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РЕЛИГИЈА И ОБРАЗОВАЊЕ КАРАКТЕРА
ПсИХОЛОШКА ИСПИТИВАЊА И ПЕДАГОШКИ ПРЕДЛОЗИ Ф. В. ФЕРСТЕРА.

Под овим насловом издао је крајем прошле године по- 
знати немачки педагог и моралиста Ф. В. Ферстер своје не 
само најновије, већ и најбоље и најважније дело. Он је још од 
1910 године, у разним својим списима, почео истицати неоп- 
ходност религије за васпитање, али сви ти његови радови остали 
су само као прилози, као претходне студије за доцнију систе- 
матску обраду једне научне религиске педагогике. Стога се ово 
најновије Ферстерово дело јавља — како он сам каже у пред- 
говору (стр. 5) — као „неопходан и од дужег времена плани- 
рани закључак његовог досадањег педагошког рада“; јавља се 
као плод целокупног његовог живота и свих његових научвих 
студија.

Напојен још у младости погрешним мислима, да је са на- 
претком и ширењем научнога сазнања моћ религије престала 
за живот, Ф. В. Ферстер био је — према сопственом признању 
— у почетку свога јавнога рада „подложан свима илузиЈама 
нерелигиске педагогике* (стр. 12). Он је у Цириху и Луцерну 
(Швајцарска), на својим етичким курсевима за дечаке и девој- 
чице, покушавао пуних осам година, да на пракси изведе своја 
теориска убеђења; покушавао је да дође до правилнога сазнања 
људске природе иосновног васпитања без религије, али без успеха. 
Уколико се више удубљивао у решавање проблема унутрашњег 
човека; уколико је више посматрао самога себе, долазио је 
све више до сазнања, да је у страшној заблуди. И баш то уну- 
трашње искуство и посматрање живота открили су му, да се 
„право сазнање људске природе" и право „васпитање људске 
врље палазе само у хришћанској религији". Ф. В. Ферстер почео 
је стога да се удаљује од свога првобитног гледишта и да се 
поетупно приближ ава хришћанској религији, док напослетку није 
и сасвим стао иа ортодоксно гледиште позитивног хришћанства^ 
Са тога становишта он је дао већ неколико списа; са тога ста- 
новишта долазе и ова његова психолошка испитивања и педа- 
гошки предлози за образовање карактера на темељу религије.

У обради овога проблема: „Религвја и образовање кара- 
ктера“, (Ф. В. Ферстер не полази од „научне", а још мање од 
лабораториске и анкетне психологије, чији ]е захтев на назив 
стварне психологије — по његовом мишљењу — проста обмана
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људи (стр. 10). Проблем религије и образовања карактера за- 
дире у најдубља питања људског унутрашњег искуства; задире 
у живот, који се самим разумом не може схватити. За реша- 
вање тога проблема потребна је дужа концентрација на чиње- 
ницама унутрашњих доживљаја, на познавању самога себе и 
посматрању живота. Јер „живот се сазнаје само животом" (стр. 
325). Ту стару методу, којом су се служили још Сократ и 
Платон, а од које се модерна наука почела отуђивати још од 
доба ренесанса, треба понова оживети, ако се жели да се „спа- 
соносно наследство хришћанске религије преда новим поколе- 
њима“ (стр. 6). Ф. В. Ферстер тражи стога да на сличан начин 
— наслањајући се на своје сопствено искуство, иа стварно по- 
знавање самога себе и посматрање људи — докаже педагошку 
неопходност религије за образовање карактера. Осим тога он 
даје овим својим делом одговор и на питање о стварности ре- 
лигиске исгине и показује пут, како би требало обрађивати по- 
једине религиске истине с обзиром на психолошко стање да- 
нашње омладине. Према томе садржина списа подељена је 
у главноме на три дела: 1). Неопходност религије за образовање 
карактера, 2). Питање истине и 3). Гледишта и примери за ре- 
форму религијске педагогике. У

