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Књига говори о разноврсним проблемима монаштва у XXI веку: одакле долазе 
браћа и сестре, како се решава питање економског опстанка обитељи, које тешкоће 

моралног, психолошког и свакодневног карактера мора да савладава искушеник 
(искушеница)-почетник. Иако аутор главну пажњу посвећује савременом монаштву, 

књига је обилује примерима из историје манастира и животописа познатих подвижника. 
Аутор темељно размишља о суштини монашких завета, о духовном напредовању 
личности, о смирењу и молитви. 

Тон приповедања нема ништа заједничко са сладуњавом побожношћу; аутор се не 
плаши да говори о кукољу, којег има много у црквеном свакодневном животу, укључујући 

и манастире. Међутим, оно што је у књизи главно јесте љубав према монаштву, које је 
живо у сва времена и освећено великим циљем: корачања за Христом. 

Књига може бити занимљива најширем кругу читалаца, јер свако онај кога 

привлачи Јеванђеље, без обзира на начин живота, воли монаштво. 
 

 
Монахиња N 

 

Плач треће птице 
 

Сестрама, 
с љубављу 

 

 Тројица монаха су стајала на обали мора. Зачуше глас с друге обале: „Узмите крила 
и дођите код Мене.“ Чим зачуше глас двојица монаха добише огњена крила и брзо  

прелетеше на другу обалу. Трећи је остао да стоји у месту. Почео је да плаче и да јеца. 
Напокон, и њему су била дата крила, али не огњена, већ нека закржљала, и он је полетео 
преко мора с великим трудом и напором. Често је губио снагу и падао је у море; видећи 

како тоне почињао је жалосно да јеца, подизао се из мора, поново је летео тихо и ниско, 
поново је губио снагу, поново је падао у пучину, поново је јецао, поново се подизао и 

исцрпљен, једва је прелетео море. Прва двојица монаха су били слика монаштва првих 
времена, а трећи – монаштва последњих времена, оскудног по броју и по напретку.  
 

Незаборавна казивања  
о подвижништву светих  

и блажених отаца 
 

...На птице ове људи личе, брате мој! 

Ми исто тако хитамо према жељеној Светлости: 
Као што неке јаке птице журе, 

За њима друге, иако снагу такву немају.  
Само ја гинем, као трећа птица; 
Није ми дата снага да изнад облака летим...  

Све чешће морам да седам на таласе...  
Али, Боже, не дај да паднем на дно! 

Архиђакон Роман (Тамберг). 
Прича 
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 Свети оци из скита су пророковали о последњем нараштају говорећи: „Шта смо ми 

учинили?“ И одговарајући један од њих, велики по животу, по имену Исхирион, рече: „Ми 
смо испунили заповести Божије.“ Још упиташе: „Да ли ће они после нас учинити нешто?“ 

Рекао је: „Достићи ће половину нашег дела.“ „А шта ће бити после њих?“ И он рече: 
„Уопште неће имати оваквих дела, али ће их нападати искушења и они који се покажу 
достојнима у овим искушењима биће већи од нас и од отаца наших.“ 

Древни патерик 
 

Црни монах иза каменог зида 
 
 

        Као слава злати се руменило 
        Манастирски крст из далека. 

        Да се окренем ка вечном миру? 
        А и шта је живот без камилавке! 
            А.Блок 

 
 Није ваљда: Кинези?.. 

 Ова мисао о будућности Русије, коју је први изразио, чини ми се о.Андреј Курајев, 
човека у први мах шокира; међутим, кад почне да размишља у задатом правцу постепено 
се навикава: јесмо ли ми бољи од Грка, од којих смо примили свето наслеђе, и зар нисмо 

тврдовратији од Јевреја? Кад су се они после 70-годишњег ропства обрели у несрећној 
разрушеној земљи, нису се бринули за квалитет живота, већ за враћање јединственој вери 

и обнављање Храма. Притом се већ одавно говорка о томе да су најезда и касније 
преовладавање жутих људи јасно предсказани, да ли у Библији, да ли по Нострадамусу, и 
зашто је невероватно постепено продирање наше косооке сабраће у Сибир, а онда у Тулу 

и Рјазањ у мањим групама од по сто хиљада с масовним покрштавањем у Православље? 
На крају крајева, Господ воли и Кинезе. 

 У Русији по статистици има скоро 80 милиона православаца, али свештеници из 
провинције тврде да у цркву редовно долази максимум два одсто становништва. Без 
обзира на то, Православље је данас страшно популарно, а посебно монаштво, о чему 

сведочи широко коришћење његовог имиџа у реклами: вода за пиће „Свети извор“, 
пељмени1 „Манастирски“ (наравно, с месом), а тек алкохолна пића! „Литија“, „Исповест 

грешнице“ (бело, полуслатко и наводно природно), „Црни монах“, „Стари монах“, „Шапат 
монаха“, „Монахова суза“, „Исповест монаха“, „Монахова душа“, у истом низу је и чај 
„Кинески монах“, с позивом на налепници: дотакни тајну древних манастира!..  

 Вероватно се добро продаје, као и популарне књижице с привлачним насловима: 
„Пелагија и бели булдог“, „Пелагија и црни монах“, „Пелагија и црвени петао“ с округлом 

њушкицом с наочарима и у апостолнику на корицама. Црквени часопис је аутору посветио 
озбиљан чланак с брижљивом анализом извртања хришћанских истина и монашких 
правила; блажени – или наивни – су чистог срца! Савремени белетриста уопште није 

                                                 
1
 Тестенина с месом, слична италијанским равиолама.  
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тежио животној истини, он је имао потпуно други циљ,2 израчунавши уз помоћ телевизора 
и компјутера захтеве широке публике намучене прогресом: из далека пријатан 

претпрошли век, плус криминалистички сиже, плус загонетни ликови, непознате 
зверчице: неки трговци, архијереји, схимници, калуђерице. 

 Као и обично, пут је одавно прокрчен на Западу – после вртоглавог успеха романа 
У.Ека „Име руже“ тржиште су преплавили тематски слични, али неупоредиво мање 
квалитетни бестселери, укључујући и неталентовану и досадну пародију К.Баклија и 

Д.Тирнија „Господ је мој брокер“ (!) о превазилажењу финансијске кризе у америчком 
манастиру – нова књига која се нуди у хаосу књига. Наравно, фантастична потражња 

„Последњег искушења“, „Кода да Винчи“ и т.сл. сведочи о стабилном интересовању за 
Христа, које се не смањује без обзира на секуларизам наводно постхришћанске епохе.  
 И свакодневна штампа поклања пажњу монаштву, због истог разлога који је 

формулисао Пинокио: „Има овде нека тајна.“ Чланака има и добронамерних, с 
високопарним описом природе, дневног распореда, укусног ручка и срдачне игуманије, 

али и насупрот томе – разобличавајућих, који сликају мрачан пејзаж, сурову дисциплину, 
оскудан јеловник, користољубиво руководство и вапијуће кршење човекових права. У 
једним престоничким новинама отворено је написано да игуманија користи младе 

искушенице с циљем привлачења спонзора, тако рећи за плаћање обилних прилога... 
Понекад ми је жао што Црква не воли да се суди... 

 „Иза камених зидина“, „Иза манастирских зидина“, „Обитељ строгог режима“ – 
наслови алудирају на страшна и срамна дела, која се чине у мртвој тишини иза врата 
чврсто затворених келија. Али, чини ми се да је „Комсомолска правда“ предузела 

иследничку операцију која много обећава пославши уходу у манастир преко Урала.3 
Девојка се претварала да окушава снагу у области монаштва, сви су били љубазни, пред 

њом су се отварала сва врата... И шта? Па ништа сензационално; у редакцију је слала 
скоро одушевљене репортаже... ко зна, можда ће једног дана доћи у манастир, а да то не 
буде каобајаги. 

 Али, уобичајена метода новинара, који су послати на службени пут на неколико 
сати ради егзотике јесте да фантазирају сразмерно својој покварености, измишљајући 

хировита објашњења за недокучиву појаву, какво монаштво остаје за све оне којима је 
хришћанство у потпуности, па и не сасвим страно. Али, 
     ...моје ствари 

     Мала вам је корист да сазнате, - 
     А и може ли се испричати душа? 

         (Љермонтов) 
 У принципу, још у време светитеља Игњатија московски часописи су монаштво 
називали анахронизмом. К.Леонтјев је цитирао писмо које је добио: „Данас у монахе може 

да иде или идиот или преварант.“ Почетком ХХ века сматрало се да је знак доброг укуса 
исмевање монаха као тупих незналица, од којих човечанство нема никакве користи, и који 

врше бесмислено насиље над природом. 1908. године у серији књига красноречивог 

                                                 
2
 Рејтинг ПРОДАЈЕ јесте оно што данас одређује квалитет књижевности и професионализам писца; а свуда 

побеђује лаки жанр, јер се подржава рекламним кампањама за које су присталице масовног укуса велики 

мајстори. 
3
 И не само то! На телевизији кажу да се спрема риелити -шоу с проучавањем манастира у низу затворених 

структура као што су затвор, легија части, израелска војска: пошаљемо тамо нашег човека и показујемо 

систем изнутра, обећао је у штампи један од аутора пројекта; идеја је одавно реализована у САД.  
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назива „Религија и црква у светлости научне мисли и слободне критике“ изашла је 
књижица протестантског богослова Адолфа Харнака „Монаштво. Његови идеали и његова 

историја“; с љутњом и благом иронијом аутор разобличава апсурдност понашања 
фанатика-аскета, који се муче с непознатим циљем, једино ако то није ради музејског 

чувања одавно застарелих обреда. 
 И данас у Русији монаштво, док се као закржљали цвет пробија кроз асфалт,4 
покушавајући да се врати у живот, бива критиковано са свих страна. Људи настројени 

широко и савремено доказују, као и пре једног века, да су манастири одживели своје и да 
је много корисније служити ближњем преко добротворних и социјалних установа; жале 

несрећне монахе, који су изгубили право на обичну људску срећу, који су изгубљени за 
свет с његовим вртоглавим ритмом и јарким ватрометом великих и малих задовољстава; 
посебно је трагична судбина девојчица, које су лишене радости љубави и материнства; а 

ако опет почну прогони – све ће бити поубијане! И напокон, увек актуелни прекор: људи 
који одлазе у калуђере осуђују човечанство на изумирање. 

 Новинари, иронишући поводом „згодних митологема“ о древним временима, кад 
су људи били побожнији, а храна укуснија,5 у ходу стварају друге митологеме: међу 
монасима су тада, као и увек, цветале свађе, лоповлук, занемаривање болесника и 

конфликти с влашћу, али је зато владала демократија и све највише црквене функције су 
биле изборне („НГ-религије“). Известан контингент, који се означава као 

„обновљенчество“ и који је више него дружељубив у односу на староверце, католике, 
протестанте и јудаисте, категорично одбацује монаштво, истина, баш руско: Тезе6 и 
остали страни недорасли следбеници Православља с људским лицем радо посећују и хвале 

манастире. 
 Други траже и не налазе узвишену духовност: „Монаштво је изгубило завет, у 

њему нема обећања која нам је дала сама Пресвета Тројица“.7 Чује се критика упућена 
Синоду, који даје благослов за отварање нових и нових обитељи: зашто тако много, ако су 
и оне које су већ отворене тако далеко од савршенства; боље је мање, али боље, говорио је 

незаборавни вођа светског пролетеријата, а много пре њега – царица Катарина, која је из 
најздраворазумскијих разлога шетала вишак калуђера и на тај начин постигла скоро 

потпуно истребљење манастира.8 По истој логици би у интересу квалитета требало 
ограничити и склапање бракова – превише је несрећних. 
 „Нека свет не прописује закон делу Божијем,“ рекао је светитељ Филарет 

Московски. Данас на територији Русије има преко четири стотине манастира, али ниједан, 
изузев Тројице-Сергијеве лавре и Псково-Печерског манастира нема више од двадесет 

година; није коректно очекивати од њих тријумфална достигнућа, а тим пре доносити 

                                                 
4
 Хтела бих да данашњу ситуацију упоредим с епохом Миланског едикта кад је народ угледао вођу државе, 

односно цара, како се крсти и кад је навалио у храмове, али ме савест упозорава на прекомерни оптимизам. 
5
 Какве митологеме! Искрено речено, свако ће се сложити да су људи заиста били побожнији и да је храна 

заиста била укуснија – није то било баш ни тако давно.  
6
 Тамо, прича се, многобројне ходочаснике дочекују с љубављу, односно с учтивим осмехом; „А мене,“ 

признала је једна игуманија, „чим видим ову гомилу људи за празник – хвата страх: хоће ли бити довољно 

хране, где кога да сместимо, а постељине сигурно нећемо имати за све! А вода! Септичка јама ће се сигурно 

препунити, а комунално тешко да ћу моћи да добијем!...“  
7
 Битехтина Л.Д. Исток-Запад, искуство старчества. Созерцање душе. М., 2002. Наведена тешко разумљива 

фраза одражава стил ове више него чудне књиге, која започиње од хвалоспева „божанственим интуицијама“ 

Терезе Авиљске. 
8
 Упркос веку просвећености. Животопис и дела високопреосвећеног Гаврила (Петрова). М., 2001. 

Предговор. 
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пресуде: монаштво назадује... монашки дух катастрофално деградира.9 Пад претпоставља 
изгубљену висину; није јасно од које пречке треба рачунати, које монаштво узети за 

критеријум – египатско? Палестинско? Византијско? Атонско? Староруско? Наше пре 
револуције? У историји је било различитих ситуација; узмимо феномен Тавениских 

обитељи: оне су цветале, квантитативно и квалитативно, за време живота њиховог 
оснивача Пахомија Великог, а затим су почеле да пропадају, што је значило конкретно 
назадовање Тавенијских обитељи; монаштво је наставило да блиста и да миомирише на 

другим местима. 
 Најгласније, као и увек, манастире критикују сами монаси, посебно они који живе 

ван обитељи. Ако се активно граде конаци и храмови, гунђају да треба градити душе, а не 
камење, као да ће, ако изградња престане, душе почети брже да расту. Пуштају 
ходочаснике и туристе – направили су корзо, а ако закључају капију – егоисти, живе само 

за себе. Ако почну да обрађују велика поља и имају производњу која доноси приход, 
подругљиво их називају колхозима; ако нема поља и производње – ленгови, неће да раде. 

 Чистоћа и ред су декорација, социјално служење: дечји и старачки домови – 
испразност и лицемерје, мало браће и сестара – нико неће да им дође, ако их је много – 
случајни људи; примају старије – зашто, више ништа неће схватити, младе – ко ће их и 

чему учити; монашки живот је, кажу, данас само привид, без смисла и садржаја, пошто 
нема руковођа, стараца; позивају се на размишљања светитеља Серафима (Звездинског) и 

преподобног Лаврентија Черњиговског, који спадају у време тоталног распада, кад је 
замислити препород Цркве било исто толико незамисливо, као и изненадно укидање 
совјетске власти; укидање манастира је изгледало као коначно и означавало је истребљење 

хришћанства, које претходи блиском смаку света.  
 Апокалиптички мотив, који је појачан услед збрке у вези с ИНН-ом и данас храни 

ентузијазам прекомерно православних ревнитеља: они напуштају епархије, ако им се не 
свиђа дух архијереја, шаљу по манастирима анонимна писма против Синода и у лецима 
које издају позивају на то да се шију ранци, купују шатори и вреће за спавање, лампе на 

гас, да се људи спремају да иду у шуме;10 оваква агитација лако пада на совјетски квасац, 
на навику да се увек очекује нешто страшно; многи тако и живе с жалосном вером, не у 

Христа, већ у антихриста, имајући ипак намеру да се од њега некако сакрију и да сачекају 
да крај света прође; брошурице и чланци су пуни нарицања: у наше жалосно време... 
Толико желим да одговорим речима Константина Леонтјева: његово време можда уопште 

није моје време. 
 Узрок непријатељског односа према монаштву се очигледно ипак крије у томе што 

монаси живе по законима другог света. Познато је на како опрезан, непријатељски однос 
наилазе они који мисле другачије; тим пре, они који живе другачије, на известан начин 
изгледају опасно и изазивају зебњу, која се не може објаснити логиком. Једна је ствар 

жалити пасторке фортуне, аљкавце који нису нашли веселије и комфорније место под 
сунцем него што је манастир, али какву љутњу, па чак и јарост изазива супротна 

                                                 
9
 Рафаил (Карелин), архимандрит. Тајна спасења. М., 2001. стр. 221-222. 

10
 Још почетком XIX века подвижници су напуштали Рослављске (Брјанске, Жиздринске) шуме – због 

разних разлога, укључујући и крчење шума – и насељавали су се у манастирима; било је и прогона 

слободних монаха, с принудним исељавањем. Али чак и за време процвата пустиножитељства (принудног, 

због затварања манастира) у XVIII веку, идила се није могла запазити: монаси су прогањани и од стране 

земљопоседника и власника шума, разбојници су их пљачкали и тукли, понекад до смрти; свака протува је 

могла, шале ради да запали колибу отшелника док је он ишао у цркву. Шта се може очекивати у данашњим 

шумама! 
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концепција: „Све је јефтино у поређењу с монаштвом и сваки подвиг у поређењу с њим је 
малограђанштина.“11 

 Чим човек заусти нешто о монаштву – и рођаци, пријатељи, познаници, који никад 
у животу ниједном манастиру нису ни пришли, наћи ће мноштво супротних аргумената, 

почеће да одговарају човека, да га плаше и да се ужасавају... Можда оне који бораве у 
свету понекад посети безумна мисао: а шта ако су калуђери заиста у праву и ако се заиста 
не сме, по речима Аљоше Карамазова уместо свега дати две рубље, а уместо иди за Мном 

ићи само на литургију? Али, ако је тако... испоставиће се да су они у праву?.. А ми?.. А 
ја?.. 

 Тако настају сумње од којих се људи избављују читајући у књигама или тражећи 
погледом у поклоничким путовањима по манастирима све оно што је лоше: строги, 
неразговорни калуђери – значи, немају љубави; крију поглед – лицемери, гледају право – 

дрски су; весели – ех, како су лакомислени, тужни су – аха, лоше им је; оскудна трпеза – 
море глађу, обилна – ала су испосници! Сиротиња, нема за шта пас да их уједе – касарна, а 

ако је намештај пристојан, има слика и тепиха – скоројевићи! И преостаје нам само да 
изведемо закључак: какви су данас манастири! Једу и спавају... и ни по чему нису бољи од 
нас! А онда можео да одахнемо с олакшањем. 

 Све зависи од тачке гледишта: некада је, рецимо Гогољ, дошавши у Оптину добио 
духовну енергију за будуће године и био је захвалан, а Толстој ништа није добио и за то је 

окривио и манастире, и целу Руску Цркву... 
 

Монах није мачак... 

 
    Шта има новије од монаха-отшелника у ритама строгим? 

    Он на лаву воду носи, искрено беседи с Богом.  
    И као зрелу смокву у прегршти, као рањену птицу,  
    може да види сву земљу, да прође кроз зидове у тамницу,  

    да дошапне рибарима да гребен обиђу више у лево, 
    да исцели парализованог – и шта смо видели новије? 

           О.Николајева 
 
 Увек је било доста оних који воле да грде монаштво: свет не гледа своје слабости, 

али будно прати и ситне монашке недостатке.12 Лик монаха дебелог стомака, опасаног 
дебелим појасом од канапа од самог настанка епохе хуманизма служио је као симбол 

похлепе, стомакоугађања, лењости и осталих порока; истина, судећи по кукуљици и 
тонзури то није био наш монах. Из руке у руку су кружиле приповетке у стилу 
„Декамерона“ о пијанству, раскалашности и разврату, али опет, у западним манастирима. 

 Руско монаштво до Петра I није било подвргавано подсмесима (сви су били као 
монаси), а после – још мање, јер је трпело прогоне: у књизи о фолклору, издатој 1990. 

године, која је сачињена од зборника из 1983. и 1984. године (у совјетско време је свака 
хула против црквених људи била једва дочекана у штампи) глава монаси, манастир 
садржи свега 18 народних пословица и изрека (поређења ради: у глави похлепа има их 

преко 100); притом неке немају смисао осуде: „у туђи манастир се не иде са својим 

                                                 
11

 Лосјев А.Ф. Дијалектика мита. М., 2001., стр. 168.  
12

 Писмо преподобног Макарија Оптинског светитељу Игњатију (Брјанчанинову) // Путовање до врата 

вечности. М., 2001. 
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уставом“; „за шта је игуман, за то су и браћа“; „монах је мајстор и стојећи да дрема“; „не 
могу сви калуђери бити игумани“; па чак и оне негативно обојене нису претерано злобне: 

„у Лаври се, као на пијаци, све може наћи за новац“; „довела га је памет до црне 
камилавке“; „игуман за чашу, монаси за кутлачу“; „монах није мачак – млеко не пије, а 

вино неће да одбије“; „не монаши се свако Исуса ради, неко и парчета хлеба ради“.13 
 Цар Петар, који се од протестаната заразио одбојношћу према монаштву „монаси 
једу туђи хлеб“ – доследно, без размишљања и колебања, као и у свему што је радио, 

борио се против њега. Нову политику је теолошки утемељио Теофан Прокопович: „Беже у 
манастире од пореза и због лењости, да би џабе хлеб јели... већином су џабалебароши,“ 

писао је и предвиђајући противљење додавао: „А то што кажу да се моле, па сви се моле, а 
какве користи друштво има од тога?“14 
 Почетком ХХ века, уочи врхунца распојасаности нове духовности, слободоумља и 

атеизма, кад је интелигенција, префињеним њухом осећајући будуће бездане револуције 
нападала Цркву због самозадовољне успаваности архијереја, хладне схоластике богослова 

и верноподаничке бојажљивости свештеника, монаштво је доживљавало упорне нападе у 
периодичној штампи: аскетизам је проглашаван за хроничну болест, психопатску појаву, 
извртање Јеванђеља, а било је предлога да се историјско црквено хришћанство реформише 

не би ли се угодило духу времена, како су га схватали многобројни боготражитељи-
аматери.15 

 1985. године, у финишу совјетске власти кад су непрегледна пространства СССР-а 
садржала свега 16 манастира, Политиздат је издао књижицу под злокобним називом 
„Црна војска“, нешто попут кратке антимонашке енциклопедије. У књизи се тврди да су у 

току хиљадугодишње историје Русије монаси обавезно били мета подсмеха и гневне 
сатире, зато што се њихов реални живот разилазио с идеалима, формулисаним у заветима; 

варалице и лицемери, грешили су преједањем, среброљубљем, пијењем вина и осталим 
врстама распуштености. 
 Аутор разликује два типа која бивају разобличена: учени монах – нерадник с 

брадицом по угледу на Христа, у свиленој раси, намирисан париским парфемом, који ни у 
шта не верује; „управо су они приморали Гогоља да спали том „Мртвих душа“ (ако се и 

приписује о.Матеју Константиновском толико утицаја на класика, он у сваком случају 
није био монах: био је у браку и имао је децу); „они су учили Достојевског у Оптиној 
пустињи“ (о.Амвросије! – свилена раса и француски парфеми!), „они су предлагали да се 

млади Пушкин уразуми затвором на Соловкима,16 они су осуђивали „Рефлексе великог 
мозга“ Сеченова, платна И.Н.Крамског и драме А.Н.Островског.17 Никаква позивања на 

одговарајуће изворе се не наводе, осим сабраних дела В.И.Лењина за цео текст. 

                                                 
13

 Руске народне загонетке, пословице, изреке. М., 1990.  
14

 Цит. по: Смолич И.К. Руско монаштво. М., 1997., стр. 263.  
15

 В.: Теодор (Поздејевски), архиепископ. Смисао хришћанског подвига. У књ.: Животопис. Изабрана дела. 

Тројице-Сергијева Лавра, 2000., стр. 52-58. 
16

 У познатим биографијама Пушкина (укључујући и ону чији је аутор Л.Гросман, врло светску, која на све 

начине истиче револуционарне погледе песника) мисао о прогонству (подразумева се, а не о затвору) у 

Соловки или Сибир приписује се Александру I који је био љут због алузије на убиство оца у оди „Слобода“, 

посаветовавши се с директором лицеја Енгелгартом цар је ублажио одлуку и Пушкин је отпутовао на југ.  
17

 Ради се о само привременим забранама државне цензуре, с којом су учени монаси имали врло индиректне 

везе: Комитет за цензуру је био потчињен Синоду, а у Синоду су заседали архијереји; наравно, они нису 

пажљиво пратили последња достигнућа науке, сликарства и књижевности, имали су поверења у стручњаке 

Комитета за цензуру. 
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 Други, још одвратнији тип је неуки монах: „аскета с очима упаљеним од несанице, 
у дроњцима и неокупан, у косматој бради заплели су се праменови неке гадости... 

неписмен је и не жели да буде писмен... пљује на под... према свему се односи с гађењем... 
његова воља за спасење душе“ је очеличена до потпуне одвратности према људима, до 

презира према њима, до радости кад види патњу другог.“  
 Постоји запажање и о женским обитељима: „девојке су маштале о томе да донесу 
корист друштву, а немаштина их је утерала у загушљиве келије, и ево, кројачице, 

чипкарке, везиље и шваље раде и продају своје производе, а игуманија убире приход 
остављајући монахињама неку цркавицу.“18 

 Аутор „Црне војске“ своје аргументе црпи управо из црквених издања XIX и с 
почетка ХХ века, апсолутно недоступним масовном читаоцу у совјетско време, изврћући 
житија и поуке православних подвижника или цитирајући критику манастирских обичаја 

и поретка, у којој нису шкртарили сами монаси. Што се тиче световне књижевности,19 
аутор је овде због нечега не приметивши Бјелинског, који је монашко осамљивање 

сматрао „чудовишним егоизмом“, нашао свега стих из Н.А.Некрасова, данак пријатељима 
– револуционарним демократама: 
     Не жању, не сеју – једу 

     Из заједничке житнице, 
     Која храни малог миша 

     И војску небројену... 
 А шта, узгред буди речено, масовни читалац може да сазна о монаштву из руске 
класичне литературе? Јер, и данас море црквених књига ретко излази из оквира истих 

оних црквених књижара. Одмах ми на памет пада јунакиња дивног романа „Племи ћко 
гнездо“: захваљујући Лизи Калитиној поклонице тургењевских госпођица су и данас 

чврсто уверене да се у манастир одлази искључиво због несрећне љубави. Даље, 
бесмислени отац Сергије, alter ego Л.Н.Толстоја; Зосима и Тихон код Достојевског, који је 
прибегао манастиру у трагању за идеалним ликом, који би био олицетворење чистоте, 

добра и истине; писац је доказивао: ватрена вера до самозаборава, узвишујући и 
преображавајући личност може да исправи и да преобрази будућу људску историју 

испунивши је хришћанским смислом. 
 Четрнаестогодишњи Пушкин је написао поему „Монах“ у којој је изложио 
легендарни лет у Јерусалим на демону који је описан у житију светитеља Јована 

Новгородског за 7. септембар. У „Борису Годунову“ су с живом народном оштроумношћу 
описани весели калуђери луталице Мисаил и Варлаам: „Откако утекосмо из манстира, 

више ни о чему не размишљамо. Да ли је Литва или Русија, да ли је завијање, или су гусле: 
све нам је једно, само да има вина!“ Али у истој овој драми описан је и други лик:  
    Не тугуј, брате, што рано грешни свет 

    Оставио си, што мало искушења 
    Свевишњи ти посла... 

    ...Ја дуго живех и многим наслађивах се; 
    Али блаженство познах  
    Тек откако ме Господ у манастир дозва.20 

                                                 
18

 Прошин Г. Црна во јска. М., 1985., стр. 123-123. 
19

 Од времена секуларизације из Петровог доба код нас су практично настале две књижевности: црквена и 

световна. 
20

 Пушкин А.С. Борис Годунов. М., 1939. 
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 Љермонтова смо већ цитирали, предивне речи из поеме „Мцири“; не знам да ли и 
данас деца у школи уче напамет монолог овог искушеника, васпитаног у манастиру: „О, 

брате, како бих хтео буру да загрлим,“ итд.; у цвету младости спремао се да прими 
постриг, дан уочи тога је побегао, доживео масу авантура и био је нађен три дана касније, 

већ на самрти. Исповедајући се, жали се на живот у свету „загушљивих келија и 
молитава“, које свакоме оном ко живи далеко од монаштва изгледају само као тешко 
лишавање слободе, као што се пева у познатој претужној песми с финалном реченицом: 

„настојатељ не пушта ван капије“. 
 Алексеј Константинович Толстој је био одушевљен легендарним животописом 

дивног свеца, Јована Дамаскина: 
     Тебе, мирно обитавалиште, 
     Тебе познања крстионице, 

     Овоземаљских помисли гробље, 
     И новог живота колевко, 

     Тебе поздрављам, пустињо, 
     Увек сам ка теби стремио! 
     Буди ми прибежиште од сада, 

     Уточиште песама и рада!21 
 Н.С.Љесков је сваку униформу сматрао ограничењем духа, није волео монаштво и 

зато сочни портрети архијереја и других представника калуђерског племена написани с 
непревазиђеним блеском описују слободњаке-чудаке, маргинале, како се данас каже. Али 
није случајна моћна у сваком смислу, фигура његовог омиљеног створења, зачараног 

туђиноватеља, која пред читаоца излази у подраснику, са скуфијом и монашким појасом; 
„какав је мој самопонизан дух и колико од њега трпим, а нимало се не усавршавам...“ – у 

потпуности монашко размишљање; „и дате су ми биле сузе, дивно обилне!.. стално сам 
због домовине плакао...“ Он пати од исте болести, од које пати и сам писац, а и данас 
многи православци: земаљска отаџбина му заклања небеску отаџбину: „хтео бих да умрем 

за народ...“22 Поред свега тога Љесков је имао намеру да напише „узорно житије руског 
свеца“ (Нила Сорског), „којем нигде нема сличног, по здрављу и реалности његових 

хришћанских погледа“.23 
 Ко би могао помислити: Херцен, главом и брадом, којег су у невреме пробудили 
декабристи, сећао се „сјајне епохе манастира“, опевао је „људе ватрене фантазије (!) и 

огњеног срца, који су сав живот проводили у химнама упућеним Богу (!), чије је босе ноге 
палио врели песак Палестине и које су се лепиле за лед Скандинавије“, иако га је феномен 

монаштва привлачио у кругу сопствених теорија, само као живот „за идеју и друштво“.24 
 Понешто је о нашој теми знао и Чехов, који је помињао „предугачке 
душеспасоносне разговоре које тако воле докони монаси који се досађују“. У приповеци 

„У свету ноћ“ налази се сасвим писмено упутство за писање акатиста, приписано 
љубитељу овог занимања, јерођакону, који је умро на Васкрс. Прича „Убиство“ о 

неразумном подвижнику, од детињства приврженом религији, може се укључити у само 
„Добротољубље“: „У току целог поста није себи дозвољавао нимало уља, а средом и 

                                                 
21

 Толстој А.К. Јован Дамаскин // Песме. Цар Фјодор Иванович. Тула, 1979., стр. 187. 
22

 Љесков Н.С. Сабрана дела у 12 томова. М., 1989., т. 2, стр. 334, 336.  
23

 Цитирано по зборнику: Макаријевска предавања. Можајск, 2003., стр. 518.  
24

 Цитирано по : Теодор (Поздејевски), архиепископ. Животопис. Изабрана дела. Тројице-Сергијева Лавра, 

2000., стр. 125. 
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петком уопште ништа није окушао... устајао је ноћу и чинио метаније, преносио је тешко 
камење с једног места на друго, на снег је излазио бос, а и вериге је носио...“ А у 

„Госпођици“ је дотакнута данас врло актуелна тема двосмислених односа са спонзорима 
који су се тада називали мање непријатно – доброчинитељима. 

 И код Буњина постоји занимљив лик у причи „Чисти понедељак“: она, лепотица 
источњачког типа очарава каваљера раскошним тоалетама и ексцентричним испадима у 
декадентском стилу Сребрног века; замишљено ћути, прича у загонеткама; напокон, 

последњег дана поклада, после раскошне вечере у елитном ресторану, испуњава 
планирани пад, а ујутру се крије... испоставља се, у манастиру; у томе се наводно и 

састојала њена тајна. Кад је у питању танани мајстор какав је Буњин, толико вулгарна 
измишљотина с лажном мотивацијом може се објаснити искључиво недостатком било 
каквог појма о путевима и поводима за одлазак у манастир. 

 Гогољ је, као што је познато, желео да постане монах; Розанов га је сматрао попуно 
способним за монаштво, као и Љермонтова и Достојевског, и с извесног оградом 

Л.Толстоја; слична мисао није била страна ни „сунцу руске поезије“:  
     Тамо бих се, у келију иза облака,  
     У суседство с Богом сакрио! -  

чини се да није могуће тачније изразити саму суштину устремљености ка монаштву – у 
суседство Бога. 

 
Просто хришћанство 

 

       ...Ви сте презрели и умањили пустињу, 
       Пустиња није у далеком тропском крају,  

       Пустиња није иза угла, 
       Пустиња вас притиска у вагону метроа,  
       Пустиња је у срцу вашег брата...  

           Т.-С.Елиот25 
 

 Постоји мишљење да је монаштво просто хришћанство, просто остварење 
јеванђељских идеја: девствености, сиромаштва и осамљеног живота, није битно да ли је то 
у манастиру или у свету, односно човек може да се спаси, и то још боље, због 

погибељности савремених обитељи,26 у свету, али под једним условом: да живи као монах. 
У оквиру ове концепције световна варијанта, брак и породица, сматрају се старозаветним 

начином живота, односно нижим, лакшим у поређењу с новозаветним – монашким. На 
пример, то је сматрао светитељ Григорије Богослов: „Могућа су два стања: брак и 

                                                 
25

 Превод, А.Сергејева. 
26

 Лурје В.М. Призвање Авраама: Идеја монаштва и њено оваплоћење у Египту. СПб., 2000. На стр. 159 -160 

аутор предвиђа скору деинституализацију манастира, позивајући се на једно од „Писама пријатељима“ 

М.А.Новосјолова, ко је је датирано 2.12.1923. године, где се каже да су верници једнодушно очекивали крај 

света буквално из дана у дан. Новосјолов цитира речи светитеља Игњатија ко је су се могле применити на 

овај случај: „Данас су манастири у ужасној ситуацији...“  итд. Али да ли је коректно примењивати на наше 

време речи светитеља Игњатија, век и по касније? Било оно горе или боље, свако време носи своје бреме; 

исти овај светитељ Игњатије је на истом месту позивао људе да схвате дух времена. Узгред речено, на стр. 

