"onom" svetu "budna" i da se njena sudba moze olaksati; obra¢anje pravoslavnih
hris¢ana kroz molitvu Svetiteljima, i njihov odgovor na tu molitvu nezamislivi su
bez svesnog delovanja Svetitelja na Nebesima. Nebrojena pravoslavna literatura
o javljanju Svetitelja nakon njihove smrti ne mozZe jednostavno biti odbacena kao
kakva "bajka". Ako je kriticar u pravu, onda je Crkva tokom mnogih vekova bila "u
zabludi"!?

KritiCar je poku$ao na neposten nacin da iskoristi €injenicu da ucenje
Pravoslavne Crkve o zagrobnom Zivotu ima mnogo "nedovoljno jasno" odredenih



elemenata. Ali to nije zato Sto Crkva nema jasno misljenje o ovom pitanju, nego
zato $to je stvarnost "onog" svega (ponovimo tu ociglednu €injenicu jos jednom)
potpuno razli¢ita od stvarnosti ovog sveta i ne podlezZe lako "dogmatskom"
pristupu Kkoji je prema njoj zauzeo kriticar.

Zivo opétenje Svetitelja na Nebesima, a ponekad i drugih umrlih, sa Crkvom na
zemlji poznato je pravoslavnim hris¢anima iz licnog iskustva, i to ne zahteva bilo
kakvo precizno definisanje. A odsustvo takvog "preciznog odredenja" uzeti kao
izgovor za uCenje da su Cak i duSe svetitelja u stanju "zamrlosti", bez mogucénosti
bilo kakvog "spoljasnjeg" opstenja sa ljudima na zemlji - prelazi granice
pravoslavnim hriS¢anima dozvoljenog verovanja.

Medu drugim "posmrtnim" iskustvima sa kojima se teorija o "snu" duse
obracunava, nalazi se i jedno u koje se od samog osnivanja Crkve svuda ¢vrsto
verovalo: to je silazak umrlog Hrista u ad: "U grobu telom, u adu duSom kao Bog,
u raju s razbojnikom, i na Prestolu si bio, Hriste, sa Ocem i Duhom, sve
ispunjavajuci, Neopisivi" (tropar na ¢asovima Pashe, koji se Cita u okviru molitava
posle heruvimske pesme na Bozanstvenoj Liturgiji). Prvo pokolenje hris¢ana je
jasno znalo da je Hristos dok je kao "usnuo"” bio u grobu (kako se kaze u odaniju
Pashe u kondaku Velike Subote itd.) "siSao i propovedao duhovima u tamnici
(adu)" (1 Petr. 3, 19). Je li i ovo "alegorija"?

Crkveno predanje takode tvrdi da je, i pre ovoga, sveti Jovan Pretec¢a "i onima u
adu radosno blagovestio Boga javivSeg se u telu", kako se kazZe u troparu
Usekovanja glave svetoga Jovana Krstitelja. A Sta su trojica uCenika videla na
Tavoru kada se pojavio Mojsije, ako ne Mojsijevu dusu, koja im se javila u
potpuno "spoljasnjem" obli¢ju? (Mt. 17, 3). Ovo javljanje kao da ustvari potvrduje
nedoumicu apostola Pavla da li je on "u" telu ili "van" tela imao videnje Nebesa,
jer - llija se nalazi na Nebesima "u" telu, posto on nije umro, a Mojsije tamo
prebiva "van" tela, koje se nalazi u grobu.

No njih dvojica su se javili prilikom Hristovog Preobrazenja. Mi, zemni, ne
mozemo Cak ni odrediti u Cemu je razlika izmedu ova dva stanja, ali to nije ni
potrebno. Jednostavan opis ovih javljanja kao i iskustva "umrlih" koja su imali na
"onom" svetu jesu najbolji nacin da shvatimo ove stvari, i nema potrebe da se
trudimo da ih razumemo drukcije nego onako kako nas Crkva uci.

Za kritiCara o€igledno vazi ona ista optuzba koju on upucuje na racun drugih:
"san", koji je slikovit izraz za smrt i u Crkvi je opSteprihvacen kao metafora, on je
protumacio kao "bukvalnu istinu”. On Cesto i ne primecuje da sami izvori koje on
navodi kao dokaz za svoje ideje zapravo predstavljaju najjaCe oruzje protiv nje.
On citira reCi svetoga Marka Efeskog da "pravednici na Nebesima zajedno sa
Andelima stoje pred samim Bogom i ve¢ kao u raju iz kojeg je Adam izgnan (a u
koji je blagorazumni razbojnik usao pre drugih) i Cesto nas posecuju u onim
hramovima gde ih proslavljamo, i Cuju one koji ih prizivaju, i mole se za njih
Bogu..." (6: 12, str. 18).

Ako sve ovo (Sto svakako podrazumeva "spoljasnju" aktivnost (moze da Cini
duSa koja toboZe "spava" - tj. nalazi se "u stanju neaktivnosti u kome niti je
delatna, niti Cuje, niti vidi" (6: 8, 9 str. 19), onda teorija 0 "usnuloj dusi" ne sluZi
niCemu, jer ama bas niSta ne objasnjava, a njome kritiCar samo zbunjuje
pravoslavne.



Da li su mitarstva izmisljotina?