У првом делу ове своје књиге (стр. 19—316) Ф. В. Фер- 
стер доказује, са чисто практичко-педагошког и психолошког 
гледишта, преимућство у образовању карактера и заснивању 
религиског морала над покушајима.модерне нерелигиске педаго- 
гике. По његовом мишљењу основни узрок неспособ^ности сваке 
нерелигиске педагогике, у теорији и предлозима за живот, лежи 
искључиво у оскудном познавању људске природе; лежи у не- 
познавању психолошке чињенице, која се крије у наследном 
греху. Упркос свима нашим бољим импулсима; упркос јасној 
увиђавности у наше више назначење, тренутни надражаји са- 
држе ипак скоро несавладљиву силу над нашом вољом (стр. 84). 
Човек осећа у себи немоћ, да се уздигне изнад онога, што је 
пролазно; да се одазове гласу са висина и испуни свој живогни 
задатак. Та сила у њему, која се јавља као сметња сваком 
вишем полету, има свој основ у наследном греху. Па ипак по- 
грешно би се узело, ако би се наследни грех сматрао као на* 
следство телесних органа, као моћ чулних тежњи у човеку (стр. 
104). Ф. В. Ферстер не схвата наследни грех као тежњу наше
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чулне природе, нити пак као доживљај нашег нагонског света. 
Наследни се rpex, по њему, открива „у тајанственој, дубоко 
укорењеној ваклоности саме душе да падне под закон нагона, 
уместо да она њима утисне закон духа“ (стр. 105). Сам човек 
зна, да је узрок свему злу у њему самоме, у његовој унутраш- 
њости. Он осећа, да је ту у питању отпадништво његових виших 
моћи, а не несавладљивост нижих захтева. Пад'душе од свога 
праизвора доноси, дакле, ону њену слабост у испуњењу назна- 
чења. И ко се уживи у ту чињеницу људеке природе, ослобо- 
ђава се за увек оптимистичких илузија нерелигиске педагогике 
Такав човек долази брзо до увиђавности, да свој живот, са 
свимасвојим инстинктима може уздићи јединоако тражи светлост 
у вечноме (стр‘ 63); ако тежи савршеном духовном животу, 
какав је представљен и остварен у хришћанској религији (стр. 
84) Етичко васпитање могуће је стога само на религиозној 
основи. To потврђује уосталом и најстарија традиција људске 
културе.

Право учење о васпитању, по Ф. В. Ферстеру, упућено је 
стогане само на познавање идеализма, већ и на познавање 
реализма; упућено је на познавање наследнога греха. Реализам 
треба да прокаже људску природу без илузија (стр. 101), а то 
је могуће само у светлости хришћанског учења. Јер Ст. Завет 
показује природно стање човека са свију страна. Он показује 
прави узрок и последице наследнога греха и потребу за спа- 
сење (стр. 88). Нови Завет пак открива савршени идеални свет 
и показуЈе пут за његово остварење. У њему се наша средишна 
.душевна моћ позива њеним сопственим језиком на испуњење 
свога узвишеног назначења. И ко се уживи у религиозни свет 
и одатле посматра људску природу, он ће открити у себи много 
више моћи за раа, него онај, ко полази само од природе (стр. 154). 
Онај савршени, по хришћанском учењу, небески свет отвара 
нам очи за оно, што је дато човеку као диспозиција за усавр- 
шавање. И уколико се стварније уносимо у наше Ја, па чак и 
у наше боље Ја, које је у свом природном стању још и увек 
без циља — прожето гордошћу, себичношћу, охолошћу, страхом, 
пркошћу — и њему насупрот посматрамо натприродни жввот 
Спаситеља. утолико јасније сазнајемо своје право назначење и 
потребу натприродне помоћи за наше морално ослобођење (стр. 
177—8). Хришћанство је, кажеФ. В. Ферстер, екзактна наука о 
жашем бољем Ја. Оно нам даје, у погледу на виши живот,' исту
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чистоту и прецизност у представама, какву су екзактне науке 
постигле у својој области (стр. 181).