152 Лурје наводи казивање Антонија Великог, из ко јег следи да је овај преподобни сматрао своје време (IV 

век) последњим; у извесном смислу тако и јесте, одбројавање краја је почело од Христовог доласка, што 

ипак није омело настанак и разво ј монаштва.  
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непорочност и једно је узвишеније и богосличније, али је теже и опасније, а друго је ниже, 
али је безопасније.“27 

 Светитељ Игњатије (Брјанчанинов) разликује пут у свету, који доноси спасење – 
под условом вере у Христа, изучавања јеванђељских заповести и лечења недостатака 

покајањем и испуњавањем заповести – и монашки живот, који даје савршенство: корачање 
за Спаситељем, колико је за човека могуће подражавање начину живота који је Господ 
проводио за време Свог земаљског туђиновања, односно самоодрицање, одрицање од 

имања и блиских, удаљавање од људи.28 
 Друга тачка гледишта види јединствену јеванђељску истину која осветљава оба 

начина људског живота, два облика служења која заједно граде пуноту Оваплоћења. 
Православље не познаје западно разграничавање: consilia – световну варијанту спасења по 
јеванђељском савету и praecepta – монашку, по заповестима.29 „Царство Небеско је, по 

речима Господа, у вама (Лк. 17, 21),“ подсећа преподобни Никита Ститат, „пустиња је 
сувишна кад и без ње улазимо у Царство кроз покајање и свако чување заповести, које је 

могуће на сваком месту владавине Божије.“30 
 Брак не значи снисхођење слабостима оних који су неспособни за монаштво; 
напротив, Григорије Палама је уверавао да је живот у девствености много лакши за 

испуњавање и мање тежак од брачног живота,31 а свештеномученик Иларион (Тројицки) је 
монаштво сматрао судбином слабовољних, оних којима је потребна заклетва, завет, да би 

се везали дисциплином;32 исто мишљење је више пута изражавао и о.Јован (Крестјанкин): 
јаки хришћани живе у свету, а слаби у манастиру. С друге стране, наравно, монаштво није 
последица неваљаности за брак, одступање и избегавање тешкоћа брачног крста, по 

тумачењу неких ожењених свештеника. С реалношћу нема ништа заједничко нека кво 
бестрасно, полумртво биће, које одбија све световно, укључујући и интересе отаџбине и 

које је равнодушно према свему земаљском, укључујући и рођаке, као што га описују 
фантазери. 
 Бирајући пустињу монаштво уопште не ратује са светом, већ га подржава, и  не 

само љубављу, која се огледа у молитви. Преподобни Теодосије Печерски је 
разобличавао, мирио, и поучавао кнезове, ишао је на суд да се заступа за увређену 

удовицу, саградио је кућу за сиромашне, возио је хлеб у затвор и за време глади је отварао 
житнице за сељаке. По умећу мирења људи који су били у свађи и прекидања распри 
између властодржаца била је позната света Ефросинија Полоцка. Преподобни Сергије је 

пешке ишао двеста врста како би се срео с кнезом Олегом Рјазанским и после разговора 
овај се, заменивши јарост кротошћу, помирио с Димитријем Донским, што је у приликама 

расцепкане власти несумњиво имало огроман политички значај. 
 Свети Кирил Белојезерски је у простоти чистог срца нудио московском и другим 
кнезовима пројекат свеобухватног владиног програма за побољшање нарави. Преподобни 

Григорије Пељшемски је оставивши манастир, намерно дошао у Вологду, коју је освојио 
Димитрије Шемјака и само што није изгубио живот због гласног прекоревања нечастивог 

                                                 
27

 Григорије Богослов, светитељ. Сабрана дела. Мн.-М., 2000., т.1, стр. 215. 
28

 Игњатије (Брјанчанинов), светитељ. О монаштву // Сабр. дела, т. 1, М., 2001., стр. 530-531. 
29

 Евдокимов П. Етапе духовног живота. М., 2003., стр. 119.  
30

 Преподобног Никите Ститата прва стотина делатних глава // Добротољубље. Paris, 1998. т.5, стр. 101. 
31

 Добротољубље. Наведено издање, т.5, стр. 262.  
32

 В. у књ.: Без Цркве нема спасења. М-СПб., 1988., стр. 243. 
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кнеза. И данас монаси узимају под своје покровитељство разорене колхозе,33 примају на 
посао на својим грађевинама, издржавају дечје домове, 34 хране бескућнике, рехабилитују 

алкохоличаре и наркомане и упућују на пут истине губернаторе и делегате Државне Думе.  
 Људи који никуда не одлазе, такође су призвани; Јеванђеља су дата и онима који су 

се оженили,35 сматрао је свети Василије Велики; брак не ослобађа човека дужности да 
савладава страсти и чисти од њих своје срце, као и да трпи телесну болест, недостатак 
неопходног, срамоту, мањак имања, губитак рођених, притом треба душу сачувати 

непониженом у тешким околностима и не треба се узносити гордошћу због блиставог 
положаја.36 Њихова мисија је да се старају о свету који је Бог заволео (Јн. 3, 16), да буду 

Његови посланици, да проповедају Православље, бавећи се науком, уметношћу или 
занатом, да оплемењују свакодневни труд, уздижући свако дело на висину хришћанства, 
да доносе околини радост вере и наде, напокон, да граде породицу као домаћу цркву и да 

васпитавају децу – будуће Христове војнике. Онима који живе у мрежама, који имају 
пред очима подстрек на грех, наравно, потребно је више опреза и снаге у борби против 

непријатеља.37 
 У различитим начинима живота, наравно, различите су и казне, односно поучавања 
Божија у виду тешкоћа и искушења: монах се не брине како ће нахранити укућане, њега 

не притиска милион материјалних брига, не звоца му жена, не болују му деца. Он искрено 
сматра да не може да понесе муке које трпе породични људи; и обрнуто, они који су 

остали у свету сматрају да не би могли да понесу тешко монашко бреме, иако због 
недостатка искуства немају јасног појма у чему се оно састоји.  
 Пафнутије-отшелник, муж велики и добродетељан, после дугих година суровог 

подвига молио је Бога да му открије коме од светаца ја сличан; анђео је навео флаутисту, 
који је живео у граду, бившег разбојника, пијанца и развратника: он је спасио од невоље 

две беспомоћне жене и тако је стекао милост од Христа. После година, проведених у још 
већем уздржању Пафнутије је Господу поставио исто питање и било му је указано на 
црквењака из суседног села, врлог у породичном животу, који храни туђиноватеље и 

поштује сваку праведност приликом обављања своје дужности. Трећи пут је као пример 
пустињаку наведен александријски трговац, који је допутовао са стотину бродова из 

горњег дела Тиваиде и који је делио имовину и робу сиромасима и монасима.38 Руска 
Црква је осветила једнакост оба пута ка спасењу канонизацијом мноштва мирјана: 
кнезова, војника и милосрдних удатих жена, који су угађали Богу, говорећи савременим 

језиком, социјалним служењем. 

                                                 
33

 Наравно, ни у једном уставу, ни у историји манастира, не може се наћи ништа слично; али диктирају 

околности, иза чије неизбежности се може видети воља Божија: „Основали смо мали скит у Рјаза њској 

области... Код нас су дошли сељаци из суседног села Слободка и рекли: „Оци свети, узмите нас бар за 

кметове, четири године нисмо примили плату, има нас 800 и не знамо  како даље да живимо...“ В. интервју с 

настојатељем Сретенског мушког манастира архимандритом Тихоном (Шевкуновом) у новинама „Татјанин 

дан“, новембар 2004., стр. 24. 
34

 Руководство милиције Наровчатског рејона Пензенске области повезало је битно смањење кр иминала 

међу пубертетлијама с делатношћу Тројице-Скановог женског манастира, који је организовао летњи радни 

камп и четири школе за веронауку при храмовима. 
35

 Дела међу светима оца нашег Василија Великог. Део шести. М., 1991., стр. 39.  
36

 Цитирано по : Илија (Рејзмир), архимандрит. Учење светитеља Василија Великог о духовном 

усавршавању. Тројице-Сергијева Лавра, 2004., стр. 55-56. 
37

 Василије Велики, свт. Наведено издање, стр. 39-40. 
38

 Историја египатских монаха. М., 2001., стр. 61-65. 
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 А ево примера духовног напретка из наших дана. Извесна А. се срећно удала, 
родила је дивну двојичицу; ведар живот породице био је нарушен психичком болешћу 

детета; тада је А. стекла веру и њен пут је одређен свакодневном, непрестаном будношћу 
због болести; кћерка за тридесет година заједничке патње ниједном није била у болници. 

Божије лекције су се састојале у томе да се просто трпи: ма како кћерка да је псује, вређа и 
туче – да не одговара ни најмањом љутњом, већ да привија дете уз груди и да говори: „Ти 
си моја рођена... ти си моја драга девојчица...“ Завршавајући своје казивање А. је успут, 

без икакве патетике тихо изговорила: „Зато су сад сви људи моји...“ Међутим, свети 
Максим Исповедник је тврдио: није могуће, не само волети сваког човека, већ чак ни да 

човек престане престане да мрзи, ако не одбаци, ако не презре све земаљско. Ето ти 
пустиње – без манастира. 
 Премудрост Промисла сваком одређује меру у складу са самосвојношћу личности. 

Само Господ зна почетке и крајеве, прошлост и будућност; само Он истински зна сваког 
човека с његовом генетиком и индивидуалношћу, физичким снагама и душевним 

могућностима, друштвеним темпераментом и унутрашњим стремљењима, емоцијама, 
грешкама и страстима, и само Он одређује пут, на којем личност, испуњавајући Његов 
задатак, може да развије у себи образ Божји и да умножи таленте. 

 
Пустите децу... 

 
      Има на мору пустињском манастир 
      Од камена белог, златоглави, 

      Обасјан је славом незалазном, 
      Туда бих отишао, напустивши свет лукави, 

      Да гледам у ширину воде и неба ширину... 
      У онај златни и бели манастир! 
           Н.Гумиљов 

 
 Људско расуђивање настанак монаштва повезује с IV веком, као прво, јер је тада 

наступио престанак прогона: они који су желели да пострадају за Христа више нису 
налазили место за подвиг у срећној, моћној држави која је цветала и бежали су у пустињу; 
као друго, објашњава га секуларизацијом Цркве, кад су у храмове навалиле гомиле 

становника Царства, који су престали да се плаше прогона због исповедања хришћанства.  
 Али, и пре су се дешавали слични поступци и ситуације: праотац Авраам се, 

напуштајући очински дом „вером повиновао призвању“; на пророка Илију црквена служба 
примењује терминологију, која се обично користи за монахе: „во плоти Ангел и безплотен 
человјек“. Боговидац Мојсије је изведен у пустињу много пре Антонија Великог. Јована 

Крститеља калуђери у многим генерацијама сматрају својим претечом и покровитељем.39 
У сва времена се очигледно дешавало једно исто: Божије призвање је било усмерено на 

онога у коме није сумњало да ће наићи на одговарајуће расположење. 

                                                 
39

 Јован Крститељ је узимао живо учешће у животу монаха Палестине, он је за њих био игуман, наставник и 

заступник. У „Ливади духовној“ наводи се умилна прича о подвижнику Конону (VI век), измученом од 

телесне борбе, који је одлучио да напусти манастир; среће га Јован Криститељ и кротко  му каже: „Врати се у 

манастир и избавићу те од борбе.“ Конон одговори с гневом (!): „Буди сигуран да се нипошто нећу вратити! 

Много пута си ми то обећао и ниси испунио сво је обећање!“ Велики Јован опет с кротошћу објашњава: 

„Желео сам да добијеш награду за ову борбу, али пошто ти не желиш, избавићу те... међутим, у једно се 

лишаваш и награде за подвиг.“  
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 Мноштво преподобних је напуштало свет, Спаса Христа измлада возљубивши. 
Света Евпраксија је изразила жељу да остане у обитељи кад јој је било седам година, 

Макарије Кањевски се настанио у Овручком манастиру с девет година, Јов Почајевски је 
примио постриг с дванаест година; исти овај узраст се наводи у житијима светаца: Јоне, 

будућег митрополита Московског, Макарија Желтоводског и Макарија Глушицког; с 
четрнаест година монаси су постали свети Теодор Освећени и Андреј Критски; са 
шеснаест година је свет напустио преподобни Герман Аљаски. 

 Само Господу знаним путевима појављује се жеља за монаштвом. „Из љубави 
према Богу, кажете?“ замишљено је размишљао један свештеник. 40 „Али, сви ми волимо 

Бога, сви хришћани... Не, треба још и ово волети...“ и показао је прво камилавку, а онда је 
руком показао не цео манастир. Дирљив пример сопственог искуства описао је владика 
Јосиф (Чернов; †1975.): „С осам година сам угледао: у задњем делу цркве неко стоји, 

заобишао сам га – а-а! – то је човек; на њему су били мантија и камилавка. И тада сам се 
заувек заљубио у манастир. То је била моја прва љубав с осам година. Заволео сам 

монаштво.“41 
 Преподобномученик Корнилије је као дечак с другом породице Мисјуром 
Муњехином посетио псковске Печоре; очарала га је лепота природе и тиха служба у 

пештерском храму. Исто тако је у улози Мисјура био друг из техникума – поновило се с 
А.П., данашњим архимандритом: чим је поверовавши у Бога, допутовао у Печоре, одмах 

је изабрао пут. 
 Примера дивне одлучности има и у наше време: А. је побегла у манастир у 
Украјини с петнаест година (1994.г.); не каже зашто, „сама не знам“ и осмехује се 

загонетно. В., данас јеромонах, завршивши факултет, договорио се с друштвом да иде у 
лов; случајно је набасао на женски скит, који је био тек отворен недалеко од града; 

свратио је у храм, била је служба, монахиње су читале без свештеника, осетио је 
несхватљиву жалост и још нешто, потпуно ново за себе; истог лета је продао пушку, дао је 
новац сестрама у скиту и отишао је у манастир.  

 Свети Арсеније Велики, Јован Дамаскин и Симеон Нови Богослов су потицали из 
угледних породица, стекли су одговарајуће образовање, достигли су положај људи на 

двору; оставили су раскошне палате да би се настанили у пећинама и јели хлеб и воду, без 
људи, у тиховању, сиромаштву. И наши преподобни, на пример, Нил Сорски, Гаврило 
Пељшемски, Терапонт Можајски, Корнилије Комељски, Михаил Клопски, Теодосије 

Тотемски, Кирил Белојезерски, Јован Углички, Галактион Вологодски, презревши 
аристократско порекло, богатство и кофмор, дали су предност шумским колибама, 

земуницама и уџерицама које су сами правили у северним крајевима Русије, а не у жарком 
песку Египта и Палестине. 
 Нису их савладали, нису их зауставили аргументи опреза, здравог разума и 

сопствене слабости,: „Колико је било препрека!.. Само тело ми је кукало: куда ме водиш? 
Тако сам слабо и болесно... Али био је глас, глас у срцу, мислим, глас савести или можда 

Анђела-Чувара, који ми је рекао вољу Божију: зато што је глас био одлучан и 
заповеднички.“42   

                                                 
40

 Протојереј Николај Агатонов, аутор изванредних прича. В. зборник: Превладавање земљине теже. Самара, 

2004. 
41

 Светлост радости и море туге. М., 2004.,  стр. 9. 
42

 Игњатије (Брјанчанинов), светитељ. Сабрана дела, М., 2001., т. 1, стр. 638.  
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 Опасно је одуговлачити, упозорава светитељ Теофан, зато што, „Господ зове, зове, 
а онда и заћути, и од тога не само да ће се у теби угасити жеља да идеш у манастир, већ ће 

испарити и сама жеља да спасаваш душу, и бићеш мирјанка до сржи.“43 К. је у своје време 
такође чула призив, и спремала се, и често је ишла у обитељ, али је прихватила нечији 

практичан савет: живи неко време просто тако, а у манастир ћеш увек стићи, и тада јој се 
десила безумна љубав, а кад је после годину дана огањ испарио К. је остала сама с 
искиданом душом и дететом; чежња за манастиром живи у њој као зубобоља, покушавала 

је да поправи судбину подметнувши сина сестри, али ју је зауставило тихо питање 
духовника: „И шта, надаш се да ћеш се тако спасити?“ 

 Преподобни Симеон Богослов прича о срећнику Георгију: с двадесет година 
посрећило му се да сретне мудрог монаха, од којег је добио веру, правило и књижицу 
светог Марка Подвижника; младићу се свидело да се моли и чинио је много метанија, 

проливао је обилне сузе, приносио је искрене уздахе – и на сопствено запрепашћење, 
удостојен је вишње радости, „божанског озарења“; али, не оценивши велику милост 

Божију као залог и подстицај за удаљавање од света, ускоро је попустио пред искушењима 
која су му се десила и „пао је у потпуну помраченост, као да никад није чуо Христове 
речи“. Пад је трајао око девет година! Своје избављење од „погибељи“ објашњавао је само 

молитвеним заступништвом светог старца.  
 Данас, кад свуда унаоколо доминира физиологија, влада мишљење да је мало 

одмерити седам пута: треба обићи манастире, проучити услове, сазнати каква је клима, 
устав, трпеза, одмерити своје снаге. Притом се препоручује 44 да се обрати помна пажња на 
низ питања, између осталог: 

 - да ли постоји духовник (предност се даје монаху), који је у стању да даје корисне 
савете; 

 - да ли има браће (сестара), који служе као пример побожног живота; 
 - да ли погледи игумана (игуманије), духовника и браће одговарају учењу светих 
отаца (тешко је замислити на који начин ће поклоник који је допутовао почети да испитује 

погледе настојатеља); 
 - да ли манастир оставља време и могућност човеку да се моли и да чита дела 

светих отаца; 
 - да ли је поредак у манастиру разуман: да нема прекомерне строгости, или 
обрнуто, прекомерне слободе за браћу (сестре); 

 - да ли манастир оптерећује браћу (сестре) прекомерним мноштвом домаћих и 
економских брига; 

 - да ли се у манастиру показује дужна брига за здравље браће (сестара).  
 Онај ко тражи обитељ са списком сличних захтева наћи ће мир вероватно једино у 
елитном санаторијуму, истина, за велики новац и без примера побожног живота. Осим 

тенденције да се човек комфорно спасава, занимљива је мисао о настојатељима манастира, 
који су „дужни да обезбеде“, разноврсну исхрану, комфор, лак живот, а осим тога 

беспрекорну светоотачку духовност. Још је преподобни Теодор Студит говорио на ову 
тему: сами ништа нису донели у обитељ, а дај ово, дај оно... Дешавало се, наравно, у XIX 
веку да богате генералске удовице праве сопствене заједнице, а синодални чиновници су 

                                                 
43

 Дела међу светима оца нашег Теофана Затворника. Зборник писама. М., 1994., стр. 202.  
44

 После размишљања донели смо одлуку да не наводимо ауторе, чије изјаве изазивају полемику, да не 

бисмо прелазили на личности и умножавали бесконачне љуте расправе, којих и без тога има превише у 

црквеном свету. Али, како овде, тако и у даљем тексту цитиране изјаве се наводе дословце.  
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проверавали да ли су сви материјално обезбеђени и да ли има каприца госпође која се 
претерано моли, а да ли данашњи настојатељи (настојатељице), бачени на рушевине за 

послушање, добијају плату или су некоме више дужни од остале браће (сестара)?  
 Међутим, неки озбиљно усвајају слична упутства и чим прекораче праг заузимају 

позицију човека који некоме чини велику услугу, као редак стручњак пред послодавцем; 
стално болујући, они носе болести као одликовања, нису способни за рад: ништа не умеју 
и не желе; не могу рано да устану, инсистирају на посебној исхрани: „Лекари су рекли да 

заборавим на постове“; потчињавају се само свом духовнику, којег редовно посећују, по 
читаве недеље одсуствују из манастира... а свете оце студирају углавном лежећи у 

кревету, записујући одговарајуће цитате директно на тапетама које су недавно у зноју 
лица лепила друга браћа (сестре).  
 Код нас су у великој моди жалопојке поводом очигледне неостваривости монаштва 

у савременом свету; притом људи не кажу: „Ја не могу,“ него тврде: „Нашем времену није 
дато.“ Испада, заобиђени смо због историјских разлога, који нам нису познати и од нас не 

зависе. Схиархимандрит Софроније, аутор књиге „Старац Силуан“, овакву кукњаву је 
сматрао за јерес: „Христос је увек исти и благодат се сигурно даје онима који је траже.“45 
 Ипак, и много раније је Максим Исповедник тврдио: „Онај ко има истинску веру у 

Христа има у себи у зачетку све дарове Божије; неки то не знају због немара за 
испуњавање заповести и мисле да не могу имати дарове Духа Светог. Ево у чему је 

несрећа: ми не испољавамо активну љубав, која би показивала благо у нама, и зато 
исправно сматрамо да су нам туђи дарови Божији, односно остајемо без плода због своје 
лењости.“46 

 У ствари, зар смо опробавали дан за даном средства као што су бдење, пост и 
лежање на земљи? Зар смо се подвизавали до крви? Зар смо испунили свој подвиг 

самоодрицања? Зар смо макар молили за нешто с вером? Зар смо волели Бога и жудели за 
Њим више од живота? Зар смо поверовали да удаљавање од света дарује уточиште код 
Христа?47 Како би било добро да уместо жалби на лоша времена признамо сопствену, 

веома дубоку, универзалну поквареност, која заправо рађа сваку немоћ; тада бисмо 
добили шансу макар да стекнемо сажаљење Божије – због честитости, по Лествичнику: ко 

је слаб по телу, нека корача путем смирења.  
 

Не осврћите се! 

 
       Тако све нас у кукавице претвара мисао, 

                                                 
45

 Пре тридесетак година честа су  била усмена казивања о херојским људима, ко ји су у совјетско време 

пожелели пустињски живот и тиховање; они су се настанили на Кавказу, у планинама до којих се тешко 

могло доћи; преживљавали су с ништавним средствима: једном бившем научнику -физичару, родитељи су 

слали 20 рубаља месечно, то је вероватно, око 500-600 рубаља (око 1000-1200 динара) у данашњем новцу; 

нешто су гајили од воћа и поврћа, ако им је успевало; живели су у колибама које су сами направили, чак и у 

дуплу дрвета, као древни; незаштићени од стихија, локалних разбојника и прогањања атеистичке власти, 

уздали су се једино у помоћ Божију, и често су били удостојени чуда: причало се, на пример, о младој 

калуђерици код ко је су долазиле дивље животиње да би је загрејале у хладним ноћима и до ње су пузале 

змије, како би се загрејале њеном топлотом; ови подвижници су запањујуће брзо добијали благодат молитве 

која сама тече, и одбацивали су бројанице, као већ сувишно помагало. Много тога из њиховог свакодневног 

живота може се сазнати из књиге монаха Меркурија „На планинама Какваза“. М., 1996. 
46

 Максим Исповедник, преподобни. Четврта стотина о љубави // Добротољубље, наведено идзање, т. 3, стр. 

223. 
47

 Теолипт, митрополит Филаделфијски // Добротољубље, наведено издање, т. 5, стр. 163.  
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       И вене, као цвет, одлучност наша 
       У јаловости ћорсокака ума. 

       Тако пропадају велике замисли, 
       Које су испрва обећавале успех,  

       Због дугог одлагања. 
          В.Шекспир.48 
 

 Уобичајено је мишљење да је за одлазак у манастир обавезно добити благослов 
духовника, а још боље од старца. Понекад игуманије чак питају: „Ко те је послао?“ Једна 

девојчица је искрено испричала – свештеник је на исповести уморно уздахнуо: „Не би 
било лоше, мила, да одеш у манастир... Нема овде ничег доброг – трамваји, кола, 
загађеност, смог, вода смрди на хлор... унаоколо су најамне убице, лопови...“ Зар то није 

благослов! 
 А Л. је отишла у Лавру спремивши се да иде у манастир након што је стекла право 

на пензију, због ближњих, и чула је: „Mати, па коме си потребна, тамо треба да се рмбачи, 
а ти си већ стара...“ Њен језик прилпе к гортани и није могла ни да прозбори да већ шест 
година сваки празник и одмор проводи у манастиру, да је тамо знају и да су спремни да је 

приме... плаче, и даље иде у манастир, али живи код куће – нема благослов! Кад човек 
жели да узме благослов треба да види да ли онај ко га даје има право да даје благослов и 

како и у којој мери је ово право стекао.49 
 Историја монаштва не показује толико много примера претходног обраћања 
духовнику; Александар Гренков, будући преподобни Амвросије Оптински, ишао је код 

старца Илариона Тројекуровског и добивши конкретан савет, чак му је речено и куда да 
иде, још дуго се, по сопственим речима, копрцао; исто тако је било с познатом Горицком 

игуманијом Теофанијом (Готовцевом): године су протекле од благослова до испуњења. 
Много чешће су будући свеци, како житија кажу, одлазили изненада, директно с оног 
места на којем их је сустигао зов Божји, не саветујући се с телом и крвљу (Гал. 1, 16). 

Преподобни Киријак је, кад су на Литургији до њега допрле речи Спаситеља: „Ако неко 
хоће да иде за Мном...“ (Мт. 16, 24), не свративши кући, потрчао до пристаништа и првим 

бродом је из Коринта отпловио за Јерусалим. 
 Симеон Столпник је исто тако изненада отишао кад је једном чуо заповести 
блаженства. Блажени Августин наводи запањујући случај у „Исповести“: тајни ухода, 

дворанин је за време шетње набасао на колибу у којој је нашао животопис Антонија 
Великог, нешто мало је прочитао и одмах је донео одлуку да почасну титулу „царевог 

друга“, која га је очекивала, замени за звање друга Божијег – у монаштву. Светитељ 
Гурије Казански је размишљао о свом животу док се налазио у тамници; кад су врата 
једном била отворена без икаквог духовника је отишао право у манастир Јосифа 

Волоцког. 
 Даље, саветује се да се изабере већ уређен манастир, који није сиромашан, како у 

њему не би преовладавала борба за опстанак и тежак рад у вези с тим, односно 
препоручује да се предност да већ уређеном, обновљеном и по правилу историјски 
познатом манастиру, како би се човек грејао у топлим зрацима његове бивше славе, како 

би живео, као што је предсказивао Антоније Велики, не у пећинама и колибама, већ у 

                                                 
48

 Превод Б.Пастернака. 
49

 Речи светитеља Филарета, митрополита Московског. У књизи: Припадам свима вама. Животопис 

игуманије Спасо-Бородинског манастира Марије (Тучков). М., 2003., стр. 99.  
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велелепним здањима... како би се бринуо за раскошна јела... како би се хвалио оцима 
својим. Истовремено, нипошто не сме да постоји материјална зависност од спонзора, зато 

што они мешајући се у манастирско уређење крше исто, а и ко зна какво је порекло 
њиховог новца... 

 На крају, сматра се да треба отићи постепено. Ако ти се свидео манастир – отпутуј 
прво на три дана, па онда на недељу дана, месец, квартал, док не пожелиш да останеш 
заувек. Вероватно може и тако, зависи од темперамента, само што се ретко среће. Ј., која 

се спремила у Пјухтицу (1979.) ни о чему сличном није размишљала: „Само да ме приме! 
Господе, само да ме приме!“ Заиста: ако срце гори да ли су умесне далековиде рачунице – 

да ли ће бити довољно средстава, снаге, ентузијазма, као да човек има намеру да адаптира 
стан или да проведе одмор у иностранству.  
 У стара времена људи приликом избора манастира нису размишљали о комфору; 

„тражили смо где је суров живот, бирали смо где је дужа служба – у Саровској пустињи... 
Не, још је слабо; отишли смо код о.Теодора у Санаксаре, обитељ нема ограду, ограђена је 

тарабом, црква је мала, прозори за дим, ни зидови нису обрађени, није било ни свећа: у 
цркви се читало уз светлост луча...“50 
 Људи су молили Бога да открије Своју вољу; митрополит Николај (Могиљевски) 

прича како је на самом почетку ХХ века решио проблем избора: купио је дебелу књигу с 
описом руских манастира, помолио се да га Господ Сам упути куда је Њему угодно; тако 

је легао да спава; ујутру је случајно закачио књигу, она је пала и отворила се на Нило-
Столобенској пустињи. 
 Многобројна и различита наглабања о лошем времену, духовној оскудици и 

болестима монаштва увек се маскирају и улепшавају цитатима из дела епископа Игњатија 
(Брјанчанинова). Ма ко да се обруши на монаштво, да ли напредњаци у XIX веку, атеисти 

у ХХ или посебно песимисти у XXI обавезно у својству пендрека користе име и речи 
светитеља Игњатија. 
 Али зашто се ради равнотеже и објективности не бисмо обратили другом сведоку, 

истог ранга и из истог времена, светитељу Теофану Затворнику: „Грешно је говорити да 
су манастири изгубили свој значај. То је лаж... Отиђите у било који манастир, по 

спољашњем чину све је уређено, а ко може да каже да ли је тако и унутра? Само Бог и 
савест оних који живе у манастиру; судије са стране притом неће избећи грех и 
неправедну осуду и клевету... Мислим да нећете наћи ниједну монахињу и ниједног 

монаха, који се уопште не би бринуо за унутрашње добро расположење... али, немају сви 
истог успеха.“51 

 А и светитељ Игњатије је признајући да је „ослабио монашки живот, као и 
хришћански уопште“, без обзира на то тврдио: „Још увек манастири, као установе Светог 
Духа, шире зраке светлости у хришћанству; још увек тамо има хране за побожне; има у 

њима још увек чувања јеванђељских заповести; још увек у њима постоји строго и 
догматско и морално Православље; у њима се, премда и ретко, крајње ретко, стичу живе 

таблице Светог Духа“ (у загради ћемо приметити да се опште признате „живе таблице 
Светог Духа“ нису баш тако често сретале у току све историје монаштва и хришћанства).  
 Тенденциозни избор цитата може да створи утисак да је светитељ Игњатије, 

разочаравши се у савремено монаштво сматрао да је погрешан младићки избор, да је 

                                                 
50

 Теофан Новојезерски, архимандрит. Цит. по : Концевич И.М. Оптина пустиња и њено време. М., 1995., стр. 

62. 
51

 Дела међу светима оца нашег Теофана Затворника. Сабрана писма. М., 1994., стр. 197-198. 
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грдио манастире у принципу, а њихов свакодневни живот сматрао само објектом критике. 
Међутим, нипошто није тако! Светитељ је свим срцем волео монашке обитељи: „Војско 

духовна!... Нека сиђе на вас благослов неба због тога што сте заволели небо!... Браћо, 
добар сте удео изабрали! Не осврћите се уназад, не дајте да вас свет поново привуче... 

држите се овог пристаништа!“52 Сам је у манастиру остао до смрти, иако је као 
аристократа по рођењу и епископ у пензији за живот вероватно могао да изабере нешто 
комфорније, сигурно се не би плашио да напусти „неправилну“ стазу, да ју је сматрао 

таквом. 
 И не треба Оптину, Валаам, Бородино и друге обитељи, чији велики значај су 

посведочили савременици и историја, сматрати лишеним монашког делања, морално 
развраћеним, бездуховним,53 дајући предност једном мишљењу; и најодушевљеније 
поштовање свеца не искључује, као што је познато, његове људске недостатке, а понекад и 

заблуде и зашто да не признамо: светитељ Игњатије ни из далека није ишао обичним 
путем који ће, чак и ако зна коначни резултат било ко тешко препоручити – за кратко 

време је променио неколико обитељи, није био задовољан час великим бројем братије, час 
околином, час храном, час климом; с двадесет пет година је не прошавши школу 
послушања уз утицај силних света овог, постао настојатељ, а онда је похитао да напусти 

стадо које му је било поверено због клевета и несимпатија. 
 Аутор животописа објашњава „класним својствима, укључујући и кастинску 

одвојеност“ црте његовог карактера као што су несавладиво стремљење ка самосталној 
делатности по сопственим уверењима и мислима, независно од утицаја са стране.54 У 
самосвести духовно генијалне личности налази се одгонетка његове издвојености, 

усамљености и недоступности за схватање. Овде је узрок јаловости тражења стараца: њих 

                                                 
52

 Игњатије (Брјанчанинов), светитељ. Изабрана дела. Наведено издање, т. 1, стр. 640, 515.  
53

 Душа никако не жели да поверује у казивања светитеља о њему савременом р уском монаштву! Светитељ, 

као што је познато, не искључује људске грешке које су у овом случају  изазвале неспоразум, ко ји је услед 

честог понављања постао скоро аксиома; на пример, монах Јаков у књизи „Градитељи Русије“ слажући се с 

оценом руског монаштва изреченом у писму епископа Игњатија (бр. 48 (111, 18) од 4. фебруара 1864. 

године; в.: Изабрана дела, т. 7, М., 2001., стр. 67) цитира: „На неким местима посто ји телесни подвиг, и то 

више да би се показало људима. О.Макарије Оптински је одлучно одбацивао у мно делање називајући га 

узроком прелести и предавао је само телесно испуњавање заповести (nota bene: како је могуће телесно 

испуњавање заповести?). Свети Исак Сирин каже да је телесно делање без душевног као суве груди и 

бесплодна стегна; ово се види на штићеницима Оптине пустиње“ (!).  

 Светитељ Игњатије је преподобног Макарија познавао из времена свог краткотрајног боравка у 

Плошчанској пустињи у зиму 1829. године; Димитрије Брјанчанинов је имао 22 године, о.Макарије – 41 

годину, већ деветнаест година је био монах и молитву је учио, између осталог, код јеросхимонаха Атанасија 

непосредног ученика преподобног Пајсија Величковског. Могуће је да је о.Макарије и покушавао да 

упозори почетника по светоотачком завету: ако видиш младића који се пење на небу, дохвати га за ногу и 

повуци на земљу. А писма о.Макарија јасно указују и на то да је познавао светоотачка гледања и на лично 

искуство у скривеним поукама: „Умна молитва је изнад свих делања, по речима светог Григорија Синаита... 

Данас је издато много књига о овом делању, али га треба упражњавати с наставником, а не самовољно... сви 

треба да се моле Исусовом молитвом и да одагнавају помисли, али не треба да траже ништа осим 

помиловања; а Господ, Који даје молитву ономе ко се моли, даће и умну молитву, по речима Петра 

Дамаскина; иначе непријатељ има много замки да подвижнике вара под обичјем истине лажним дејствима“ 

(Душекорисне поуке преподобног Макарија Оптинског, издање Ваведењске Оптине пустиње, 1997., стр. 

317). Овај мали извод садржи исте тврдње о Исусовој молитви које је проповедао лично светитељ Игњатије, 

и чини се, искључује оптужбе за давање предности спољашњем у односу на унутрашње. Исто се може рећи 

и за преподобног Теофана Новојезерског, чије житије и дела оповргавају сличну карактеристику коју му је 

дао светитељ Игњатије. 
54

 Потпуни животопис светитеља Игњатија Кавкаског. М., 2002., стр. 162.  
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нема, зато у наставнику заиста није нашао што хармонично, конгенијално и истовремено 
пожељно превасходство. 

 Наравно, свети владика је због своје образованости и културе јасније од других 
схватао неусклађеност постојеће манастирске стварности и светоотачког идеала: он је 

знао за покајање и осећао је овај несклад у себи самом; његова осетљива, нежна, танана 
душа је патила и плакала од бола. Протојереј Георгије Флоровски указује на противљење 
светитеља Игњатија мистичким утицајима Александријске епохе, прожете прелашћеном, 

привидном, нетрезвеном, ужурбаном духовношћу“, отроване гордошћу; али на чудан 
начин црте исте ове епохе су се одразиле на његов лични облик: можда се тиме објашњава 

оштрина његових негирања, која је потицала од борбе са самим собом. 55 
 Исти овај аутор наводи сведочанство странца, В.Палмера, који је 1840. године био 
у Сергијевој пустињи; Палмер цитира критичке примедбе настојатеља архимандрита 

Игњатија поводом лицемерног Православља и чак мртвила Цркве, која је сачувала само 
лепу спољашњост, символе и обреде. Међутим, ове оптужбе су се тицале само белог 

клира, зараженог духом јеретичког либерализма. 56 
 Несумњиво, светитељ је увек давао предност монаштву, верном светоотачкој 
традицији, и „приближавајући се крају земаљског путовања“, недвосмислено је 

закључивао: „Духовним благом, које обузима и садржи у себи остала добра, називам 
монаштво, на које сам позван од детињства дивним призвањем и неизрецивом 

милошћу.“57 
 
 

Ако ко не омрзне 
 

     Бег је мој у мојој породици изазвао збрку...  
     ...Једни су ме грдили, други су ме исмевали, 
     Трећи су предлагали суседима да ме врате на силу; 

     Четврти су се за мном у потеру дали; али сам све више 
     Журио да претрчим градско поље, 

     Да бих што пре угледао – оставивши онај крај, 
     Спасења верни пут и тесна врата. 
           А.С.Пушкин 

 
 Светог Данила Столпника су као дете родитељи довели у манастир и молили да 

прими монашки постриг. Родитељски благослов за монаштво добили су Арсеније 
Комељски и светитељ Питирим Тамбовски. Међутим, много су чешће људи одлазили 
тајно, упркос родитељској вољи – преподобни Теодосије Печерски, Александар Свирски, 

Теодосије Сијски. Дешава се и у наше дане: дечак Саша, чија је породица потпуно 
индиферентна према вери, побегао је од куће и ступио је у манастир. Мајка се док га је 

тражила не надајући се да ће га наћи у животу, толико наплакала и напатила да је почела 
помало да се моли и кад се срела са сином, више није инсистирала на његовом повратку 
кући. 
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 Флоровски Георгије, протојереј. Путеви руског богословља. Paris, 1988., стр. 394. 
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 Исто, стр. 395. 
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 Игњатије (Брјанчанинов), светитељ. Наведено издање, т. 5, стр. 3. 
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 Чини се да никад не може без конфликта. Већ Кијево-Печерски патерик говори о 
невољама које је преподобни Антоније претрпео због тога што је постригао изданак 

угледног бојарског рода: разјарени отац је стргавши с новопеченог калуђера монашку 
одећу одвукао у свој дворац.58 Отац Јоасафа Белгородског није хтео да га пусти чак ни кад 

је одозго добио вест да ће његов син постати архијереј. Породична трвења претрпео је и 
светитељ Игњатије (Брјанчанинов). 
 А један младић, већ у наше дане, био је одведен из манастира; због урођене 

тихости природе, није показао тврдоглавост, ћутке је ишао као на заклање; кад су дошли 
до станице, сели у вагон, воз је кренуо; младић је изашао из купеа; родитељи се нису 

секирали: јер није се супротстављао, а и све ствари су му ту; а он је искочио док је воз 
ишао и кренуо назад у обитељ. Мајка преподобног Теодосија Печерског је без милости 
тукла вољено дете нашавши га у манастиру после дугих трагања, али шпијуне да га 

пронађе и бандите да га украде није узимала и суду прво народном, а затим 
Стразбуршком, није се обраћала, као мама пуна љубави, из најновијег времена, коју су 

томе научили саосећајни новинари. 
 Никакве околности и аргументи родитеља не могу да убеде човека; једна девојка, 
која је намучила породицу лакомисленим понашањем неким чудом је залутала у манастир, 

заинтересовала се и одлучила је да се задржи дуже времена; негодовање родитеља се 
распростирало до најчудовишнијих оптужби, увреда и претњи упућених настојатељици. 

Због сличних скандала неке игуманије упркос традицији уводе правило: да примају сестре 
само уз сагласност породице. 
 Не буне се само неверујући; понекад се управо с верујућима дешава нешто 

нечувено; мајка будуће игуманије Таисије (Солопов) се супротстављала кћеркиној одлуци 
прибегавајући вештим маневрима и падајући у несвест; „Боље би ми било да те сахраним 

у гроб!“ – омакло би се повремено побожној хришћанки. Митрополит Венијамин 
(Федченков) се сећао како је његова мајка у истом случају очевом руком написала ужасно, 
претеће писмо; ако постоји реч Божија, постоји и реч демонска, закључио је владика.  

