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АТЕИЗАМ И МОДЕРНЕ ИДЕОЛОГИЈЕ КАО ИЗАЗОВ 
ПАСТИРСКОЈ ДЕЛАТНОСТИ

Осветљавајући улогу атеизма и атеизмом прожете савремене по- 
литичке идеологије, као могућег изазова, па и шаисе у хришћанској 
пастирској делатности, најпре бих се, краће, задржао на познатом тлу 
критиковања, било самог атеизма као таквог, било посебно, марксис- 
тичког атеизма. Што се тиче, прво, спора између теиста и атеиста, овај 
опор је стар колико и трајање човека и света. Ни једа« логички ваљан 
разлог у прилог постојања Бога или против могућности таквог посто- 
јања, никад нису били довољни да убеде противника. Са више страна 
је већ раније добро примећено да и тзв. докази у протлог гсостојања 
Божије егзистенције, увек пре откривају Бога философа, а не Бога 
„Аврама, Исака и Јакова". Разложније је због тога помирити се не 
само са узалудношћу доказивања постојања Бога, већ и са болном ис- 
тином о неуспелом компрошгсу између „Атине и Јерусалима", али и 
са признавањем себи једне болвије истине, оне о психолошкој извес- 
ности постојања атезима у свакој људској души. Ово значи, дакле, не 
само признавање савременог атеизма у менталитету људи нашег века, 
већ и свесно прихватање сусрета с вечним безбоштвом изван нас, око 
нас и нарочито у «ама. Ако смо, дакле, поштени према себи, треба да 
се клонимо упрошћеног и поједностављеног сврставања људи у идеали- 
сге и материјалисте, атеисте и теисте (подсетимо се како су римски 
многобошци називали младе хришћане атеистима, или католици про- 
тестанте у време када је протестантизам настајао), и шире, на „беле" и 
„црне”, јер је и психолошка и социјална истина човекова негде на сре- 
дини, у најчешће нестабилној равнотежи, плодније или мање плодне 
борбе, између веровања и неверовања унутар психе сваког човека.

Иако сам лично, као психолог, склон да верујем да је сваки чо- 
век, у најдубљем свом језгру, у архетипу колективно несвесног (како би



рекао Карл Густав Јунг), homo reliigkeus, и стога се радо придружио 
Франсису Бекону, енглеском емпиристи у 17. веку, који је говорио како 
је атеизам више на ушама него у срцима људи, није могуће избећи 
чињеницу да човек непрестано води невидљиву, често и несвесну борбу 
између атеисте и теисте у себи, али што је штетно «е приметити, није 
могуће избећи чиљеницу практичног атеизма, који се огледа у свако- 
дневном понашању, не само тзв. неверника, већ и тзв. верника. На ову 
опасност распепа између нашег вербалног опредељења за теизам и ea­
rner нехришћанског понашања, вратићу се када будем говорио о опас- 
ности секуларизације у нашем веку.

После оваквог кратког осврта на проблем атеизма као таквог, 
још краће бих се задржао на критици марксистичке идеологије и ње- 
ног атемзма. Указујш само на темељну критику оваквог погледа на 
свет у књигама Николаја Берђајева од пре више деценија, нарочито у 
њговим књигама Извори и смисао руског комунизма или Царсгво Духа 
и царсгво Цезара, као и на релативно скорашњу критику, такође теме- 
љну, Лешека Колаковског у његовом тротомном делу Главни токови 
марксизма. Није случајно да су обадве онажне критике максизма до- 
шле од бивших марксиста, у исто време и као опомена свима онима 
који се усуђују иа овлашну критику марксизма без његовог правог по- 
знавања.

Прелазим сада на мање поравнат пут проучавања односа хриш- 
ћанства према атеизму и атеистичким идеологијама, не само политич- 
ким, већ и оним у савременој философији, књижевности и науци, као 
истинском изазову и шанси хришћанству, хрмшћанској Цркви и посеб- 
но, Православној хришћанској Цркии.