Najveci gnev kritiCara usmeren je protiv pravoslavnog ucenja o demonskim
mitarstvima na koje dusa nailazi posle smrti, i izgleda da ga je upravo Zelja da
unisti i samu ideju o mitarstvima dovela do protivreCne teorije o "usnulosti duse".
Jezik kojim on opisuje "mitarstva" do kraja je kategori¢an i neodmeren. On govori
0 "izmisljenim posmrtnim mitarstvima" (6: 8-9, str. 18) i svedo€anstva koja o
njima postoje u pravoslavnoj literaturi naziva "groznim bajkama" (6: 8-9, str. 24) i
"jezivim priCama smisljenim da bi Coveka bacili u o€aj i neverje" (7: 1, str. ZZ);
"mit o mitarstvima je potpuno stran Bogu i Njegovoj Svetoj Crkvi" (7: 1, str. 23).
Ali kada on pokuSa da iznese sopstveno shvatanje mitarstava, to rezultira
takvom besmislenom karikaturom da je teSko i poverovati da je on ovaj tekst
uopste i Citao.

Po njemu, svedocCanstva o "mitarstvima" bi htela da nas uvere kako satana vlada
"putem za Carstvo Bozije" i moze da prikuplja carinu od onih koji tuda prolaze.
"Demoni dopustaju prolaz u zamenu za prekomerne zasluge Svetitelja" (kako su
verovali neznabosci); to je "okultna koncepcija o putovanju duse koje se placa
molitvama i milostinjom" (6: 2, str. 26).

On trazi "strane uticaje" da bi objasnio kako je uopste ta koncepcija i dospela u
Pravoslavnu Crkvu i zaklju€uje (bez ikakvih dokaza, osim Sto iznosi, iste one
maglovite paralele koje su i antropologe navele na zaklju€ak da je hriS¢anstvo
-samo joS$ jedan paganski "kult vaskrsenja") da je "mit o mitarstvima direktan
proizvod isto€njackih astroloSkih kultova koji drze da se tvorevina ne nalazi pod
okriliem pravednog i punog ljubavi Boga" (7: 2, str. 23); da su "ta mitarstva prosto
nelogi¢na mutacija ovih paganskih mitova" (6: 8-9, str. 24). On misli da su
mitarstva, u krajnjoj liniji, istovetna sa latinskim u€enjem o "CistiliStu", i tvrdi da je
"razlika izmedu mita o CistiliStu i mita o vazduSnim mitarstvima u tome Sto se u
prvom Bogu pruza neophodna zadovoljstina kroz fizicka mucenja, a u drugom -
kroz mentalno mrcvarenje" (6: 12, str. 23).

Svedogenje blazene Teodore o prolazenju kroz mitarstva (Zitija Svetih, 26. mart)
kriti€ar naziva "priCom krcatom jeresi" (6: 8-9, str. 1) zasnovanoj na
halucinacijama (7: 2, str. 14) Coveka koji bi u starozavetno vreme "s pravom bio
izveden napolje i kamenovan na smrt", jer se "nalazio u stanju duhovne obmane"
(6: 6-7, str. 28). (Nije jasno zasto je kritiCar tako srdit na svedoCanstvo Teodore,
jer je to samo jedno od mnostva slicnih svedoCanstava i ne sadrzi nista ¢ime bi
se razlikovalo od ostalih. Ta svedo€anstva su tako medusobno slicha da nisam
smatrao potrebnim ni da ga navodim u poglavlju o mitarstvima).

Ove Zestoke optuzbe su licno kritiCarevo misljenje koje se ne zasniva ni na
kakvim dokazima. Nije, medutim, jasno zasto on insistira na sopstvenom
tumacenju mitarstava a odbija da ih protumaci onako kako ih je Crkva oduvek
shvatala.

Karikatura koju on iznosi nepoznata je pravoslavnom ucenju i nemoguce je
saznati iz kog izvora je on preuzeo svoje naopako i besmisleno tumacenje.
Tokom Sesnaest vekova Oci Crkve su govorili o mitarstvima kao o delu



pravoslavnog podviznickog u€enja, kao o kona¢noj i odlu€ujucoj fazi "nevidivog
rata" koji na zemlji vodi svaki hriS¢anin.

U isto vreme mnogobrojna Zitija Svetih i drugi pravoslavni izvori opisivali su
istinska iskustva pravoslavnih hri§¢ana - kako Svetitelja, tako i greSnika - koji su
prolazili kroz mitarstva posle smrti (a ponekad i pre smrti). Svima, osim valjda
deci, jasno je da pojam "mitarstva" ne treba shvatati u bukvalnom smislu. To je
metafora koju su isto¢ni Oci smatrali pogodnom za opisivanje one realnosti s
kojom se dusa susrece posle smrti.

Takode je ocCigledno da su neki elementi u opisima tih mitarstava metaforicni ili
figurativni. Ali sama svedoc€anstva nisu ni "alegorije" ni "bajke", nego istinita
kazivanja o licnom iskustvu, izloZzena onim jezikom koji je sam pripovedac
smatrao najprikladnijim. Ako se opisi mitarstava nekima ucine "Zestokim" to je
verovatno zato $to ti ljudi ne poznaju istinsku prirodu nevidivog rata koji se vodi
tokom ovog zivota. Nas i sada opsedaju demoni kusaci i tuzitelji, ali su nase
duhovne oci zatvorene, pa mi vidimo samo rezultat njihovog delovanja - grehe u
koje padamo i strasti koje se razvijaju u nama. Medutim, posle smrti dusi se
otvaraju oci, tako da ona vidi duhovnu realnost i (obi¢no po prvi put) ona bi¢a
koja su nas napadala tokom Zivota.

Nema u ovim pravoslavnim svedo€anstvima o mitarstvima nikakvog paganstva,
ni okultizma, ni "istoCnjacke astrologije”, niti "Cistilista". Mitarstva nas ustvari uce
tome da svaki Covek odgovara za svoje grehe i da se posle smrta "svodi racun”
njegovih pobeda i poraza u borbi sa grehom ("poseban" sud); takode nas uce i
tome da demoni, koji su nas celog Zivota iskusavali, preduzimaju svoj poslednji
napad, no imaju vlast samo nad onima koji su se za Zivota slabo borili u tom
duhovnom ratu.