 Дешавала су се и другачија одрицања. Преподобни Арсеније Новгородски који је 
живео у XVI веку оставио је жену пет месеци након свадбе, а пет година касније је послао 

писмо у којем је тешио најрођеније, обећавајући им сусрет у Царству Небеском. Шта се 
дешавало у његовој души кад је одлазио заувек и као што показује писмо након шест 
година, не због „узнемиравања од жене“?59 

 Сличне ствари су се увек дешавале, иако можда и не често; живели су људи, 
породица као породица, и одједном муж изјављује да је одлучио да изађе из света; жена је 

мало плакала, али се сложила, и разишли су се по манастирима, она с кћерком, он са 
сином. Он је данас познат као преподобни Нил Испосник или Синајски, а причао је 
другима  колико га је коштао овај раскид брака. Записао је своје сведочанство крвљу срца, 

на дан кад је мислио да му је син погинуо приликом напада варвара, као да своди 
зракључке пред лицем смрти: „Знате какав је растанак за оне који су једном заувек по 

закону сједињени брачним савезом, по тајанственом домостроју Онога Ко их је спојио, 
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 Кијево-Печерски патерик. М., 1996., стр. 12-13. 
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 Свети Кирил, епископ Туровски, наводи следеће разлоге за одлазак у манастир: „Или желећи обећано 

Царство, или не трпећи греховну работу вражију, или не волећи овоземаљске жалости, или због 

узнемиравања од жене и деце.“  
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постали једно тело... какав бол причињава мач, који расеца тело, исти такав причињава и 
растанак за оне који су постали једно тело.“60 

 И данас има развода ради монаштва; једно време су толико ушли у моду да је од 
Синода уследило упозорење духовницима који су их подстицали. Са стране је тешко 

судити о мотивима подстицаја; понекад брак значи тако мало, да одрицање од њега 
уопште не захтева ни најмању борбу; у том случају заборављени појам дуга више никога  
не задржава; али ипак, очигледно, понекад божански зов61 звучи тако јако, тако моћно: 

„Ова љубав ми је наређивала да идем на пут и нисам могао да јој противречим, јер је 
заповедала самовољно...“62 

 „...От матерних пелен, мудре. Богу возложен,“63 пева се у служби преподобном 
Сергију. О истом том говори и апостол Павле: а када благоволи Бог, Који ме изабрао од 
утробе матере моје и призва благодаћу Својом, да објави Сина Својега у мени... (Гал. 1, 

15-16). Другим речима, Свезналац бира, предназначује од колевке, а призива у време које 
Он одреди, на непојаман начин, спајајући стицај најразноврснијих околности с извољењем 

срца, као што се каже у акатистима. 
 Зато године не могу имати одлучујући значај. У сваком смислу је згодније донети 
одлуку у младости: човек има више времена пред собом, и како каже светитељ Игњатије, 

док душа није затрована светском горчином, док се није скаменила у греху, кад је 
пријемчивија за добру поуку и способнија за послушање. Овакво правило, као и друга 

правила, има масу исправки и изузетака. Први којег се сећамо је Павле Прости, стрпљиви 
ученик Антонија Великог, од којег је будући светац пре испитивања природно чуо: „Ти си 
већ стар и не можеш да се подвизаваш са мном.“ 

 Кнез Петар Иванович Борјатински је ратовао против Швеђана, мучио се у 
заробљеништву код Литванаца, с почастима је служио на двору Ивана Грозног, а за време 

Бориса Годунова, у већ јако поодмаклим годинама, отишао је у манастир, радио је у 
пекари, цепао је дрва, носио воду, обрађивао је врт; осим свега тога још је и вериге носио 
– и постао је преподобни Поликарп Брјански. 

 Светитељ Митрофан Вороњешки је до четрдесете године живео у свету, сахранио 
је жену, а никад није престао да се брине о сину, као ни преподобни Алексије Зосимовски, 

који је у монаштво ступио с педесет година. У исту пустињу, и такође у позним годинама, 
дошао је и живео као обичан калуђер о.Симон (Кожухов), аристократа по рођењу, 
изузетан музичар, који је клавир свирао у четири руке лично с Чајковским! У четрдесет 

седмој години у Оптинском скиту се настанио Павле Иванович Плиханков и имао је 
довољно дана да се развије у старца Варсануфија, прослављеног међу светима. 

 Маргарита Михајловна Тучкова (игуманија Марија) примила је постриг у 
шездесетој години; представу о изузетно дубоком унутрашњем свету ове искрене, паметне 
и ватрено верујуће жене даје њена преписка с митрополитом Филаретом; светитељ ју је 

смиравао, понекад врло болно, наравно, имајући поверења у њу и у њену спремност да 
прими лекцију: „Господ у своје време спасава и води Своје изабранике онако како они не 

желе, али тамо куда желе да дођу...“64 
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 Дела преподобног оца нашег Нила Синајског. М., 2000., стр. 195.  
61

 Служба преподобном Сергију Радоњешком // Минеја – септембар. М., 2003., стр. 720. 
62

 Дела преподобног оца нашег Нила Синајског. М., 2000., стр. 195.  
63

 Минеја – септембар. Навед.изд., стр. 699. 
64

 Припадам свима вама... Навед.изд., стр. 98.  



23 

 

 На прагу шесте деценије постала је монахиња у Пјутхицама Надежда Андрејевна 
Собољев (†1979.); њена претходна биографија, богата догађајима и сусретима у Русији и 

на Западу могла би да постане сиже узбудљивог дамског романа. Она није просто чекала 
да јој прође живот у манастиру; овде, на острвцету вере у безбожном океану, имала је 

посебну мисију: поседујући, као особа из руске дијаспоре, информације о савременим 
подвижницима, између осталог, о старцу Силуану, чијег је имена удостојена на постригу, 
много се трудила на копирању и ширењу духовне литературе, помагала је људима из 

околине и саветом и душевним саучествовањем, осим што је у општежићу, као што се 
причало, била изузетно драгоцен пример беспрекорног понашања, префињених манира и 

узвишених стремљења. 
 Ј.Посељанин пише о трговцу Ивану Кузмичу Козлову, који је осиромашио због 
рата 1812. године; затим је постао удовац и претпео је многе незгоде док се напокон 1836. 

године није настанио у Оптинском скиту, где је све задивљавао управо послушањем – 
особином невероватно тешком за зрелог човека, а тим пре за човека у позним годинама. 

Упокојио се 1850. године у расофору кад му је било преко сто година – значи, на монашку 
стазу је ступио, страшно је и рећи, после осамдесет пете! Али аутор је уверен: усрдна 
добра воља за годину дана може да учини више него лења за педесет година.65 

 У истом издању налази се прича о схимонаху Пантелејмону, који је имајући 
кротку, тиху, молитвену природу, од детињства маштао о томе да постане монах; али био 

је кмет, његовом судбином су управљали други: у своје време је морао да се ожени и да 
има децу. Кад су деца одрасла и решила своју судбину, напокон је могао да ступи у 
Глинску пустињу и постао је подвижник. 

 Желимо да поменемо и Савелија Константиновича Ефрона, управо оног аутора 
познате енциклопедије Брокхауса и Ефрона: у дубокој старости настанио се у српском 

манастиру Петковица, који је окупио руску емигрантску браћу; митрополит Антоније 
(Храповицки), који је волео и поштовао старца слао је игуману новац да му се купи 
млеко.66 

 У совјетско време су многи људи, а посебно жене с монашким устројством, били 
принуђени да проведу живот у свету: пријем у малобројне манастире је био толико тежак 

да се чинило да их уопште нема; сестре су тражиле нешто слично, груписале су се око 
монаха, који су по вољи власти истерани у различито време из обитељи,67 тражиле су 
руководство и послушање, живеле су у строгој покајничкој дисциплини, понекад су 

примале постриг; а чим су почели да се отварају манастири, прве су похрлиле у њих, неке 
већ као старице и у прво време су попуниле нове обитељи. 

 Оне су умеле да поју и читају, али уопште нису усвајале манстирски бонтон; мати 
В., је на пример, дивно читала канон на јутрењу, али је понекад због слепила то чинила 
лагано, и ако су сестре-појци на паузи почињале да певају катавасију, она је наглас, да се 

цео храм орио, оштро изјављивала: „Пожуриле сте, девојке!“ И данас има манастира у 
којима су се окупиле само старице, шепртљиво верују, шепртљиво се моле, али се држе и 

чувају обитељ за дан кад ће доћи младе, ако за то буде воља Божија.  
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Караван на путу за рај68 
 

 Протестантски богослов Харнак је с иронијом примећивао да је монаштво немајући 
било какве самосталне задатке и друштвене циљеве, лишено историјског развоја и остаје 

исто као што је било у време најстаријих византијских царева, чак и у погледу спољашњих 
правила; монаси живе као и пре хиљаду година, у мирном созерцању и у блаженом 
незнању.69 Зашто се не запитамо: зар то није чудо?! И зар оно не доказује да је овај начин 

земаљског живота изабран и да га Бог воли? Манастир је најсавршенија организација 
људи по угледу на анђеоски живот и у сва времена остаје исти – жива икона Царства 

Божијег.70 Овај никад непревазиђени идеал настао је на земљи у дане кад је на њој живео 
Спаситељ. 
 Треба истаћи да је инстинкт који је уткан у саборну природу човечанства као 

целовити организам увек рађао тежњу према колективизму, према заједничком животу на 
основама једнакости и праведности; Аристофан је четристо година пре Христовог Рођења 

маштао: 
    Тврдим: све заједничко треба да постане 
    И нека у свему учествује свако.  

 Постоји читава литература о измишљеним републикама, „градовима сунца“, у 
којима је укинута приватна својина, у којима је уведена апсолутна равноправност грађана, 

сви носе исту одећу и све им је заједничко, од јела до убеђења. Одговарајући назив срећне 
земље који је смислио Томас Мор – Утопија – постао је заједнички да би се означиле 
неоствариве илузије; зато су се најчешће дела на тему достизања друштвених идила 

називала антиутопијама, као популарне књиге: „Диван нови свет“ Хакслија, „Ми“ 
Замјатина и „1984.“ Орвела. 

 Жудња за заједницом и данас ентузијасте71 одводи у левичарске комуне, кибуце и 
колоније љубитеља бит-музике, хипика, панкера или како се већ данас називају. Овом 
неискорењивом тежњом шпекулисали су бољшевици, мамећи у колхозе лажним 

обећањима и претњама; али и сами су људи ишли, без војне пратње, по својој вољи, с 
породицама, са стоком и осталом имовином, с песмама и с искреном надом да ће свет 

променити набоље; тешко је човеку кад је сам, тврди Мајаковски, а заједно... 
 Али, заједно се може градити и Вавилонска кула. Пречесто заједница опстаје на 
заједничкој користи, на различитим страховима, на ауторитету вође, на супротстављању 

осталом свету; последње јарко карактерише све формације секташког типа. Циљ, смер, 
идеја, одређује шта се ствара: савез, група, компанија или заједница. 

 Хришћанство је у суштини религија општења, једнодушности, пријатељства; стари 
су говорили: unus christianus – nullus christianus (један хришћанин није хришћанин); Црква 
се првобитно градила на потпуно новој основи, ван земаљског социјалног поретка, као 

колонија Неба на земљи.72 Христови ученици силазак Светог Духа на дан Педесетнице 
нису осетили само у спољашњем знамењу: шум с неба, вихор, ватрени језици; они су 

добили велике духовне дарове, који су преобразили њихов унутрашњи свет; устремљеност 
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ка Богу је стекла јака крила и смисао, покретачка снага и сав садржај живота постала је 
љубав. 

 Љубав је рађала тежњу за одрицањем од личне својине, жељу за бригом о сужњима 
и сиромасима и потребу за самоограничавањем, не само у смислу аскезе, већ и ради 

немоћних у вери, љубав је позивала на самилост и ватрену молитву73 и љубав је диктирала 
нове односе потпуне једнакости: порекло, националност, богатство или сиромаштво нису 
имали значаја, а обраћање с „брате“, „сестро“ имало је буквални смисао,74 зато што је у 

центру свега био Отац, Који је рекао: да сви буду једно (Јн. 17, 21). Први хришћани су 
презирали бриге за земаљско уређење и с радошћу су ишли на смрт – зато што су знали: 

кад је прекораче чека их Царство Небеско, вечна радост и блаженство с Богом. Друштва, у 
чију основу су уткани неки други принципи, рецимо, слобода – једнакост – братство, с 
изузимањем јеванђељске љубави, осуђена су на срозавање ка анархији, терору и тиранији. 

Без Христа је чак и вера мртва; људи ће веровати и у антихриста. 
 Свети Игњатије Богоносац је призивао светитеља Поликарпа: „Брини се за 

уједињење, од којег нема ништа боље... Заједно се подвизавајте, заједно идите својим 
путем, заједно трпите, заједно лежите на починак, заједно устајте, као Божији градитељи и 
укућани и слуге.“75 Антиохијски епископ је своје Посланице писао на путу за Рим, до 

места извршења смртне казне. У оковима, у пратњи десеторице војника, дошао је у 
Смирну где је добио поздраве и дарове од малоазијских хришћана. „У потпуности сте 

испунили дело сродника према мени,“76 благодарио је; наравно, он каже дело сродника, 
јер се тицало јединствене породице, која није ограничена оквирима заједнице у 
Јерусалиму или Антиохији, у Риму или на Кипру. 

 Људи често понављају, полазећи од атонског узора, да је општежитије само 
припрема, само тесање оштрих ћошкова у предворју осамљеничког, савршенијег начина 

живота. У ствари, монаштво је управо почињало од отшелништва, а већ је Пахомије 
Велики, којег на анђео томе научио, највишим обликом монашког подвига сматрао управо 
киновију и одлучно је истеривао, осуђујући на анахоретство, прекршиоце устава, 

неспособне за колективизам: „Иди, живи сам!“ У току једне године он се није поколебао 
да се избави стотине од укупно триста братије.77 

 Василије Велики је оснивајући хришћанска насеља у Кападокији имао за циљ да 
пружи образац, да супротстави равнодушности и користољубивости дух братске љубави и 
међусобне одговорности. Светитељ је тако високо ценио једнодушност и поверење 

својствене животу у заједници да је увео у устав обавезу браће да говоре духовнику о 
братовљевом греху у циљу пружања брзе моралне помоћи и хитног очишћења целог 

братства као целовитог организма.78 Киновијски начин живота је сматрао обавезним за све 
хришћане, чак и за оне који су у браку; Јован Златоуст је ватрено подржавао ову идеју 
видећи први узрок друштвеног зла у егоизму, у човековој тежњи ка стицању; кад би се 

овај корен ишчупао и истребио, кад би се хришћанска самилост одазвала на туђу потребу 

                                                 
73

 Касијан (Безобразов), епископ. Христос и прво хришћанско поколење. М., 2003., стр. 178-184. 
74

 Аман А.Г. Свакодневни живот првих хришћана. М., 2003.  
75

 Дела мужева апостолских, стр. 372. 
76

 Исто, стр. 337. 
77

 Смирнов С.И., професор. Духовни отац у древној Источној Цркви. М., 2005., стр. 105.  
78

 На срећу, ово није ушло у праксу, очигледно зато што никад није могло бити испуњено на нивоу чистоте 

коју је задао свети отац. 



26 

 

и невољу, било би могуће преовладавање социјалне неправедности коју је сматрао 
наставком мучења Спаситеља.79 

 Предивни идеал није успео, није се остварио у свету, али је свету традицију 
наследило монаштво – по речима Теодора Студита, драгоцени дар неизрециве милости и 

љубави Бога према људима; свака манастирска породица постепено градећи самостални 
живот, живи целовито, као грана на Христовој лози: заједно једни с другима и с Богом. 
„Њура, ако одеш код преподобног Сергија, молим те да упалиш за мене свећицу и да 

начиниш метанију, да не одбаци мене грешног из свог светог монашког стада...“80 
 Породица! Заједнички живот даје братству чудотворну силу; кад сви заједно саде 

или копају кромпир, косе сено, сеју у пролеће башту, завлада радост, слична оној која је 
забележена на лицима оптинских монаха на познатој фотографији, кад су се сви у 
кецељама спремили да секу купус.  

 У таквим заједничким данима јако се осећа сакралност тренутака чак и 
најобичнијих дана манастирског живота; све се освећује: семена и плодови, леје, баште, 

кошнице и бунари. У једном манастиру су у башти служили молебан мученику Трифону 
за избављење од трулежи, подразумевајући под тим кромпирову златицу. Друга напаст, 
тачније, птице, које су кљуцале јабуке у воћњаку, због чега се оне не могу дуже чувати, 

ником у том тренутку није ни пала на памет, а нема ни молебана тим поводом; да би се 
спасила летина ониже дрвеће је обично прекривано нетканом тканином. И гле, кад је 

свештеник почео да чита Јеванђеље, црни облак чавки је на свеопште тихо запрепашћење 
с гласним покличима полетео изнад воћњака и кренуо према западу; што је најчудније – 
више се уопште нису појављивале у башти! 

 Тако се духовно претвара у материјално. Јединство поседује огромну самосталну 
снагу: брат, којег други брат подржава, сви за једног и један за све, живот у заједници, 

која има једно срце и једну душу; Једног Оца – Бога, и једну Отаџбину – Јерусалим 
небески.81 Манастир је други град, екстраторијална творевина, заштита, тврђава, свештени 
простор, који сакрива од саблазни и непријатељства света заједнички рад, који свима 

доноси једну победу: наше јабуке! Наше уље! Наш хлеб! Наш мед! Наш сајт!  
 Чак је и храна увек укуснија, иако је лишена зачина и разноврсности (јеловник се 

по правилу прави једном заувек и мења се једино због несташице неких намирница), 
спремљена уз поштовање ритуалних карактеристика: освештано воће и мед, куличи и 
пасхе, палачинке за помен и покладе, кољиво у току Великог Поста – чак и храна доноси 

осећај лепоте и истинитости живота, који Бог благосиља; тако се материјално претвара у 
духовно. „Боже мој!“ шапуће ходочасница гледајући спокојне монахиње, које иду тамо-

овамо међу цвећем и боровима, „на земљи живе у рају и после смрти ће доспети у рај!“ 
Али, наравно, није све и није увек глатко и лепо. Летописи и хронике бележе све што је 
упечатљиво и достојно сећања: постављање темеља, завршетак адаптације, постриге, 

дочеке архијереја, упокојење калуђера, а ситнице се по правилу занемарују, премда оне 
чине свакодневни живот. На пример, пре сваког великог празника дешава се мали смак 

света: кола која возе свештеника кваре се на пола пута, пијани чобанин изгуби краве, м.Е. 
има срчани напад, због олује нестане струја... Запањујуће је што се пред почетак 
свеноћног бденија све сређује: кола са свештеником бивају дошлепана, краве се врате 
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пошто су се нашетале, м.Е. од инјекције бива боље, струја се укључује, а срце испуњава 
захвалност – искушења зближавају и дају лекцију о помоћи Божијој.  

 Ипак, архимандрит Кипријан (Керн), човек учен, књижевник, али несумњиво 
монах по доживљају света, говорио је о ужасу општежитија: монаштво је непрекидни 

физички рад, то је средина неписмених сељака из околине, то је сфера интересовања за 
данашњу трпезу, за манастирске новости, за то ко сутра служи итд.82... У ствари: па 
породицу (као и родитеље, сестре и браћу) човек не бира; а тако цео преостали живот 

мора да се пати с онима с којима се никад због личне склоности не би спријатељио, што се 
каже, ни на километар. 

 У монашкој породици обавезно бива тесно и свакодневни додир с оним кога Бог 
пошаље захтева велику мудрост, зато што човек не може да се спаси у лепо уређеној 
осамљености. Први хришћани су се запалили за трен ока, а ми све треба да стекнемо, 

учећи се у дуготрајном душевном подвигу. Да жалим издалека – молим лепо, па и цело 
човечанство; врло је просто бити благонаклон и саосећати с онима који се не дотичу наше 

слободе; још је једноставније дружити се због сродности погледа и склоности; већ се воде 
разговори о томе да се и црквене парохије уређују по интересовањима, попут клубова, као 
на Западу: овде се окупља, на пример, омладина, тамо стваралачка интелигенција, посебно 

техничка лица, иза ћошка велики предузимачи, а у храму у близини пијаце ситни... 
 Али за хришћанина није драгоцено наслађивање међусобним разумевањем, него 

духовни раст, унутрашњи рад, ограничење егоизма; К.Леонтјев, који је живео међу 
монасима и који је сам примио монаштво видео је несавршенство и греховност монашке 
већине, али је схватио да је врло тешко достићи и просечан ниво у монаштву; а са стране 

се запажа оно што је лоше и слабо. Бог види све тајне напоре ради испуњења заповести, 
све болне унутрашње жртве и најслабијих подвижника, и најгрубљих људи,83 и Он има 

моћ да понекад неочекивано сједини неспојиво. 
 Понекад је човек јасно свестан: да није Божије благонаклоности критична маса 
наших самољубља, нестрпљења, нерава и увреда за трен ока би сваки манастир растурила 

у парам-парчад: први сопран је закаснила, диригент нервозно опомиње све од реда, алтови 
се свете јаросним ћутањем, ланчана реакција се преноси даље, трпезарка баца тањир 

економки под ноге, економка не може да издржи и почиње да виче, куварица отрчи да 
плаче, везиљама дрхте руке, уметнице немају снаге да седну да се прихвате посла, само 
што није наступио хаос... више се нико не сећа од чега је почело, метеж обузима све. И 

бура одједном престаје, све падају на колена, спречавајући намеру игуманије да казни 
кривце: „Опет ми затварате уста својим опростите...“ Дуг живот у манастиру, рекао је 

незаборавни светитељ Игњатије, доноси нам макар тај плод да почињемо да видимо своје 
немоћи и да све своје уздање не полажемо у себе, већ у нашег Искупитеља.84 
 Као што је запазио класик, срећне породице су срећне на исти начин, а несрећне су 

несрећне на свој начин; јединство се готово увек подвргава, због наших грехова, 
изопачењу, „кварењу“: рецимо кад су неке једнакије и уживају привилегије: раскошно 
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 Кипријан (Керн), архимандрит. Сећања на митрополита Антонија (Храповицког) и епископа Гаврила 
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83
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опремљене игуманске апартмане, послугу,85 посебну раскошну трпезу,86 одећу од скупих 
материјала,87 путовања у иностранство итд. 

 Али, и у случају болести, немоћи и повреда, манастирски организам, ипак, хвала 
Богу, остаје жив, чувајући наду у оздрављење. Заједнички живот у љубави, 

једномислености и економском јединству („киновија“, од грчке речи koinobioV) остаје 
најповољнији услов за васпитање људске и црквене свести. „Па шта можете да ми 

понудите,“ помало с висине је одговорила мати В. рођацима који су покушавали да је 
измаме штедрим обећањима, „ја живим к’о бубрег у лоју.“ 
 Преподобни Сергије је свој манастир посветио Пресветој Тројици: у Тројици је 

видео оно што је његов ученик успео да оваплоти у познатој икони: непријатељству и 
мржњи, који владају у доњем, супротстављала се међусобна љубав, која струји у вечном 

складу, у вечној беседи тиховања, у вечном јединству. 88 
 

Специфичности манастирске политичке економије  

 
А ми живимо као за време Катарине: 

Молебане служимо, жетву чекамо. 
  А.Ахматова 

 

 Дошао је новинар; настојатељ је као обично беседу поверио о.Серафиму: он је  
некада био новинар, већ је навикао да помаже бившим колегама вешто формулишући не 

само одговоре, него често и питања, јер увек питају једно исто. Али кад се испоставило да 
је младић из часописа „Предузимач“ о.Серафим се баш загрејао: 
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 Уводе се келејници (келејнице), понекад по двоје -троје, који чак и доњи веш перу руководству! Јасно, 

оријентишу се на „некадашње“ време, XIX век; тада се коначно уврежио обичај који више нико није 

оспоравао да се у манастир примају људи са солидним новчаним прилогом, а ко ји су без прилога, односно 

сиромашни, били су осуђени да раде како би се прехранили и да служе богате; још је Иван Грозни негодовао 

због тога што се у манастиру бојари не одричу бојарства, а кметови не превлађују кметство; оваква 

варијанта хришћанске једнакости и братства се апсолутно не може замислити у древном монаштву. Време 

које је изгледало лепо на површан поглед, није се случајно завршило чудовишном катастрофом, пре свега 

кад су манастири у питању. 
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 Исхрана у манастиру директно зависи од тога да ли настојатељ(ица) долази на заједничку трпезу; велика 

је саблазан да се наводно због оправданог разлога – болестан желудац, срце, јетра, начини за себе изузетак у 

смислу деликатеса, ко јих неће бити довољно за све; ако изузетак постаје правило, за браћу или сестре остају 

просо, кувани кромпир у љусци с киселим купусом плус харинга кад може да се једе риба, чај брандахлист, 

који је скуван и заслађен у огромном заједничком чајнику, као у затвору, ужасно пластично или гвоздено 

посуђе и друга оскудност, која изазива протест, зато што човек у сопственој кући ипак жели топлину, лепоту 

и пријатност. У грчким манастирима, прича се, постоје шољице с тацн ицама, мењају  се тањири, виљушчице, 

кашичице свих могућих врста... истина, по читав дан перу и чисте. Могуће је, рецимо, и без комфора, али по 

заједничкој сагласности на оскудицу ради подвига и исто за све. 
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продавницама се може купити синтетика, уосталом, ни она није баш јефтина: по 180-200 рубаља; потребна 

је још, због тога што у  продаји нема поставе за синтентику, танка свила за мантије, шифон за пане, кожни 

појасеви (преко 300 рубаља)... одакле да се по јави љубав према сиромаштву?! Озлоглашени јефтини 

„мухојар“ (памучна тканина с примесом вуне или свиле), у који су се облачили монаси XIX века данас се не 

продаје. 
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 „Може да испадне одличан материјал! Ево, питај ме: од чега живимо, одакле нам 
средства...“ 

 „Па види се, аргатујете даноноћно...“ 
 И младић је гледао с неповерењем, разговоре је избегавао, врзмао се по околини, 

фотографисао је краве, кокошке, пејзаже и викендаше; на свет је изашао још један есеј у 
жанру „ах, ах, висока категорија“: благодарни аутор је хвалио све, посебно кухињу и 
ставропољско црно вино, у којем је као гост уживао свакодневно. Међутим о.Серафим је 

као и сваки економ могао да исприча много занимљивог: како је хтео да умре од срамоте и 
понижења кад је морао да обилази богаташе с испруженом руком; како се усрдно, али 

безуспешно борио против непријатељства сатима окапајући по пријемним собама нових 
газда; како је бројећи последње рубље пре архијерејског пријема очајнички савладавао 
похлепу која је одједном испливала на површину; како се напатио због прекора које је 

трепео од руководства и срамоте од браће; како се безброј пута спремао бежи од своје 
горке судбине... Али након што је прошло много година све догађаје је сводио на главни, 

што је и покушао да утуви у новинареву главу за чашом вина: 
 „Схвати! Да сам дошао овамо као неверујући – поверовао бих!“ 
 Али он ништа слично није написао. Можда није дорастао да схвати ове ствари, 

можда је сматрао да читаоци нису дорасли, а можда о.Серафим није умао приступачно да 
објасни закон, који је Сам Бог формулисао још у прво време монаштва. Тада се наш 

велики утемељивач Пахомије много растужио, запањен божанским објављивањем о 
будућем духовном и моралном паду обитељи које је основао; неутешно плачући завапио 
је Небесима, поменуо је и своје велике заслуге и труд, који су се у светлости откровења 

показали као узалудни. „Не хвали се, слаби човече, већ моли за опроштај,“ одговорио је 
Господ, „све се држи на Мом милосрђу.“89 Економ је Спаситељеве речи схватио у 

сопственом искуству; није много, али су руже, што би рекли Енглези. 
 Начин монашког живота који је његовом оснивачу пренео анђео састоји се у 
смењивању рада и молитве. Свети Антоније је упражњавао рукодеље, почео је да окопава 

башту, гајио је поврће ради утехе посетилаца, изнурених тежином пута; 90 његови 
следбеници, отшелници Тиваиде, Скита, Оксиринха, плели су корпе од трске, власенице 

од палминог лишћа, везли су мреже и чак су се унајмљивали да помажу земљорадницима 
у данима жетве, не толико да би се прехранили, колико избегавајући погубну доконост. 
Неко од отаца је упитао аву Јована Колова: „Ко је монах?“ Он је одговорио: „Трудбеник, 

јер монах увек ради до умора.“91 Рад се увек сматрао најбољим природном леком против 
страсти; услови раја не погодују развоју и узрастању. Преподобни Симеон Нови Богослов 

је и Адамов пад објашњавао постојањем земаљских добара у изобиљу без труда. 92 
 Рад у зноју лица одређен је целом човечанству као обавеза, послушање, епитимија. 
Само градска лењивица подвизавајући се у сестринству које се рекламира тиме што нема 

сеоских послова може да изјави да физички рад доводи до атрофирања разума.93 (Иако се 
прича да постоји манастир у САД-у, у грчкој јурисдикцији, на обали Атлантског океана, у 

којем нема никаквог труда, ни брига! Само се моли созерцавајући плаву даљину! Храна се 
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довози, укључујући и сладолед (у посне дане – постан!) у пластичним кутијицама за 
једнократну употребу, чак ни посуђе не треба да се пере.)  

 У киновијама су се од најранијих времена правили баште и повртњаци, кошнице, 
млинови, пекаре и кухиње. Монашки труд је слатко бреме: монах сваком раду прилази 

аскетски – он ће све учинити ради највишег, ради Господа, за послушање, ради спасења 
душе. Монаху је туђа користољубивост и психолошки с њом повезана обузетост радом, 
страх од неуспеха; он се потчињава Христу, све очекује једино од Њега и зато се не боји 

ничега на земљи. 
 Разбојници, који су дошли ноћу да опљачкају обитељ преподобног Антонија 

Сијског угледали су многобројне наоружане чуваре, којих, разуме се, у ствари није било; а 
данас неки манастири осим добро плаћених козака држе чопор свирепих паса, и још их 
ноћу пуштају ван дворишта, они уједају, плаше и потпуно одвраћају од религије случајне 

пролазнике; узгред буди речено, Маконски сабор архијереја у Бургундији (585.г.) је 
забранио епископима да крше правила хришћанског гостопримства и да чувају своје куће 

уз помоћ паса.94 
 Сва суштина монашког рада је управо у мотивацији која се разликује од привредне 
етике, прихваћене у свету, где се сврсисходност и количина рада мере резулатима, 

профитом, ефективношћу. Древни старци нису ради достизања слепе покорности као 
данас, благосиљали да се с времена на време крше закони агротехнике; они су их учили 

хришћанском делу у дубоком презирању конкретне користи, васпитавајући правилан, 
православан однос према раду и овај циљ су сматрали важнијим од бриге о летини. 
Монаштво је као што је приметио о.Георгије Флоровски, створило посебно богословље 

рада. 
 Ава Зосима, управо онај који је причестио Марију Египатску говори о искушењу 

којем је неки старац подвргао брата – узорног повртлара: ишчупао је и искоренио све 
поврће. Кад је у башти остао само један корен, домаћин је сталожено предложио: „Остави, 
оче, да се почастимо.“ Старац је засијао, био је задовољан: „Сад видим да си слуга Божји, 

а не слуга поврћа!“95 
 Саблазан да се рачуна добитак и граде нове житнице (Лк. 12, 18) постојала је увек; 

осим тога, нас је некако постепено, без борбе, окупирао протестански морал успеха, у 
складу с којим и сиромаштво манастира сведочи о глупости, несналажљивости и лењости, 
а не о племенитом стремљењу према несебичности, једноставности и слободи. Међутим, 

преподобни Корнилије Комељски, Антоније Сијски, Дионисије Глушицки и Аврамије 
Городецки напуштали су обитељи које су основали кад је наступало стабилно материјално 

благостање; нису одлазили због тога што су тражили беду, већ зато што су осећали 
слабљење благодати. Јер, како је формулисао Ломоносов, што се придода на једном месту, 
одузме се од другог. 

 С тачке гледишта идеала богат манастир је исто такав нонсенс као и богат монах. 
Притом, ако су рецимо, присталице преподобног Јосифа Волоцког у полемици с 

нестјажатељима истицале аргумент о милосрђу и помоћи сиромашнима, сад нема ни 
потребе за оправдањима, јер се нестјажатељи ни не чују. Преподобни Нил Синајски је већ 
у V веку осуђивао занимање монаха за земљорадњу, трговину и разне облике стицања с 
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циљем да се повећа пријатност живота.96 На опасност процвата упозоравао је и светитељ 
Јован Златоуст који је имућност сматрао највећим од свих прогона.97 

 Ако се хришћанин на све начине стара да савлада сиромаштво он очигледно не 
жели да буде хришћанин истицао је свети Симеон Нови Богослов, јер се истински 

хришћанин не може бити без лишавања и оскудице. Уосталом, монашко сиромаштво се 
можда не састоји толико у лошој одећи и оскудној трпези колико у брижном осећају 
сталне, с тачке гледишта уобичајеног здравог разума, нестабилности, несигурности за 

сутрашњи дан и сигурно парче хлеба; једна игуманија често сања исти сан: остала је без 
посла, без плате и нема чиме да храни децу (коју у животу пре манастира није имала). 

 „Сит човек је задовољан, сам себи је довољан и жели само да се забавља разним 
чудним стварима,“ рекао је В.С.Соловјов, али то се на најбољи начин може применити на 
наше време, које је заиста богато чудима као из бајке: ту су и музички стубови и кућни 

биоскопи, и компјутери и разни дигитални фото апарати и камере, и „набуџени“ мобилни, 
а да не говоримо о префињеном комфору страних аутомобила. Размишљајући после 

револуције на крхотинама видљиве величине Цркве и узроцима бродолома, 
М.А.Новосјолов се сећа парохије код Петербурга, познате по разноврсној живој 
делатности; посетиоцу је приказивана продавница, друштво за зајмове и штедњу, дом 

здравља, сиротиште, расни бик... само што у храму није било много људи и атмосфера је 
била прилично мртва.98 Отприлике тако је и у нашим новоотвореним манастирима. 

Хвалимо се чиме можемо: европским пејзажима, зимским баштама, кедровима и 
кипарисима, фонтанама и алпским брдима, нојевима, пауновима и моркама, камилама, 
магарцима и осталом егзотиком, у храмовима су злато, мермер, мозаици, изванредно 

појање – али све је то тако, ситнице, да се забави архијереј; хвалисање лажним сјајем, 
како каже један самокритичан игуман; тешко је измерити дубину монашког живота; 

међутим, надамо се да семе ниче и расте, а наше је да заливамо, да чупамо коров и чувамо 
посејано, односно да се молимо чекајући милост од Бога, Који једини даје да расте. 99 
 

Бог свега има много 
 

      А Деца Марије шта да желе? Она знају 
          да анђели их чувају. 
      Она знају – дата им је благодат, на њих је 

      Милосрђа уперен поглед. 
      Она чују Реч, седе крај ногу, и знајући, 

      да их је Бог благословио, 
      Своје бреме пребацила су на Бога, а Бог  
      га је на Мартину децу пребацио. 