Суштина хришћанске науке, према схватању Ф. В. Фер- 
стера, састоји се у томе, да најбржим и најсигурнијим путем 
подигне човека из пасивнога у активно стање. Она савлађује 
пасивност у корену, наиме онде, где се човек пасивно предаје 
својој чулној природи, своме наследноме греху. Одлучност. ја- 
сност, чврстина воље, те битне особине сваког карактера, могу 
се постићи само онда, ако се савлада духовни хаос у човеку; 
ако се сва духовна моћ нашега бића потчини нечем вишем,. 
непролазном. To опет потчињавање једном надземаљском цил>у и 
борба за његово остварење могућни су само уз припомоћ Божје 
благодати. Ф. В. Ферстер разуме под Божјом благодати сваки 
добитик у снази, који ср придаје људској вољи из натприродне 
стварности (стр. 217). Проблем „природе и благодати" у изве- 
сном смислу део је данас у педагогици средишног питања: спон- 
танеигета и рецептивитета. Па како је „васпитање ка саморадњи" 
главни циљ у васпитном процесу, то се заборавља шта значи 
васпитање ка.рецептивности, ка оризнању једног највишег бића 
за морални и духовни живот човека (стр. 221). У основијепо- 
грешно, каже Ф. В. Ферстер (стр. 228), ако човек жели, да је 
увек самосталан. У таквој тежњи лежи уображење и слепило 
према дубљим основима за праву делатност.

Исто тако погрешно је сматрати учење о наследном греху 
као део престареле митологије. Али претпоставимо случај, да 
је наследни грех у истини баш и митологија, то ипак треба 
имати у виду чињеницу, да се иза мита — како је то истакао 
још Платон — могу крити врло дуболге истине душе и живота, 
из којих се може много научити (стр. 102—3). Ово унеколико 
потврђује и учење патологије, о моћи наследне оптерећености, 
и учење психанализе, о несвесним препрекама. Али и једно и 
друго учење, нарочито ово последње, остаје само на симптомима, 
на знацима у основи погрешно ехваћене душе човекове и само 
преноси људе из једног погрешног положаја у други, исто тако 
погрешан положај. Међутим хришћанска религија продире до 
иза тих знакова хаотичнога стања. Њено учење о наследноме 
греху води нас од знакова ка седишту зла, које је основ свакој 
дисхармонији у човеку. Према томе најдубља разлика између 
хришћанске религије и психанализе, у погледу на лечење не- 
сређених комплекса у подсвести, састоји се у томе, што хриш-



Религија и образовање карактера 353
------------ ------------------------------------------------------------------------------— ---------:--------------------------------------- Г ---------------------

;ћанска религија познаје људску болест у основи и даје хаосу 
спасоносне мисли одозго. Она прибира човека око чврстога 
средишта његове битности, његовог животног задатка, и извлачи 
га на тај начин из многоструких перифериских заблуда (стр. 
310), док психанализа не иде даље од периферије.

Правилно васпитан човек у религиозном духу нема несре- 
ђених комплекса у подсвести. Он је упућен још од детињства, 
да све своје сметње у животу савлађује помоћу Бога и Божје 
благодати. Његова свест је чиста од ненормалних последица 
душевног хаоса. Али, осим тога, она је чиста и од погрешно 
схваћених апстракција у погледу на свет и живот, ма се оне 
јављале и као резултати модерне науке. Такав је човек слободан 
од сваке грубости у мишљењу о етичким питањима (стр. 38—9). 
Он се уноси у своје најдубље искуство савести и тежи, да 
се ослободи сваке самообмане, и да се пробуди за оно, што 
је стално, непролазно. У погледу на вољне одлуке тако ва- 
спитан човек стоји изнад свих земаљских интереса и нагона. 
Он се не везује за оно, што је пролазно, и то му баш даје 
потстрек и смелост за самопожртвовање, као и моћ за са- 
влађивање свих својих нагонских прохтева. Све, што се на- 
зива карактером; што је неопходно и категорично, продукат је 
његове религиозности. Религија је услед тога најважнија чиње- 
ница у процесу образовања карактера. Она је онај чврсти 
ослонац у човеку за све, што је апсолутно и вечно (стр. 89).