Sto se tice knjizevnog oblika, mitarstva su zastupljena u bogosluzbenim knjigama
(crkvena poezija), i u asketskim spisima Svetih Otaca, kao i u Zitijima Svetih.
Niko od pravoslavnih ne Cita ove tekstove bukvalno kako ih je Citao kritiCar, nego
im pristupa sa uvazavanjem i strahom BoZzjim, traZec¢i u njima duhovnu korist.
Svaki duhovni otac koji se trudio da svoja duhovna ¢eda odgaja u vekovnoj
tradiciji hriSCanske poboznosti, moze posvedociti koliko je imao koristi od onih
pravoslavnih izvora koji pominju mitarstva. Na primer, pokojni arhiepiskop Andrej
Novodivjejevski - veoma omiljen i posStovan duhovni otac -koristio je dvadeset
mitarstava kroz koja je prosla Teodora, kao osnovu za uspesnu pripremu svoje
duhovne dece za svetu Tajnu ispovesti.

Ako postoji nekakva "disharmonija" izmedu ovih tekstova i Coveka 20 veka,
razlog za to lezi u raznezenosti i raslabljenosti ovog naseg vremena, Sto rada
neverovanije u zbilja strasne realnosti onoga sveta (naroc€ito ada i suda) i
ohrabruje nemaran i bezbrizan odnos prema tim realnostima.

Uc&enje o mitarstvima nikada u pravoslavnim izvorima nije definisano kao
"dogmat"; ono viSe pripada tradiciji pravoslavne poboznosti. Medutim, to ne znaci
da je ovo ucCenje nesto "nevazno" ili da je stvar "licnog misljenja".

Ono je bilo prisutno uvek i svuda u Crkvi kao deo pravoslavnog podviznickog
predanja. Ako se ovo pitanje nalazilo van sfere interesovanja mnogih savremenih
pravoslavnih bogoslova, to je samo zato Sto oni prevashodno pripadaju
akademskim krugovima, a ne podvizni¢koj tradiciji.



Bogoslovi tradicionalnijin usmerenja, kao i oni za koje je podvizni¢ko predanje
-zivot sam posvetili su ovom pitanju veliku paznju. Van Ruske Pravoslavne
Crkve, gde su u€enje o mitarstvima detaljno razmatrali i uporno Stitili episkop
Ignjatije (Brjan€aninov), episkop Teofan Zatvornik, mitropolit moskovski Makarije,
sveti Jovan Kronstatski, arhiepiskop Jovan (Maksimovic), protoprezviter Mihail
(Pomazanski) i mnogi drugi ucitelji i bogoslovi, ovo ucenje je bilo narocito
izraZzeno u Srpskoj Pravoslavnoj Crkvi, gde zauzima zna€ajno mesto u
"Dogmatskom bogoslovlju" (tom IIl) pokojnog arhimandrita Justina Popovica.
Poslednjih godina ono ipak privlaci sve veéu paznju, naporedo sa prevodenjem
pravoslavnih bogosluzbenih i podvizni¢kih tekstova na zapadne jezike. Ovde
¢emo navesti nekoliko odlomaka o mitarstvima iz tekstova prevedenih na
engleski jezik poslednjih godina, koje nismo u ovoj knjizi do sada citirali.

Iz "Pedeset duhovnih beseda" prepodobnog Makarija Velikog, jednog od
najznacajnijih spisa pravoslavne podvizniCke literature: "Kada dusSa Coveka izade
iz tela, zbiva se tada velika tajna. Jer ako je ona kriva za grehe, onda prilaze
Copori demona, i ovi pali andeli i tamne sile SCepaju dusu i odvuku je brzo na
svoju stranu. Neka se niko ne ¢udi ovome. Jer ako se, ZiveCi na ovom svetu
Covek potcCinjavao tim silama i udovoljavao im, nacinivsi od sebe njihovog roba,
tim pre Ce on, kada napusti ovaj svet, biti zadrzan u njihovoj vlasti" (Beseda 22,
str. 178).

"Kao $to ubirali poreza vrebaju u zasedi i presrecu prolaznike trazeci od njih
porez, tako i demoni motre na duse i zaustavljaju ih; ako duse nisu potpuno
ocCis¢ene, njima nije dozvoljeno, kada izadu iz tela, da udu u nebeska obitalista i
predstanu svome Vladiki, nego ih demoni podnebesja odvlaCe dole.

Ali dok su joS u telu, one mogu, uz veliki trud i napor, zadobiti blagodat sviSe od
Gospoda i onda ¢e, zajedno sa onima ko su, ziveéi vrlinski dostigli u pokoj, otici
ka Gospodu, kao Sto je On sam obecao..." (Beseda 43, str. 231.).

Iz "Lestvice", drugog klasi¢nog dela pravoslavnog podviznistva "Drugi (od
umirucih) s bolom govorahu: "Da li prede duSa nasa uzburkanu vodu duhova u
vazduhu? A govorili su tako zato $to joS ne imahu smelosti, nego izdaleka
gledahu ono Sto se zbiva na tome sudenju” (Pouka 5: 22).

Zbilja, u pismu ave Jovana Raitskog, koje sluzi kao uvod u "Lestvicu", ukazan je
cilj s kojim je napisana ova knjiga: "Kao Sto lestvica koja vrhom dotiCe nebeske
dveri (ova knjiga) uzvodi one koji Zele da dodu na Nebesa, kako bi oni, Citavi i
neozledeni, slobodno prolazili kroz Copore duhova zlobe, poglavnika tame i
knezova u vazduhu" (str. 11).