           Џ.-Р.Киплинг 
 

 Антоније је јео само хлеб и воду, једном дневно. Исхрана је у врелом Египту 
представљала проблем, посебно за подвижнике, зато је светац оставио поуке искључиво 
духовног карактера, уопште се не дотичући питања материјалног обезбеђења. Али већ је 
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преподобни Јован Касијан (†435.), који је основао прве обитељи у Марсељу, иако се 
одушевљавао испосништвом египатских монаха, код којих се посољен куван дивљи купус 

сматрао посластицом, признавао да је примена њиховог устава у Галији немогућа због 
суровости ваздуха100 - у рајској клими југа Француске, на Азурној обали, која је одавно 

обрасла летовалиштем до летовалишта! 
 А шта рећи о непрегледним руским пространствима које скроз-наскроз продувавају 
северни ветрови; овде сам опстанак захтева огромне трошкове, пре свега због цене 

енергената.101 Египатским пустињацима ватра је била потребна само да скувају храну, ми 
треба да се грејемо минимум осам месеци годишње, 102 добро је ако је то на гас, иначе се 

мора грејати мазутом (скупо је), струјом (немогуће скупо); угаљ или дрва су јефтинији, 
али се у цену цену припреме за огрев морају додати још битни трошкови рада: котлове 
или пећи треба пазити двадесет четири сата дневно. Колиба склепана од дасака по угледу 

на Палестину или чак Калифорнији нама не одговара; потребан је дубок темељ, озбиљан 
грађевински материјал, дрво или цигла, солидна термичка изолација: зато код нас свака 

изградња и производња злата вреде; није случајно што су и древне манастирске хронике у 
заслуге настојатеља пре свега записивале изградњу топлог храма или братског конака.  
 Руски манастири су увек осећали тежину дуге зиме и недостатак намирница због 

кратког и не баш претоплог лета. Историчари сматрају да основу древне манастирске 
привреде нису представљале новчане жртве (прилози), него земљорадничка имања, и 

одмах помињу честе године неродице. За одржавање живота монаси су, осим ливада, 
обрађивали велике повртњаке, држали су стоку, дакле, и сено, гајили су лековите траве, 
пчеле, пецали су рибу, на северу су за продају гајили црну лисицу, северну лисицу, белог 

медведа, топили су сало фоке, кували су со; нису трговали само пшеницом, која је била 
прескупа, и чак и уколико је било вишка чувала се за следећу, можда гладну годину. 103 

 Познати су описи непрегледних богатстава неких манастира из XIX века: Соловки 
су се бавили прерадом коже, држали су обућарску радионицу, рибарску флоту са 
сопственим бродоградилиштем; на Новом Атону су се за кратко време снабдели 

каменоломом, уском пругом, цигланом; гајили су рибу, засадили плантаже маслина, 
винограде и агруме, за које се пре тога на Кавказу није знало. На Валааму су осим 

знаменитих башти показивали фабрику за рафинирање смоле, кречану, огромне амбаре, 
штале за краве и коњушнице, различите радионице; на острву су саграђени добри путеви; 
експлоатисани су бродови. У Дивејеву су радили млин, фабрика за тканине, радионице за 

иконе, кивоте, позлату, столарска, за плетење; плеле су се чипке, везло се на плишу; у 
Шамордину су сестре саме шиле обућу, држале су штампарију, млин, пумпе за црпљење 

воде; прве су организовале своју фотографску радионицу.104 
 Кијево-Печерска Лавра је почетком ХХ века имала газдинство којим би могао да се 
похвали читав град: пекару, фабрику за производњу вина, медовине и пива, и фабрику 

макарона, штампарију, сликарску, обућарску, кројачку, браварску и ковачку радионицу, 
радионицу за производњу свећа, електричну станицу и аутоматску централу. Огромне 

површине су заузимале водоплавне ливаде за испашу, повртњаци, баште и виногради; 
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Голосејевски и Китајевски салаши су испоручивали поврће, млеко, воће, кошнице у 
Самбуркама – мед и восак, у рибњацима се гајила риба, у стакленим баштама су се гајили 

лимунови и поморанџе, подруми за чување намирница и туршије заузимали су пет 
спратова! Међутим, и да хране су морали, рачунајући све скитове и подворја, преко три и 

по хиљаде братије и још ко зна колико неизбежних послушница које су заједно с 
кажњеним монасима љуштиле кромпир, а такође спремале храну, прале веш и плевиле 
башту. Лавру је посећивало на десетине хиљада богомолника, који су смештани у хотелу 

од 14 конака; у неколико продавница на територији манастира свако од њих је куповао 
нешто за успомену: продавали су се необично укусан хлеб из лавре, кесице за тамјан, 

јувелирски производи, књиге, иконе, слике.105  
 Али све је то имало и умножавало неколико великих обитељи с мноштвом браће и 
сестара, које је посећивало мноштво народа. А већина других, бројчано малих, које 

очигледно нису имале почетни капитал да би се развиле морале су да се задовоље 
скромним животом. Средства су се добијала углавном тако што су се сакупљали прилози; 

овај начин се осуђивао као прошња и „циганчење“ и 1910. године Синод је чак забранио 
да се издају књижице за прикупљање прилога, али због сиромаштва никад није престајао 
да постоји и заједно с манастирима обновљен је у наше дане. 

 Манастири, осим недржавних,106 добијали су стабилне, премда мале субсидије од 
државе. На пример, у Москви је за Донски манастир,  који је 1910. године бројао 37 

монаха и 11 искушеника, издвојено 2.212 рубаља, односно око 50 рубаља годишње по 
брату; у Даниловском манастиру чак и мање: уз бројчано стање од 22 човека – 711 рубаља, 
односно око 32 рубље по брату.107 Поређења ради: плата радника је истих ових година 

износила, у зависности од производње, од 200 до 400 рубаља годишње, а цене основних 
намирница: хлеб ражани – 7 копејки килограм, пшенични – 17 копејки; шећер – 34 

копејке, путер – 52 копејке, уље – 5 копејки, 1 литар млека – 10 копејки, десет јаја – 30 
копејки.108 
 Али, наравно, градски манастир је повећавао приходе прилозима од парохијана, а 

сеоски од пољопривредних и шумских добара, која су често давана у најам. Монашки рад 
никад није био исплатив, једва да се некако састављао крај с крајем, и чак су 

најгенијалнији настојатељи били принуђени да се брину о прилозима. 
 Исти летописи сведоче о трговцу имјарек који је уплатио за манастир 5.000 рубаља, 
или о удовици која је за помен осим неколико хиљада предала још и злато за украшавање 

иконостаса; број богаташа који су се посебно усрдно старали о храму није се смањивао: 
чим би се отворио нови манастир, одмах би био створен попечитељски савет на челу с 

познатим поштованим лицем, неком дамом с орденом Катарине Велике, и преузимао је на 
себе финансијске бриге. 
 Наравно, нису се гадили никаквих приложника, праведност иметка се није 

проверавала и послушно се поштовала воља добротвора, на пример, кориштена је камата 
од капитала и вредносних папира, што канони не одобравају као једну од врста 

зеленаштва. За најимућнији је важио подмосковски Перервински манастир, у чијој 
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надлежности се налазила Иверска капела на Црвеном тргу; икони су се клањали сви 
Московљани и гости престонице, она је вожена по кућама и приходи, односно масовни 

добровољни прилози су износили на милионе. Литијама с поштованим иконама 
зарађивале су и друге обитељи. 

 Тако је било пре револуције; затим је тамни бездан прогутао и манастире, и 
народну веру, и богате приложнике. Остала је држава са строгим системом поделе, која је 
о трошку готово бедног становништва издржавала оно и само оно што јој је било 

неопходно за живот и погодно идеолошки: индустрију, пољопривреду, совјетску културу.  
 Огромна предузећа су пропала кад нас је преплавила109 роба са Запада или из Кине; 

данас цвета трговина. Али шта може да произведе и да прода манастир ако се узме у обзир 
засићеност тржишта? Млечне производе? Да, во времја оно манастири су се одрицали чак 
и баште, поврће су куповали, а сву снагу су усмеравали на орање ради пшенице и сена 

због стада које је било све бројније, из године у годину, држали су до сто говеда и 
трговали млеком и месом, не гадећи се ни товљења свиња.110 Међутим, млеко је данас 

јефтиније од бензина, и зато се по информацијама Министарства за пољопривреду за 2005. 
годину чиста добит од једне краве исказује смешном цифром од 107 рубаља. 
 Али, монаси праве неке уникатне сувенире: вез, цртежи, лутке, одежде – све то има 

ништавну потражњу, и опет међу својима, православнима; свака идеја одмах бива 
преузета111 и бива лишена оригиналности, односно конкурентности; о ефективности нема 

ни говора – hand made. Приход не покрива трошкове, чак и ако се из набавне цене одузме 
утрошено време и стваралачке муке, једино што је монашки рад, као што је већ било речи, 
увек бесплатан. 

 Зато је простије и исплативије, без икакве сумње, зарађивати као сви, трговином, 
препродајом: популарни сајмови „Божићни дар“ и „Врбица“ очигледно илуструју – 

манастири који нуде нешто своје могу се избројати на прсте једне руке, а на осталим 
тезгама су исте књиге, „софринске“ иконе и прости црквени предмети истог порекла. 
Други се, прилагођавајући се тренутку, договарају с фирмама које организују 

ходочасничка путовања, примају по неколико аутобуса дневно и продају, продају, 
продају: књиге по двострукој цени у поређењу с издавачком, фотографије с погледима на 

обитељ, каменчиће и траву са стазице којом се преподобни наводно шетао пре триста 
година, свето уље од иконе, свету водицу с молебана, бројанице, врећице за тамјан, карте 
за посету старца, ако постоји неко ко том називу одговара бар по годинама, примају 

имена за помен, наплаћују улазак у манастир, обилазак, купање у извору; па, цене су, 
разуме се... туристи негодују. 

 Ракошно декорисане, то више нису тезге у храму, већ солидне издвојене 
продавнице, које задовољавају – или формирају? – масовну потрошњу: иконице против 
болести, против алкохолизма, против аутомобилске несреће, за успех у трговини, 

молитвеници породични, за мајке, за жене, за децу, за све животне прилике, земљица 
против болести, раскошна осликана јаја, фолијанти са златним ободом и минијатурни 

дуборези храмова на поклон доброчинитељима. Чујемо да у Америци неки манастир 
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организација производње у совјетским предузећима су, као што  се открило приликом поређења, остали на 

нивоу из XIX века, ако не и каменог доба. 
110

 Романенко Ј. Свакодневни живот руског средњовековног манастира. Нав. издање, стр. 36-70. 
111

 Јер ни о каквом патентирању или ауторским правима у православној средини се засад не постављају 

питања. 



35 

 

тргује кертриџима за принтере, али да ли треба плаћати порез на производе који не 
припадају култу? Једна ходочасница је прокључала нехотице чувши разговор у 

манастирској продавнице: „Шта мислиш, о чему ја као настојатељ пре свега размишљам? 
О приходу!..“ Онај ко је осуђен на материјалну бригу, схватиће и неће осудити.  

 Ако је асортиман разноврстан и плима гостију непрекидна, што наравно, захтева 
напоран труд и грозничаву вреву, накупе се позамашне суме. Обитељи у провинцијама 
далеко од Москве и Софрина (далеко је ићи по робу, а то значи и скупо), које нису богате 

предузимљивим кадровима, које не располажу великим светињама и прослављеним 
изворима зарађују копејке, за хлеб. Али, на крају крајева, пословној браћи је ава Јован, 

игуман Раифски112 рекао: „Овде је место за подвижнике, а не за трговце.“113 
 Један манастир је направио пилану али због малобројности браће раднике морају 
да узимају с улице, они пију, изостају с посла – од богаћења нема ништа. По правилу, исти 

резултат достижу столарске и друге радионице због исте нужности да се унајмљују људи 
са стране: ако се мало плати – неће радити, ако се много плати – већи су сопствени 

трошкови. Рађале су се замисли о гајењу нутрија, или оваца, или свиња због меса, али 
одмах се појављује неразрешив, бар за женске обитељи, проблем: никако није могуће ову 
зверчицу коју данас храниш и појиш и неизбежно волиш – убити сутра... 

 Натурална привреда је некако племенитија и сви манастири имају повртњаке, гаје 
краве, кокошке, кошнице, вртове, вештачка језера. Иако је у руским ширинама 

пољопривредно газдинство веома ризична ствар: скоро свуда је земља посна, мраз прети 
све до средине јуна, лето је или сушно, кад све снаге одузме заливање и безнадежна борба 
са штетним инсектима или кишно, кад само коров расте као луд, биљке труле у корену, а 

поврће докрајчи фитофлоруоза. Површине које се обрађују по правилу нису велике, 
недостају радничке руке, нема стручњака,114 некако да копају земљу могу још само старије 

жене које је у свету нужда натерала да гаје башту; од механизације имају мотокултиватор, 
трактор за милион и по могу да купе само јако велики манастири, који уживају пажњу 
врло великих фирми, концерна или власти; није случајно што су колхози пропали кад су 

били лишени подршке државе. 
 

Рука онога ко даје... 
 

      Први се труди да помогнеш ближњима у беди, 

      А за то ће те Господ благословити; 
      У невољама твојим Сам ће ти Помоћник бити, 

      И даће ти награду у златно-светлом Небу. 
          Симеон Полоцки 
 

 Један свештеник из престонице већ много година у издањима духовне садржине 
објављује чудне рекламе позивајући у своје сестринство девојке до 30 година. Врата 

његовог храма у центру Москве богато су облепљена уредним рекламама одштампаним на 
добром принтеру: молимо да дате прилоге у есцајгу... веома нам је потребно посуђе... 
бићемо захвални за донето цвеће и т.сл. Јасна ствар, поклони се свима свиђају; али исти 
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 Ко ји је другог аву Јована, игумана Синајског, подстакао да напише „Лествицу“.  
113

 Духовна ливада. Репринт. изд. Сергијев посад, 1915., стр. 140.  
114

 Пре револуције у манастирима су углавном живели представници сељачке класе.  
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овај свештеник воли у штампи да грди савремене манастире, понављајући као догму да 
морају да се хране трудом својих руку у складу с традицијом. 

 Да ли је оваква традиција стварно постојала? 
 У „Лавсаику“115 читамо казивање блажене Меланије о посети легендарног старца 

Памве. Гошћа је донела ковчег са сребром и увређена због непажње подвижника према 
прилогу и према њој лично приметила је: „Знај да овде има триста литара!“ Старац је за 
трен ока, не престајући да плете корпу, расподелио новац за потребе браће, која живе у 

Либији и на острвима, Египћане је изузео, „јер је ова земља плоднија од других“. Богати 
прилози нису били реткост и казивања о сиромаштву монаха почињу од тога како један 

човек доноси много злата или значајан новчани износ или наследство.116 
 Људи су доносили и пшеницу, поврће, воће, уље; Антоније Велики је лично 
обрађивао башту, чим је отишао у унутрашњу пустињу, а првих година су га, пише 

светитељ Атанасије, храном снабдевали становници оближњег насиља, као и преподобног 
Антонија Печерског у Берестову. Ава Аполоније је уочи Васкрса предложио сваком брату 

да замоли од Христа за радостан дан оно што би волео да једе; по завршетку молитве 
самог преподобног дошли су људи које нико није познавао, и који су донели обилна и 
укусна јела, којима су се монаси сладили до саме Педесетнице.117 

 Ова епизода јасно илуструје основни принцип монашког иметка: обраћање Даваоцу 
свих добара и непоколебљива нада у Његову милост. Преподобни Нил Синајски помиње 

многе имућне мирјане, који су материјалном помоћи учествовали у животу монаха: 
угледну добротворку Перистерију, ђаконису Теодулију, трибуна Сосипатра, чиновника 
Херона. Он је строго разобличавао тенденцију оних који су због слабости вере полагали 

наду у сопствене руке: Господ нас је потпуно ослободио од бриге о земаљском, 
заповедивши да тражимо само Небеско Царство.118 А време и врсту помоћи бира Он Сам; 

ако то пак не учини брзо, васпитавајући стрпљење, значи, причекаћемо, бићемо мало 
сиромашни, пострадаћемо; уздање никад неће бити посрамљено. 
 Историја монаштва је пуна прича о томе како празни амбари одједном бивају до 

врха пуни пшенице,119 или блистави анђео подстиче настојатеља суседне киновије да 
хитно пошаље храну браћи која оскудевају, 120 или неочекивано, на ивици бунта због 

глади, зачује се куцање на вратима и бивају унете корпе са храном,121 или откривају 
чудесну флашу, из које не нестаје маслиново уље... 122 Или, мање романтично, кад нема 
чиме да се плати струја и кад дистрибуција прети да ће је искључити, појављује се неко 

лице и доноси тачно онолико новца колико је потребно. А шта ако одједном... ако нас Бог 
и Пречиста забораве на овом месту, зашто и да останемо у овдашњем животу?123 
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 Почетак монаштва, IV век, сунчани Египат. 
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 В.: Древни патерик. Стр. 96-106. 
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 Руфин, презвитер. Живот пустињских отаца. М., 1998., стр. 116-117. 
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 Дела преподобног оца нашег Нила Синајског. М., 2000., стр. 245.  
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 Ливада духовна. Навед. изд., стр. 37.  
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 Палестински Патерик. Тројице -Сергијева Лавра, 1996., стр. 197. Код нас то није могуће. Већ постоје 
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да никоме не помажемо.“ 
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 Житије и чуда преподобног Сергија Радоњешког. Сергијев Посад, 2001., стр. 65.  
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 Пре неколико година на Атону. 
123

 Преподобни Кирил Белојезерски // Муравјов А.Н. Руска Тиваида на Северу. М., 1999., стр. 168.  
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 Чак велики подвижници ужасних пустиња, који су изабрали суров живот, нису 
били остављени; Кирил Скитопољски помиње житеље Јерихона, који су, сазнавши за 

строги и невесели живот стараца аве Герасима,124 узели за правило да их суботом и 
недељом посећују и да им доносе утеху. 

 Дешавало се да сиријски монаси, најстрожи испосници, врате добронамерним 
поштоваоцима њихове дарове, али је било изузетака: блажени Теодорит Кирски говори о 
војсковођи Трајану, који је саградио нову келију и на сваки начин је чинио добро слепом 

пустиножитељу,125 и о благочестивом Астерију, који је неколико пута годишње 
предузимао седмодневно путовање по пустињи с четворо кола смокава за отшелнике; 

одвојено, на својим леђима, носио је два џака смокава старцу Јулијану којег је 
поштовао.126 
 Преподобни Сава Освећени (†532.) живео је прво сам, у кршу, у Палестини; 

хлебом, сиром и урмама снабдевали су га Сарацени, којима је, наравно, руководио 
Промисао. Једном су прегледали његову пећину – сам им је спустио канап којим су могли 

да се попну – и били су ганути сиромаштвом и незаштићеношћу свеца. Он је после, као 
што је познато, основао манастир, који је касније постао Лавра, али је био принуђен да га 
напусти због дрског роптања браће, отишао је у Никопољски крај и живео је тамо испод 

дрвета, чијим плодовима се хранио. Власник овог места је сазнавши за Саву, дошао и 
саградио му је овде келију, која се после извесног времена такође претворила у 

киновију.127 
 Слична ствар се десила пет векова касније са Симеоном Новим Богословом, којег је 
пратио синђел Стефан Никомидијски; аутор његовог житија Никита Ститат наводи и име 

чиновника, власника полуразрушене капеле, у близини које се налазио свети прогнаник – 
Христофор Фагура.128 

 У Византији, земљи наших снова, монаштво је уживало сјајан и привилегован 
положај; Роже I, Велики гроф Калабрије и Сицилије, додељивао је игуманима 
италијанских манастира чак и титуле светских барона. Представници локалне 

аристоркратије су по правилу, добровољно преузимали на себе обавезе ктитора, а цареви 
су радо слушали монашке савете и молбе. Преподобни Теодор Сикеот у једном од 

поучних писама упућених чувеном похлепном Маврикију укључује молбу да дарује свом 
манастиру храну, односно одређену годишњу субсидију у житу од државних имања.129 
 Обитељи су градили и издржавали цареви, патријарси, велможе, чиновници, 

сељаци и сами монаси; сиромашни су тражили и удруживали средства. Богати и угледни 
грађани су на поклон доносили робове, волове, стада камила и оваца, стада коња, 

некретнине и на хиљаде десетина земље. У Х веку су почели да сматрају да процват 
манастира прети економији државе: у киновију су ступали сељаци заједно са земљом, 
младићи, који су били дужни да служе војску, и мноштво другог становништва које је 

требало да плаћа порез; буџет је сиромашио лишавајући се пореза и 964. године цар 
Никифор Фока је забранио оснивање нових обитељи. 
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 Али закони су се мењали заједно с царевима и обитељи су и даље биле осниване. 
Већ 1077. године угледни велможа Михаил Аталион је у Македонији основао манастир са 

сиротиштем; цар Михаил VII Дука одобрио да његова имања буду манастирска оснивач и 
устав који је он написао, и чак је ослободио обитељ свих државних данака и обавеза. 

 Цареви Алексеј Комнин и његов син Јован су обнављали манастире које су 
уништили Сарацени, и градили су нове, дарујући им плодну земљу и ливаде; притом на 
пољима уопште нису радили монаси, већ најамници, које су намерно пресељавали ближе. 

А обитељ на безводном и каменом острву Патмос је просто свиме снабдевана из државне 
благајне. Наследник Јован Мануил је подвргавао оца и деду отровним подсмесима због 

поделе обилних имања, која су монахе оптерећивала многим и различитим домаћим 
бригама; зато је уређујући своју обитељ Мануил изабрао осамљено место и није им дао 
никакву имовину, већ плату, која је била потребна за потпуно издржавање монаха. 130 

 Ни Атон није био изузетак из општег поретка; његова документарна историја 
почиње од 676. године, кад је цар Константин Погонат полуострво, које су мало пре тога 

опустошили Арапи, поклонио монасима. Касније су заштитне повеље издавали цареви 
Василије Македонац (872.) и Роман Старији (934.); од њега је такође пристизала помоћ – 
монета по брату. 

 Преподобни Атанасије, оснивач киновијског живота на Атону, од 963. године је 
градио општежитељну Лавру од средстава цара Никифора Фоке, од њега је добио и 

хрисовуљу, која се даје за издржавање 120 људи 244 златне монете сваке године. 
Изградња Иверског манастира (980-985.) повезана је с именима грузијског куропалата 
Јована и војсковође Торникија, који је у изградњу уложио богат ратни плен; велике 

прилоге је давала царица Теофано, мајка цара Василија Бугареубице. Неки манастири, на 
пример, Хиландар и Кутлумуш, називе су добили по именима својих ктитора. 

 После напада Арапа 1044. године обитељи су биле опустошене, монаси поубијани 
или одведени у ропство, а на полуострву су почели да купују земљу и да се насељавају 
разни људи; поново је била потребна интервенција цара. Константин Мономах је раселио 

мирјане с Атона, снабдео је монахе хлебом и дао је Светој Гори нови устав који су 
потписали игумани 180 обитељи. Мономахови наследници такође су давали богате 

прилоге Атону, како из државне благајне, тако и из личних средстава.131 
 Светитељ Григорије Палама је говорио у једној од омилија: имамо такво обиље 
намирница и одеће, имајући амбаре и спремишта пуне пшенице и вина, кухиње и пекаре, 

једном речју, све што је неопходно – и све нам се то дарује без нашег труда.132 
 Природно, управо у византијској форми ктиторских или кнежевских манастира, 

родили су се први манастири свете Ирине и Георгија у Кијеву; овај облик је преовладавао 
у Русији у домонголском периоду. Оснивач је имао своја права: он је бирао име за обитељ, 
тј. свеца којем је био посвећен главни храм, и именовао је настојатеља. За себе је уређивао 

у манастиру породичну крипту и имао је гаранцију доживотног и посмртног молитвеног 
помена. Кијево-Печерски манастир, који је основан у пећинама, није се сматрао 

ктиторским, премда је добијао обилну помоћ христољубивих кнезова.  
 Док је живео сам преподобни Дионисије Глушицки је можда и јео плодове 
черјомухе, уз коју је саградио своју келију, али с доласком нове браће упутио је једног од 

                                                 
130

 В.: Соколов И.И. Стање монаштва у Византијској Цркви. СПб., 2003., стр. 69-189. 
131

 Соколов И.И. Навед.изд., стр. 195, 210-211. 
132

 Беседе (омилије) светитеља Григорија Паламе. Део 2. М., 1993., стр. 151.  



39 

 

њих код кнеза с молбом да пошаље дрводеље, да секу и крче шуму – и наравно, добио је 
сваку помоћ од богољубивог владара, који се обрадовао због оснивања обитељи.133 

 Преподобни Герасим Болдински почео је да се подвизава у потпуној самоћи, у 
непроходној смоленској шуми, окачивши поред пута кошарицу за прикупљање 

милостиње; касније је основао четири киновије. Мањи или већи манастири више нису 
могли да буду у потпуном смислу сиромашни: морали су да чувају манастирске баште, 
ливаде и пашњаке од напада мирјана, зато су добијали повеље о земљопоседништву; 

кнезови су потписавали села заједно са сељацима, дарујући тако обитељима и раднике. 
 Преподобни Павле Обнорски се спасавао у дупљи липе, али је манастир који је 

основао имао земљишну парцелу од 30 квадратних врста с четири села, а пола века 
касније поседовао је већ 45 сељачких насеља.134 
 Обитељ преподобног Корнилија Комељског, који је приликом уређења уживао 

покровитељство великог московског кнеза Василија III Ивановича, добијала је помоћ 
стабилно и редовно, тако да је преподобни чак укључио у устав одредбу о милостињи, 

која је забрањивала, ради чувања општежитија, самим доброчинитељима да распоређују 
прилоге између браће и упозоравала монахе који су прикупљали милостињу, на 
злоупотребу, изједначавајући свако присвајање заједничког братског иметка с крађом 

светиње.135 
 Чак је и беспрекорни сиромах, преподобни Нил Сорски, који је украсе храмова, 

златне и сребрне свете сасуде, сматрао недопустивом раскошју, дозвољавао примање 
милостиње: било му је јасно да принцип од живота од дела својих руку крије у себи много 
штетнију потребу да се рачуна цена, да се извлачи корист и бави премудрим лукавствима 

економије. 
 Независност од доброчинитеља не постоји, сматрали су чак и тако генијални 

настојатељи као Угрешки Пимен и Валаамски Дамаскин. Несумњиво, Бог тако и уређује 
да би једнима омогућио да добровољним прилогом надоместе недостатак дела, а друге  
кроз благодарност подстакао на човекољубље и снисхођење. Несебични Кирил 

Белојезерски је писао кнезу Андреју Можајском: „Милостињу бисте давали колико 
можете: пошто, господине, не можете да постите, а лењи сте да се молите...“136 

 Заборављена култура, која се данас поново открива, култура општења с 
доброчинитељима, састоји се у томе да се монах не узноси својом побожношћу, да не 
поучава и не суди, већ да тражи повод да испољи саучешће и нежност. Међутим, 

угађајући на сваки начин, не треба се угледати, по речима Нила Синајског, на младе псе, 
који весело машу репом, мазећи се с оним који баца кост и да се не ласка, приписујући 

порочнима сваку врлину,137 него да се чува независност и достојанство. Изванредно је 
одговарао о.Мојсије Оптински приложницима, који су били незадовољни услугом у 
гостопримници: „Мислили смо да нам чините добро ради Бога, а ако од нас, грешних, 

очекујете уздарје, боље и да не дајете прилоге, зато што ми, убоги и неисправни, за њих 
никако не можемо да узвратимо.“ У тексту животописа овде постоји опаска: наравно, у 

овом случају отац архимандрит је знао с ким има посла.138 
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 Свако ову науку учи самостално, улажући стрпљење и молитву. Не треба 
преклињати, камчити, тврдио је архимандрит Пимен, посебно за личну употребу; он није 

примио намештај од махагонија, који је за настојатељске одаје наметала удовица 
трговачког звања.139 Јувелирску тананост и опрез захтевали су од њега пажљиво 

изграђивани односи с богатим власником мануфактуре, којем Угреша дугује све 
реконструкције и стабилно материјално благостање; о.Пимен је умео да постане за Павла 
Матвејевича Александрова, човека достојног и умног, али нимало једноставног и 

приступачног, неопходан друг, духовник и наставник, и испратио га је в пут всеја земљи и 
само Бог зна ко је више добио од овог савеза.  

 Данас има много компликација, ако ни због чега другог, онда због тога што је у 
току деценија вавилонског ропства из свести људи избрисан појам о прилогу; чак и сеоске 
старице, кад нико не види, за плаћање свеће покушавају да убаце у ковчежић дугме или 

новчић који се више не користи. Већина парохијана доспева у ћорсокак пред дефиницијом 
„дајте колико вам није жао“, а подсећање на десетину  изазива збрку и ужас: пљачка! 

 Иако богаташи носе крстиће, засад дају предност земаљском служењу и од Цркве 
очекују исто то: активну делатност у васпитавању маса и побољшавању нарави, као и 
опипљиво уздарје. Један обнавља храм у обитељи, али зато у близини ограде гради 

сопствени хотел; цена собе од по 300 $ дневно, наравно, запањује ходочаснике који 
рачунају на конак у манастирској гостопримници. Други, обећавајући да ће поклонити 

трактор изражава намеру да присвоји манастиру име својих кћерки, које већ носи 
продавница у граду и уверава да ће то звучати врло лепо: „Вероника и Кристина“. Трећи 
доноси карту краја исцртану на квадрате и захтева да се пред избор у сваки квадрат шаље 

по један монах-агитатор за посланика, за чији избор је он заинтересован. Четврти, 
остварујући необуздане амбиције, све чини с претераним, а за манастир потпуно 

неумесним кицоштвом: инострани паркет с фигурама у келијама, мермер и ђакузи у 
купатилима, „мерцедес“ настојатељу; касније је монахе срамота и морају да се правдају: 
трошимо оно што нам дају. 

 Оптерећујући су и обавезни пријеми високих гостију: јеловник каоу ресторанима, 
топли напици, скупо мезе; један настојатељ, за којег архијереј лично, ради историјски 

најпознатијег манастира у епархији, налази спонзора, усудио се да прекори владику: 
гости, вели, пију вотку, братија се саблажњава. Сит гладном не верује: кад би намесник 
сам трчао за њима – научио би да се клања свакоме ко да и копејку, што је осим користи 

за поверени манастир, врло корисно по душу; то је Воланд, кнез таме и отац лажи, рекао: 
„Никад и ни за шта немојте да молите.“ 

 Запањује несумњива веродостојност: „Чертогона“ Љескова: монахиње код 
Свеопеване с уважавањем дочекују пробисвета-трговца који пати од мамурлука и мука 
савести, без сенке осуде теше благодатним сумраком, свећама, ћутке, из даљине га жале и 

моле се – није ваљда само због богатих дарова?140 И нама би било корисно да у општењу с 
хранитељима побеђујемо унутрашњу надменост, уображеност, несавладиви страх да ћемо 

се понизити... кајемо се за човекоугађање, као да је оно погибељније од гордости. 
Уосталом, како је писао незаборавни светитељ Филарет Аносинској игуманији Евгенији, 
не треба угађати човеку, већ са смиреном покорношћу освајати наклоност добрих људи.141 
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Тјесниј пут, имже внидоша свјатији отци...142 
 

      Како сам је освојио! Самртнички зној 
      Дланом сам брисао. Уста су била сува од жеђи.  

      Копао сам и копао... Њом влада онај 
      Ко ју је сам, лично, једном освојио, 
      Она је у мени. Живео сам, кријући је.  

      Стиснувши зубе, у мукама, на ивици 
      Освојио сам је. Ево истине моје! 

      А ви сте до сад баналност имали. 
          Ј.Винокуров 
 

 Постоји једна књига, крајње штетна због своје неистине, коју је више пута издао 
Псково-Печерски манастир, због непознатих врлина, једино можда због тога што 

захваљујући називу доноси приход. Претпостављамо да је написана почетком ХХ века, 
пре револуције, али подсећа на неповратно заборављена ремек-дела социјалистичког 
реализма, која живот не приказују онаквим какав јесте, већ каквим би неки желели да га 

виде. 
 Ово анонимно дело у стилу Чарске, под називом „Ољховски манастир“, описује 

савршену обитељ; лепа околина; леп поглед кроз прозор, лепе сестре, које с неизрецивим 
узбуђењем изговарају истине тривијалне до баналности: „Наш циљ је да разапнемо себе 
свету, да убијемо своје жеље“... „Послушање је прва заповест почетника“; „Буди увек 

спремна да испуниш сваку наредбу без лењости и поговора, с добром вољом, усрдношћу, 
као заповест Божију“...143 

 Девојке стално дрхте од узвишених осећања и деле их с првим на кога наиђу: „Ја 
сам овде срећна... волим сваки кутак, дрвце, камичке на путу...“ А каква је игуманија! 
Сушта белина, чистоћа, продуховљена лепота умртвљеног тела, и притом памет, чврста 

воља, неисцрпна доброта итд. и т.сл. Разуме се, сестрама се обраћа: „Пријатељу мој...“, 
„Дете моје...“, „Чедо...“ А сестре су, природно, луде од обожавања према њој: „Мама, 

анђеле мој! Како си добра! Приведи, приведи ме Христу!“144 
 Просто некакав колач, пуслица, рекао би класик, да се човеку смучи. Осим тога, 
приметио је један познати отшелник, кад би сви монаси налик на анђеле, међу њима не би 

могли да расту свети људи: мудрост и стрпљење се стичу само упркос душевним 
невољама, неправедности, подсмесима, клеветама и увредама.  

 Невоља је у томе што у бившој совјетској земљи живи много инвалида који су 
спремни да поверују у реалност шећерног раја – јер веровали су да негде у близини 
постоје узорне бригаде (комунистичког рада), угледни, са знаком квалитета, производи, 

куће узорног садржаја; зашто не би постојао примеран манастир? 
 Заглушујући ударац од судара лакокриле маште и сурове реалности заслужује 

специјалан опис у специјалној књизи, које нема: јер све оно мало што је написано о 
манастирима написали су они који су прошли свој пут и усавршили се. Лоше и болно они 
испуштају, као прво, као минуло, као друго, зато што је лично и зато није типично, није 
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поучно и чак је можда саблажњиво за остале. Драгоцени „Записи игуманије Таисије“, 
„Игуманије Арсеније“, „Записи архимандрита Пимена“ делимично надомештају 

недостатак, али и они, наравно, изглађују неравнине и конфликте, који су, осим тога, 
својствени претпрошлом веку и врло мало помажу да се створи представа о обитељима 

које данас постоје. 
 Међутим, тешко да је веродостојан и паклени кошмар, који описује један 
парохијски свештеник: тежак физички рад 12-14 сати дневно, који води до губљења 

здравља; стално понижавање од стране старијих;145 одсуство елементарног комфора у 
свакодневном животу и потпуна неуређеност; одсуство хране плус строга забрана да се 

човек помогне између оброка, а оброка има само два или чак један, без уља, соли и 
шећера; употреба кафених кашичица за ручком (да би се мање јело); неупотреба лекова и 
медицинских услуга; забрана сусрета с рођацима и познаницима, као и с ходочасницима... 

По чему се разликује од робије? По тананости мучења чак је и горе.  
 Духовна оскудица се још теже подноси: нема никаквог руководства, а општење с 

некадашњим духовником се не дозвољава; нема благослова за читање светоотачких 
књига, а њих ни нема; на богослужење се никако не може стићи; ретко се дозвољава 
причешће, или обрнуто, треба се причешћивати пречесто; не воде на света места; 

приморавају на доушништво под обликом откривања помисли; лишавање сваке 
слободе;146 руковође се мешају у унутрашњи живот; нема човек с ким да се др ужи: 

узимају све од реда с поља,147 јер су заинтересовани само за што већи број људи, због 
бесплатне радне снаге; забрањују да се после пострига напушта манастир.148 
 Аутор прозорљиво сматра да ће се некоме ова слика учинити превише мрачном149 и 

да ће бити оптужен за клевету. Можда га вара извор информација: нежне девојке које су 
склоне да и најмања ограничења у комфору и самовољи подигну у ранг страдања и налазе 

највећу насладу у томе да обилним сузама квасе епитрахиљ обожаваног духовног оца. 
Иначе ћемо морати да посумњамо да манастирима подмукло управљају посланици пакла, 
ситни антихристи, који су изопачили хришћанство, који су освојили власт с циљем да 

муче наслеђе Божије, провоцирајући на мржњу и одступништво.  
 А једна одважна девојка, назовимо је Валентина, настанила се у манастиру пре 

петнаестак година, кад у свакодневни живот још нису ушла ходочашћа и кад јој није 
падало на памет да унапред све испита. Разуме се, није било елементарног комфора, 
радило се заиста од јутра до мрака, јер није било довољно људи, свака је морала да има по 

три-четири послушања. Валентина је напасала, музла и неговала у то време једину краву, 
сепарирала је млеко, а такође је певала за певницом. Тада су живеле у рушевинама, у 
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крајњој тескоби, без грејања и струје, окружене страшним дупљама разрушених конака, 
подједнако оскудно, неусловно. И што је занимљиво, нико се није разбољевао, није 

стењао и није роптао; све је то почело касније, кад су се мало средиле, кад је игумански 
конак почео да се греје, кад су направљени, али не за све, тоалети, па чак и купатила, кад 

су се појавили богати покровитељи и умножили новчани прилози, кад су узавреле градње 
и ремонти, кад је број сестара превалио педесет. 
 Мати игуманија више није ишла у башту са свима, често је путовала, остављала је 

манастир жустрој помоћници која је равнодушно гледајући поврх туђих глава терала 
сестре на поље по сваком времену, чак и оне које су биле болесне и имале температуру, 

леденим гласом је говорила гадости и свакој је стварала онакву репутацију какву је хтела 
у очима игуманије, а овој није било тешко да сестре у очи и иза леђа назива „обојеном“, 
шизофреничарком, откаченом; „јеси ли пала с Марса?“, „јеси ли нормална?“, „е, јеси 

глупача!“ грдила је сестре-појце: „дерете се као да сте већ по две чашице попиле!“ и често 
је гунђала: „Смиравам се, трпим вас, а постригу се не надајте.“ 

 Валентина је, полазећи од хришћанске дужности, бранила сестре и једном се чак 
усудила да изрекне прекор за суровост. На крају је, кад су се сестре преселиле у 
обновљени конак, она због горопадности остављена с две немоћне старице у дашчаној 

кући у којој на све стране дувала промаја, где су им ноћу по глави трчали гладни мишеви; 
изгризли су огромну рупу на перини коју је бака поклонила, и сад није могла да се загреје 

чак ни у кревету. 
 Сестре које су у обитељ дошле у исто време кад и она, већ су примиле постриг, 
нове су обучене, а Валентина је ишла у веома изношеној светској одећи у којој је дошла. 