У основи је погрешно мишљење, да религиозно васпитање 
води мекуштву и попустљивосги. Религија савлађује свако ме- 
куштво у корену и полаже основ за херојство у свакој борби 
противу зла. Свака тежња, да се човек васпита за солидарност 
и самопожртвовање без религије, проста је обмана. Јер обра- 
зовање сталног и чврстог држања према животу и смрти (стр. 
152) не постиже се само природним наклоностима, које човек 
наслеђује. Ми тек у натприродноме налазимо џиновски увећане 
наше моћи. Стога се оне морају унапређивати надчовечанским 
идеалима (стр. 161), ако се у истини жели васпитање ка само- 
одрицању, пожртвовању и братској солидарности, тим неопходним 
основима за културни напредак свакога друштва. Зато је и 
главни задатак ове Ферстерове књиге, да врати од хришћанских 
истина отуђенога човека на најдубља искуства своје савести, 
да га пробуди за вечни живот (стр. 41 и 42).

У другом делу „Религије и образовања карактера" (стр.
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316-338) Ф. В. Ферстер даје кратку скицу најосновнијих доказа 
о смислу стварности, која је изложена у хришћанском учењу 
Он наглашава још у почетку, да овим делом не може дати целу 
апологију хришћанске религије, и упућује читзоца на први део 
своје књиге „Христое и људски живот“ (Christus unđ das 
menschliche Leben), где je опширније изложио своје схватање 
хришћанских истина (стр. 316) Овде пак, у овоме своме делу, 
Ф. В. Ферстер понавља и само у неколвко допуњује своја ра- 
нија схватања, која су — нема сумње — од велике користи за 
апологетску обраду хришћанског учења. Нарочито пак добра 
упуства даје за рад на савлађивању расула и необузданог ин- 
телектуализма модернога човека. „Ми понављамо и подвлачимо“ 
— каже Ф. В. Ферстер на стр. 330. — „да се живот сазнаје 
само животом". Ко, дакле, хоће да припреми модернога човека 
за смисао хришћанског учења, за целокупну надсветску тајан- 
ственост и за хришћански реализам, који све прожима, тај 
може то само тиме, ако модернога човека доведе до најјасније 
свести целокупног његовог стварног стања, па га одатле.... уводи 
у библиску историју". Јер хришћанство је најдубљи одговор на 
питање о стварности људског живота и људске природе. И овај 
одговор као такав може разумети само онај, ко полази од ствар- 
ности и ко је у њој заиста код куће (стр. 330 и даље).