Iz "Besede o trezvenoumlju i molitvi" prepodobnoga Isihija Prezvitera u Il tomu
"Dobrotoljublja": "Ako duSa ima Hrista sa sobom, ostac¢e nepostidena od
neprijatelja ¢ak i posle smrti, kada uzide pred nebeske dveri; i tada ¢e im, kao i
sada, smelo protivstati. Samo neka joj ne dosadi dan i no¢ prizivati ime Gospoda
Isusa Hrista, Sina BoZijeg; i on ¢e je odbraniti ubrzo, po svom nelaznom
bozanskom obecanju koje je izrekao u pri€i o nepravednom sudiji: "Kazem vam
da Ce ih ubrzo odbraniti" (Lk 18, 8) - i u ovome Zivotu, i po izlasku njenom iz tela"
(Odelj. 149, str. 199).

"Doci ¢e i nama smrtni Cas, i necemo ga moci izbeci. O, kada bi knez u vazduhu,
poglavnik sveta, doSavsi tada, naSao da su bezakonja nasa mala i niStavna, te



da nas ne uzmogne s pravom okriviti! InaCe ¢emo uzalud tada plakati" (Odel;.
161., str. 202).

Onaj ko ne zivi trezvenoumno "nece se osloboditi od rdavih pomisli, reci i dela.
Takav ne¢e moci slobodno da prode pored poglavara tartara koji ¢e ga presresti
kada bude umro" (Odel;. 4, str. 166).

Iz "Beseda o duhovnom znanju" svetoga Dijadoha Fotickog: "Ako ne budemo
ispovedali kako valja i one nevoljne i neznane grehe nase, u vreme smrti
oseti¢emo u sebi neki muc€an strah. A mi koji volimo Gospoda treba da se molimo
da u to vreme budemo slobodni od svakog straha. Jer ko tada bude bio u strahu,
taj nece slobodno proci pored knezova pakla zato Sto oni tu ustraSenost duse
smatraju znakom njenog saucestvovanja u njihovom zlu. A duSa koja se raduje u
ljubavi Bozjoj, uznosi se, u ¢as smrti, sa Andelima mira iznad tamnih Copora"
("Dobrotoljublje”, tom Ill, odelj. 100, str. 73).

Iz "Sto poucnih poglavlja monasima u Indiji" prepodobnog Jovana Karpatskog, iz
[Il toma "Dobrotoljublja": "Neprijatelj drsko preteci nasrce na dusu ¢im ona
napusti telo, besno je psujuci i optuzujuci za ucinjene grehe. Medutim,
bogoljubiva i verna dusSa, makar i bila mnogo puta ranije ranjena grehom, ne boji
se njegovih napada i pretnji. Nju Gospod snazi, ona je okriljena radosScu, sveti
velikom smeloSc¢u uzvraca zlom davolu... Kada dusa sve to izgovori bez straha,
davo na kraju uz jeziv krik odstupa, ne moguci da se odupre Hristovom imenu"
(Odelj. 25, str. 82).

Tropar Majci Bozjoj iz "Oktoiha": "U strasni me €as smrti od demona tuzitelja i
svake muke Ti izbavi" (6. pesma kanona nedeljne polunocnice, gl. I).

Moze se primetiti da su neki od citata nepotpuni i da ne daju celovit uvid u
pravoslavno ucenje po ovom pitanju. To je nesumnjivo zato Sto navedeni citati
upucuju na u€enje s kojim su autori i Citaoci asketskih i himnoloskih dela ve¢
dobro upoznati i koje su usvaijili, tako da nema potrebe "definisati" ili obrazlagati
to u€enje prilikom svakog pominjanja. Pokusaj kritiCara koji je i sam Citao neke od
ovih odlomaka, da nacini razliku izmedu iskustava koja se Javljaju "pre i onih
koja nastaju "posle smrti, i potom odbaci i samu mogucnost postojanja iskustava
"posle" smrti (6: 12, str. 24) sasvim je vestacki i predstavlja samo "logi¢ku
dedukciju" izvedenu iz njegovog sopstvenog pogresnog ucenja o "usnuloj dusi",
koje nema nikakve osnove ni u podvizni¢kim, ni u bogosluzbenim tekstovima.
Realnost demonskog "ispitivanja" je uvek jedna te ista, a mitarstva su poslednja
faza tog ispitivanja, koje se zbiva ponekad pred samu smrt, a ponekad tek posle
smrti. Tako kriti€ar, citirajuci molitvu svetoga Evstratija (sluzba subotnje
polunoénice): "Da ne ugleda duSsa moja mracéni pogled zlih demona, nego da je
prihvate svetli i blistavi Tvoji andeli" (6: 12, str. 23) uzima ove reci kao dokaz da
du$a ne vidi (i nije u stanju da vidi) demone posle smrti, jer mu je to neophodno
za njegovu teoriju da duSa tada "spava".

No svakom objektivhom Citaocu sasvim je jasno da je znaCenje upravo obrnuto:
svetitelj se moli da on ne ugleda demone, jer je to nesto Sto se duSama posle
smrti redovno deSaval! To je joS jasnije iz celokupnog konteksta molitve svetoga
Evstratija, u kojoj gore navedenim reCima prethode ove: "Jer je smetena duSa
moja i sva u bolu dok napusta prokleto i skverno ovo telo. Neka je ne snade zla



namisao protivnika da je vrgne u tamu za neznane i znane grehe $to poc€inih u
ovom zivotu".

Jasno je da je u€enje o demonskom ispitivanju nakon smrti (zvalo se ono
"mitarstva" ili nekako drugacije) bilo poznato sv. Evstratiju i da ono €ini potku ove
molitve i daje joj odgovarajuci smisao; zato ep. Ignjatije smatra ovu molitvu
dokazom da je ovo ucenje bilo dobro poznato Crkvi od najranijih vremena
(pocetak IV veka). (Ep. Ignjatije, t. lll, str. 140-141).