Од краве је одвојена и тако јој је одузета последња утеха – тренуци самоће, из певнице је 
избачена и отерана у кухињу, у највећу вреву и буку; а на одмор су је осим чреде у 

кухињи слали да сече једва приметне изданке сточне репе на пољу од осам до осам на 
припеци, с паузама за ручак од по пола сата. 
 Поред свега осталог, испоставило се да ни цимерке нису баш тако богобојажљиве и 

кротке: успоставивши с Валентином односе надређености, почеле су да је гледају 
сумњичаво и на крају је једна старица громогласно оптужила Валентину да је украла 

шећер... О-о! Валентина је први пут у младом животу доживела срчани напад; тешко је 
дисала због увреде и јарости. Сад се и њена келија претворила у пакао; Валентина је 
оградила своју сећију  направљену од необрађених дасака окачивши чаршав на канапу, 

али су је стално дошаптавање и кикот иза завесе излуђивали. 
 Валентина као да је намерно излуђивана и она је пукла: уопште није могла да се 

моли, срце јој је пресушило, из упалих очију није могла да се исцеди ни суза; дошав ши у 
келију, падала је као сноп, тонула је у лепљиви бездан сна, а ујутру је устајала већ уморна 
и као Марија-мајсторица у дечјем филму, могла тупо да понавља: слобода... неслобода... 

свеједно. Али што је најодвратније – с времена на време су је обузимале злобне, очајне, 
бунтовничке помисли, с примесом срамне зависти: ко је њима, грубима, неписменима... 

дао право и т.сл. И стално јој се јело. 
 Треба рећи да Валентина свет није оставила као почетник; код куће је уредно 
читала правило, исписивала је цитате из Теофана Затворника и „Добротољубља“, знала је 

и ценила молитвено надахнуће и тишину срца, придржавала се ограничења у спавању и у 
уздржавању у свему, записивала је помисли и исповедала се у Лаври. Кад је дошла у 

манастир угледала је тамо свештеника-познаника којег је познавала из Москве и 
обрадовала се растумачивши ову чињеницу као још један доказ исправности свог избора. 
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 Дакле, свештеник је изненада нестао, или су га истерали, или је сам отишао, и 
постало јој је сасвим лоше: нема коме да се исплаче, нема с ким да се посаветује; јер, 

речено је: Тешко човеку ако падне и нема ко да га подигне (Проп. 4, 10). Последња кап 
горчине донела је Валентини чудну радост: истошчајте, истошчајте до основаниј јего! 

(Пс. 136, 7) – гневно је певала, у уобразиљи у сваком тренутку одлазећи, опраштајући се с 
долином мука, збацујући претешко бреме. 
 Али нисмо у прилици да одмах и стално пијемо чашу страдања. 150 Са временом се 

ситуација није променила. Валентина није побегла; смирила се. Није да се десило чудо, 
Сам Господ јој се није јавио, али нешто јој је јавио и у измучену душу се излила Његова 

љубав и милост. У тужне дане она је, не сећа се одакле, написала: „Ако си од Бога добио и 
по истој вољи Божијој изгубио – да ли треба да жалиш због губитка?“ Изненада је 
постављена за црквењака и уставшицу, и била је срећна. 

 Полетна игуманијина помоћница је збрисала на мотору с каваљером који је пао с 
неба, прича се, у Париз, а мати је једном у слабости од грипа признала Валентини: „Као да 

ја нешто знам! Постригли су ме, метнули да отворе манастир, а ја ништа не можем, ни да 
кажем, ни да урадим, само болујем; а сестре треба спасавати!“ Она се, досетила се дирнута 
Валентина, плашила сопствене доброте, нежности, због тога је и мрштила обрве, једила се, 

викала. Сусетка из келија је сва у сузама признала да је паковање шећера пало иза полице; 
обе старице су метанисале, молећи за опроштај, и Валентина је јецала. 

 Одавно је монахиња, али као и многи, највише цени тежак период послушања, 
боравак у немилости, изнемоглост, конфликте, чак и унутрашњу празнину, кад је гинула, 
сахрањена под крхотинама своје некадашње побожности, која ничим није била помућена: 

„Јуњејши аз јесам и уничижен... ни за шта нећу мењати“. Јер управо тада је спознала 
истину о себи: угледала је подлу наклоност ка издаји, ништавило немоћног духа, дрско 

плебејство тела. Али, што је главно – на самом дну одстраданог сиромаштва откривен јој 
је смисао добро познатих речи Псалмопојца о Богу, Који спасава од малодушности и од 
буре (Пс. 54). 

 
Насамо с медведом 

 
       Тако и душа моја иде путем зрна: 
       Сишавши у мрак, умреће и оживеће она. 

       ...Зато што нам је једина мудрост дата: 
       Све што живи треба да иде путем зрна.  

           В.Ходасевич 
 

Каже се да циљ лишава слободе. Онај ко жуди за монашким животом, ко се још у 

свету подвизавао у бдењу-посту, а посебно у читању светоотачких дела добро зна и самим 
тим унапред себи и Промислу прописују: главно у монаштву јесте нерасејана молитва, 

која сједињује с Богом. А молитва захтева осамљеност, тишину, мир и време – ниједан 
манастир не поклања ове привилегије пре него што се брат, односно сестра (у мушким 
манастирима постригом и рукополагањем се завршава радни период) изради, остари  и 

оболи; у сваком случају, почетници не треба да се надају да ће их тако нешто задесити.  
Прича се за једног архимандрита који је као младић имао намеру да дође у Псково-

Печерски манастир; прво послушање које му је дато било је да чисти WC-e – он се 
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увредио и с речима: „Дошао сам да се молим, а не да возим г...!“ напустио је славну 
обитељ. Можда није чуо за Јована Дамаскина, који је на овом послушању провео две 

године, ни за епископа Атанасија (Сахарова), који је такође, по чудној коинциденцији, био 
велики црквени химнописац, а дуго година у логору непрекидно је био асенизатор. 

Сваки почетник, који има намеру, не да „окуша срећу“, већ да озбиљно иде кроз 
монаштво, налази се у околностима директно супротним сопственим очекивањима, које 
уопште не одговарају узвишеним поривима: тежак посао, пренасељена келија, 

неталентовано руководство, апсурдни задаци, глуво неразумевање... има и правих 
прогона, које није могуће схватити и објаснити, зато што потичу од својих, од 

православних, од истомишљеника, па чак и од монаха. 
„Као што се хришћанско дете крштава водом и Духом, а другачије не може бити 

хришћанин, тако се и новорођени монах крштава Крстом – другачије не може бити 

монах,“ рекао је у виђењу искушеници Марији Сам Спаситељ за време неочекиваних 
жалости, који су се обрушиле на њу због клевете, изазване завишћу. А ватрено вољена, 

племенита и добра игуманија знајући истину, свему је поверовала – зашто?151 Зашто је 
толико поруга и клевета издржао од архијереја и то доброг човека, митрополит Филарет 
(Амфитеатров)? 

Зашто је у Оптини, у оној Оптини, у непосредној близини мора светлости и 
топлине, које је грејало целу Русију, патио од свих заборављен, мучећи се од глади и 

хладноће, будући старац Гаврило (Зирјанов)? Зашто је, на крају крајева, Господ учинио да 
отврдне срце фараона? Наравно, да не би брзо заборавили цену избављења; да би спознали 
верност Господа и истинитост Његових обећања; да би искусили колико је безгранична и 

моћна Његова милост према изабраницима, кукавицама, малодушнима и јадницима; 
напокон, да би смо се сетили – да сами немамо ни средства за откупљивање из ропства, ни 

снаге за борбу, ни организацију, ни јединство, да не можемо да начинимо ни први корак. 
Фараон у књизи „Исход“ не наступа просто као цар, владар; по египатским 

веровањима он се сматрао оваплоћењем врховног сунчаног божанства Амон-Ра; као 

лажни бог, фараон олицетворава сву богоборачку суштину света,152 све зло, које ратује 
против Бога истинитог.153 Фараона побеђује Сам Господ; а народ може само да иде за 

Њим туда, према Црвеном мору, иза којег је слобода. Тако сваком од нас, по речима 
светитеља Григорија Ниског, предстоји да оствари прелазак кроз бурно море живота, 
повремено црно и мрачно, и пожељно је да човек свој пут остварује без чуђења, односно 

без жалби и јецаја. 
Ми невоље трпимо као нешто привремено, као препреке на путу, а управо оне су 

пут, тако нам је суђено. Човек може да оде у пустињу, да се сакрије од људи, да се сакрије 
од државе, од политике, од културе, али нема куда да побегне од себе: јер смо позвани да 
се пењемо ка Небу по вертикали, а хоризонтала која оптерећује јесте наше самољубље, 

унутрашња збрканост, повезана с наслеђем и васпитањем, с погрешним психолошким, 
социјалним и моралним поставкама. 

Преурањено је и глупо сводити извор и смисао патње само на освету за грехове; 
умесно је само повити се у побожном ћутању пред овом неоткривеном тајном.154 Али ако 
се и угледамо на апостола Павла, који је све сматрао за трице и таштину у поређењу с 
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превасходством познања Христа Исуса, то неће бити брзо, а док наше срце вапи, оно жели 
да подигне чврсте сенице на Тавору и да мине Голготу; оно захтева одређеност, неке 

оквире и норме или на крају крајева макар објашњења, зашто и због чега.  
Постављено нам је питање: Да ли можете да пијете чашу, коју Ја пијем (Мк. 10, 

38)? Теорија је, говорио је, чини ми се, светитељ Теофан Затворник, дворска дама, у 
њеним речима и делима све изгледа тако просто, мило и природно, а пракса је медвед у 
шуми, који уз неуко опхођење с њим може и леђа да сломи. А ипак Бог сматра да је у 

извесно време потребно да нас остави насамо с медведом. Свети Максим Исповедник 
броји четири главна облика остављања од стране Бога: промислитељно (којем се 

подвргао Христос), ради испитивања (на пример, Јова и Јосифа, како би показао њихову 
храброст и чистоту), васпитно (апостол Петар) и због одвраћања (Јудејци); сва остављања 
су спасоносна, пуна благодати и човекољубља. 155 

Господ толико уздиже Своју творевину да јој дарује сродство са Собом, племенито 
право саучествовања у Свом служењу, у Својој борби против зла, у Свом страдању: дато 

нам је да ради Христа не само верујемо у Њега, већ и да страдамо за Њега (Фил. 1, 29). 
Управо ова страдања потврђују наше звање деце Божије и санаследника Његове небеске 
славе. 

Нека онима који жуде за насладом и сластима Крст изгледа као знак гушења, мрака 
и ужаса; за хришћанина је Крст врхунац, циљ усхођења, највиша тачка земаљског 

постојања. „Говорећи с људске тачке гледишта, понекад бива врло тешко и болно, врло 
тужно. Али и наш Владика је, као Син Човечији уздисао: тужна је душа Моја до смрти.“156 

Али, заиста је болно! Срце се стеже од оштре игле хришћанства, јер не желим да 

страдам (Розанов). Сатана то добро зна и лаже: „Волим те и ништа од тебе не захтевам... и 
помоћи ћу ти.“157 Данас је смислио нову тактику за Русе: разноразна побољшавања 

свакодневног живота, тежњу према једнакости свеопште ситости као максимум снова; а 
оно што се не оствари насиљем, постиже се путем фалсификације и компромиса. 

Јеванђеље не познаје реч срећа. Благостање и ужитак слабе мишиће, уљуљкују и 

лишавају храбрости и већина у односу на Истину предност даје другом одговарајућем 
веровању, које не угрожава комфор, а православци маштају о сигурно-спокојном мирном 

животу под заштитом моћне државе, премда се стално чују пророчанства о будућим 
прогонима и крају света. 

„Какав је смисао прогона служитеља Христових, затвора, тамница?“ писао је из 

заточеништва архиепископ Онуфрије (Гагаљук).  „Прогони су крст који је на нас ставио 
Сам Бог, и треба га носити, треба бити веран својој дужности чак до смрти...“ Једно време 

је робијао у тамници међу лоповима и убицама, и ова амосфера га није узнемиравала, већ 
је чак изазивала у њему умилење као повод за сећање на своје грехове, вољне и невољне и 
за радост због чаше страдања, које га је Господ удостојио. 

Прогони се шаљу ради испитивања наше верности Богу, и за чврстину нас очекује 
венац живота;158 они се шаљу као повод за хришћане да се разаберу са својој вером и да 

виде да ли припадају овцама или козама. Прогони наступају кад савлада млакост, лењост, 
равнодушност према истини, у народу или у појединачној души; зато прогони могу бити 
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индивидуални. У презасићености и комфору и волимо да подискутујемо о последњим 
временима, али уопште их нисмо свесни као личне опасности, као страшног духовног 

ризика, као избора између вечног живота и вечне смрти. 
Мало ко се занима за искуство новомученика, наших, рођених, с којима имамо 

заједничку крв. „...Предајем се вољи Божијој: ако понекад тугујем, не падам у чамотињу, 
ако понекад бивам физички или морално изнемогао, не падам у очајање, никад, уз Божију 
помоћ не ропћем.“159 Свештеноисповедник Атанасије (Сахаров) је ове редове писао на 

Беломорканалу, у загушљивој амосфери дрскости, покварености, окорелости, 
шпијунирања, викања, увреда, цинизма, лоповског жаргона, изнурен од сталног кашља, то 

је човек којег су са педесет година чак и логорски медицинари признали за инвалида, 
лишен не само свештених књига, већ и сваког штива, барем новина... Али детаље живота 
на робији сазнајемо само из његове изјаве упућене на име народног комесара унутрашњих 

послова: светитељ га је слао због других желећи да укаже џелатима на причињавање 
сувишних страдања која ником нису потребна и која совјетској власти нису доносила 

никакву корист. А у његовим писмима обавезно стоји: „Ја сам, по милости Божијој, здрав, 
релативно добро стојим и као увек, у добром расположењу...“160 

Данас се омладина у манастирима услед размажености код куће мучи због 

неодговарајуће хране,161 недовољног сна, умора тела које није навикнуто на физички рад, 
а пре свега, због повређеног самољубља, за које заједнички живот даје мноштво повода и 

искрено не схвата минулу сурову епоху: „То је неки надреализам!“ узвикнула је једна 
искушеница; сузе и крв ХХ века од схватања њене генерације су тако далеко као татарски 
јарам или рат против Наполеона. Авај, многи чак ни у Цркви не знају у каквој земљи живе 

и не желе да знају: прошлост је прошла, сад нема прогона и драгоцено искуство руских 
мученика остаје нетражено. Мотиви Нерона или Диоклецијана су приступачнији 

савременој свести; можда је то једино је због старине и „бајковите“ условности? 
Младости су још и данас својствене одушевљене представе о будућности, 

идеализам, несебичност и жеља за подвигом; кад још да поима да су жалости и патње 

највећа вредност у хришћанству: „Ако будемо морали да једемо хлеб од суза... нека не 
одступа наше срце од Господа! Христос ће увек растварати радошћу чашу наших 

жалости.“162 
 ...Свештеник-робијаш, дрхтећи, прекорачио је праг бараке: у плаветнилу дуванског 
дима пловиле су густе псовке, звецкале су табле од домина, а владика Атанасије који је 

седео на затворском лежају пословно је добацио придошлици: „Глас тај и тај... тропар...“ у 
страшној пакленој галами он је свакодневно служио. Читале смо ову епизоду и једна 

сестра је зајецала, а касније ми је насамо објаснила: „И ја хоћу... тако да живим!..“ и 
поново је заплакала. 
 

Не будите робови људи 
 

       Али овде се од страха повијају леђа 
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       Или бичу не приговарај! 
       Где је моћан мишић дисциплине, 

       Одатле се истерује љубав. 
          Ф.Искандер 

 
 Светитељ Теофан Затворник је девојци која је изабрала монаштво саветово да се 
темељно припреми у свету, у својој породици: да слуша маму као игуманију, рођаке по 

крви као будуће манастирске сестре; али то је био XIX век кад су деца обавезно учила 
веронауку, кад је без обзира на прекомерност црквеног закоништва и службених гласила 

православно уређење обухватало све сфере живота, упијало се у тело и крв од првих 
проблесака свести и било чврсто уврежено; у крајњим ситуацијама морални избор су 
поуздано одређивале једноставне навике правилног понашања заједно с гласом савести: 

управо људи који су се родили пре револуције могли су упркос објективним околностима 
да се изборе и да победе у Другом светском рату. 

 А данас расте већ четврта генерација која је одгајена ван Цркве;163 сама вера стиче 
код постсовјетских људи изопачен, жалостан, застрашујући смисао као алтернатива 
укинуте идеологије, само што је уместо Маркса-Лењина Бог, Који се доживљава као 

владар и казнена експедиција: „Ропћеш, зато си и болестан“; „Чик пробај да одеш из 
манастира – умрећеш без покајања“; „Кочопериш се? Не бојиш се за ближње?“. 

 У овом случају хришћанство уместо неисцрпног извора живе воде постаје свод 
правила, инструмент притиска, а човек у односу на оваквог Бога заузима позицију роба 
или побуњеника.164 Да ли се треба чудити што у земљи, која је преживела комунистички 

режим, свакој заједници прети срозавање до затвора; свемоћан идол, који се назива Бог 
користи се за приморавање, за оваплоћивање принципа: „Ја сам шеф, ти си будала“. 

 На једном од епархијских сабрања Његова Светост Патријарх је упозоравао на 
малтретирање новајлија, чији елементи прете да из света процуре у манастире. Овај дух се 
формира због страха од насиља; многи, ако не већина, посебно у наше време, 165 спремни 

су да се одрекну свега, чак и себе самих, само да избегну бол. Бојазан од скандала, увреда, 
јавности и грубости: „Шта ти је, јеси ли читав?!“ приморава човека који је неспособан за 

једнаку реакцију да се следи и да несвесно покушава да стекне покровитељство лидера, 
формалног или неформалног, укључујући учествовање у његовим нападима других. 
Стичући на такав начин заштићеност и сигурност, човек постаје пуноправан члан 

затвореног система, који се у овом случају назива манастир. Формира се туђ Православљу 
секташки дух, који дели на своје и туђе. Уз ангажовање из предања дубоке старине 

громких имена и чудесних појава166 сугерише се свест о ексклузивном спасавању 
појединачно узете обитељи на позадини, наравно, рђавости свих осталих и апсолутне 
погибељности околног света. 

 Настојатељица трља дречавим кармином нос криве сестре како би је обрукала због 
сломљеног носа чајника; због грубе речи лепи уста селотејпом; качи на груди даску с 
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натписом: „Ја сам ропташица“; игуманска власт је практично неограничена: нема ни 
контроле, ни извештаја, ни синдиката; ни надређене организације; саблазан да се 

господари наслеђем Божјим је велик, а човек је слаб, зато му власт и надувава образе кад 
постане начелник, кажњава, прети истеривањем, танано смирава, односно подвргава 

понижењу које никад никога не исправља, већ напротив, рађа скривену злобу, лукавство и 
остала рђава својства црва који се копрца испод пресе. 
 Грех налази опроштај код Бога, али злоба и мржња одвајају од Њега човека, и 

тешко ономе ко је другог инспирисао на њега.167 Опојно осећање безграничне власти је 
маштовито и оштроумно: могуће је, на пример, постројити браћу и натерати их да у хору 

понављају: „Ја сам ништавило,“168 може се дати наредба да браћа сваки пут падају ничице 
кад сретну његову персону, могу да се казне клечањам на коленима од по три сата, може 
се прописати да се за време Великог поста и потпуно уздржавање од хране користе још и 

клистири за чишћење, у циљу добијања што тананије плоти, а уједно и ради гушења сваке 
способности за супротстављање. 

 У великој моди је захтевање слепог послушања поткрепљено именима атонских 
стараца169 које прети да се претвори у послушање слепца, јер они који уче томе, 
оперишући именима и цитатима, у пракси нису прошли кроз било какво послушање, 

барем зато што нису имали где да га прођу. Свештеник немарно прекида монолог о 
мучним сумњама: „О чему да размишљаш? За вас размишљају вође братства!“170 

 Налази примену метода испирања мозга, као у филму „Лет изнад кукавичјег 
гнезда“: јавно, с шалама-досеткама начелника уз сложан кикот присутних откривају се и 
анализирају грехови изабране жртве, за које је сазнао на откривању помисли;171 циљ је 

исти као и на филму: да се у корену сасече све нестандардно, уникално, живо, што смета 
руководству да слободно, без препрека манипулише позориштем лутака, у којем сви 

услужно испуњавају распоређене улоге.  
 Духовник женског манастира, ујединивши се у датом случају с настојатељицом, 
грди сестре: „Ми вас терамо да читате свете оце... захтевамо од вас послушање...“ Како је 

неумесно за породицу Хриоству супротстављање: ми – вас, које раставља „вође“ и 
безлично стадо с различитих страна барикаде.  
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 Припадам свима вама. Животопис игуманије Спасо-Бородинског манастира Марије (Тучков). Навед. изд., 

стр. 43. 
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 Јеромонах Анатолије (Берестов) („Руски дом“, бр. 9, 2001.) говори о случају чији је сведок био: млади 

искушеници су на захтев јеромонаха начелника скандирали: „Ја сам одвратан, смрдљиви пас, смрдљиви!“ – 

Ван себе од негодовања прекинуо сам ово изругивање моралног садисте и рекао сам не само њему, него и 

искушеницима: „Шта то радите?!“ – „Па што,“ искрено су се зачудили, „смиравамо се...“  
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 На интернету су објављени текстови аудио записа беседа с атонских духовницима неких наших 

настојатеља; најупорније, њихово најболније питање (које остаје без одговора, очигледно, због деликатности 

стараца) јесте како да задобију послушање браће. 
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 Буквално је тако речено у беседи стенографски записано у издато ј књизи; чак и у жару бољшевизма врло 

талентовани песник совјетске епохе је исмевао овакву тенденцију: „Ми, вели, нема шта да мислимо, ако 

мисле вође...“ 
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 Древни обичај откривања помисли се час гасио, час се обнављао, али су се монаси откривали старцу, или 

по избору, ономе у кога су имали поверења; исповест настојатељу, који има казнену функцију с падом 

морала се среће све ређе; у Русији је Духовни регламент потпуно забрањивао откривање помисли 

настојатељици (в. „Женски монашки устави“ јером. Серафима (Кузњецова). Смо ленск, 2002.); овај обичај се 

чува на Атону где ава по традицији, служи браћи као отац, а не као начелник; а код нас – ако се искључи 

лако застрто оговарање, угађање и сопствена хвала, остаје пуно роптања, свађе, неконтролисано бљување 

речи, које задовољава само помисао настојатељице „Желим све да знам!“ „Не волим доушнике, а 

доушништво је корисна ствар,“ говорио је један црквени руководилац.  
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 Један игуман (а да ли је сам?) се, обављајући искључиво руководеће функције, 
хвали: „Завршио сам сетву... Спровео сам грејање... Осликавам храм...“ а искушенику који 

је нешто скривио бахато објављује: „Ниси ми потребан!“ Није нимало боља употреба где 
треба и где не треба заменице „ми“, која значи исто што и „ја“ у стилу царских декрета; 

овај стил је описан у роману Олесја Николајеве „Мене, текел, фарес“: „Ми смо дочекали 
владику... Наша дужност намесника... Болесни смо, имамо прехладу.“ 
 Једна игуманија укусно изговара: моје сопствене сестре. А монахињи, која је 

алудирала на феудални поредак у манастиру с разоружавајућим цинизмом наводи одговор 
у сличном случају преподобног Амвросија Оптинског: „Ти си у горој ситуацији – кметови 

су роптали, а ви не смете.“ 
 Друга се у жарко подне кад се сестре после ручка од двадесет минута враћају на 
поље да згрћу кромпир, не стиди да корача свечано поред њих с књижицом, у правцу 

језера и у пратњу келејнице, која снуждено вуче лежаљку и сунцобран. 
 Трећа с циљем што већег плашења позива оне које су нешто скривиле на рапорт 

после поноћи, будећи их из првог сна, као иследник НКВД-а; ујутру се, мајчица, разуме 
се, одмара до десет сати, за разлику од жртава које устају у пет, по уставу.  
 Четврта, саслушавши сестрине помисли које су јој непријатне, шаље код познате 

психологичарке, а ова је плаши терапијом на познатом месту.  
 Пета непоколебљиво пресеца све жалбе на болест: „Тешко ти је? Трпи, ако умреш 

на послушању, одмах ћеш доспети у рај!“ Понекад се тако и завршава: искушеница није 
пуштена да се лечи, а кад је напокон добила благослов, испоставило се да је касно и 
девојка се упокојила, истина, стигли су да изврше постриг у болници. Игуманија упркос 

очекивањима сестара, није показала ни своју кривицу, ни покајање, напротив, враћајући се 
с гробља, широко се прекрстила и са задовољством је рекла: „Слава Богу, још једну сам 

испратила!“ 
 Млади Пајсије Величковски је кад је нови игуман дозволио себи да му удари 
шамар одмах напустио обитељ у Љубечу, иако је због тога морао по леду да пређе 

Дњепар. А данас се дешава да изненада намесник на исповести приступи исто тако 
младом искушенику као што је био свети Пајсије са захтевом да се покаје за најодвратније 

грехове уверено аргументујући распојасаност сопствених одвратних фантазија: видим по 
очима! Ту се већ психа ломи и конфликт се завршава лудницом, нажалост, за искушеника; 
одушевљени идеали – преподобни Сергије, старци, љубав – не издржавају судар с 

изопаченом окрутношћу реалних отаца. 
 Малтретирање и тиранија су свемогући, разуме се, уз заједничке погледе начелника 

и потчињених; на зидовима сопствених келија неки смерници каче велике папирне 
плакате: „Ти си нико, ништа и не зовеш се никако!“172 Последице комплекса ниже 
вредности које је дубоко и свестрано описао Достојевски, бивају ужасне: с једне стране 

„шта се може тражити од ништавила“ значи одбијање из принципа, стабилности и сваке 
одговорности, у суштини, хришћанства; с друге – неизбежно следи реванш гордости, 

заоштрава се сумњичавост, охолост: јер свако хита да увреди слабог, ако се не одговори 
псовком; „ја сам један, а они су сви!“ 
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 Ова тенденција нипошто није неминовна; творевина, која није свесна слободе као драгоценог дара Творца 

који нико не може одузети, може ради чувања живота да се упусти у издајство, да баци пред ноге мучитеља 

имање, част и хришћанско достојанство заједно с душом и да лиже чизме победника, преклињући за милост, 

као што је то чинио терориста ухваћен у Беслану.  
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 Онај ко ступи у манастир склон је да има поверење у туђе искуство – ехеј, 
послушање! – сматрајући сва смиравања, укључујући и директно малтретирање, 

допустивим и чак неопходним: из сећања испливава тамничар у „Лествици“ и несрећни 
Сергије у „Казивањима Нила Мироточивог“; сумње од контраста с духом Христа и 

Јеванђеља истерују се услужном мишљу о посебном статусу монаштва у средини 
хришћанства. Идеално послушање често служи као маска моралне непробирљивости, 
тежње према каријери, а на приближавање властима подстичу се и уходе, и шпијуни, и 

прогонитељи. 
 Јасно је да само дуготрајно искуство вере, живота са Христом рађа представу о 

слободи,173 а пре тога је она само несхватљиво тешко бреме, слатка реч, без практичне 
примене; то је као да је земља дата колхозницима, а они су је брзо продали у бесцење, зато 
што је никад нису имали и нису желели да схвате због чега је толико крви проливено за 

управо ту земљу, као усталом и за слободу, коју кажу, у манастиру треба дати добровољно 
у замену за послушање; али људи немају шта да дају! Једино самовољу, а она је страшан 

непријатељ с чим се сви слажу. „Плачеш? Не плачеш то ти, плаче твоја гордост!“ Шта на 
то може да се каже! 
 И зато се из све снаге уводи гвоздена дисциплина174 и неопозиви ауторитет 

настојатеља култивира се хистерично поклоњење матери, с изливима љубави и сценама 
љубоморе,175 примењује се строгоћа, прети се, на сваком кораку се извлаче свети оци као 

џокери, древни устави и правила; наводно за идеал недостаје само једно – покорност браће 
и сестара; али, не би било лоше да се види и друга несрећа: прихватамо се да лечимо 
друге, а сами смо покривени чиревима, говорио је светитељ Григорије Богослов. 

 „Плашим се строгости за друге, зато што је се бојим за себе... и знајући да сам по 
греховима мојим први достојан изгнања, плашим се да без крајње потребе истерујем 

друге,“ судио је светитељ Филарет.176 Свети Теодосије Печерски је једном упутио прекор 
браћи: „За много година нико од вас није дошао и није упитао: како да се спасим?“ Велик 
је био преподобни, обдарен тананом монашком интуицијом, подвизавао се од детињства, 

али није наваљивао у туђу душу и ни откровење помисли, ни послушање себи, ни Исусову 
молитву није насилно наметао застајући пред тајном духовног узрастања човека.  

 Васпитање је храњење благодаћу и никакве васпитне методе не постоје и не могу 
да постоје, писао је свештеник,177 који је имао великог успеха управо у васпитачком раду с 
децом. Спољашње угњетавање, дресирање, просто утерује грех унутра, васпитаник се 

прилагођава улози, коју га приморавају да игра и уместо суштине се потура правилно 
понашање: то је Толстој због религиозне неталентованости тврдио: личности је потребно 

гушење да би се у њој испољило добро. 
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 Свети Марко Подвижник каже: закон слободе чита се истинским разумом, схвата се делањем заповести, а 

испуњава се милошћу Христовом. Добротољубље. Навед. изд. т., 1, стр. 523.  
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 Постоје тврдње да је воља игумана исто што и воља Божија, а игуманија је само по себи се р азуме, 

земаљска заменица Богородице. Творевина, грешни човек жели да заузме место Творца! Анатолије 

(Берестов), јеромонах. Навед. изд. 
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 Слави се имендан: световни, расофорни, монашки, на дан пострига у расу, мантију, с поклонима, појањем 

песама, славословљима, честиткама, изложеним од живог цвећа на игуманском прагу; тронови, који се 

такмиче с царским, ко је себи подижу начелници у храму, са степеницама, ко је воде на горе, према 

божанству с камилавком, служе истом циљу: озаконити и учинити природним поклоње ње својој персони. 
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 Филарет Московски, светитељ. Призовите Бога у помоћ. Писма. М., 2006., стр. 133.  
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 Ничипоров Борис, протојереј. В. збор.: На почетку пута. М., 2002., стр. 171.  
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 Сличне добре намере су створиле мноштво дисциплинарних новотарија католичке 
традиције, укључујући свету инквизицију. Добро би било да начелници с времена на 

време прочитају дивну Беседу у којој свети Григорије Богослов објашњава свој одлазак у 
Понт; све што се чини недобровољно, осим тога што је насилно и није похвално, још је и 

нестабилно, пише велики светитељ. 
 Ипак, нећемо заборавити да је већина руских обитељи у дечјем узрасту и да је 
насељена монасима и монахињама прве генерације; њихове болести су дечје. Тешкоће 

раста ће са временом бити савладане, Бог ће их исцелити, не дозвољавајући да се 
приморава и вређа Он и Његов образ – човек,178 нека ова тврдња и не одговара површном 

погледу. Монаштво не може да противречи хришћанству: не будите робови људи, каже 
апостол (1 Кор. 7, 23); ма колико да патимо од туђих несавршенстава и сопствених 
безобразлука главно је да срце не пристаје да завија као вук и да се увек сећа Истине и 

Правде, да се моли и има поверења у Спаситеља, Који све надомешта и поправља. 
 

Нормалан човек неће отићи у манастир 
 

       У душу своју, као у бездан погружен, 

       И нема споља ни ослонца, ни границе... 
           Ф.Тјутчев 

 
 У једном знаменитом мушком манастиру, кад се тек отворио, жустра жена-молер је 
прекоревала настојатеља: „Шта је то, оче, све неке ленштине и ћакнути, чик кажи нешто 

што им не одговара вичу као ненормални...“ „Оља,“ уздахнуо је намесник, тихи 
архимандрит с дугачким стажем, „нормалан човек неће отићи у манастир...“ 

 Није познато шта је имао у виду, али ова изрека као анегдота има сталан успех 
међу монасима који реагују здравим смехом, што означава самокритично слагање. 
Уосталом, по познатој Ломброзовој теорији, нормалан човек је човек који поседује добар 

апетит, ваљан радник, егоиста, рутинер, стрпљив, који поштује сваку власт, једном речју, 
животиња.179 Шалу на страну, ипак број ненормалних, који пате од комплекса, фобија, 

неуроза, на земљи се заиста множи из дана у дан, што, очигледно, осим узрока, изложених 
у уџбеницима,180 поспешује неке особености које су својствене нашем новом времену.  
 Пре више од пола века философ Ерих Фром је у области психологије применио 

термин тржишна оријентација: у потрошачком друштву човек, који је принуђен да 
поштује прихваћени поредак мора имати потражњу, робну вредност; у њу, на пример, 

улази, пристојно порекло, које се високо цени, рођачке и друге корисне везе, припадност 
елити, као и својства као што су пословност, енергичност, бодрост, бистрина, вештина; 
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 Јефрем Сирин, преподобни. Духовне поуке. М., 1998., стр. 252.  
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 Цит. по: Евменије, игуман. Пастирска помоћ душевним болесницима. Изд. Макаријево-Решемске 
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 Данас су психологија и психопатологија у великој моди; православци су по угледу на хришћане на Западу 

почели да прибегавају психоанализи: страсти не да су се измениле, већ су се искомпликовале до максимума; 

мало ко је у стању да се за њихово препознавање користи светоотачке критеријуме зато кад читамо о 

хистероидима, циклотимичарима, психоастеницима и посебно егоцентрицима (в., на пример „Есеји из 

савремене црквене психологије“, аутори Бочаров А.С. и Чернишов А.В. // Светлост Православља, 2003.) 

лако их препознајемо у људима из околине, па и у самима себи... Питање је да ли помаже познавање ових 

термина; ниједан човек се не може сместити у научне шеме, и психијатар као обичан дилетант, не може да 

примени било колико широка знања на живог човека, ко ји је увек и за све, осим за Саздатеља, велика тајна.  
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женски комплет укључује још холивудску спољашњост у комбинацији с одговарајућим 
стилом понашања. 

 Овај имиџ као гаранцију успеха и еталон среће наметљиво пропагирају 
телевизијске серије, часописи са сјајним корицама и модерни романи. Дакле, онај ко није 

тражен, кога не купују, изводи закључак о својој ништавности, инфериорности, 
ограничава себе својом беспомоћношћу и неваљаношћу, мучи се поређењима, гризе се, 
завиди, а понекад покушава да преломи себе у складу с духом времена; на крају се 

формира дубок унутрашњи несклад, усамљеност, душевна тамница, а немогућност да се 
човек ишчупа из ње претвара се у безумље. 181  

 Ако су такве последице за људе западне цивилизације, чија већина, по Фрому, 
покорно бира конформизам, прилагођава се, игра наметнуту улогу, плашећи се своје 
одвојености и највише ценећи припадност стаду, каква трагедија постаје судар широке 

словенске душе са сличним поставкама! Наш човек никако не може да се укалупи у 
прагматичан свет с његовим потпуно материјалним вредностима; он даје предност бекству 

– у алкохол, у дрогу, у коцкање,182 али осећај кривице, анксиозности и поново непролазне 
самоће доводи до исте ствари, до поремећаја психе, односно до болести. Јер душа, ова 
света одаја, не бива празна; али док кротки Христос стоји на вратима и куца (Откр. 3, 20), 

непријатељ упада дрско и безобразно. 
 Једно време у манастирима је заиста живело мноштво психички болесних људи:183 

прво време, кад су примани сви, ни оне нису одбијане – жртве политичко-економских 
катаклизми, лишене социјалне заштите и ослонца, притицале су Цркви у потрази за 
саучешћем, помоћи, топлином; такви су ишли у обитељ да би их неко сажаљевао, хранио, 

чувао: храм умирује, а верујући су добри, нежни и треба све да воле. Међутим, пошто су 
жудели за утехом, односно задовољством, брзо су се разочарали, зато што су, наравно, 

покушавали да их уведу у оквир устава, да их приморају на рад и долажење на 
богослужења; обично би они после једног у низу скандала залупили вратима и не рекавши 
„хвала“ овом дому ишли према другом; понекад би се нашао оригиналнији излаз: на 

пример, једна испосница и молитвеница, обучена у црно, која је патила од епилептичних 
напада, нашла је мужа међу радницима. 

 Други, напротив, нису журили да оду; ван зидина их је чекао исти онај равнодушни 
свет, полугладно таворење или немилосрдно лечење у болници с неизлечивим 
последицама по организам; они су путем незнатних уступака јачали у манастиру, освајали 

су посебан положај и живели се како су хтели. Разуме се, сви су их сматрали 
ђавоиманима, слали на истеривање злих духова и свето веровали да ће уз примену 

средстава наведених у Јеванђељу, молитве и поста, једном наступити исцелење. 
 Нека жена која је имала диван глас и слух одједном би се, без икаквог видљивог 
разлога, да ли у храму, или у трпезарији, потпуно укочила, црте лица би јој поплавеле и 

заоштриле се, затим би руке лагано, као аутоматски, почеле да се крећу, и она би 
почињала да збацује са себе одећу; после напада би била потпуно изнемогла, дуго би 

спавала, а ујутру се не би ничега сећала. Осим болести, коју је сматрала последицом 
урока, понашала се крајње захтевно, није трпела поговор и ако би посумњала да јој се неко 
смеје, одмах би се бацила на њега ударајући песницама. 
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 Фром Е. Имати или бити? К., 1998. 
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 Пролазећи колима кроз неки градић човек види да само у једној улици има пет коцкарница! 
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 За обитељи су они неперспективни, јер су несигурни, а и забрањено је постризавати људе с дијагнозом. 
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 Сећам се још једног случаја: жена од преко четрдесет година појавила се на капији 
обитељи у позну јесен, обучена као скитница, у сивом мантилу који се од блата претворио 

у црн, и који је са спољашње стране био обложен најлонском фолијом; наравно, сестре 
нису хтеле да је пусте, али срце није камен: „Немам куда да идем,“ тихо је рекла и мати је 

поклекла. Прво се трудила, пристајала је да љушти кромпир и чак је ишла и у храм, али је 
постепено завојевала позицију болеснице: лутала је по околини (сестре су је тражиле, 
звале, секирале су се), сатима би стајала у истој пози негде на пољани или на стазици. 