Сматрам, најпре, као и Николај Берђајев, да су и марксизам и 
атеизам стигли овако силовито у свет нашег века да би прочистили 
устајали ваздух конформистичког и млаког хришћанства на Западу и 
самодржачког на Истоку. У књизи Руска иде/а, Берђајев гтише да те- 
шка кривица лежи на историјоком хришћанству, посебно на право- 
слављу. Борбени атеизам је казна за ропске идеје о Богу, за прила- 
гођавање историјског хришћанства владајућим снагама. Први марк- 
систи у Русији, према Берђајеву, нису толико устајали на Бога, ко- 
лико на друштвену неправду царске Русије, реагујући револтом на 
неподношљиву патњу руског народа („Боже, како је тужна наша Ру- 
сија!" јецао је још Пушкин читајући Гогоља). Тако су, према Берђа- 
јеву, и марксизам и атеизам у Русији настали, не толико под утицајем 
Запада, као што се често пренаглашава, већ у име човекољубља рус- 
ког интелектуалца, човекољубља иза којег је сжривено стајало моћно 
и увек присутно руско богољубље. Телеолошки, дакле, размишљајући. 
а тешко да хришћавин може другачије да размишља о смислу дога- 
ђаја у историји него на телеолошки начин, марчссизам и атеизам мо- 
рали су доћи у Русију, па и у све словенске земље, најпре као сурова 
опомена званичној хришћанској цркви због нехршићанског практич- 
ног жмвота, а онда и као изазов и позив за унутарње обнављање пра- 
вославља да би оно могло постати квалитетније него пгго је било 
(квантитет се већ једном показао као недовољан). Досадашњи процес 
обнављања православног хришћавства у Русији, управо захваљујући 
прогоиима и свакодневним супротстављањима, као да даје за право 
споменутом телеолошком гледању на смисао историјских догањаја у Ру-



оији и у православним словенским земљама. Још је велики дански 
философ Серен Кјеркегор писао да се „хришћанином може бити само 
насупрот нечему".

Шта треба рећи о атеизму и атеистичким идеологијама на За- 
паду? Још од француске револуције, па све чешће кроз читав 18. и 
19. век, позитиван развој науке и философије које су се постепено 
и плодно одвајале од сувише дугог и већ одавно крутог и неживот- 
ног загрљаја католичке, а онда и протестантске цркве,. све је више 
скретао у страну, одгајајући на претеран начин људски интелект, све 
више отуђујући и опредмећујући човека, Божијег субјекта, претвара- 
јући га у објект посматрања, а онда све више и маиипулишући чове- 
ком, све до стравичнмх експервдмената методама „испирања мозга", 
или скорашњим безобзирнотм опитима са људским генима и генети- 
ком. Појава четири духовна гиганта, Ничеа, Маркса, Фројда и Хајде- 
гера на европској позорници охолог човечанства, номе се западна 
хришћанска црква није имала чим да супротстави, јер је хришћански 
ентузијазам и радосна вест Ваокрсења једва још сшзала до усамље- 
них и друштвених безутицајних појединаца, није у првом реду значила 
револт против Бога, већ против духовне и друштвене обезправљевосш 
Човека, човека, управо као слике Божије. Дубље проучавање, како 
личности тако и идеја, нарочито Ничеа и Хајдегера, али и Маркса и 
Фројда, несумњиво открива из привидно материјалистичких и атеис- 
тичких мисли — религиозии утопијски феномен. Сви су ови дубоки 
мислиоци, укључујући и оне велмке писце у иашем веку који су ста- 
јали под њиховим утицајем када су писали своје романе — Кафка, 
Фокнер, Сартр, Ками — били обузети „племенским гневом" ревно- 
сти за Бога и његове слике на земљи, човека, и онда, када тога нису 
били свеани.

Николај Берђајев је једном написао да док је Средњи век стављао 
акцент на Бога против човека, Нови век ставља акцент на човека про- 
тив Бога. Вечно присутно религиозно осећање у човеку очевидно до- 
живљава своје плиме и осеке кроз векове. Није искључено да смо данас 
сведоци дубљег интересовања за религију, пошто су политичке, нарочито 
материјалистичке политичке идеологије испражњене и истрошене, без 
довољне привлачности, нарочито за младе људе.

Појачано интересовање за религију, нарочито у социјалистичким 
земљама, не значи да и цркве у тим земљама не доживљавају своју кри- 
зу, насталу несумњиво, с једне стране, услед снажног продора марксиз- 
ма у свету, нарочито у првој половини нашег века, а с друге стране — 
услед пораста индивидуалних и личних захтева верника који стварају 
све шири круг алтернативних и „приватних" верских група које наглаша- 
вају значај личног доживљавања религиозног искуства.

Стижем до последњег дела свога излагања, вероватно по много че- 
му најтежег, до секуларизма, као не само све актуелнијег и тежег про- 
тивника хришћанству и пастирској хришћанској делатности данас, већ 
противника подмуклог и невидљивог, неприметно ушуњаног до у саме 
куће и цркве хришћанских пастира свих вероисповести, јер секуларизам 
представља универзалну претњу вери човека уопште.

Конкретно одређена, секуларизација (од латинске речи saeculum, 
која је првобитно значила људско доба, век, док израз „секуларно"



означава оно што је „световно", наспрам „духовног") значи следеће: 
1) у философско-теоријском смислу тумачење света самим светом, 2) 
у систему вредности, преовлађивање „овостраних" духовних вредности и 
3) у етичкој теорији, заснивање морала на људским потребама.