KritiCar takode citira odgovor svetoga Varsonufija iz Gaze nekom monahu koji ga
moli da ga prati kroz vazduh na tom, njemu nepoznatom, putu, jer taj odgovor,
svetoga Varsanufija, navodno, opovrgava ideju o mitarstvima. No i ovde je
potpuno jasno da je kontekst i pitanja i odgovora - jedan, odnosno i u pitanju i u
odgovoru vazdusna mitarstva su nesto Sto se podrazumeva, a zZelja svetoga
Varsonufija "da uCini (Hristos) da izlazak duSe tvoje bude neometan, i da te
udostoji da se pokloni§ Svetoj Trojici smelo, kao "onaj ko je osloboden" - samo
izrazava jedan element uCenja o mitarstvima koje je bilo opSteprihvaceno u
podvizni¢kom predanju i Gaze i celog Istoka (sv. Varsonufije i Jovan, "Pitanja i
odgovori", br. 145).

Ovo je takode jedan od mnogih svetootackih citata koje je episkop Ignjatije
iskoristio za odbranu ucenja o mitarstvima (str. 154).

Drugi citati episkopa Ignjatija iz spisa Otaca-podviznika, koji nedvosmisleno uce
0 mitarstvima.

Sv. ava Dorotej iz Gaze: "Kada dusu pritisne neosetljivost, korisno je Cesto Citati
BoZanstveno Pismo i besede Svetih Otaca koje privode umiljenju, secati se
Stradnog Suda, izlaska duse iz tela i susreta sa strasnim silama uz &iju pomo¢ je
ona tvorila zlo tokom ovog kratkog i bednog zivota" (str. 146).

Sveti Teognost, €iji su spisi usli u "Dobrotoljublje": "Neizreciva je i neiskazana
sladost u dusi koja odlazi iz tela prethodno obavestena o svom spasenju... U
drustvu Andela (poslatih po nju) ona bez zadrzavanja prolazi kroz vazdusno
prostranstvo nimalo neuznemiravana od zlih duhova; radosno i odvazno ushodi,
ona upucujuci toplu blagodarnost Bogu, i najzad dolazi da se pokloni svome
Tvorcu" (147. str.).

Skitski monah Evagrije: "Opomeni se duso i pomisli kako ¢e$ podneti iznenadno
razluCenje od tela, kada strasni andeli dodu po tebe i S€epaju te u €as kada ne
ocCekujes i u vreme o kome nista ne znas! Kakva ces dela poslati pred sobom u
vazduh kada te po¢nu ispitivati za dela tvoja neprijatelji tvoji Sto borave u
vazduhu?" (148-149 str., Prolog 27. oktobra).

Sveti Jovan Milostivi: "Kada dusa izide iz tela i po¢ne da uzlazi na Nebesa,
presre¢u je Copori demona i podvrgavaju mnogim ispitivanjima. Oni je ispituju za
laz; klevetu, (itd. - sledi dugacak spisak grehova, sliCan onome od dvadeset
grehova navedenog u Zitiju sv. Vasilija Novog). "Dok dusa uzlazi sa zemlje na
Nebesa ne mogu joj pomoci ni sami sveti andeli: pomaze joj samo njeno
pokajanje, njena dobra dela, a pre svega milostinja. Ako se usled zaboravnosti
ne pokajemo ovde za kakav greh, mozemo se milostinjom izbaviti od nasilja na
demonskim mitarstvima" (143. str., Prolog 19. decembar).



Jos jedan Otac iz "Dobrotoljublja”, sveti Petar Damaskin, kaze: "U vreme smrti
demoni ¢e opkoliti moju bednu dusu drzedi spisak svih zala koje pocinih". (U
njegovim Delima, Kijevo-PecCerska Lavra, 1905. G., 68. str.).

Kako smo vec videli, u bogosluzbenim tekstovima ima mnogo molitava, narocito
onih upucenih Majci Bozjoj, u kojima se podvizni¢ko ucenje o mitarstvima ili
podrazumeva, ili se o njemu direktno govori.

Podosta ih je vec citirano u ovoj knjizi. Daju¢i mnogo viSe citata (iz "Oktoiha",
"Trebnika", molitava na ishod duse, akatista i kanona Maijci Bozjoj i raznim
svetiteljima), episkop Ignjatije zakljuCuje: "UCenje o mitarstvima... predstavlja
opStepoznato i opStepriznato ucenje u celokupnoj bogosluzbenoj praksi
Pravoslavne Crkve. Ona saopstava to u€enje svojoj deci i opominje ih kako bi u
njihovim srcima posejala duSespasiteljni strah i pripremila ih za uspesSan prelazak
iz privremenog u vedni Zivot (t. S, str. 149).

TipiCan tropar za pravoslavne "Mineje" (dvanaest tomova u kojima su sabrane
sluzbe Svetiteljima za svaki dan), jeste tropar iz sluzbe sv. Jovanu Zlatoustom
(27. jan.).

U petoj pesmi kanona Presvetoj Bogorodici koji je napisao "Jovan" (o€igledno
prepodobni Jovan Damaskin), kaze se: "Podaj mi, VladiCice, da bez tuge prodem
pored mislenih tirana i hordi mucitelja u vazduhu, da bih Tebi, pozdravljenoj
radosno (od Andela), i ja radosno uskliknuo: Raduj se, svim ljudima nado
nepostidna".