Модеран човек, у свом отуђивању од самога себе и од 
стварности, отуђио се и од хришћанства. Своју интелигенцију 
он више не употребљава за решавање великих питања и сукоба 
у људском животу, већ за потискивање ових у најдаље регионе 
своје душе. Такав човек је далеко од стварног познавања света 
и суштине људског живбта, па стога и живи само у теоријама 
(стр. 331). Исто тако и модерна наука, па чак и она која не 
пориче неопходност и корист интелектуалног представљања и 
образложавања хришћанских истина, не схвата религиске истине 
у правој боји. Она често, без дубљег животног искуства, прет- 
поставља простој хришћанској истини накарадна тумачења ре- 
лигиских појмова. У тој својој површности модерна наука не 
види, да се историско дејство хришћанске религије не састоји 
у апстракцијама, већ у неодољивој сили, којом се иде од многог 
једноме и од спољашњега света унутрашњем животу. Стога 
није никакво чудо, што се још и увек враћа од главне ствари 
споредним и што се тражи, да се личност Спаситеља схвати у 
магли самих мисаоних слика (стр. 325).
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По учењу Библије пак спојено је небо са земљом, невид- 
љиво с видљивим, вечно с временским. У њој се, у реалним 
догађајима открива прави смисао и историје и појединачног 
људског живота. У библиском учењу ми немамо посла само са 
прошлошћу, већ са представљзњем вечнога у оквиру временскога, 
у моћи језичнога схватања. У том смислу Библија је вечна 
књига наше душе, у којој налазимо најдубља обавештења како 
о своме двојном бићу и искупљењу, тако и о смислу целокупног 
животног искуства. Ту није изложена само хроника историских 
догађаја и личности, всћ смисао, учење и сазнање наше вере, 
„да Исус јест Христос син Божји“ (Јов. 20, 31). Права вера у 
Христа је наше основно сазнање целокупног унутрашњег живота, 
И кад неко тврди, да је личност Спаситеља мит, он тиме казује. 
да се није ни прибдижио познавању праве стварности. У таквом 
тврђењу моћни покретач историје схвата се као сан, а моћ 
промена у историји приписује апстрактним идејама (стр. 326). 
Ф. В. Ферстер гледа у религиском схватању живота, за нас, 
много важнију биологију, него што је она у  природнил! нау- 
кама (стр. 329).

Напослетку, у трећом делу ове своје књиге (стр. 338—451) 
Ф. В. Ферстер износи практичне примере и предлоге и истиче 
индуктивну методу као прве основе за заједнички рад са рели-> 
гиским педагозима, који се с њим слажу. Он каже, да је до 
овога свога становишта и ових својих предлога дошао поглавито 
у практичном раду са „модерном" омладином, а унеколико и 
својим покушајима, да у вери јако поколебане младе људе врати 
разумевању онога, што им је — и ако њихово сопствено — 
постало страно (стр. 338). Осим тога Ф. В. Ферстер указује и 
на многе погрешке досадање религиске педагогике, које је при- 
метио, и изјављује жељу, да би о томе радо чуо и друга ми- 
шљења. Као општа начела за практичан рад он препоручује: 
I). Општу психолошку припрему омладине, која би се могла 
назвати и упознавање живота и људи; 2). Боље обрађивање 
природнога основа о натприродној стварности; 3). Конкретну 
обраду односа Св. Писма са стварним животом човека; 4). Бољи 
распоред наставног градива с обзиром на узраст и развитак 
деце, и 5). Управљање религиске наставе на свакодневни живот. 
Примену свих ових начела Ф. В. Ферстер показује детаљно на 
примерима, те тиме и практично уводи васпитаче у своју ре- 
лигиску педагогику (стр. 143—9).
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Што се тиче пак наставиих метода Ф. В. Ферстер пре- 
поручује индуктивну методу, иако се она јако иапада са стране 
дедуктивне методике. Као разлог за ово Ф. В. Ферстер наводи 
неоправдана пребацивања, као да индуктивна метода води 
субјективизму, који уздиже дете на место откривеног ауто- 
ритета и потчињава цркву људском Ја. Јаче истицање детета у 
васпитном процесу не значи, да се субјект подиже на степен 
ауторитета, већ да се преноси у природно стање моралне и ду- 
шевне свесности, са кога се објективна, натприродна и аутори- 
тативна истина може сигурније схватити и њој потчинити. Истина 
|е — каже Ф. В. Ферстер — да последње и најдубље позна- 
вање самога себе долази од религије, али је истина и то, да је 
први преокрет ка хришћанству, како је приметио још блажени 
Августин, „поглед у своју унутрашњост* (стр. 153-5).