Једном су се сестре испрепадале кад су откриле да има огромне резерве шибица; она је 
често молила да јој дају папир, оловку, нешто је усредсређено писала и касније је исто 

тако напето читала... једном су сестре нашле листић који јој је испао: вишеспратним 
формулама, појединачним цифрама и словима претходио је наслов: рецепт за паклени 
пламен.184 На сва питања је одговарала, тачније није одговарала, с царским достојанством. 

Сестре су позвале психијатра; он је предлагао хоспитализацију, али је на питање о 
дијагнози слегао раменима; послата је у болницу након савладавања активног отпора, тек 

кад је потпуно одбила да прима храну. Тамо су је умирили и она се, како се случајно 
сазнало, вратила у кћеркину породицу, с којом је раније живела. 
 Трећи случај је показао несумњива својства ђавоиманости: девојка се с одвратном 

јарошћу острвљивала на крст, иконе, туђим гласом је бљувала увреде и псовке, ругала се 
сестрама, срамотећи их управо као Христове невесте; из њених очију је врцао огањ мржње 

и то је изазивало прави ужас. Свештеници су служили молебане, остали су се непрестано 
ватрено молили; није помагало... У згуснутом ваздуху лебдело је питање које нико није 
изговорио, али које је све мучило: зашто нисмо могли да га истерамо? (Мт. 17, 19) Толико 

смо молили, толико смо желели да помогнемо паћеници, а Господ није услишио: зашто? 
Јер, сматрамо и то је тачно: они који су на било који начин пришли Цркви, требало би 

обавезно да се поправе, да се исцеле, да се преобразе.185 
 Ипак, ништа слично се не дешава; можда се ради о мањкавој, јаловој вери: људи 
иду у Цркву с циљем да се некоме придруже, прихватају само спољашње, религиозну 

атрибутику, како се изразила једна дама: акатисти, молебани, иконе, чуда; сањају да ће 
попунити шупљу празнину и одједном се избавити од свих непријатности и незгода, 

укључујући и оне које су повезане с болешћу, притом без икаквог труда, укључујући и 
труд осмишљавања својих нада. Христос у таквом уређењу, у суштини није потребан; 
Његово место заузимају популарни свеци – врачи, исцелитељски извори или чешће лажни 

старци, који лече. Али, као што читамо у Јеванђељу, права исцелења се увек дешавају по 
вери и у личном општењу с Богом: верујете ли да Ја могу то да учиним (Мт. 9, 28)? 

 Психијатрија је, наравно, мрачна шума, не даје одговор, тачније на једно питање 
даје милион различитих одговора; али ево, ако се безумље сматра бекством од 
непожљених околности186 у унутрашњи замак, усудићемо се да изразимо још једну 

претпоставку стечену посматрањем: сви горе описани ликови су говорећи језиком ове 
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 Тематско усмерење фантазија код човека, који је у овом случају потпуно светски и неверујући, заслужује 
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 Ради се о  поштено  лично стеченим формама: психопатији и ђавоиманости; а болести које су повезане с 

генетским, урођеним психофизичким дефектима, поремећајима метаболизма или другим поремећа јима 

соматског карактера, очигледно су предвиђени као крст, и уз дужну свест, критичан однос према себи, вољи 

за супротстављање, језгро личности, стваралачке способности и интелект се чувају, као што показује пример 

Достојевског, и многих других талентованих људи. В.: Мелехов Д.Ј. Психијатрија и проблеми духовног 

живота // Моја душа је разорени храм. М., 2005.  
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 Невоља је што променљиви свет уопште не жури да „игра како ми свирамо“. 
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противречне науке, типични егоцентрици, херметички затворени у својој љусци и 
мртвачки хладни према свему што се не тиче њиховог личног интереса. Они не чују било 

какве поуке и примедбе, посебно не критичке, бранећи се гордим фразама: „Није то о 
мени,“ „Ја сам увек сматрала...“ или: „Помешали сте ме с неким“. Њих „нико не схвата“ и 

они несумњиво, пате од усамљености, али и ова усамљеност је добровољна: јер свако 
општење, с Богом или с људима, захтева напор, саучешће, узвратна осећања, односно увек 
захтева извесно самоограничење, које они ни у ком облику категорички не прихватају.  

 Распад, дезинтеграција личности развија се из тврдоглавог самоутврђивања, из 
тежње да човек живи по свом, а не по Божијем, да живи без закона Божијег, упркос 

поретку, који је твари дао Господ;187 међутим, болест (ако је то болест) дарује читав низ 
драгоцених привилегија, којих су тврдоглави безумници одлично свесни и од којих 
нипошто не желе да се растану; чак је и из оне сиротице коју је демон немилосрдно мучио, 

вирила надменост, и страшно је рећи, извесно задовољство. Непријатељ је, као што је 
познато, древни старац, зна правила и без човековог пристанка не може да наруши 

слободу; он схвата да простим мучењем не може да освоји душу и у жртви подржава свест 
о надмоћи којој се она страсно нада, о изабраности, уздизању изнад осталих с исказницом 
за неодговорност, коју му је дала болест.  

 Овде је можда и објашњење: лудило, односно дробљење и вансебност разума, 
отуђивање дела личности од јединства дешава се намерно; њему претходи прилог и 

пристанак на непријатељски предлог, дозвола саме личности, због радозналости, гордости 
и супротстављања вољи Божијој;188 одгонетка трагедије је у једномишљу с ђаволом, у 
играма с грехом, у оној жалосној чињеници да у дубини душе, односно у ствари они 

премда и воле да се лече, уопште не желе да се излече, не желе да буду као сви остали, не 
желе да се мењају, да се боре, да раде, и зато „не виде очима, и не схватају срцем и неће се 

обратити да их исцелим“ (Јн. 12, 40).  
 

Време напољу 

 
        Како сам се покварио откако се 

        Времена дотакао урок. 
          Б.Пастернак 
 

 Због различитих разлога у манастирима данас потпуно (или скоро) да није остало 
клиничких болесника, али душевних болесника има колико хоћете, не у медицинском,189 

већ у буквалном смислу речи – људи болесне душе. Њих на земљи има све више, 
сразмерно с оскудевањем љубави, које је Господ предвидео (Мт. 24, 12). Способност за 
љубав неки философи-моралисти190 су сматрали јединим извором духовно-стваралачких, 

спознајних и емоционалних резерви личности, а отупљивање ове способности – главним 
узроком психичких аномалија,191 пошто нарушавање најважнијег закона, који условљава 
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изразио појмом ordo amoris у истоименом чланку из 1914. године.  
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опстанак људског рода, повлачи за собом исто толико катастрофалне последице, као и 
кршење природних закона. 

 Међутим, људска љубав је само честица Божанске љубави која увек и свуда делује, 
акт свесног или несвесног стремљења ка Богу, иначе она остаје свега пролазно давање 

предности које је нестабилно, које зависи од хиљаде узрока и које лако испарава било 
којим поводом.192 Није чудно што су се људи у обезбоженој совјетској атмосфери за 
неколико генерација, лишених благодати црквених Тајни одучили да воле чак и сопствену 

децу, дакле, неколико генерација нема искуство хришћанске љубави с њеном жељом за 
умањивањем (Јн. 3, 30), да послужи (Мт. 20, 28), да положи душу за другове своје (Јн. 15, 

13). 
 Било како било, монаштво је барометар, који налазећи се у осамљеној соби, 
затвореној са свих страна, тачно показује какво је време напољу;193 данас је код нас 

напољу потрошачко друштво, нешто налик на капитализам,194 с једном предношћу која је 
очигледна живој индивидуи – богатством избора; насладивши се десетинама врста пива, 

сира и кобасице,195 бивши совјетски човек још увек није савладао снажну жељу да 
надокнади пропуштено; он сад машта о достојанственом животу, да као код њих;196 
узвраћају ударац деценијама званично одбачена малограђанштина и буржоаски дух,197 

који инстинкту дају предност над разумом, сили над моралом, видљивом над невидљивим. 
 Међутим, ма колико да се трудимо да се што комфорније угнездимо у овом свету 

под сунцем, проблема нема мање; и поред најхуманијег у политичком смислу и 
најсрећнијег у економском смислу уређења, човека неизоставно вребају неуспеси, 
искушења, болести, разочарења, али чини се да нико више не жели да живи како би 

размишљао и страдао; побеђује јавни разум, уједињена просечност, господин 
малограђанин; његов циљ није да размишља и да спознаје, већ да непрекидно добија 

задовољство од обезбеђеног, заштићеног, лаког и добро би било – бесконачног живота на 
земљи. 
 Он је тај који диктира масовне укусе и утврђује скалу вредности под паролом 

„нема ничег драгоценијег од људског живота“, јер не жели да се бори и да умире ни за 
истину, ни за домовину; он је тај који под маском политичке коректности укида етичке 

норме које ограничавају распојасаност плоти и усађује либералне стандарде који се у 
ствари претварају у диктатуру греха;198 он је тај који отвара продавницу „Егоиста“ и 
рекламним слоганима типа „Нађи време за себе!“, „То је моје!“ и „Ја сам тога достојна!“ 

усађује у свест диктат најпримитивнијег и највулгарнијег самољубља; и код нас је 
допловио пропагирани прагматизам, од којег је западни свет одавно оболео, који диктира 

свести дивне пориве према две радње: зарађивати и трошити у циљу насладе. 
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 А с малограђанином човек не може да спори зато што се он угнездио у сваком од 
нас. Као да ништа није остало у руским генима од предака који су се вековима простирали 

само у висину и у дубину, који су се пре свега спасавали, ради Царства Небеског, 
највишег и једино вредног добра, занемарујући свакодневни живот који је увек независно 

од иметка, био неуређен, трпећи своју историјску судбину док цар Петар није пожелевши 
да уместо свете Русије сагради велику Русију, приморао на секуларизацију, присиливши 
људе да решавају практичне задатке, да се ради зарад земаљског, да се задовољавају 

потребе, да човек заједничари информацијама у новинама и весељу у комедија шким 
амбарима.199 

 Пред почетак ХХ века, у процвату цивилизације, воља за благостање је збацивши 
јарам религије, одлучно превагнула над вољом за светост, обезбедивши срамни фебруар, а 
затим октобарски преврат; руска душа је, с горчином је истицао о.Сергије Булгаков, 

потпуно посебна еолова харфа, али она не одјекује само на појање анђела на небесима, већ 
и на зверско лајање комсомола.200 

 По целом свету је човек који размишља,  Homo sapiens, одавно предао своје 
позиције; њему је на смену дошао Homo ludens, човек који се игра,201 који време испуњава 
неким глумљеним привидом, обликом, лишеним реалног садржаја, односно служења: он 

се игра политичке партије, неоптерећујуће религије, племства, козаштва, рулета.202 
 Људи губе способност да читају,203 а с њом се губи и руски књижевни језик; њега с 

дрском навалентношћу потискује убог по речнику и подругљив по стилу језик, који 
одговара изражавању кратких мисли и кикотању: ниска душа не може да прими било шта 
узвишено, племенито, небеско; овај жаргон је крајње примитиван, зато је јасан свима 

онима који црпу интелект у телевизору и преузимају начин самоизражавања у затворском 
жаргону. Авај, и манастирска омладина због крајњег сиромаштва друштвеног видика и 

речника пати од немости; тешко им је да кажу нешто о себи, о свом стању; не могу да 
формулишу питање како би добили правилан одговор, а с њим и помоћ. А управо то је 
потребно: постати свестан своје мањкавости, осетити своју ругобу и тада добити 

стимуланс за раст, јер човек стиче нова знања у оној мери у којој се одважи да призна 
своју неукост.204 

 Насађује се и култивира велика заинтересованост за телесну љубав која данас због 
нечега носи назив сексуалног проблема; чистота се губи већ у раном детињству кад 
невина душа отворена за свет, с поверењем упија наказност савремене културе: нема 

филма без сцена голотиње, похота се подстиче рекламом, модом, часописима и романима; 
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једна искушеница од осамнаест година, без посебне нелагоде је признала да чак и 
обнажени Спаситељ на Крсту изазива код ње рђаве мисли. Жене које имају преко педесет, 

које наводно долазе с намером да буду монахиње, дотерују се, блистају од дрангулија, 
украшавају се нацифраним појасима, карнерима, манжетницама. 

 Претпоставимо да је демон блуда, црни младић Антонија Великог, увек био смртни 
непријатељ монаха: „Лавсаик“ помиње друге који без обзира на строгост пустиње падају у 
разврат; али у овом IV веку судбина блудника је била врло незавидна због јавног мњења: 

„Од њега беже у кућама, окрећу се на сабрањима; он је увреда за оне који се зближавају с 
њим, предмет презира, срамота за рођаке, жалост за родитеље, повод за шале и смех за 

суседе; њега одбацују приликом покушаја да се ожени“205 итд., а данас разврат не само да 
је престао да компромитује, већ се напротив, нашироко користи за саморекламу кроз 
штампу и телевизију. 

 Морална безосећајност нажалост, неизбежно доспева и у црквену средину: јефтино 
политикантство јарко провирује у односу на хијерархију која се доживљава по 

стандардима традиционалног совјетског непријатељства према руководству као према 
извору забране, репресије и преваре:206 овакво расположење подрива саме основе 
Православља с његовим обавезним поверењем и послушањем не само према епископу као 

према глави Цркве, као власти од Бога, већ и према свима онима који су постављени да 
управљају, без чега је незамислива наследност и чување црквених и манастирских 

традиција. 
 Хришћанство се доживљава у стилу епохе: неки одломци, сегменти, проблесци; 
културна сцена је убого једнострана: млади нараштај је из средстава за масовно 

информисање научен да флертује, да буде дрзак, да псује, али да ли је способан за 
племенитост, поверење, верност и трпљење; карактеристична је тенденција да се с Богом 

успоставе прости тржишни односи, да се свему одреди цена: четрдесет метанија, три 
акатиста, две катизме, Ти мени, ја Теби, с безочном намером да се заобиђе поредак који 
нисмо ми успоставили: дуге године, упоран труд, скрушеност, сузе.  

 Не ради се о традиционалним пороцима – људи су и у време апостола Павла 
бивали самољубиви, среброљубиви, горди, надмени, злореки, незахвални, нечастиви, 

недружељубиви, непомирљиви, неуздржани, сурови, дрски, надмени... (2 Тим. 3, 2-4) – а у 
степену освајања душе; интензитет заражености овим гресима приморава да се 
претпостави да није предалеко крај, завршетак историје кад мера сврсисходности 

постојања човечанства буде испуњена и кад буде отпала потреба за даљим постојањем 
света.207 

 С друге стране, апсурдно је по угледу на атеисте, приказивати историју 
хришћанства у аспекту неповратног смањивања вере, коју потискују наука, прогрес и 
људски пороци; тешко да је постојала епоха стопостотно повољна за спасење. Ми немамо 

права ни да грдимо своје време, ни да желимо друго: нисмо се родили на овој земљи како 
бисмо неразумно димили небо у очекивању смрти, већ да бисмо испунили своје 

предназначење, решили свој задатак у свом историјском тренутку; Промисао га није 
случајно изабрао за нас. 
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Да ли познање умножава муке? 
 

       Али побожности ученост не штети! 
       За Бога, веру, част ми срце говори. 

       Сећам се поуке родитеља мојих: 
       Син Цркве мора бити и друг просвете! 
          В.Л.Пушкин 

 
 Манастири су некад били цитаделе учености, чувари и пропагатори хришћанске 

културе, која је упила све највише идеале и стремљења човечанства од древних времена. 
Још је Антоније Велики с иронијом говорио о простим људима који науке сматрају 
смешном стварју, зато што оне разобличавају њихову неукост и називао је 

човекотворцима оне који поседују способност да ублаже нарави наукама и 
образовањем.208 

 У Лаври Пахомија Великог неписмени су се учили да читају и да пишу; наследници 
преподобног, ава Орсисије и Теодор Освећени три пута недељно су проводили просветне 
беседе с браћом и ово настојатељско оптерећење су унели у устав као и обавезу братије да 

учи; на Западу је широко постала позната школа у Галији при манастиру преподобног 
Викентија у Лерину, с великом библиотеком, која је садржала духовну литературу и 

најбоља дела паганских аутора; по библиотеци је био славан и манастир у Монте-Касину, 
који је основао преподобни Венедикт (†543.).  
 У Византији су се монаси усрдно бринули за своје образовање: неписменост је, 

сматрали су, бременита великом опасношћу по душу; читање се сматрало исто толико 
обавезним као молитва и важније него рад. Манастирске библиотеке, најбогатије у земљи, 

стално су се допуњавале и нису садржале само богослужбене, светоотачке и поучне 
књиге, већ и философска дела Аристотела и комедије Аристофана. Мајстори калиграфије 
у грчким обитељима, на Синају и у Палестини су по наруџбинама манастира и приватних 

лица с великом вештином копирали рукописе на пергаменту или дашчицама покривеним 
воском; до XI века поред Светог Писма, тумачења и житија светаца, врло распрострањена 

постала дела Василија Великог, Григорија Богослова, Јована Златоуста, поуке аве 
Доротеја, „Лествица“ и други бисери акетске писмености.209 
 Византијска љубав према мудрости је заједно с другом традицијом прешла у 

Русију; неукост је осуђивана више од греха, зато што, писао је један од аутора 
„Предговора за покајање“, зборника из XII века: „Они који су згрешили кају се, а 

неразумни, заблудели у књишком писању, који немају трезвен и здрав ум, падају у јерес и 
гину.“210 Будући митрополит Иларион, који је ископао прву пећину која је поставила 
темељ Кијево-Печерске лавре био је чувен као човек књиге; његово „Слово о закону и 

благодати“ и данас остаје блиставо ремек-дело које осим списатељског дара открива 
ширину знања и најдубљу богословску припрему.  

 Преподобни Теодосије је старајући се за умножавање душеспасоносних књига у 
обитељи сам плео канап за повезивање књига на којима су даноноћно радили монаси 
Иларион-писар и Никон-повезивач; кнезеви Јарослав и Свјатослав су преводили текстове 
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„од Грка на словенско писмо“; књиге су се с радошћу примале од приложника и од оних 
који су ступали у обитељ.211 

 По изванредној начитаности и књижевном таленту били су славни писци-монаси из 
предмонголског периода: кијево-печерски брат преподобни Нестор, Кирил Туровски, 

Аврамије Смоленски и Климент Смољатич; њихова дела су много помогла настанак руске 
самосвести заједно са хришћанском просветом. 
 Монголска најезда је причинила огромну штету култури која се развијала; све снаге 

су одлазиле на супротстављање непријатељу и очување националног идентитета; 
препород је почео у XIV веку од преподобног Сергија. Тајанствена епизода из његовог 

житија – чудесно даривање способности за учење књига доживљава се као знак освећења 
културе, као њен благослов одозго; натприродност догађаја појачава његов значај. 212 
 Ученици преподобног, оснивачи нових обитељи, призвани на просветитељско 

служење у време колонизације северних земаља, по правилу су потицали из имућних 
породица стекавши за оно време солидно образовање и црквено васпитање; ватрена вера 

их је подстицала на изучавање духовних књига, а духовне књиге су стимулисале 
несавладиву жудњу за усавршавањем у монашком животу. Центар руске Тиваиде, 
Кирило-Белојезерски манастир имао је библиотеку од 400 томова, више од Тројице-

Сергијеве Лавре, која је имала око 300. 
 Преподобни Нил Сорски (XV-XVI век) у свом Уставу цитира 14 аутора, притом не 

по зборнику: „Добротољубље“ још није постојало. Полемику јосифљана с нестјажатељима 
и разобличавање јереси у XVI веку, борбу против западних утицаја и спорове с 
расколницима у XVII веку водили су писмени монаси, што је имало великог одјека у 

црквеној средини, која је, дакле, у свом великом делу поседовала јасно знање, барем о 
догмама.213 Јер пре Петра I је владала црквена педагогија: она се учила ради спасења душе 

да би се боље разумело богослужење, да би се схватила реч Божија и да би се човек тако 
приближавао Христу. Од XVIII века народном просветом је овладала држава и 
образовање је стекло практичан, професионални у класни карактер; давала су се 

конкретна знања одвојено од убеђења, припреман је поуздан прегалац, а не свестрана 
личност; из школа и с универзитета су истеране логика и философија; истина, ускост 

оваквог приступа, који је богатство људске природе утеривао у круте оквире друштвено-
политичког интереса, делимично су компензовале класичне гимназије (уз изучавање 
древних језика) и учење код куће.214 

 Очигледно, тенденција према класној организованости створила је касту 
такозваног ученог монаштва; лица која су попуњавала њене редове завршавала су духовну 

академију, примала су постриг, али у манастирима нису живела, већ су се по правилу 
бавила предавањем у очекивању епископског чина; наравно, међу њима је било 
приврженика аскетских основа калуђерства, заиста великих монаха као што су Тихон 

Задонски, Филарет Московски, Филарет Кијевски; међутим подвојеност црквеног живота 
формирала се као појава: с једне стране архијереји, синодали, званичници, а с друге – 

старчество које се обнављало у обитељима;215 одјеци ове подвојености осећају се и данас.  
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 Било како било, у свим периодима руске историје манастири су ценили образоване 
монахе, усмеравајући њихове способности на кабинетско служење и просвећивање 

других; у манастирима су одгајени црквени писци Леонид (Кавелин), Јувеналије 
(Половцев), Климент (Зедерхолм). Управо у обитељи је преподобни Серафим, од природе 

обдарен бистрим умом и сјајним памћењем, у младим годинама стекао фундаментално 
богословско образовање, прочитавши, по његовим речима, које је посведочио 
Н.А.Мотовилов, више хиљада томова из Саровске библиотеке и из библиотека спахија, 

доброчинитеља манастира који су живели у околини.216 
 За сироте жене могућност за учење је и представљао једино одлазак у манастир: 

врло често су настојатељице племенитог порекла заједно са сиротиштима и школама за 
сеоску децу организовале образовне курсеве за сестре обитељи. 
 И данас православни свет хране благотворни плодови књижевне делатности која је 

прославила Оптину пустињу за време док је настојатељ био преподобни Мојсије који је 
високо ценио корист од читања и који је на сваки начин подстицао жељу за учењем. 

Мноштво светоотачких књига је преведено или исправљено уз брижљиво поређење с 
оригиналом под руководством стараца.217 Манастирска издања која су се ширила по 
Русији помогла су јачање православне богословске традиције; осим тога, просветитељска 

активност је привукла у Оптину цвет руске културе: познато је да су је посећивали Гогољ, 
Достојевски, браћа Кирјејевски, Лав Толстој, Леонтјев; самим тим је манастир, може се 

рећи, имао духовни утицај на цело уређење руског живота. 
 Тим више је увредљива данашња непросвећеност, необавештеност оних који живе 
у манастиру у погледу Светог Писма и црквених канона, и као последица обиље лажних 

мишљења, апсурдних пророчанстава и гласина, расколничка и антихијерархијска 
расположења.218 Многобројни примери сведоче о изрођавању, плићању вере с изобиљем 

сујеверја, кад су људи спремни да поверују у апсолутну бесмислицу, само да добију 
резултат:219 час из манастира доносе ново правило које је дала приказа убијеног монаха: 
да се сви обавезно моле тачно у 10 сати увече, час се позивају на благослов добијен у 

манастиру да се бежи у Абхазију од нових личних карата; час се шири књига извесног 
јеромонаха, која сама, како је у њој написано, точи благодат и исцељује; час у манастиру 

добијају савет за лечење заказавши четрнаест молебана и изливајући на себе исто толико 
кофа воде свакодневно; монашки потпис стоји испод амбициозног чланка у жалосно 
познатом „Руском веснику“ о погубности обичног квасца, који наводно причињава 

огромну духовну штету, јер Тајна не може да се саврши на просфорама с уквашеним 
тестом. 

 Тешко да је то окултизам, најпре ће бити да аутори најновијих бајки не знају ништа 
о окултизму, али није ни вулгарно незнање, већ незнање с идеологијом, вапијуће, гордо, 
борбено незнање које прославља народну, или што је исто, наивну дечју веру, незнање 

које се ослања на непоколебљиво убеђење, које се изражава паролом: боље је да мање 
знаш и нећеш пасти у јерес! Између осталог, преподобни Јован Дамаскин је управо у јерес 
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убројао гносеомахију, односно непријатељство према познању. Оци Цркве су увек стајали 
на висини науке свог доба. 

 Љути опскурантизам, који је посебно својствен манастирским самопроглашеним 
старцима, који воле да поучавају и да руководе, захтева да се видик ограничи само Светим 

Писмом; свака интелектуална потреба у њима изазива сумњу и осуду, који се простиру и 
на свете оце, прекомерно паметне и образоване, због недоступности њихових дела за 
просечну памет. 

 Занимљиво је да је и бура која се сад мало смирила, у вези с ИНН-ом имала за 
епицентар манастире иако монасима, одвојеним од државе који не примају плату, 

индивидуалне бројеве, дакле и поводе за исповедништво нико није нудио; тим је чудније 
чути како духовници, који се крију и врло пристојно хране у манастирским зидинама, 
захтевају јунаштво од породичних мирјана: призивају их да напусте посао, да се одрекну 

личних карти и да скитају свецело се ослањајући на Бога.220 
 И у давна времена светитељ Атанасије Велики чудио се довитљивости ђавола: да 

би одвукао подвижнике од спасоносног занимања и овладао њима, почиње да им зуји на 
уши о нечем таквом што не доноси никакву корист за живот, већ само доводи до празних 
питања и испразних разговора.221 Неке обитељи су се чак распале не савладавши 

искушења, која су се обрушила у облику пописа и нових личних карата, братија се 
разишла на разне стране допунивши редове домаћих сиромаха, који живе на туђи рачун,222 

који лутају по свету радујући душу писањем подривачких летака, расколничких новина и 
чудовишних акатиста посвећених новим идејно-патриотским иконама. 
 Ови дисиденти, непомирљиви бранитељи Православља које су измислили, 

одликују се крајњим немиром, они су болесно немирни, као да их изнутра пали неугасиви 
огањ; мрзе Јевреје, масоне, католике, епископе, интелектуалце, странце и све остале који 

се с њима не слажу; хистерична агресивност компензује магловитост њихових збрканих 
аргумената, који се своде на митске старце, магичне три шестице и блиски крај света.  
 Шта може и да се очекује после седамдесетогодишње диктатуре пролетеријата; 

зар се жилавост комунистичке идеје не објашњава саблажњивом јасношћу према којој 
толико теже просте душе, које се плаше противречности, сложности, проклетих питања и 

остале збрке која приморава на слободан избор и личну одговорност. Још 1918. године 
совјетска власт је заменила гимназије радним школама и скресала је азбуку у интересу 
упрошћавања учења и јачања лојалности ученика; на срозавању културе су радиле 

бесконачне школске реформе и ликбез (ликвидација безграмотности, тј. неписмености - 
школа за одрасле аналфабете) подразумевали су минимум неоптерећујућих знања: 

комунално уређење је диктирало свођење свих на просек, једнакост, обичност. 
 У школи перестројке ова тенденција се уопште није променила; напротив, 
продубила се до потпуне примитивности; систем тестова, електронско школовање, 

тренутно лако добијање свих података из компјутера има у перспективи срозавање нивоа 
до потпуно дебилног. Поред свег совјетског сиромаштва класична руска књижевност која 

је улазила у програм формирала је идеале, снове, намере, замењујући у извесној мери 
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недоступну Библију. С јунацима романа људи су се слагали или су спорили као са живима 
и неприметно се од детињства укорењивао известан етички императив,223 презумпција 

морала, која се делимично изражавала појмовима „слово части“, „муке савести“, „заповест 
дуга“. 

 Данашње размишање у стилу спотова искључује потребу да човек учи; масе су и 
без тога одлично информисане: средства за комуникацију адаптирају, популаризују и чине 
доступним сваки предмет; чак и о Христу и Цркви се може сазнати из новина и 

телевизијских емисија. Али у интерпретацији средстава за масовно информисање, 
чињенице и појаве стичу специфично обличје, препричавају се до непрепознатљивости и 

претварају у лепо паковање, инсценирање, карикатуру. 224 
 У ствари, зашто проливати крв у подвигу, једноставније је обилазити света 
места,225 проналазећи мудраце и пророке, свуда се распитујући о томе шта је истина и 

попут Пилата, одлазе, плашећи се да ће чути истину; зашто повредити чело у јаловом 
плачу и уздасима, једноставније је молити се у хору у непомирљивој гомили, која тресе 

барјацима час против рата у Ираку, час против разврата, час против телевизије, час против 
власти, захваљујући томе што још не хапсе због тога. Кад су прави непријатељи превише 
опасни, треба наћи друге, не толико опасне, иронисао је у сличној ситуацији светитељ 

Филарет Московски. 
 Старац Сампсон (Сиверс) је у младости грдио монаха који је одвајао време од 

молитве за Пушкина и Љермонтова; а сам је, због свог порекла стекао сјајно образовање: 
кад човек има шта да дише он не примећује ваздух. 226 Ипак, није случајно што неки 
духовници младима саветују да се мало одвоје од „Добротољубља“ и да се обрате Дикенсу 

или макар „Вини Пуу“ како би испунили зјапеће моралне рупе макар под једноставним 
примерима одважности, постојаности, пријатељства – пре него што се вину у горњаја. 

 Није коректно оправдавати сопствену неукост нешколованошћу апостола: 
палестински рибари су знали Закон, Декалог, свет Старог Завета, а што је главно имали су 
свест о својој недовољности и греховности која неопходно претходи сусрету с Богом (Лк. 

5, 8). Такође, није пристојно потезати као адуте имена великих простодушних људи којих 
у календару има много: да ли ми да се поредимо с онима које је Господ просвећивао Сам, 

чије ватрено покајање и аскетска самопрегорност су премашивали резерве људске 
природе. А данас варвари с мутним „православљем“, сатканим од неписмених цитата,  
надмено презиру културу: разонода! – имајући у виду оне њене сличице с којима су 

упознати и не подозревајући да је култура обавезан темељ моралног и духовног развоја.  
 Култура се не подудара с ученошћу; културан човек је за разлику од дивљег, 

одгојен човек, обрађен етичким васпитањем, који је тајанствено свестан свог стваралачког 
задатка, повезаног с божанским предназначењем; у таквом смислу хришћанство је извор 
узвишеног духовног аристократизма; овај феномен је изразила старија саговорница 
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архимандрита Павла (Груздјева): „Данас су сви писмени, а културе нема; а раније, људи 
нису знали да пишу, али су били културни.“227 

 У ствари, није могуће одрећи се културе; резултат постаје груба замена истинских 
вредности лажнима и место крштене културе, која се формирала у хришћанском друштву 

(совјетско време ако је и створило нешто оригинално и бесмртно, то је било у класичној 
традицији) заузима рђаво, ниско, поп-култура; беживотно каменито тле на којој је 
проблематично одгајити било шта ваљано. Породица хришћанства се не корени у таквим 

душама и оне верују само повремено (Лк. 8, 13); марсовци с Јеванђељем у рукама и 
каменом за пазухом, непоуздани, неодговорни и лењи, неспособни ни да се моле како 

треба, ни да раде, ни да читају, ни да пливају, како су говорили стари Грци. 
 У многим манастирима су већ схватили да је учење светлост: почињу од нуле, 
одржавају једноставне беседе о моралу, држе у библиотекама Дикенса, Достојевског и 

Чехова; организују концерте класичне музике и чак приказују филмска ремек-дела, не 
плашећи се распојасаности уобразиље. Уметност, јарко и рељефно одражавајући људско 

биће помаже да се запази и оцени морална суштина поступака и односа, коју се ни из 
далека не учимо одмах да извлачимо из Јеванђеља, никад не поистовећујући на пример, 
полупијаног сиромаха код наше капије с опљачканим и претученим Јеврејином којег је 

Самарјанин пожалио. 
 Атонски Грци, који су посетили Санкт-Петербург, зачудили су локалне монахе 

замоливши да их одведу на гроб Достојевског, где су служили парастос; испоставило се да 
је њихов старац обавезао своју духовну децу да читају романе нашег генија заједно са 
светим оцима, сматрајући да је управо Достојевски открио свету истину о човеку... До 

степена штете од уметничког дела треба још дорасти, стећи поглед на свет, постати 
личност, хришћанин, а тек затим аскет и исихаста. Бог, као што је познато, и од мајмуна 

може да направи генерала, али уз један обавезан услов – уз ватрену жељу самог мајмуна. 
 

Уметност светости228 

 
       Док се мази по кревету 

       Моје срамно не желим, 
       Чврстим кораком долази треба – 
       Млади, весели трубадур. 

         Ј.Левитански 
  

 „У свету сам боље живела,“ уздисала је једна девојка, „радила сам на себи...“ 
Многи обесхрабрени манастирским строгим поретком, губећи снагу од рада на који нису 
навикли и стално се налазећи у друштву у људи, сећају се некадашњих успеха код куће и 

чуде куда су по доласку у обитељ нестале снаге и што је главно, ентузијазам с чврстом 
намером да незадрживо расту, узлазећи из степена у степен. 

 Неофити су велики подвижници, одакле им само снага: још колико јуче је пушила, 
мезетила је по шест пута дневно, не рачунајући бомбоне и сладолед, спавала је од десет до 
осам, свуда је каснила, вечно је летела, кукцајући високим потпетицама, једно такво 
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нашминкано и рашчупано страшило у пругастим панталонама и одједном, сама себе не 
препознајући, сваки дан у цркву, односно устајање у пола седам, ни мрвице хране до 

поднева, десетине метанија, молења по монашком правилу, за читање у метроу псалтир, 
да обуче панталоне или да изађе без мараме ни на памет јој не пада. 

 И није баш да јој је лако, али некако само иде, барем без муке; Лествичник 
објашњава ову појаву таштином и надменошћу, који неизбежно хране светску ревност; у 
ствари, да ли је могуће никад не зачудити познанике и колеге испосништвом и 

религиозним размишљањем, да ли се може замислити да се бар у малом мозгу не осећа 
задовољство од својих дела, која се заиста испочетка дешавају, кад је тако важно утерати 

овоземаљски хаос у некакве оквире, организовати време, потчињавати уобичајени неред 
јасном поретку. 
 И ово није од нас, већ је Божји дар (Еф. 2, 8): за исправљање кривог потребна је 

ортопедија, за свакодневни живот – дисциплина, канон, ослонац, без којих ћеш убрзо опет 
срозати у лењи живот биљке; Његова благодат човеку даје снагу да се уздржава од 

вулгарне прљавштине. 
 Али ми због неискуства видимо себе као господаре ситуације229 и замишљамо 
ружичасту перспективу: спавам осам сати, онда ћу доћи до шест, пет, и напокон до 

четири; и с храном – свакодневно ћу смањивати по унцу као Доситеј; и метаније: ако уз 
мојих тридесет сваке вечери будем додавао по три, месец дана касније... Напокон, 

овладаћу телесним потребама, одсећи ћу све жеље и престаћу да зависим од тела! А онда... 
о! Ко није читао у житијима: за строги пост и подвиге имјарек ускоро је добио дар 
прозорљивости и чудотворства. 

 Избор вежби није баш тако мали: древни су глад и жеђ утољавали једном или два 
пута недељно, спавали су у полуседећем положају у тесним кутијама, на џаковима 

набијеним трњем или камењем, а неки обрнуто, нису легали, сву ноћ преносећи терет како 
би отерали сан. Ишли су боси, носили су гвоздене панцире, кострет, власеницу или плашт 
од грубе вуне коза и камила. Били су славни наги, прљави (који намерно прљају лице и 

одећу), који се не купају, молчалници, пештерници, сахрањени (који су се закопавали у 
земљу), који су седели на дрвећу, столпници, туђиноватељи, јуродиви, затворници 

(затворени у тесним ниским каменим келијама). Потпуна самовоља је некад доводила до 
наказности, недостојне хришћанског аскетског идеала;230 још у ХХ веку митрополит 
Венијамин (Федченков) се с ужасом сећао Валаамца, који је обојио келију црном куваном 

смолом споља и изнутра. 
 Али подвижници Истока никад нису достизали вапијући буквализам западних 

хришћана, који су усвојили правни мотив аскетизма који је први пут изречен у „Пастиру“ 
Јерме. Фрањевци су се поштујући завет сиромаштва плашили да ће бити лишени спасења 
обукавши тунику без закрпа или настанивши се у каменој, а не у дрвеној кући, 

дискутовали о степену старости плашта и о томе да ли су дозвољене две одеће, сваког 
сиромаха су сматрали за угодника Божијег и високо су ценили бледило лица. 