Nema smisla nagomilavati citate iz pravoslavne literature koji bi pokazali da je
ovo ucenje bilo jasno izloZzeno u Crkvi tokom vekova; episkop Ignjatije iznosi te
citate na punih dvanaest strana, a moglo bi biti navedeno i mnogo drugih. No
onaj kome to ucenje nije po volji moze ga uvek "protumaciti na svoj nacin ili ga
pretvoriti u karikaturu. Cak je i na$ kriti¢ar ipak prinuden da prizna postojanje
makar izvesnog broja pravoslavnih tekstova koji govore o demonskom
ispitivanju” posle smrti; da bi odbranio svoju tvrdnju o mitarstvima kao o nekakvoj
"izmisljotini", kritiCar veli da se "takva videnja mogu izbeéi ako se borimo u
ovome zivotu, ako se kajemo za svoje grehe i umnozavamo vrline" (6: 12, str.
24).

A to upravo i jeste smisao u€enja o mitarstvima koje je on, pretvorivsi ga u
karikaturu, odbacio. UCenje o mitarstvima nam je i dato da bismo se trudili sada,
borili se sada, u ovom zivotu sa demonima koji prebivaju u vazduhu, i tada ¢e se
susret sa njima posle smrti pretvoriti u pobedu, a ne u poraz. Koliko je podviznika
ovo uc€enje nadahnulo na takav trud i borbu! Ali ko od nas moze reci da je on vec
dobio taj rat i da se ne mora bojati demonskog ispitivanja posle smrti?

Mi se dobro se¢amo svih onih sluzbi za upokojenje arhiepiskopa Jovana
(Maksimovica) 1966. g., Ciji je vrhunac bio na dan njegove sahrane. Svi prisutni
su osecali da je to sahrana Svetitelja: tugu zbog razdvajanja s njim smenila je
radost zbog sticanja novog nebeskog zastupnika.

Pa ipak je nekoliko prisutnih arhijereja (a narocito episkop Sava Edmontski)
pozivalo narod da se moli usrdnije, govoreci o "strasnim mitarstvima" kroz koja
mora proc€i i ovaj Svetitelj, ovo ¢udo Bozje blagodati u nase vreme.

Niko od prisutnih nije mislio da ¢e naSe molitve izbaviti arhiepiskopa Jovana od
demonskog "ispitivanja”, niti je iko zamisljao uplacivanje carine u nekakvoj



carinarnici na Nebesima. No ti pozivi su doprineli da se pojac¢a molitva vernih za
arhiepiskopa Jovana i nesumnjivo mu pomogli da prode kroz mitarstva.

Sam vrlinski i milosrdni zivot ovog svetog Coveka, zastupnistvo svetih koje je on
na zemlji proslavljao, molitva vernih, koja je u stvari i sama joS jedan plod
njegove ljubavi prema njima - sve to, samo Bogu poznatim putevima, koje mi ne
treba da istrazujemo, nesumnjivo mu je pomoglo da odbije napade tamnih
duhova u vazduhu. | kada je episkop Sava doputovao u San Francisko da bi
prisustvovao sluzbama u Cetrdeseti dan po smrti arhiepiskopa Jovana, rekao je
vernima: "DoSao sam da bi se zajedno sa vama molio za upokojenje njegove
duSe u ovaj vazni i odlucujuci Cetrdeseti dan, kad se odreduje gde Ce prebivati do
opsteg i strasnog Bozjeg Suda"- i time ponovo pobudio molitvu vernih,
podsecajuci ih na drugi predmet pravoslavnog ucenja -zivot posle smrti.

U naSe vreme pravoslavni hriS¢ani retko slusaju o ovome, i zato treba joS viSe da
cenimo veze koje imamo sa takvim predstavnicima pravoslavnog podvizni¢kog
predanja.

Medu ruskim pravoslavnim bogoslovima, odbacivanje u€enja o mitarstvima
odavno je smatrano kao jedan od znakova crkvenog "modernizma".

Zato je sveti Ignjatije BrjanCaninov znaCajan deo svog toma o zagrobnom zivotu
posvetio tom ucenju, koje je bilo izlozeno napadima u Rusiji jo§ sredinom XIX
veka.

Nasuprot neosnovanom misljenju kritiCara da mitarstva prihvataju samo oni koji
su pod "uticajem Zapada", treba znati da rimokatolicki i protestantski Zapad
uopsSte ne poznaje pojam mitarstava.

Pojam mitarstava javlja se samo u pravoslavnom podvizni¢kom ucenju. Napad
na njih danas u Crkvi vrSe oni koji su (u nekim savremenim pravoslavnim
ucilistima) umnogome primili "zapadnjacki" nacin misljenja i veoma malo
uvazavaju tradicionalnu (predanjsku) pravoslavnu poboznost.

Nedavno je protojerej Mihail Pomazanski, jedan od najvecih savremenih
bogoslova u Pravoslavnoj Crkvi, napisao ¢lanak u odbranu u€enja o mitarstvima,
koji delom predstavlja odgovor nasem kritiCaru (objavljen u ¢asopisu
"Pravoslavna Rusija", 1979 g., br. 7). U njemu on upozorava na to da se u
danasnjem pravoslavnom drustvu Cesto postavljaju pitanja o nasoj veri. Ta
pitanja postavljaju, o njima raspravljaju, sa nepravoslavnih pozicija, predstavnici
drugih veroispovesti, a ponekad i pravoslavni hriS¢ani koji nisu Cvrsto utemeljeni
u Pravoslavlju...

Poslednjih godina sve se viSe zapaza kritiCki stav prema Citavom nizu crkvenih
verovanja koja se nazivaju "Primitivnima", proizvodom "naivnog" shvatanja sveta
i "naivne" poboznosti, i kao takva ZigoSu se reCima poput "mitovi", "magija" i sl.
Nasa je duznost da odgovorimo na takve stavove".