Док је с католичке стране у Југославији, међу првима Јаков Јукић 
(у својој књизи Религија у модерном индустријском друштву. штампа- 
ној 1973. године) с правом писао да „средишњи религиозни проблем са- 
временог свијета није атеизам, него вјерска анемија, практична арели- 
гиозност, дневни живот без мистерије — нехришћанско хришћанство", 
један од највећих православних теолога у нашем веку, Александар Шме- 
ман, пише: „Само духовно слепи и потпуно безосећајни би могли да 
негирају да нашој цркви прети опасност изнутра, ужасна опасност која 
је у порасту: то је опасност секуларизма (посветовњачења). . .  Сматра се 
да је секуларна област живота аутономна, то јест да са њом управљају 
њене властите вредности, принципи и мотиви, који су сасвим различити 
од верских".

Опасност од секуларизма, о којој говори Шмеман, долази управо 
отуд што секуларизам није антирелигиозан, нити је атеистички. Прих- 
ватање, дакле, религије као нечег значајног за човека, а истовремено 
негирање да је она интегрални, свеопшти поглед на свет који треба да 
прожима пре свега практичан, свакодневни живог хришћанина, озна- 
чава неуротичан расцеп у души тзв. хришћанина, изграђивање двостру- 
ког колосека у себи, којим се крећу две локомотиве које немају ничега 
заједничког. Док се машиновођа једне локомотиве брине о свакоднев- 
ном, често на сумњив начин стеченом угледу, новцу и другим користима 
за практичан живот, дотле се други машиновођа појавл»ује недељом у 
цркви, или чак ни то, већ се сећа цркве и свештеника само онда када 
треба неко да се крсти и сахрани.

Упитаћете ме, на крају овог мог кратког реферата, у каквој вези 
стоји и да ли таква веза уопште постоји између онога што сам овде из- 
нео на тему: Атеизам и модерне идеологије као изазов пастирској де- 
латности, са нашом стварношћу. Надам се, најпре, да ћу код вас наћи 
разумевања што сам био принуђен, као нетеолошко лице, које није у 
непосредној свештеничкој пракси, да о овој занимљивој и сложеној те- 
ми пишем уопштено (иако на други начин, као наставник на Богослов- 
ском факултету, обављајући једну врсту пастирске делатности). При 
свему, мислим да се идеје изнете у моме реферату могу применити и 
на садашњу верску ситуацију у српској, православној средини. Довољно 
he бити да на самом крају укажем само на два могућа проблема који 
могу да споје верско-политичко-друштвену ситуацију код нас са оном 
у другом хришћанском свету, на Истоку као и на Западу.

Буђење и обнова православне хришћанске вере код нас, као пози- 
тиван одговор на изазов до скора борбеног атеизма и политичке мате- 
ријалистичке идеологије, видљиви су и присутни су. Нови изазов, мож- 
да и већи него онај први, наступа онда када се успостави каква-таква 
равнотежа између цркве и власти. Ако под секуларизмом не подразу- 
мевамо само западњачко схватање овог појма, већ и расцеп између 
праксе и теорије у животу сваког хришћанина (значи и свештеника и 
његове пастве), онда секуларизам, нарочито тада прети једној средини и 
појединцима у њој, када долази до опуштања потребе неговања борбе-



ног хришћанина, значи и хришћанина, вечитог подвижника према са- 
вршенству Царства Божијег. До овог попуштања које води млакости и 
бљутавости, избегавајући и „вруће" и „хладно", долази најчешће онда 
када више нема никакве опасности, значи и никаквог изазова споља. 
Када нестане позитивног изазова споља, не остаје ли онда, онај, не ма- 
н>е делотворан, али далеко напорнији, унутарњи изазов! Право место 
сукоба отуда је људско срце.

Закључак

Атеизам, марксизам и друге материјалистичке идеологије нашег 
времена, свакако, представљају изазов, али и шансу за хришћанство и 
хришћанску Цркву. Чини се да је овај изазов атеизма и марксизма, на- 
рочито због њиховог борбеног, насилног наступања у православним 
земљама, донео могућност квалитативне обнове православља и пораста 
дубљег интересовања, нарочито младих људи за учење православие 
цркве. Атеистичке идеје на Западу, нарочито у философији егзистенци- 
јализма Мартина Хајдегера, нихилизам, као и десакрализовање хриш- 
ћанства, нарочито од стране неких протестанстских тесшога, друга је 
врста изазова за западне хришћанске цркве. Најзад, секуларизам у 
модерном свету представља посебну опасност и нову врсту изазова. 
скоро подједнаку у источној, као и у западној хришћанској цркви.
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