 Невоља или прогон који би се некоме десили служили су као несумњиви знак 
светости. Једног Фрањиног ученика је мучила сумња да ли је учитељ девственик – 
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целомудреност је имала право формално, фактичко значење: није се сматрало грехом 
лежати наг с лицем супротног пола ради искушавања. 

 За достизање светости широко се примењивало самомучење; монахиња 
Хилдегунда (XII век) је подражавајући ране Господа исекла себи комаде тела и закопавала 

их је у земљу; монах Хенрих Сузо је уз помоћ бича или оштрог шила правио себи ране на 
грудима и рукама, посипао их је сољу, поливао сирћетом, појачавајући бол. Устав 
цистеријанског ордена је за слабљење сила у цвату предвиђао редовно пуштање крви. 

 Телесне казне су се у првим временима монаштва примењивале и на Истоку; на 
Западу су се крваве егзекуције задржале у току средњег века. Код бенедиктинаца, а 

касније и у другим орденима примењивало се самобичевање, којег никад није било у 
православним манастирима; притом, на пример, Доминик Лорикатус је у складу с 
теоријом прекомерних заслуга узимао на себе туђе епитимије: три хиљаде удараца бичем 

сматрало се једнаким години дана покајања. 231 
 Средњовековни монашки ордени су отварали болнице, конгрегације, 

лепрозоријуме, али и милосрђе је постајало монета за размену за куповину Царства 
Небеског, често стичући хипертрофирану, одвратно демонстрантивну форму: перући веш 
браће или перући шугава тела луталица пили су ову прљаву воду, лизали су слине 

губавца, јели огриске натопљене гнојем, и добијали задовољење, осећали су извесну сласт 
коју су оцењивали као одобрење одозго, као награду за савладавање гадљивости; уз такву 

нагодбу мотив самилости се повлачио у други план, ако није потпуно падао у заборав. 
 Неразумна ревност и нервно преоптерећење могли су да сломе и да се претворе у 
пад у всја тјажкаја; а успешни су падали у крајњу гордост: кретали су се, на пример, 

често отресајући прашину с ногу, јер су по истој овој земљи ступали грешници;232 тако и 
данашњи секташи који воде уредан, марљив, одмерен живот, који не пију ни кап алкохола, 

осећају надмени презир према осталом, мање уздржаном становништву.  
 Аскетика није специфично својство хришћанства; идеја о непомирљивом 
непријатељству између душе и тела присуствује у свим религијама и многим 

философским системима; индијски брамини, будисти, јудаисти-јесеји, питагорејци, 
стоици и платоничари израдили су читаву науку о ослобађању духа за рачун гушења 

чулне природе, са својим законима, школама и методикама.  
 Хришћански аскетизам није толико категоричан; уосталом, западна теологија, 
ставши на пут шематизације људског састава супротставила је материју и дух, душу и 

тело и стимулисала је умртвљење мрске плоти, с математичком тачношћу одређујући 
однос између кривице и казне, практично диктирајући норму дисциплинских казни, 

метанија, самомучења и добрих дела, који испуњавају улогу compositio, жртве помирења: 
дати кћерку у манастир, читати педесет псалама дневно, неговати болесника или најлакше 
и најзгодније средство које даје право на рај – делити милостињу.233 

 Источна традиција је насупрот примитивном материјализму, видела јединствено 
биће које се састоји од душе и тела,234 целовиту природу, у свој нашој мешавини,235 

непојамном, по изразу Лествичника, сједињењу, којег је човек свестан и које сваки човек у 

                                                 
231

 Приче из историје хришћанског аскетског живота. М., 1884., стр. 5-19. 
232

 Карсавин Л.П. Основе средњовековне религиозности у XII-XIII в. СПб., 1917., стр. 217-230. 
233

 Исто, стр. 235. 
234

 Григорије Ниски, светитељ. О грађи човека. СПб., 1995. 
235

 Молитва светог Симаон Метафраста пред Причешће.  



67 

 

искуству поима у јединству своје личности,236 и није позивала да се тело убија као 
непријатељ, не сматрајући главним у аскетици спољашње понашање, већ ослобађање 

душе од тираније похоти. 
 Православци су се уздржавали од мржње према телу, јер се нису гадили 

оваплоћеног Христа; напротив, преподобни Макарије Египатски тело назива одећом душе, 
дивним хитоном који треба брижљиво чувати од цепања, оштећивања порочним 
задовољствима и земаљским жељама. „Нисмо научени да убијамо тело, већ страсти,“ 

рекао је Пимен Велики. 
 Свети оци обично не дају директне савете, јасне препоруке и назнаке „одавде-

довде“, они инсистирају на мери физичких снага сваког и смислу односно у складу 
аскетског напора моралне нужности: на пример, блудни пламен слаби од умора – значи, 
млад човек не треба да тражи молитвени спокој, већ тежак рад; за егоисту је корисно да се 

одрекне празничног колача или, по старцу Пајсију Атонском, од свог дела кајсија, да 
ближњи добије више. 

 За чревоугодника, који је избирљив у храни, подвиг ће бити да једе оно што му се 
даје не очекујући задовољство; престонички кицош који је навикао да се тушира два пута 
дневно мораће да се пере много ређе, сводећи на минимум пријатну бригу о себи и тако 

даље. Свака вежба ове врсте означава унутрашњу борбу с намером да се достигне надмоћ 
духовног над материјалним. 

 Са временом, кад се дивља нарав савлада, уздржаност у свему постаје навика и 
више не изгледа као подвиг; преподобни Исак Сирин сматра телесно делање неопходним 
на првом, почетном ступњу, затим важнији постаје труд читања, док га не замене 

размишљање и молитва срца.237 И касније, приметио је светитељ Игњатије, спољашњи рад 
носи карактер припреме земље за сетву; не треба стално изнова преоравати; у своје време 

треба да никну семена, да израсте лишће, а онда и плодови. Управо у овом смислу апостол 
телесно вежбање назива мало корисним, супротстављајући му побожност, која је за све 
корисна (1 Тим. 4, 8); Јефрем Сирин побожност у овом цитату тумачи као праведност, а 

Јован Касијан као љубав. 
 Придавати аскетским вежбама самосталну оправдавајућу улогу значи подвизавати 

се незаконито, не по правилима. По правилима сваки напор за циљ треба да има очишћење 
срца и да води ка духовној спознаји; неразумно је уместо реалности устремљивати се у 
идеализовану књишку старину, мучити се због тога што „тако треба“ ради свести о 

испуњеној дужности која теши и умирује.  
 Конкретност увек привлачи и много олакшава; није случајно што код Достојевског 

обдорски монах, „који стоји пре свега за пост“ даје предност у односу на старца Зосиму с 
његовим необухватним појмовима о свеопштој светској кривици, одговорности сваког, о 
незаситој љубави и сузама омивања – заклињачу демона и разобличитељу учених поганаца 

оцу Терапонту с његовим веригама од 30 фунти, грубој кошуљи, канапом, бременом и 
виђењима, који је јасан и убедљив у необоривој очигледности. 

 У апокрифском јеванђељу по Томи управо на питање апостола о посту, милостињи 
и уздржању Господ одговара: не лажите и не чините оно што мрзите, јер је све откривено 
пред Небом; проверава се богоугодна искреност стремљења. Свети Максим Исповедник 
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каже: „У нашим делима и поступцима Христос гледа да ли за Њега чинимо или због 
другог разлога; сваки подвижнички труд којем је туђа љубав није угодан Богу. “238 

 Он не захтева да ми трпимо као стари: учини оно што можеш, али наравно, све што 
можеш; крајности су опасне, јер могу да доведу до лома или што је тривијалније, да се 

крунишу таштином. Богу су угодне сузе која падају поред посуде, речено је поводом 
једног страдалника који је био на високој дужности, али је затим свргнут, па је скупљао 
обилне горке сузе у специјалну посуду, вероватно како би их приказао на Страшном суду.  

 Светитељ Григорије Ниски у трактату „О девствености“ дотичући се аскетизма 
позива да се чувају правилна мелодија и ритам, пазећи се се свега немузикалног, 

нескладног, несазвучног; човек не сме да се опушта, али је опасно и затезати струне преко 
мере да не би пукле. У принципу, мање је штетан нерад него надменост, која је бременита 
презиром према палима;239 боље је борити се против нечистоте него против надмености 

каже Лествичник. Осим тога, прекомерност садржи у себи извесну дрскост, нешто попут 
циља да се Бог зачуди сопственим достигнућима уз, наравно, очекивање награде за њих; 

Јован Касијан Римљанин је у претензијама овакве врсте видео дошаптавање ђавола. 
 Уосталом, дешавало се да су људи искрено грешили, простодушно желећи да угоде 
Богу самовољним мучеништвом: један подвижник древних времена смислио је да 

искупљује грехове висећи на конопцу изнад провалије; анђео га је скинуо са стене и 
забранио му је да ризикује живот. Ава Паламон који чак ни на Васкрс није јео уље зарадио 

је болест желуца или црева, страшне болове је сматрао мучеништвом и умро је не 
приставши да ублажи пост. Али његовог имена нема у календару.  
 

...Устав, 
оно што нас брани од нас самих240 

 
         И за строги Твој рај 
         Силу срцу дај... 

          Ј.Баратински 
 

 Управо овај ава Паламон је био учитељ Пахомија Великог; вероватно је гледајући 
муке старца Господ послао анђела да да преподобном устав на бакарној дашчици с 
написаним најопштијим правилима; она су се тицала: 

 Хране – свакоме дозвољавај да једе по потреби, и храна нека се даје свима 
заједно; у Тавенисију су браћа кувала по реду; на трпези су се давали хлеб, со, кувано јело 

од сочива или пасуља, поврће, траве; воће се издавало на руке и јело у келији; 
болесницима су се давали вино и рибља чорба; 
 Рада – одређуј рад сразмеран снази сваког; радили су у баштама и вртовима, 

припремали траве за зимницу, скупљали урме, плели асуре, конопце и торбе од палминих 
грана, пекли хлеб; категорично су се бранили сујетни испади с циљем да се прикаже лична 

ревност попут премашивања норме, такмичења и т.сл. 
 Одеће – свако треба да има ланену доламу с појасом, бели плашт од козје или 

овчије длаке и кукуљицу с пурпурним крстом; монашка одећа објашњава ава Доротеј, 

је симболична, то је одећа војника на служби Цара над царевима: мантија без рукава окива 
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и отежава дејство руку приликом побуда старог човека, на пример, да украде или да 
удари; појас, опојасујући човека (Лк. 12, 35), подсећа на спремност на дело и умртвљавање 

тела; аналав с крстом означава веру у Христа и одрицање од свега светског; кукуљица 
(камилавка) која у стара времена личила на капу детета истиче дечју простодушност и 

смирење монаха,241 а женски апостолник, покривало с прорезом за главу, симболизује 
самопожртвованост, потпуну посвећеност Богу. Не схватају сви да се монашка одећа 
уопште не слаже с потребама тела или с комфором, пре ће бити обрнуто; важна је 

специјална униформа која наводи да се гледа на горе; мундир увек одликује човека на 
дужности. Није случајно што је у годинама прогона монашка одећа изазивала изузетну 

јарост бољшевичких џелата, који су се драли: „Скините ваша одела!“ 
 Молитве – одреди да се савршава по дванаест молитава (псалама) у подне, 

увече, пред залазак сунца, у поноћ и три молитве у девет сати. Ава Пахомије је 

приметио да молитава има мало и добио је објашњење: устав треба да одговара свима, да 
би чак и слаби могли да га испуњавају без оптерећења. 

 У овоме је суштина; с једне стране, устав подстиче нерадне да се изједначе у 
строју, да се дижу у висину за јакима, с друге, не дозвољава им да се прекомерно подижу 
горе звецкајући ланцима и веригама. Светска окретност зато и нестаје након ступања у 

обитељ: подвиг самопринуде, кад га испуњавају сви до једног у дисциплинском поретку 
не изгледа као подвиг. Уосталом, један мудри игуман је сматрао да су за данашње слабе 

људе довољне и оне невоље које је Бог допустио у општежитију – и ове речи је рекао још 
у XIX веку. 
 У првосазданом виду анђеоски устав се никад није примењивао: треба приметити 

да су оснивачи монаштва изузетно строги према себи, написали много снисходљивија 
правила за своје ученике и следбенике. Још је преподобни Пахомије одредио да браћа 

свакодневно једу довољно хране спремљене на ватри како би сви имали довољно снаге за 
рад и молитву. Управо овај устав је постао почетни образац за обитељи у Египту, 
Палестини и Сирији и положен је у основу правила Василија Великог, Јована Касијана 

Римљанина и преподобног Венедикта Нурсијског, које је светитељ Теофан Затворник 
превео и објавио у зборнику „Древни монашки устави“. Устав Саве Освећеног је добро 

познат у Русији као богослужбени под називом Јерусалимског; други устав који је такође 
веома раширен у нашој отаџбини називао се Студитски, јер је потекао од светог Теодора 
Студита. 

 Византијска епоха је сачувала мноштво типика: не само игумани, већ и архијерји, 
царске персоне и ктитори, који су оснивали манастире састављали су своја правила, која 

се нису одликовала оригиналношћу, само што су се једни ограничавали општим 
одредбама закона, а други су нормирали свакодневни живот монаха до најситнијих 
детаља,242 али тешко да су се скрупулозно испуњавали у стварности. 

 Устав се стварао постепено, пропорционално с потребама, у сваком друштву, као у 
свакој породици, имајући себи својствене црте. Нова правила су се појављивала у складу с 

постепеним падом морала: древни устави нису предвиђали, као грчки, пад у блуд услед 
пијанства, преступну везу између монаха и монахиње или повраћање због преједања; код 
нас је на монашком конгресу 1909. године предложено да се у састав завета уведе 

одрицање од употребе алкохолних напитака... 
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 Док су се у Византији људи бавили писањем правила, у Русији се писани устав није 
сматрао за нешто обавезно, сопствени устави су се појавили најраније у XIV веку; живело 

се просто, у складу с условима и степеном ревности, како Бог положи на душу: сам 
игуман је за браћу био правило и узор, пример за понашање. Устав се обично састоји од 

литургијског и дисциплинарног дела с додавањем поука духовно-моралног карактера; 
изузетак представља устав преподобног Нила Сорског, који садржи само подвижничке 
поуке. Од Х века, кад је оформљен дневни богослужбени круг литургијски део устава се 

разликовао само по времену које је одређено за богослужење: полуноћница је почињала у 
поноћ или рано ујутру, затим је следило јутрење после којег је био одређен кратак одмор 

пре литургије, понекад је сва служба ишла без расхода, после ње одмах трпеза, а после – 
ње, не одмор, већ рад, послушања. За сан је било одређено време после вечерње и 
вечерњих молитава, отприлике од 7 сати до поноћи. 

 Неки од наших новоотворених манастира пробали су исто тако: ноћно 
богослужење – лепо звучи и надахњује! Али, авај, биће с млитавим мишићима, које се 

одвикло од телесног напора, тешко је подићи на молитву после радног дана, при чему 
подићи не значи пробудити. Чак и сове које су у стању да пробдију ноћ, губе снагу: одмор 
је у сваком случају потребан, а дању је манастир бучан скоро као фабрика – звецкају 

градња и ремонт, брекћу аутомобили, лупају врата, људи вичу – човек не може да заспи. 
Дакле, ноћна служба се претвара у болну формалност, у муку која се одробијава; дешава 

се да појци, стојећи тону у сан и падају на пола речи. Заиста, људи немају никакве снаге; 
на прекор да већина занемарује устав и не устаје ноћу, једна монахиња је простодушно 
одговорила: „Слава Богу, бар ујутру устајемо!“ 

 Формална приврженост бдењима у ствари означава рупу на месту јутарњег 
богослужења које садржи смисаони садржај сведневног циклуса: неко је дремнуо у 

постељи, неко на служби. Мноштво обитељи, имајући у виду свеопшту немоћ држи се 
општеприхваћеног црквеног поретка: полуноћница од 5 или од 6 ујутру, затим часови и 
литургија, а јутрење се присаједињује вечерњи, дакле, служи се увече, кад су послови 

завршени и кад се никуда не жури. У неким манастирима одређен је одмор од два сата 
пред вечерњом службом, време безмолвија, које свако троши по свом нахођењу и по 

снази: делимично на молитву, делимично на читање или спавање. Други Исусову молитву 
с метанијама укључују у састав црквене службе заједно с канонима монашког правила. 
 Тако је записано у уставу; заиста, што се тиче женских обитељи, пред крај 

полуноћнице економка или намесница избацује сестре из храма на посао; оне које имају 
снаге да раде изузетно ретко имају могућност да посећују службу: једна искушеница је 

израчунала осам пута за годину дана после чега је променила манастир. 
 Начелници воле да наводе лукаву изреку послушање је изнад молитве;243 у ствари, 
благостање манастира мало зависи од труда браће или сестара и никаква нужда ову догму 

не оправдава: ово извикано правило, које отупљује интересовање за богослужење и 
претвара обитељи у озлоглашене колхозе не важи у пролеће или у јесен због летине, већ 

целе године. Овакав обичај постоји одавно; у једном манастиру су питали старицу која је 
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овде живела пре затварања манастира, да ли се дозвољавало да се свакодневно иде на 
литургију и чули су одговор који је све забавио: „Боже сачувај!“244  

 Дисциплинарни део који је добро разрађен на Западу од времена Венедикта 
Нурсијског на Истоку је први пут увео Теодор Студит, који је створио складну 

административну основу киновије с детаљним списком дужности, које до ситница наводи 
обавезе лица на дужностима, која су постављена да управљају домаћинством, црквеним 
службама и општим поретком: намесника, економа, благајника, келара, кувара, трпезара, 

пекара, ризничара, гостионичара, болничара, вртлара, ваштована, виноградара, тесара, 
обућара, живописаца, каменорезаца, плетача корпи, ткача, бојара, бравара, рибара, кожара, 

сточара, библиотекара, учитеља, калиграфа, хартуларија (чувара канцеларије и архива), 
секретара, писара, епистимонарха, таксијараха и епитирита (надзорника), наставника, 
будилаца, вратара, еклесијараха, канонараха, појаца, скевофилакса, космитора и 

кандиларија (црквењака). И ова правила је ради бољег усвајања изложио у јампским 
стиховима!245 

 Уставне одредбе се увек заснивају на принципу заједничког живота, који је згодан 
да би се препознавали и савладавали недостаци за које нас други разобличавају и тако нас 
поправљају (свети Василије Велики). У киновији су сви повезани послушањем и 

подређеношћу: келар који издаје намирнице за кухињу поврће добија од подрумара, а 
подрумар га узима од вртлара; новац за храну која се купује келар тражи од економа, а он 

са своје стране зависи од благајника. 
 Само у заједничком животу су могући једнодушност и једномишље, међусобно 
надомештање, братско (сестринско) пажење једних на друге и одговорност сваког за све и 

свих за сваког. Без обзира на то, заједно с К.Леонтјевом морамо да признамо: киновијски 
комунизам не одговара свима; запаљиви, немирни, слободољубиви не могу да поднесу 

општежитије премда искрено желе монаштво. Није чудо што се на целом простору 
Византијског царства у традицију убацио идиоритам, који се гради на принципима личне 
назависности и самовоље у свему: храни, одећи, односу према својини и бризи за 

спасење.246 
 Наш првоначелник, преподобни Теодосије је можда знао Студијски устав, у сваком 

случају, слао је једног од монаха у Константинопољ; било како било, он је градио 
општежитије; али после његовог упокојења јединство слаби, братија, као што се види из 
Кијево-Печерског Патерика подвизавају ко како хоће, без икакве мере – и последица је 

слом, искушење, прелест. 
 За Русију XIV-XV века типично је рођење манастира из колибе пустиножитеља, 

који је добио небеско указање да се настани на овом месту; са временом су му притицали 
други богољупци, који су тражили осамљивање, сваки је градио себи келију, обрађивао је 
своју башту, сам се бринуо за имовину и исхрану. Али наступао је тренутак кад је сам 

оснивач долазио на мисао о киновији, не због реформаторства, већ због тога што је постао 
свестан потребе на одређеној етапи духовног раста. Зато су преподобни Сергије 
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Радоњешки, Ефросин Псковски, Корнилије Комељски, Сава Вишерски, Герасим 
Болдински, Павел Обнорски упркос осамљеном животу уводили киновију и трудили су се 

да је ојачају одговарајућим уставом.247 
 Али да ли је то због слободоумља које ври у руској крви, да ли због одсуства жеље 

настојатеља да прихвати бреме потпуног материјалног обезбеђења идиоритмија је владала 
свуда, рађајући жалосно посветовњачење и пад монаштва. Тежак утисак који је остављао 
поредак идиоритмије у манастирима Новгорода описала је игуманија Таисија: „Свака 

сестра је морала не само свакодневно да спреми себи нешто да руча, чему је, разуме се, 
посвећивала цело јутро и због чега је лишавана могућности да буде на Литургији, него је 

требало и набавити оно од чега се ручак припрема, и нехотице су скоро свакодневно оне, 
сиротице морале да иду на пијац по намирнице, које нису могле да купе за дуже времена, 
зато што нису имале средстава једва зарађујући помало; а и свој рад су морале негде да 

продају, а куда ако не у исти овај град, у исти овај свет? У другим манастирима је трпеза 
била заједничка, премда врло оскудна, а све остало је требало купити, чак и дрво и сувад, 

и угаљ за самовар, и буквално све.“248 Међутим, без обзира на вапијуће недостатке, 
идиоритмија је доживела саму револуцију; међу њеним приврженицима налазимо, на 
пример, игуманију Уст-Медведицког манастира Донске Војске, Арсенију, за коју се не 

може посумњати да је оскудевала у духовном разуму. 
 Устави су укључивали правила о примању гостију која су у многим нашим 

манастирима потпуно заборављена: у женским је ушло у моду да се не подиже поглед на 
посетиоце и да се не одговара ни на каква питања, а у мушкима да се строго прекорева за 
кратку сукњу и деколте; чашу воде и за дете можете да добијете само по дозволи 

настојатеља који је увек на путу.  
 „Историја монаха“ казује како су ходочасници дочекивани у Нитријској п устињи: 

монаси су им излазили у сусрет с водом, прали им ноге, чистили одећу, позивали их на 
трпезу; трудили су се да послуже, јер је гостољубље, по Јефрему Сирину изнад многих 
врлина. Сам Пахомије Велики се покорио истини (Рим. 2, 8), освојен топлом 

добродошлицом и гостопримством хришћана града Оксиринфа, у којем је боравио као 
младић, налазећи се на војној служби; у његовој обитељи прво су мирјане гостили 

одвојено од браће, али после примедбе госта свештеника ава је поновно размотрио овај 
поредак који је био у супротности с љубављу; ни нама не би сметало да се одрекнемо 
раширеног обичаја да богомолнике хранимо у шупи и што је могуће горој. На Атону 

ходочаснике седају за исти сто са настојатељем, а смештају у архондарицима; 

arhwn значи високи гост, односно, тамо су сви гости – високи; монаси су по правилу, 

насмејани, разговорни и дирљиво пажљиви.249 
 Забрањивано је примати монахе који су примили постриг у другом манастиру, 

једино у виду изузетка, после дугог испитивања, уз знање и сагласност власти напуштеног 
манастира. Ово правило се због разгличитих узрока, између осталог, и због неповерења у 
душевну ширину претходног игумана, често кршило и крши се.  

 Посете рођака и одласци из манастира су се увек строго ограничавали као 
безусловно непожељни, пошто се због њих одмах проћерда унутрашње добро стечено с 

великом муком. 
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 Тачка о сахрани прописивала је непрекидно мољење за почившег и свеопшти 
свечани испраћај; настао је и сопствени чин опела, тако да су многи од оних који су макар 

једном присуствовали сахрани у манастиру спремни да само ради ње претрпе тежину и 
зној монашког пута. 

 Устави су предвиђали и кажњавање: за лаж, роптање, лењост, гневљивост, немар за 
манастирску имовину и т.сл. Епитимија се давала у виду лишавања заједништва у храни и 
молитви, јавног укора, затвора, стајања док сви седе, сувоједења (хлеб и вода), 

одлучивања од Евхаристије на извесно време. Развратног монаха преподобни Пахомије је 
довео на извор и оставио га је да пости и да се моли четири месеца; за тешке преступе – 

блуд, крађу, роптање и подстицање на бунт – могли су да осуде на јавно покајање, бојкот 
и чак на шибање, али то је већ пред истеривање. 
 Данашњи искушеник, поседујући распаљено осећање сопствене вредности врло 

мало је способан да трпи казне и трчи да се пакује понекад и након најблажег прекора. 
Али и 1853. године светитељ Филарет (Дроздов) је пишући „Правила уређења монашких 

братстава у московским ставропигијалним обитељима“ очигледно имао у виду немоћ 
браће и сестара одређујући као не казнене, веч поучне мере само метаније, удаљавање од 
братске трпезе и затварање у келији до три дана; правила су захтевала да се казна одреди 

насамо, без гнева, с тачном праведношћу и кротошћу. 250 
 Од древних времена мушки манастири су преузимали на себе материјалну бригу о 

женским обитељима: како казује Лавсаик, Панопољска обитељ, која је улазила у 
Пахомијево братство, била је позната по великом броју вештих занатлија; део прихода од 
производа користио се за издржавање женских манастира. Притом није могло бити ни 

речи о мешању у унутрашње ствари и нарушавање апсолутних права настојатељице у 
управљању. 

 Међутим, општење са супротним полом се категорички забрањивало као огањ који 
пламти, као најпогубнији змијски отров.251 При данашњем немару женски персонал у 
мушким манастирима је уобичајена ствар и дешава се да је већи од броја братије; чак се и 

цедуљице за помен дају за здравље „архимандрита Т. с браћом и сестрама“.  
 Један игуман се, кад му је указано на овај несклад искрено запањио: „Па ко ће да 

кува чорбу од купуса?“ а такође, додаћемо, да пере, да чисти, да напаса и музе краве, да 
прерађује млеко, да пече просфоре и хлеб, да гаји поврће и цвеће, да шије одежде, да 
смешта госте, да продаје у продавници, да води књиговодство и пише извештаје, да 

одговара на телефонске позиве, да виче на раднике, једном речју, да ради све, не дотичући 
се само Престола... а захвалности нема никакве, него још сестре задиркују да су шахитке 

због црних униформи: сукња до пода, марама до обрва.  
 У суштини, постоје двојни манастири; негде се њихов незванични статус потврђује 
изградњом посебног конака и постризима жена које без обзира на то остају бесплатна, 

бесправна и гажена послуга, која је наравно, по сопственој вољи изабрала овакву судбину 
ради обожаваних баћушки и страха од наводно неизбежног угњетавања у женским 

манастирима; мушко господарење (1 Мојс. 3, 16) је лакше поднети као наводно законито. 
 Чудно, али уопште не зачуђује што неке женске обитељи још сасвим недавно нису 
имале на челу игуманију, већ настојатеља, колективним писмом убедивши архијереја у то 

да је за сестре апсолутно немогуће да указују послушање било коме осим лица којег су 
изабрале за духовника и наредбодавца. 
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 Двојне обитељи су постојале и у древна времена; свети Григорије Ниски је 
негодовао: „Живе заједно са женама називајући овај саживот братством.“ У њима су 

пребивали људи који су достигли висине бестрашћа, али ипак одвојени дебелим зидом; 
код нас је овакве ствари укинуо митрополит Макарије у XVI веку. По угледу на Оптину 

понегде се праве издвојени скитови у којима жене немају приступа; смисао забране није 
претерано јасан: јер скитови се традиционално праве за напредне, за оне који су умртвили 
телесне пориве, али братија треба да се на овај степен попну у манастиру, међу дамама 

које се шврћкају тамо-овамо. 
 Било како било, обнављајући се, руске обитељи су, чини се, све до једне 

прихватиле општежитељни устав, и можда ће Господ само због тога још и потрпети наше 
немоћи. Игуман Јероним који је у XIX веку подигао разрушени манастир светог 
Пантелејмона на Атону процват обитељи и чување братства од страшних невоља 

објашњавао је једино Божијом милошћу због очувања потпуног и чистог општежитија. 
Док је он био настојатељ братија су живела без писаних правила, али је пред смрт  

написао устав и преклињао је братију да не понижавају самовољом равноанђеоски 
монашки морал, да не допуштају републиканство, било какве поделе на партије и да 
чувају част монаштва, чији је главни циљ – богоугађање у једномислију.252 

 Анђео, који је дао устав преподобном Пахомију додао је једну важну ствар: 
савршени немају потребу за уставом, јер проводе живот у созерцању Бога. „Питали сте за 

правило и пало ми је на памет да вам кажем: шта ће вам правило?“ писао је светитељ 
Теофан Затворник једном архимандриту. „Имајте на уму само једно: да увек будете с 
Господом, а све остало одређујте expromtu у сваком тренутку...“253 

 Устав није ништа више до згодан и неопходан ослонац, ограничење самовоље; не 
треба му приписивати самосталну духовну улогу у стилу данас популарних бодрих 

изрека: наводно, стараца нема, али уместо њих постоји устав, где је све прописано; 
испуњавај и спасићеш се. Уставна побожност ствара успављујућу халуцинацију 
беспрекорности и праведности, наравно, фарисејске.  

 А и није могуће поштовањем правила понашања заменити живи живот насамо с 
Богом, кад један дан не личи на други, а понекад и сваки сат нуди нови задатак. Дешава се 

да човек који је провео у манастиру десет година при наглом преокрету околности губи 
све оријентире и не уме да разликује светлост од таме, јер је све што је научио да се ниско 
клања, да иде у реду и да се моли у хору. Устав је, по речима анђела, дат онима чији ум 

још није зрео како би они као непокорне слуге, због страха од господара испуњавајући 
заједничко правило, остваривали слободу духа. 254 

 
Из живота оних који заливају 

 

        Брате, да ли си то ти 
        или ја? 

        И чије су се руке 
        тако охладиле? 
        Видим себе у ватрама свитања  
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        и људски мравињак 
        у срцу мом гмиже. 

          Ф.-Г.Лорка255 
 

 Монархистичко уређење општежитијног манастира створено је у древна времена, 
кад игуман не само да је уживао јединствену и неограничену власт, већ је одређивао и 
свог наследника. Завештање није увек било успешно, али апсолутизам настојатељске 

управе са временом није само због тога трпео ограничења. По уставу преподобног 
Венедикта опат је биран, истина, након тога је остајао на тој функцији доживотно; на 

Атону је дикеј у правима био изједначаван са сабором стараца, а у суштини подвргнут 
зависности и контроли. 
 Слична искуства су се предузимала и код нас: на самрти преподобног Теодосија 

Печерског братија је упркос његовом савету за игумана поставила Стефана, али су три 
године касније поново бирала игумана, а он је напустио манастир. Историја, авај, зна за 

масу сличних примера: обично су гласали за онога од кога су очекивали попустљивост, 
коме су се надали да ће наметнути своју вољу, а касније чим нешто није било по њиховом 
– уцењивали су претећи отказом. 

 Можда је демократија негде и умесна, али у породици није; равноправност између 
родитеља и деце, чак и да је могућа, показала би се као некорисна у најве ћој мери. Тако је 

и у монашкој породици: сва браћа или сестре, ништа не предузимајући без благослова 
међусобно су равноправни, спојени међусобном обавезом – ради Христа, а не због страха 
или хијерархијског поштовања. У Русији барем обожавања власти или клањања њој као 

таквој никад није било; како браћа, тако и игуман, потчињавају се само божанском закону.  
 Настојатељ пак није тиранин који влада, већ отац; више од тога: поштујући завет 

преподобног Серафима настојатељ треба да постане сличан разумној, чедољубивој мајци 
и да не живи да би угађао себи, већ да би угађао деци, да њихове немоћи подноси с 
љубављу, да буде снисходљив према слабостима, да лечи греховне болести фластером 

милосрђа, да подиже пале с кротошћу, да оне који су се испрљали прљавштином порока 
тихо чисти, да их на све начине теши и да са свих страна чува њихов мир и спокој да се 

никад не чује њихов ни најмањи јецај.256 
 У светлости оваквих представа може се замислити какве се болне и скандалозне 
катаклизме крију иза синодалних одлука о премештају игуманије А. у манастир Б., а 

игуманије Б. у манастир В. Како је породици да промени мајку?  
 Из правила Василија Великог сви устави преписују максимум захтева према 

личности главног човека; њему доликује благоразумност, постојаност, строгост живота, 
расуђивање, далековидост, умеће руковођења; он треба да буде зналац Божанског писма, 
не сме да буде расејан, среброљубив, треба да буде тих, богољубив, негневљив, јак у 

поуци, не сме бити сујетан или надмен, треба да буде великодушан, кротке нарави, 
смиреног срца, поштованог узраста; врлине треба да му стекну такав ауторитет да његове 

речи и дела могу да замене осталима закон и правило.257 
 Највише запањује то што су такви људи заиста постојали! Најбољи руководиоци 
су, наравно, били они који уопште нису тежили ка власти, већ су напротив, желели 

осамљеност и тишину, као Теодосије Велики који је пустиножитељству посветио тридесет 
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година. Ова законитост се посебно јарко испољила у Русији; на Западу се дисциплинована 
армија монаха не потчињава толико начелнику колико систему једном заувек утврђених 

правила која обезбеђују непоколебљивост организације; а код нас све почиње од личности 
игумана и све се њоме завршава; обитељ цвета и миомирише кад је на њеном челу прави 

монах, духовни пример за све, жива икона која сведочи о истини.258  
 Разуман човек никад неће пожелети да постане настојатељ. 
 Ко од монаха који су напустили свет у трагању за безбрижним животом ради 

јединог што је потребно може да жели игуманство, које испуњава срце брвнима, циглама, 
кречом,259 које човека баца у вир бесконачних свакодневних земаљских брига? Ко ће 

добровољно навалити на себе бреме непрегледних брига о великој шареноликој породици, 
да има довољно хране, одеће и обуће за сва годишња доба, да буде топло, светло и удобно, 
да буду кревети, сточићи, ормарићи, теписи, завесе у келијама, да расту биљке и да баште 

доносе плод, да краве дају млеко, а кокошке носе јаја, да се за зиму припреме резерве сена, 
горива, кромпира, поврћа, да има средстава за реконструкцију храма, да се подигне 

ограда, поправе конаци – све то под условом да живот нормално тече, а шта ако одједном 
задеси невоља? 
 „Ноћу се запалио електрични котао испод конака,“ причала је мати С., „откриле 

смо по врелом поду; кад смо дотрчале у подруму је био већ захваћен плафон, а ја... као да 
сам се скаменила, стојим на вратима и ништа не схватам... Једна сестра је јурнула поред 

мене и искључила склопку. А кад се завршила парализа, обузео ме је ужас: како сам 
могла! А шта да је погинула или да се опекла! Какво безумље, како сам могла да 
пристанем да будем настојатељица! Хтели су да поставе М., она је побегла у другу 

епархију и мирно живи, а ја од кошмара до кошмара: час је бик напао сточарку, час су 
залутале сестре које су отишле да беру печурке, час је куварица испустила на ногу шерпу 

с врелом чобом... А хистерије, свађе, скандали! А бежања, одласци! Гледам их понекад – 
дивне су то девојчице, добре, али ни за једну нисам сигурна да сутра неће залупити врата, 
а како да преживим губитак? Сваки пут бродолом, несрећа! Авесаломе, Авесаломе, сине 

мој Авесаломе!“ 
 Али бриге о домаћинству, кажу устави, уопште нису главна ствар; најодговорније 

је, тврди Василије Велики, - бдети над спасењем душа, спремајући се да даш одговор за 
њих; „Напасај овце Моје! – О, Боже! Па зар ја да напасам?..“ клицала је након именовања 
игуманија Марија (Тучкова). Како управо бдети, како тачно напасати, не зна нико; на 

монашком конгресу 1909. године из најпобожнијих намера донета је смешна резолуција 
која прописује настојатељима да три пута дневно одржавају беседе с браћом или сестрама 

како би подигли ниво васпитања. 
 Да не говоримо о хитности других манастирских послова осим поука - и да ли је 
разумно очекивати толику снагу од разговора са себи сличнима! Наравно, дешава се да 

проповед надахне, да подстакне, само што уопште не делује реторика, већ истинитост 
вере, склад између исправних речи и дела онога ко поучава, пали пламен његовог срца; 

али да ли је могуће горети и запалити по три пута дневно? Најбољи и једини начин 
васпитања састоји се у самопрегорном, несебичном и поштеном служењ у Богу на свом 
послушању. 

 Настојатељ мора да осети судбину Мојсија, који је проповедао светле истине 
тврдовратим људима, слепим и непокорним; шта да се ради, пророк је чуо глас Бога, а они 
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нису. „Бринем се о теби више него ти сам,“ говорио је игуман ава Серид једном од браће 
која су му била поверена.260 „Трудим се да многим поукама сејем у вас речи Божије, али 

њиве ваших срца остају у пређашњем виду и не зрију у савршенство врлина,“261 туговала 
је преподобна Ефросинија Полоцка; а мати Ф. виче понекад; љубав се испољава и у гневу, 

који одражава патњу срца пуног љубави; Господ је узимао у руке бич због истог разлога.  
 „Дуњушка,“ стидљиво је прекоревала игуманија Марија, „ја сам те звала, 
приметивши у теби нешто необично, али ти си, не знам због чега, остала при свом...“262 

Ово при свом изванредно илуструје старинско посматрање: озлојеђени брат је 
неприступачнији од утврђеног града (Прич. 18, 20). Тешкоће руковођења мати је делила с 

владиком Филаретом и он је саосећао, али није нудио ефикасне рецепте: „Како 
проваљивати на врата срца ближњег кад се она не отварају?“263 
 Аристократкиња, која је у светском друштву блистала живошћу карактера и 

оштроумношћу, она која је привлачила срца искреношћу и ватреношћу нарави, после 
пострига је објавила: „Ја сам сад ваша кметкиња!... Сестре, ја сам пред вашим ногама... 