Episkop Teofan Zatvornik daje ovaj, mozda najtrezveniji i najjednostavniji
odgovor onima koji ne Zele da prihvate pravoslavno podviznicko ucenje: "Ma
kako se nasSim umnicima besmislenom cinila ideja o mitarstvima, ipak ¢e i oni
morati da produ kroz njih".

Mitarstva nisu nikakva "poucna basna" izmisljena za "prost narod", kako to
kritiCar misli (5: 6, str. 26) niti su "mit" i "plod maste", niti "grozna bajka" kako on
kaze - nego istinito svedoCanstvo o onome Sto nas Ceka posle smrti,



svedocCanstvo koje je u pravoslavnom podviznickom predanju sacuvano od
najranijih vremena hriS¢anstva.

sadrzaj

ZAKLjUCAK

Ocuvanje mnogovekovnog predanja pravoslavne poboznosti u ovom danasnjem
svetu postaje neravnopravna bitka protiv bezbrojnih neprijatelja. Pravoslavne
parohije su se toliko sekularizovale da pravoslavni svestenik koji zeli da ozivi to
predanje i u njemu vaspitava svoju pastvu, lako moze da padne u o¢ajanje i od
same pomisli na Tako nesto.

Vecina svestenika i episkopa zavrse time da nepastirski idu za svojom pastvom i
prilagodavaju predanje ovozemaljskom nacinu misljenja, usled Cega predanje
sahne i odumire.

Moze se zapaziti da su u vecini Pomesnih Pravoslavnih Crkava knjige koje
svestenstvo posvecuje pitanju zagrobnog Zivota, zadrZale veoma malo od
predanjskog pravoslavnog ucenja i poboznosti. Ako se onaj svet uopste i
pominje, to je onda ili u najopstijem i najapstraktnijim terminima, ili pak u vidu
Sala na racun "sv. Petra" i "bisernih dveri" Gornjeg Jerusalima, Sto se ¢esto Cuju
medu obezduhovljenim rimokatoli¢kim i protestantskim svestenstvom. Za vecinu
pravoslavnih hriS¢ana onaj svet je postao nesto udaljeno i veoma maglovito, sa
¢ime nema zZivog dodira i o Cemu se uopsSte i ne moze reci niSta odredeno.
Stradalna Crkva u Rusiji - mozda blagodareci njenim stradanjima a takode i
urodenom konzervativizmu -saCuvala je u mnogo vec¢oj meri nego druge
Pravoslavne Crkve tradicionalni pravoslavni odnos prema onom svetu.

U slobodnom svetu skoro da jedino Ruska Zagrani¢na Crkva nastavlja da
objavljuje tradicionalnu pravoslavnu literaturu o ovom pitanju, produzavajuci
tradiciju "Prologa" i drugih duSekorisnih zbornika stare Rusije. Zato se mogu
smatrati sreCnim oni pravoslavni hriS¢ani kojima je dostupna ova literatura i koji
je prihvataju u prostoti i poboznosti, izbegavajuci duh "kriticizma" koji je mnoge,
osobito medu novoobracenima, udaljio od istinskog predanja i osecanja
pravoslavlja.

Ima li uopste potrebe podsecati na to kako svet, Cak i pravoslavni svet - smatra
"staromodnim" (1?) one koji objavljuju i €itaju ovakvu literaturu.

Glavni cilj ove knjige je bio - u€initi ovu "staromodnu" literaturu razumljivom i
dostupnom savremenim hriS¢anima, kojima bi samo moglo biti od koristi da Citaju
ono Sto je tokom mnogo vekova donosilo bogate duhovne plodove pravoslavnim
Citaocima.

Cilj naseg kritiCara je upravo suprotan: potpuno diskreditovati ovu literaturu,
odbaciti je uz optuzbu da je re€ o "poucnim basnama" i "groznim bajkama" i
podvrgnuti bogosluZenje i Zitija Svetih svestranoj "kritici" kako bi se iz njih
odstranili svi ovakvi elementi (vidi npr. njegovo revnosno nastojanje da
diskredituje Zitije prep. Vasilija Novog zbog toga Sto se u njemu nalazi opis
mitarstava, "Tlinging Herald, 7: 2, str. 14).



Nazovimo ovaj poduhvat imenom koje on i zasluzZuje: to je delo istog onog
zapadnog racionalizma koji je u proslosti tako mnogo napadao Pravoslavnu
Crkvu i u mnogima zatro istinsko shvatanje i istinski osecanje Pravoslavlja. Na
rimokatoliCckom i protestantskom Zapadu ovi napadi su doziveli potpuni uspeh, a
iz preostalih Zitija Svetih tamo su odstranjeni svi natprirodni elementi, tako da se
ona Cesto i smatraju samo "pouénim basnama". Optuzujuci sve protivnike
njegovog ucenja za "sholasticizam", sam kritiCar se pokazuje mnogo vec¢im
sholastiCarem od svih: njegovo u€enje se ne zasniva na jasnim i jednostavnim
tekstovima koji su deo Predanja Crkve od najranijih vremena do danas, nego na
nizu njegovih sopstvenih "logickih dedukcija" koje predstavljaju radikalno
drugacije tumacenije i reviziju jasnog smisla osnovnih hris¢anskih tekstova.

| sam ton i jezik kritiCara su tako grubi da on pravoslavno ucenje koje napada
pretvara u ruznu karikaturu, a prema mnogim postovanim pravoslavnim
uciteljima koji su pravoslavnu predanjsku poboznost oCuvali Zivom sve do nasih
dana, on iskazuje krajnje nepostovanje.