На крају своје књиге (у „закључку") Ф. В. Ферстер rc- 
вори о „правој хришћанској школи“. Он ту нарочито подвлачи, 
да суштину образовања карактера чини управљање свега по- 
јединачнога на Бога, као средишну истину и највеће добро, и 
да се то може очекивати једино од конфесионалне, а не од 
неутралне школе, која је у истини само израз модерне површ- 
ности у процесу васпитања. Права хришћанска школа је онде, 
где ее сви предмети стављају у однос ка истинии стварности. 
које су изнад земаљског сазнања; где се у светлости највеће 
светлости одабира само оно, што даје вредност, мир, слогу и 
право сазнање (стр. 457).

Одвајање живота од религије и истицање животињског 
порекла човека ловело је културни свет до садашње кризе, 
која се наглашава скоро у свима областима људске делатности. 
Људи од ауторитета, којима је стало до правог напретка кул. 
турнога живота, почели су да увиђају ову заблуду и да се 
враћају праизвору живота; почели су да се враћају вечним 
хришћанским истинама. Један такав ауторитет је и Ф. В. Фер- 
стер, универзитетски професор прво у Цириху а за тим у Мин- 
хену. Он је смело устао противу свих заблуда нерелигиске пе- 
дагогике и јако документованим разлозима позвао све васпитаче, 
који су у истини одани своме позиву, на повратак ка хришћан- 
ском учењу и хришћанском животу. Али не мању похвалу од 
ове заслужује и његова јасноет у излагању апстрактних пред- 
мета, као и лака разумљивост у предлозима за практично из-
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вођење. Стога је ово Ферстерово дело права драгоценост за пе- 
дагошку литературу. Ово утолико пре, што оно — у погледу на 
заснивање и унапређење људске културе — не води ка човеку 
животињи, већ ка човеку, који тежи Богу, ка Богочовеку.

Dr. Јордан П. Илић.

ЈЕДНА ЗБИРКА ПРОПОВЕДИ ИЗ КРАЈА 
XVIII ВЕКА.

— Проповеди Стеван! Урошевића —

У библиотеци патријаршије у Карловцима сачуване су у 
рукопису проповеди Стевана Урошевића, проте шидског. Ово 
је она иста личност чију нам кратку биографију саопштава г. Д. 
Руварац у „Гласнику Срп. Патријаршије“ за 1923 год. (стр. 338). 
Та биографија је уједно и све што о овом преповеднику за сада 
знамо: да је рођен у Шиду око 1759 г., био учитељ у Илоку, 
Осеку и Шиду, зађаконио се 1785 г., наскоро постао админи- 
стратор парохије у Беркасову, загим парох цркве Ваведењске 
у Карловцима (1789 г.) и катихета у гимназији (1791), и најзад 
прота у Шиду (1793 г), где је остао до своје смрти. Умро је 
10 апр. 1805 r.

Г. Проти Руварцу дугујемо и за ове биографске податке 
а и за то да смо могли имати у рукама саме проповеди.

. I ,
У овој библиотеци имамо на броју 92 проповеди Стевана 

Урошевића, не рачунајући дупликате појединих проповеди и 
фрагменте. Све су проповеди марљиво израђене и читко илепо 
исписане на четвртини писаног табака, ‘оделито свака проповед 
за себе. Нису, дакле, повезане, али су скупљене и чувају се 
заједно. Ако бисмо их делили по садржају, имали бисмо три 
групе: празничних проповеди 55, недељних 22 и 15 пригодних про- 
поведи и на специјалне теме. Распоређене пак према данима 
имамо: 1) од празничих проповеди, 1 проповед на Нову Годину, 
2 на Богојављење, 2 на Благовести, 1 на Вел. Петак, 3 на 
Ускрс, 3 на Спасовдан, 2 на Духове, 1 на Ивањдан, 5 на Пе- 
тровдан, 1 на Св. Илију, 2 на Преображење, 1 на. Усековање, 
1 на Малу Госпојину, 5 на Успење, 1 на Св, Димитрија, 3 на 
Арх. Михаила, 6 на Ваведење, б на Божић и 9 на Св. Николу; 2)