Evo $ta on, na primer, govori o propovedi "Zivot posle smrti" arhiepiskopa Jovana
Maksimovica (vidi pogl. 10), Coveka svetog Zivota i zna¢ajnog savremenog
bogoslova: "To je "grozna bajka" o dusi koju posle njenog izlaska iz tela demoni
podvrgavaju ispitivanju i muceniju... U toj bajci se vernima govori da, kad neko
umre, oni treba odmah da zakazuju sluzbe za upokojenje duse umrlog, jer su njoj
nase molitve veoma potrebne, a smrt je straSan dogadaj (o€igledno, Bog nije
mogao Sam od sebe a se smiluje na stradalnu dusu ili da joj pomogne, nego su
na to morali da ga podstaknu vapaiji i krici smrtnih ljudi). Ova bajka takode sadrzi
i nesumnjivo bogohulni opis Uspenja Majke Bozije (6: 2, str. 22)". Ovde nije
spomenuto ime arhiepiskopa Jovana, ali je iz reCenog potpuno jasno na koju
besedu kritiCar misli.

Ovakav jezik medutim znak je nedopustivog neuvazavanja, bez obzira ko je taj
pravoslavni autoritet kojeg kritiCar napada.

Ono Sto je zaista tragi¢no jeste Cinjenica da kritiCar na sve moguce nacine
pokuSava da liSi pravoslavno Hris¢anstvo onoga sto i inaCe naglo iSCezava kod
nas: predanjski poboznog shvatanja onoga sveta i verovanja u nj, izraZzenog ne
samo kroz literaturu koju Citamo (a koju kriti¢ar ho¢e da omalovazi), nego i kroz
nas odnos prema umrlima i onome $to ¢inimo za njih. Oc¢igledno je iz gore
navedenog citata da kritiCar, za razliku od arhiepiskopa Jovana, smatra da nije
nuzno moliti se za umrle odmah po njihovoj smrti i uveren je da dusi nisu

On izri€ito tvrdi da su "stvari koje mi u molitvi iStemo za umrle samo objavljivanje
onoga Sto ¢e oni ionako dobiti" (7: 3, str. 27), i da to nema nikakvog uticaja na
njihovu ve¢nu sudbinu, previdajuci da ovim u€enjem on ne samo da protivreci
Svetim Ocima, nego uklanja i glavni motiv koji ljude pobuduje da se mole za
umrle.

Kakav nemilosrdan odnos prema umrlima!

Kakav grub odnos prema Zivima!

Kakvo nepravoslavno ucenje!

Oni koji se mole za umrle sigurno ne dozivljavaju svoje molitve kao nekakve
"magijske bajalice" (7: 3, str. 23) ili kao "mito ili magijsko sredstvo za



umilostivljenje Boga" (str. 26), kako bezobzirno tvrdi kritiCar, nego se mole s
iskrenom verom (kao i u svakoj drugoj molitvi) da ¢e Bog po svojoj milosti zaista
podariti ono Sto iStemo od Njega. "Sinergija" Bozije volje i naSih molitvi ne moze
se razumeti uz pomoc¢ suve logike, gore i od "sholasticke", kojom se sluzi kritiCar.
Oni koji se joS uvek napajaju na izvorima pravoslavnog predanja danas
predstavljaju manjinu koja polako iS€ezava. U danasnje vreme ljudima treba
pomoci da shvate nasSu predanjsku poboznost, a ne nipodastavati uCitelje takve
poboznosti, a nju samu podrivati i rusiti.

Antipravoslavno ucenje ovog kriticara o zagrobnom, Zivotu je utoliko opasnije jer
ugada onim najtananijim strastima savremenog Coveka. Pravoslavno ucenje o
zagrobnom zivotu uopste nije "slatko"; ono od nas zahteva trezven pristup, pun
straha Bozjeg.

No Covecanstvo je danas veoma razmazeno i egoisticno i ne Zeli da slusa o
takvim neprijatnim stvarima kao $to su sud i odgovornost za grehe.

Mnogo je prijatnije uzviSeno ucenje "isihazma" koje nam govori da Bog "ustvari" i
nije tako strog kako ga opisuje pravoslavno podviznicko predanje, da "ustvari" i
ne treba da se plasimo smrti i za njom dolazeceg suda, da c¢emo, ako se
okrenemo uzvisenim duhovnim idejama poput onih u "Dobrotoljublju” (odbacujudi
pritom kao alegorije sve one odlomke o mitarstvima), biti "sigurni" pod okriljem
"ljubeceg Boga" koji nece traziti od nas odgovor za pocinjene grehe, ukljuCujuci i
zaboravljene i neznane...

Takva, "uzviSena" razmisljanja zavrSavaju se stanjem ne mnogo razlic¢itim od
stanja raznih "harizmatika" i ostalih koji su ve¢ sigurni u svoje spasenje, ili onih
koji prihvataju okultno ucenje da u smrti nema nicega strasnog. Istinsko
pravoslavno ucenje o zagrobnom Zivotu, naprotiv, rada strah Bozji u Coveku i
nadahnjuje ga da se bori za Carstvo Nebesko protiv svih nevidivih neprijatelja
koji mu staju na put.

Na tu borbu su prizvani svi pravoslavni hriS¢ani i veliku nepravdu im nanose oni
koji razblazuju pravoslavno ucenje da bi ga ucinili "udobnijim".

Neka svako Cita one pravoslavne tekstove koji najvise odgovaraju duhovnom
uzrastu na kome se on nalazi. Ali neka mu niko ne govori da moze njemu
neprijatne tekstove odbaciti, proglasivsi ih za "bajke".

Moda i miSljenje se kod ljudi mogu menjati, ali pravoslavno predanje ostaje uvek
isto, ma koliko da je mali broj onih koji ga slede. Budimo uvek njegova verna
Ceda.