волите ону која воли све вас!“264 Љубав је била потреба и прибежиште њене намучене 
душе, љубав је сматрала јединим оружјем и аргументом у управљању и никада, без обзира 
на бол од узвратну хладноћу и равнодушност, није напустила позиције: „Колико је 

начелник обитељи вољен, толико је и користан.“265 
 Међутим, приврженост љубави околина поистовећује с претераном благошћу, 

неодлучношћу, слабошћу воље; људи човеку седну за врат не умејући да цене плодове 
снисходљивости и смирености, рекао је светитељ Григорије Ниски; зато неки начелници, 
довијајући се у зависности од ситуације, по сугестијама Дејла Карнегија, прибегавају 

лукавим маневрима. 
 Један настојатељ, који се чак и међу настојатељима издвајао по негованости и 

раскоши одеће, просвећивао је другог, који још увек није био толико задовољан собом: 
„Види, ако човеку учиниш педесет, стопедесет пута добро и само једном му кренеш уз 
длаку – готово је, лош си, а ако покушаш обрнуто – шениће пред тобом очекујући 

милост.“ Поучавани је учитеља назвао језуитом, али је поразмислио, јер у његовим речима 
има истине, коју потврђује горка иронија апостола: ви сте, разумни људи, радо трпите 

неразумне – трпите кад вас неко поробљује, кад једе на ваш рачун, кад вас поткрада, кад 
се неко надима, кад вас бије по лицу (2 Кор. 11, 20).  
 „Владика је говорио, можда у шали,“ збуњено се жалила мати Е. „да је знак реда у 

обитељи – мржња према начелници. Али ја тако не могу...“ Испричала је о утиску који је 
доживела још као искушеница: једном је цео манастир ишао у обласни центар, сестре 

аутобусом, а игуманија с возачем „фордом“; био је празник, архијерејско богослужење, 
онда пријем; сестре су чекале: намесница се није усуђивала да без највишег налога изда 
команду возачу да иду кући. Две сестре су изашле да удахну свежег ваздуха и наишле су 

на игуманију; ишла је у пратњи неког свештеника, весела, смејала се – и кад је видела 
сестре одједном јој се лице издужило, радост је моментално испарила: „Што скитате! 

Зашто сте још увек овде!“; ни десет година касније није заборавила осећај тежине 
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посматрајући ову сцену кроз прозор: „А до три сата смо седеле у аутобусу гладне и 
смрзавајући се док је она пировала!“ 

 Био је у XIX веку у Спасо-Јаковљевском Ростовском манастиру кротки 
архимандрит пореклом кмет: живео је без послуге, чак је под у келији сам рибао, радио је 

у башти, на гробљу; било је епизода које су сведочиле о његовој прозорљивости; браћа, 
природно, нису поштовала смиреног старца, ругала су се његовој простодушности, 
вређала су га. Ругали су се и преподобном Симеону Новом Богослову, који се намучио у 

улози настојатеља, исмевајући његове превише узвишене идеје, које, наравно, нису могли 
да прихвате; ствар се завршила отвореним бунтом који замало да се претвори у тучу.  

 Архимандрит Лаврентије (1808-1876.) се показао, по закључку митрополита 
Филарета (Амфитеатрофа) као предобар за братију Кијево-Печерске Лавре: благајник је 
оптужен за проневеру, негодовање старије браће је као бумеранг ударило по игуману; 

прекоревајући себе за недостатак строгости и размишљајући о вољи Божијој, у небеској 
светлости је угледао преподобног Теодосија, који му је предсказао да ће бити замењен, 

али је додао: „Верно си испунио заповести Христове док си био настојатељ код нас, зато 
ће те Господ и помиловати.“266 
 Зар заповести Христове нису исте за све као и монашки завети? Зар нису 

начелницима упућене речи : „Ко је међу вама већи нека буде као слуга“ (Лк. 22, 26)? 
Светитељ Кирил Туровски је поучавао Печерског игумана Василија: „С трезвењем се 

угледај на Христов живот; Господ је свим апостолима све давао једнако, и ти имај 
заједничко за свом браћом; заједнички вам је Бог, нека буде заједничка љубав, заједничко 
уздарје, заједнички венци.“267 

 Рођени настојатељ преподобни Мојсије (Путилов) којем Оптина пустиња дугује 
свој предиван, и авај, непоновљиви духовни облик, вешт градитељ и добар домаћин, 

сматрао је своју власт само вољом власти; „А ја сам,“ говорио је, „молио и молим Господа 
Бога само једно – да будем монах.“268 
 А то значи сматрати себе једним од искушеника, трудити се на добробит братства, 

заборављајући на личне амбиције и увреде: „Морам и мачки да се поклоним до земље,“ 
уздисао је архимандрит Антоније (Медведев) који је управљао Тројице-Сергијевом 

Лавром; то значи ништа не трошити на себе из манастирске благајне и не присвајати било 
какву истакнуту улогу, уздајући се једино у Господа, а не у своје способности управљања; 
то значи не очекивати захвалност, признање или просто праведност. Ако свега има 

довољно, значи, дао је Бог, сматра братија, а ако се не наједу, почеће да ропћу (Пс. 8, 16), 
разуме се, на настојатеља. 

 То значи носити децу на рукама молитве,269 волети не све навелико, него свакога, 
ма какав био, ватреног и млаког, паметног и не баш, радног и лењог, здравог и болесног, 
мирног и склоног скандалима, не издвајајући никога; то значи трпети туђе немоћи, 

подносити нападе и увреде, не смејући да се светиш и да се гневиш: „Ох, и ако те 
пошаљу... мораш да идеш,“ шири руке смерни и разумни о.С; јер речено је: онај који 

полива није ништа, већ је све Бог Који даје да узрасте (1 Кор. 3, 7).  
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 „Хајде!“ изустио је оптински архимандрит Исакије (Антимонов) кад му је 
разбеснели расофорни монах изрекао гомилу дрскости и већ је замахнуо песницу да га 

удари, а преподобни Мојсије, његов претходник, у току свих година свог управљања 
трпео је клевете и чак на прагу смрти био је принуђен да пише архијереју објашњење 

поводом још једне у низу братских пријава. Светитељ Игњатије, који је настојатељство 
познавао из искуства писао му је о извесној повољности тешке дужности: од власти 
шамари, од браће шамари, од гостију шамари; човек може да се спаси на шамарима!270 

 Неко је исправно назвао игуманство почасним ропством; наравно, није тешко 
избавити се од њега: одлазили су преподобни Сергије Радоњешки, Стефан Мехришчцки, 

Пафнутије Боровски, познати старац Клеопа, ученик Пајсија Величковског, несумњиво 
духовна, дубока личност желећи осамљеност и тишину, три пута је тајно напуштао своју 
обитељ; сваки пут се на незнани начин уверавао да за то нема воље Божије, враћао се и 

после тешке епитимије од архијереја, чак и у виду хапшења и окова, пристао је на 
настојатељско место у Покровској пустињи. 

 Шта све није доживео Корнилије Комељски; братија су чак покушала да га убију; 
неколико пута је кротки игуман одлазио куда га ноге носе, али су га увек враћали, 
обраћајући се чак и великом кнезу. А преподобног Трифона Вјатског су браћа, 

незадовољна због строгости устава, истерала из манастира у Хлинову (Вјатки); тридесет 
година је лутао, а пред смрт је дошао на капију рођене обитељи и измолио је дозволу да у 

њој умре. 
 Није обичај да се саосећа са настојатељем; браћа су друга ствар, час су другима 
незадовољни и завиде чину, не схватајући бреме које је сједињено с чином;271 притом суде 

по себи, зато посебне врлине у надређеном човеку у ствари не примећују. А да ли су Саву 
Освећеног, из чијег житија је у богослужбени живот ушао израз земаљски анђео и небески 

човек, носили на рукама? О, не! Тражили су од патријарха другог игумана, јер је „Сава 
груб“. Преподобног Венедикта су против воље извукли из пећине у којој је живео три 
године, и поставили га за аву. Да ли су га ценили? Нипошто; покушали су да га отрују.  

 А велики Теодор Студит: аристократа, образован, од детињства васпитан у Цркви, 
философ, богослов, колико је трпео од браће, која налазећи се у дубоком сну безбедности, 

шта све није радила: сплеткарили су, псовали, тукли су се; крали су одећу, кајшеве, обућу, 
пера за писање, орахе; крали су поврће, ратујући с баштованом; захтевали су за вечеру 
вино (и ава је попуштао!); самовољно су мењали послушање; кад су хтели одлазили су у 

пустињу, осамљивали се у затвор, носили су вериге, а после су падали у најсрамније 
пороке; разноразним поводима су роптали и напуштали обитељ. 

 Епоха је давала објективна оправдања: браћа-разбојници су долазили из света, који 
је био раздиран распрама и крвавим иконоборачким споровима; али преподобни је 
сматрао да су за безобразлуке криви само његови грехови, и да је био рђав пастир, који 

није предвидео, није упозорио и није унапред излечио немоћног. О себи је говорио без 
сенке властољубиве надмености: „Ја сам мали и слаб, децо моја и уопште немам снаге да 

живим богоугодно...“272 и лио је горке сузе, молио је: „Пожалите ме!“ И умирао је са 
жалоћу у срцу, спремајући се да одговара за своје непослушно братство. 
 Наравно, био је усамљен већ због тога што је његов интелектуални и културни 

потенцијал у обитељи био нетражен; наравно, у својој феноменалној кротости био је 
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усамљен и преподобни Сергије кад је чувши непријатне речи браће, међу којима је био и 
његов брат по телу, чак не свративши у келију напустио свој манастир; наравно, био је 

усамљен и несхваћен оптински настојатељ преподобни Мојсије: према њему су се 
опходили, ако се каже данашњим речником, као према привреднику, а све добро 

приписивали старцима не примећујући да је и он један од њих; и бородинску игуманију 
Марију је умиривао владика Филарет: „Усамљеност на земљи води у заједницу небеску.“ 
 Међу настојатеље доспевају и обични љубитељи командовања, господарења, па се 

надимају, украшавајући се висином места које заузимају, и правдају крутост свог 
управљања и нарави особеностима епохе, рђавошћу „контигнента“, нужношћу гвозденог 

штапа, као и личним умором и нервима. 
 Један настојатељ и кад треба и кад не треба и браћи манастира и родитељима на 
веронауци цитира књигу Сирахову – „не помажи грешнику“, „не пуштај у кућу 

доушнике“, „истеруј сплеткароше“, „ко воли сина нека га чешће кажњава“, „не играј, не 
смеј се с дететом“, „биј га по ребрима“ – и нико га не прекорева за недоследност: 

исповедаш хришћанство, а поступаш по старозаветном моралу; на такав начин никога 
нећеш спасити, него ћеш и себи нашкодити, отврднувши душу. Добро је само оно добро 
које се чини на добар начин, које је сагласно са пожртвованом љубављу, праштањем и 

снисхођењем Христа, Који никога никад није смиравао, није прогневио, није понизио... 
 Отац Антоније (Медведев) који је постављен за настојатеља Лавре, страшно, до 

чамотиње патећи због новог положаја и намеравајући да моли за оставку обратио се за 
савет вороњешком светитељу Антонију (Смирницком). Преосвећени је поделио с њим 
како је и њега оптерећивало архијерејство; у овој збуњености једном је прилегао да се 

одмори и чим је затворио очи зачуо је глас: „Хоћеш да молиш да идеш у пензију? А знаш 
ли шта је начелништво? То је сараспињање Господу, нашем Исусу Христу, а Он није 

сишао с Крста.“273 Сузе су у потоцима лиле из његових очију, причао је архимандрит 
Антоније; није него, да ли је он икад чуо нешто више радосно-тужно, узвишено, утешно за 
верујуће срце... Каква је срећа бити разапет у близини Спаситеља као што је некад био 

разапет блажени разбојник!274 
 

Бесмртни Толстошејев 
 

       Не бојте се затвора, не бојте се беде,  

       Не бојте се помора и глади, 
       Бојте се само онога 

       Ко каже: „Ја знам како треба!“ 
       Ко каже: „Идите, људи, за мном, 
       Научићу вас како треба!“ 

          А.Галич 
 

 Толстошејев је, ако је неко заборавио, управо онај тамбовски грађанин, сликар и 
сплеткарош који је после смрти светог Серафима, шпекулишући његовим именом, 
савладавши отпор локалног племства, Саровске обитељи и власти епархије, намртво 

ухватио Дивејево, разорио завете преподобног, све са свима испосвађао и направио 

                                                 
273

 Женска Оптина. Материјали за летопис Борисо-Глебског женског Аносиног манастира. М., 1997., стр. 

184-185. 
274

 Игњатије (Брјанчанинов), светитељ. Плач мој // Изабр. дела, М., 2001., т. 1, стр. 644.  



81 

 

смутњу која је трајала скоро тридесет година и која је довела манастир до потпуног пада. 
Вероватно га је привлачила и користољубивост: он је слободно располагао златном реком 

прилога; али очигледно, њиме је највише руководила жеља да влада, да господари, коју 
никако није могао да насити ни у Сарову, где је дуго година био обичан искушеник, ни у 

других пет манастира које је напустио, где његова каријера упорно није имала успеха. 275  
 Потуљен, ласкавац и помало начитан Толстошејев је правилним речима хватао у 
мрежу неразвијене девојке и потчињавао их је својој вољи. На сличан начин своје 

частољубље задовољавају данашњи младостарци: користећи људску незрелост и 
малодушност они примењују свештенички чин као калауз за сва врата, као необориво 

право на све експерименте и подсмехе, посебно у женском манастиру.  
 Налик на Толстошејева понеки духовник ласка сестрама освајајући поверење, 
правећи се да је пажљив, нежан и стрпљив: у наше време скоро свеопште г недостатка 

очинства ова проста метода делује врло ефикасно; затим захтева апсолутно послушање 
себи, а сугерише да се игуменија сматра само користољубивом управитељком. За стицање 

имунитета треба преживети многе лажне старце; мати Л. на пример, с подсмешљивом 
увереношћу примећује: „Ја сам као онај монах у старој Оптини, сећаш се, он је гледао на 
гомиле народа које су обијале прагове стараца и климао је главом: што ли долазе? Па сви 

знају како се треба спасавати!“ 
 Али обично се у оно што се прошапуће на исповести потпуно верује – па то је 

тајна! То је свештеник! За самозване духовнике у реду се чека на многим, како да кажем 
изложбама или сајмовима: они исповедају, помазују уљем и још изричу руководство за 
читав преостали живот. Један такав лик истовремено шири сопствено дело с рецептом за 

„спасење човечанства од надолазеће погибељи“: људи за тили част просто морају да 
престану да чине зло, због чега ће сви до једног бити на добитку и наступиће изобиље 

свих добара пошто неће бити потребна армија, полиција и затвор; одредио је и датум 
свеопштег одрицања од греха: свој рођендан, „дан добра“. Аутор ове фантазмагорије, који 
као да никад није чуо за Спаситеља и као да није читао Јеванђеље, јесте православни 

јеромонах, ту је и његова фотографија, и то чак с надлежним архијерејем... 
 Последице лакомисленог поверавања своје душе сваком пробисвету бивају 

жалосне, а понекад и трагичне: неустрашиви јеромонаси, мотивишући своје радње 
предсказањима митских стараца о последњим временима кад ће наводно управо из 
манастира сви отићи у пакао, измамљују покорне глупачице из обитељи, насељавају их у у 

сопствене станове или у виле које су купљене од ко зна каквих средстава у својству 
бесплатне ропске снаге и наслађују се свађама, сценама љубоморе и тучом у част газде и 

господара; понекад, ради потврђивања своје апсолутне власти удају затворенице за исте 
такве зомбије,  а понекад васпитавајући одсецање воље раде и горе ствари, о чему срамно 
јест и глаголати (Еф. 5, 12). 

 Врло често се у парохијама, где је настала јака заједница на челу с енергичним 
вођом-свештеником, активно шире чудовишне измишљотине о глади, хладноћи, насилним 

постризима и разноразном угњетавању у обитељима, усађује се мишљење о њиховој 
потпуној неподобности за спасење. Парохијски оци под паролом „манастир је духовна 
пропаст“ држе при себи војску нејасног статуса нервозних неудатих жена зависних од 

стараца провоцирајући светогрдно клањање човеку уместо Бога: „Ах, оче, ја ћу без Вас 
пропасти!“ Истим тим се баве младостарци у мушким обитељима, непогрешиво играјући 
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на психолошкој слабости, плашећи одлучивањем од свог премудрог руководства: „Ако не 
будеш слушала послаћу те у женски манастир.“ 

 Традиционални конфликт између настојатељице и духовника обично се објашњава 
озлоглашеном женском поквареношћу; међутим, да ли је неко израчунао душевне муке и 

немоћне сузе игуманије, принуђене да се супротставља пљачкашу који има власт 
кључева? Али како се не супротстављати кад он с прага једва живим старицама даје 
епитимије у виду стотина метанија и најстрожег поста (Толстошејев је зарад аскетизма по 

келијама разбијао посуђе и одузмао самоваре); кад до смрти препада монахињу пресудом: 
„С таквим греховима Бог те неће спасити,“ а другу тера у безумље пророкујући: „Ускоро 

ће све оне долазити код тебе по савет“; а с трећом започиње „духовну“ како уверава, 
романсу, и Христова невеста под покровом ноћи као месечар кришом одлази код њега у 
келију да би, по сопственој тврдњи, пила кафу и беседила. 

 Како да се не супроставља кад сасвим млада девојка која само што је ступила 
следећег јутра после исповести не рекавши ништа нестаје, а исте вечери побегуљин отац 

прекорева игуманију телефоном: „Ми смо вам, мати, благословили дете да је чувате од 
светских гадости, а поп је на њу на исповести излио ведро помија.“ Како да се не 
супротставља кад свештеник одушевљено и детаљно проповеда збуњеним сестрама о 

блуду, абортусима и полуцијама, кад дели инокињама цитате на тему осуђености и 
очигледне лажности монаштва, кад организује тајни одлазак сестре из манастира давши 

јој своја кола? 
 Како да се не супроставља кршењу богослужбеног устава, агресивном скраћивању 
јутрења,276 или обрнуто, шаманској манијакалности, упорном усађивању измишљених 

сузних обреда попут обичаја да се поздравља и опрашта с иконима с падањем на колена у 
недељу или сладуњавог певања отужних фолклорних духовних песама на 

импровизованим  молебанима у храму – после Литургије аутора Јована Златоуста или 
Василија Великог! 
 Али како да се супростави! Снага је, наравно, на страни свештеника; он ништа не 

губи и миран је, није он окупљао обитељ, ни за шта не одговара, дошао је, и отишао, без 
места неће остати; ништа га не кошта да одржи предавање овој баби: с амвона ће 

наступити тако да сви парохијани чују против прогона помазаника Божијег од жене која у 
Цркви треба да ћути, алудираће на Језевељу, а може и од Причешћа да је одлучи, а с њом 
заједно и све њене присташе. 

 И ево, већ је сазрела подела, сукоб између очевих  и мајчиних, у којем побеђује 
само ђаво. Преподобни Серафим је приметивши у младом Толстошејеву лицемерну 

побожност која крије егоизам, равнодушност према свему осим сопствене користи и 
спремност да ради њих прибегава свим средствима, запањујуће тачно означио њен главни 
дефект – хладноћу срца, дефинисавши и суштину духовника сличних Јоасафу: туђи 

посетилац. 
 Тешко да су толстошејевска непринципијелност, дрскост и безобразлук били 

искључива реткост, како је сматрао аутор Дивејевског летописа архимандрит Серафим 
(Чичагов; †1937.), потоњи митрополит и свештеномученик; просто џумбус повезан с овом 
фигуром постао је врло познат и ушао је у историју. Међутим, и други манастири су 

трпели нешто слично, не само женски: на пример, о.Мојсије (Красиљников), ученик 
стараца Лава и Макарија, добивши дужност да управља Тихоновом пустињом, јако је 

желео да има, по узору на рођену обитељ, старца и повео га је са собом из Оптине; овај 
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Порфирије је брзо почео да навија воду на своју воденицу, начинио је мноштво пакости 
игуману, подбунио је браћу и на дуги низ година је лишио манастир драгоценог 

једномислија. 
 Један мудар игуман је посетивши због давнашњег пријатељства с настојатељицом 

женски манастир и поразговаравши са сестрама уморно закључио: „Стараца нема, а где их 
има, боље би било да их нема“; ову игуманију, која је до крајности била измучена дугим 
безизлазним конфликтом Господ је утешио чудом: у Лаври је пришла да је благослови 

непознати старији протојереј, који је, први пут је видевши одједном саосећајно и нежно 
изговорио: „Драга, потрпите, проћи ће... све је зато што нема устава о духовницима.“ 

 Заиста: док су древни устави објављивали немешање у искључива права игуманије, 
касније је проблем прећуткиван и тешко да је то зато што је свуда све било у реду; није 
случајно на монашком конгресу 1909. године свети старац Алексије Зосимовски 

предложио да свештеници, одређени за женске манастире обавежу да ће деловати у 
строгом духу црквених канона, узимајући у обзир налоге настојатељица, којима припада 

главно духовно руковођење монахињама.“277 
 

О покајничкој дисциплини 

 
        Али живот је, нажалост, кратак, 

        А пут до савршенства је далек. 
        Потребна је рука помоћника. 
           Ј.-В.Гете278 

 
 Нико људе не учи да се исповедају. 279 Руководства и спискови грехова су 

конкретни, али површни, а дебели томови на ову тему су темељни и детаљни, али се 
тешко могу применити на обичну редовну исповест. Свако је приликом обраћења доживео 
акт одрицања од греха: бура, катарза, сузе омивања, радост помирења. Процес покајања не 

сме да се прекине никада, али је незаисливо сваке недеље трпети кризу и изражавати 
осећања на истој овој највишој мучитељски-радосној ноти. 

 Авај, у манастиру се исповест због честог причешћивања претвара у рутинску 
обавезу и не означава духовни, па чак ни душевни напор; пре исповести некоме може да 
се омакне: „Јаој, треба још грехове да смислим!“ (значи – да препише из књиге); врхунац 

поштеног самоосуђивања, искрене скрушености и ватреног плача ретко се подудара с 
тренутком заједничке припреме за пост и на исповести се понекад изговарају само 

сувопарне, хладне, дежурне речи. 
 Устави о покајничкој дисциплини говоре мало или уопште ништа не говоре: да ли 
зато што је то ствар која се подразумева сама по себи, којој није потребан регламент или 

због њене изузетне индивидуалности и интимности, иако је, као што је познато, 
хришћанска пракса исповести настала у манастирима. Управо монаси су кардинално 
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изменили сам појам греха изучивши његову психологију, технологију прикрадања и 
законе развоја; у монашким делима, писаним из искуства бола срца и сурове борбе, човек 

је видео самог себе, спознао је тамне дубине душе и учио је да откопава корен спољашњих 
порочних дела и невоља унутра, у области сопствених осећања, мисли и побуда. 280 

 Правила Василија великог прописују ономе ко се каје да исповеда грехове 
духовном оцу;281 устав Јована Касијана позива младог калуђера да све открива свом 
старцу;282 појмови духовни отац и старац су се на почетку, очигледно подударали, али су 

се мењали из епохе у епоху, како су се нарави погоршавале. 
 У Лавсаику, у текстовима Макарија Великог и Јована Златоуста, под речју старац  

се несумљиво подразумева благодатни човек седе косе, који је стекао мудрост 
дугогодишњом праксом подвижништва, просвећен Духом; он је постајао, ослањајући се 
на посебне дарове, као посредник између ученика и Бога – наставника, заступника, 

посредника за опроштај од грехова, молитвом је избављао од искушења, омивао је с душе 
сваку збуњеност и чак је преузимао на себе бреме страсти која је мучила покајника; из 

дубине векова прешла је и у староруски чин исповести формула: „На мојеј вији 
согрјешенија твоја, чадо, и да не истјажет тебе о них Христос Бог, јегда придет во славје 
Својеј на Суд страшниј“.283 

 Старац почетног, отшелничког периода, уз стрепњу да се не наруши осамљеност 
других представља обавезан услов духовног напретка, имао је само једног-двојицу, 

највише тројицу ученика и примао их је на исповест ретко, обично једном годишње; а и 
монашко племе још није било тако многобројно. У првим (келиотским) манастирима 
старац је управљао духовним развојем монаха заједно с игуманом; у обитељима с мањим 

бројем монаха овим се бавио само игуман. 
 У нашим манастирима неки настојатељи и настојатељице који су били у Грчкој 

тврдоглаво, до срамних конфликата усађују исповедање њима самима: „Него шта! Морам 
да знам ко како дише,“ објашњава један намесник који се извештио у томе да исповеда као 
духовник, а да кажњава за исповест као начелник; двосмисленост оваквог поретка осећала 

се још у стара времена, на пример, преподобни Симеон Побожни је снисходећи немоћи 
оних који су избегавали игумана саветовао да се за духовника изабере било који брат у 

којег човек има поверења.284 
 Савремени човек је још немоћнији у погледу поверења, али је зато много 
домишљатији и циничнији; схиархимандрит Софроније (Сахаров), Атонац, старац с 

огромним духовним искуством сматрао је неопходно да духовник буде потпуно туђ 
административној власти у манастиру, да би исповест била искрена и чиста, а не 

додворавање ради стицања благонаклоности власти.285 
 Преподобни Пахомије сматрао да је у киновији потребно да осим стараца оснује и 
новацијат: организовано надгледање новајлија, руковођење сваког од њих од стране 

искусних калуђера, углавном ради васпитања послушања; очигледно, старцу су се 
ученици обраћали после низа година, ради јачања моралних навика, с појавом духовних 

потреба; код Јована Касијана и Венедикта Нурсијског су декани или десетници, 
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постављени од напредних монаха и водили бригу о по десет новајлија; препозити су 
пазили на читаву кућу; у женским обитељима духовна руковођа је носила назив 

матроникарија; али било је и старица по типу новацијата. 
 Данас се и код нас у неким обитељима нове сестре ради откривања помисли 

поверавају сестрама које нису обавезно старије, али су неко време живеле у манастиру; и 
оне их као древне, називају старицама. Ништа страшно, ако им не штети, ако су оне које 
уче и оне које се уче способне да трезвено оцењују разлику између свете речи и њеног 

реалног садржаја: погубни су маштање, имитација, илузија исправности, дакле, 
благостања; искрена вера у превару која нас уздиже, јасна ствар, умирује, само што 

постоји једна невоља: исцељујући ефекат је једнак користи од употребе ароматерапије 
против рака. 
 Због тога је данашња мода опасна: уз звуке сложног јецања о духовној оскудици и 

недостатку богопросвећених руковођа – као да их је земља некада била препуна! – у 
огромним тиражима се издаје мноштво сугестивних томова и ситних брошурица о 

старчеству и правилима обраћања старцу, о некадашњим и недавно почившим и чак још 
увек живим светим старцима; наизглед, треба само изучити правила, мало се помолити, 
осврнути и стећи ћеш га овде, у близини; посета прозорљивог старца укључује се у 

ходочасничку маршруту!  
 Светитељ Василије Велики је, као што је познато, обишао Месопотамију, Сирију, 

Палестину и Египат, био је запањен достигнућима аскетизма, али није нашао себи 
наставника; и преподобни Пајсије (Величковски), учитељ смирења и молитве, сакрушавао 
се што није могао да живи на послушању код неког старца, премда је имао жељу и иако је 

његова душа била наклоњена повиновању.286 
 Формира се малтене догма о незамисливости духовног живота без руковођења 

старца: „Начита се књижица сиромах човек,“ шали се овим поводом један свештеник, „и 
пада у очај: не могу да се спасим! Шта ми је требало да дођем у Цркву!“ Наши оци нису 
испољавали такву категоричност: ава Рут је, истина, видео у Царству Небеском човека 

који је заслужио златни ланац повиновања ради Господа духовном оцу; али овај човек 
тамо није био сам: на небу су се налазили и страдалник који је с благодарењем трепео 

болест, и добричина који је примао путнике, и отшелник, кои је провео живот у потпуној 
осамљености у пустињи.287 
 Треба рећи да се ни у старим временима нису налазили само Пимени, Сисоји и 

Макарији; било је и неискусних, грубих, прекомерно строгих или претерано 
снисходљивих (у Русији су их звали повлађивачима), надмених, осветољубивих, таштих, 

гневљивих, користољубивих и властољубивих који су налазили задовољство у изругивању 
над ученицима; преподобни Марко Подвижник је упозоравао калуђере на старца-хвалишу, 
светитељ Василије Велики – на страсне славољупце; Јован Касијан Римљанин говори о 

онима који су пали у очајање због неискуства учитеља који су поседели од времена, али су 
неискусни; у Apophthegmata patrum (изреке отаца) помиње се старац, који је пропијао 

новац, добијен за асуре које су исплели ученици.288 
 Свети Нил Синајски је разобличавао лицемерну побожност, користољубивост и 
глуму самозваних стараца, који су се показивали на раскрсницама с гомилама поклоника; 

његова посматрања изложена у трактату „О подвижништву“ наводе на тужне мисли о 
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умножавању из епохе у епоху порока, приметних још у V веку: како могу, пита он, да 
доведу до богочестија учитељи који сами нису научени; како могу да поправљају нарави 

они који имају појма само о телесном подвигу; како могу да објасне правила борбе и 
начин вођења боја они који не умеју да пазе на себе и који немају стражење... Свака 

уметност за успех у њој захтева време и много учења, и само за уметност над уметностима 
се прихватају не учећи, с жалосном иронијом закључује преподобни.289 
 До VII века сам израз духовни отац губи првобитни узвишени смисао и по правилу 

не подразумева благодатног аву који је обдарен необичним даровима и божанском 
мудрошћу, него просто свештеника с правом да везује и дреши, духовника, савршитеља 

тајне исповести, која се формирала у периоду Васељенских Сабора. Студијски устав уводи 
нормативну покајничку дисциплину, одређујући епитимију за оне који остају без 
исповести целе недеље и који се не причешћују дуже од четрдесет дана. 290 У манастиру 

преподобног Теодора исповест се обављала свакодневно на јутрењу за време читања 
канона;291 ово правило, као и друге одредбе Студијског устава, дословце је поновио 

преподобни Теодосије у Кијево-Печерској обитељи.292 
 Староруски духовник, који је био постављан специјалном повељем на његово име 
уживао је огромну власт и поседовао је широка овлашћења не само као надзорник морала 

и наставник пастве: он је наступао као сведок и јемац свог детета на суду, оверавао је 
документа о куповини, позјамици и залагању, као и завештања; оверавао је својим 

потписом изборе игуманије и постриге у манастиру. Номоканон је поучавао да се духовни 
отац поштује више од рођеног, али је указивао да се бира врлински и марљив човек и 
обавезно старији од четрдесет година; „А испод ових година немој га имати за духовника, 

нити се усуђуј да му било шта исповедаш, јер ђаво у њему ликује“. 293 
 Преподобни Аврамије Смоленски, Кирил Белојезерски, Пафнутије Боровски, Јосиф 

Волоцки и Данило Перејаславски били су веома познати као духовници поучни, наравно, 
не само за калуђере: кнезови и остале аристократе оба пола сматрали су за част да добију 
од њих строгу очинску поуку; али таквих мудрих, искусних, истинских било је мало, као 

уосталом, увек и свуда. 
 Код нас се дуго времена давала предност томе да се по угледу на Грке људи 

обраћају за руковођење монасима; међутим, руски манир срдачног општења доводио је до 
прекомерног зближавања: духовници су разним поводима посећивали куће своје духовне 
деце, нису избегавали пирове, на којима се дешавало да се због људске немоћи и опију и 

потуку; многогрешна деца су журила да пребаце на леђа безбрижних монаха своје бриге, 
молила су за ублажавање поста, поткупљивала су поклонима – даровала су новац, 

скупоцене ситнице, а понекад и куће са земљишним парцелама као и данас. 
 Жене, као и сад, у поштовању драгог баћушке нису знале меру, ласкале су, 
заљубљивале се, сплеткариле; у XVII веку је због разноврсних злоупотреба калуђерима  

забрањено да исповедају мирјане. У XIX веку ова забрана је још поштована у већини 
женских манастира: право да исповедају монахиње имали су само ожењени протојереји; 

треба очекивати да ће се ускоро показати да је овај обичај и данас сврсисходнији. 
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 Али, наравно, лица свих слојева и звања, желећи савршенство хришћанског 
живота, тражила су руковођу-монаха, понекад су долазила код њега с другог краја земље, 

много врста како би старац „прегледавши духовним оком све околности живота обичног 
човека ушао чврстом вољом у његову крхку вољу, како би непостојане жеље добиле 

стабилан правац како би охрабрујућа нада помогла да се извуче из провалије на светлост 
Божију.“294 
 У популарним брошурицама аутори воле да цитирају Симеона Новог Богослова: 

„Молитвама и сузама умоли Бога да ти пољашње бестрасног и светог руковођу,“ али 
испуштају речи испод ових: „Знај да се у наше дане појавило много прелашћених и 

лажних учитеља.“295 Позиви на опрез не престају да звуче од времена Антонија Великог, 
али не постижу циљ због несавладиве жеље људи да стекну утешитеља, угодника, који је 
увек спреман да сатима слуша, грли, помази по главици, опрости, исцели, па чак и 

обогати.296 Велика опасност је да да саблазнивши се нежношћу и изузетном пажљивошћу 
према својој персони, утоне у брижљиво посматрање и препарирање под микроскопом 

најситнијих бубица-грехова и помисли које се роје, уз сматрање наслађујућег 
самобичевања за духовност и дубину. 
 Само тешко рањен човек који је искусио бол и јаловост прокрустовог руковођења, 

коме је тренирајући послушање, спретни духовник благословио да лаже, да украде, да 
разбије туце манастирских тањира или да поједе јаје у току Страсне седмице, једном кроз 

мрак који је обузео душу схвата: ничије посредништво не ослобађа одговорности; нека је 
и било по наредби, али ја сам, а није он прекршио пост, истерао пса, одбацио некорисно 
општење с другом из детињства, поцепао сам мамино непрочитано писмо. 

 Повиновање није спасоносно, напротив, погубно је ако оно што се наређује колеба 
веру, ступајући у противречност са савешћу, Јеванђељем и црквеним уставом. Владика 

Антоније Сурошки на једном месту каже: „Чак и ако Сам Бог стане испред тебе и захтева 
да испуниш оно чему твоје срце не може да каже „амин!“ – немој то да чиниш, јер Богу 
није потребан Твој поступак, Њему је потребна хармонија између Њега и тебе.“ 

 Затим, сопствена грешка, које човек постаје свестан, повлачи за собом лекцију, 
размишљање, искуство, а каква је корист од туђе? У записима монахиње Амвросије 

(Оберучеве) описана је тужна ситуација у Шамордину, једна од победа велике 
октобарске: многобројне монахиње, које су навикле да без размишљања повинују вољи 
старијих, исто тако жустро у испуњавале послушање совјетским наредбодавцима – 

окупиле су се у колхоз, шпијунирале су свештенике, делиле намирнице по заслузи и 
истеривале на капију сестре које властима нису биле угодне. 

 Један монах је у штампи признао како је у младости маштао о непорочном, 
облагодаћеном руковођи, који би био способан да га научи највишим степенима 
молитвеног делања; разуме се, таквог није нашао. Али, наравно, и данас има правих 

стараца, који имају снагу и власт од Бога да пресеку мучење страсти, да забране духовима 
злобе и да објасне животну перспективу. Игуман К., који је од младости патио од пића, без 

и најмање сопствених напора заувек је прекинуо кад је свештеник, његов духовник, само 
запретио прстом и рекао: „Не треба!“ а други игуман, настојатељ, који је потпао под гнев 
архијереја од свог духовника је чуо: „До Васкрса ће се завршити“; десило се тачно тако и 

чак га ни једна у низу награда није заобишла.  
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 Прави старац није диктатор, неће рећи ради као ја, не намеће своје погледе, своју 
вољу; у суштини, нису потребне наредбе, већ пример; преподобни Зосима се одушевио 

Маријом Египћанком зато што је у њој, слабој жени с изнуреном, опаљеним сунцем и 
ветром телом, видео светост; потребан је пример вере, човек који иде истим путем само 

мало напред. 
 Зато ако се уместо горде поставке на идеалан образац из житија усвоји само чврсто 
уздање у милост Божију, потпуно је могуће рачунати на потребног човека у потребном 

тренутку; он се неће обавезно појавити у обличју седокосог мудраца: будућа леушинска 
игуманија Таисија је управо на највишим степенима молитве запазила неприметну 

старицу монахињу Теоктисту,297 почетница, радознала подвижница Арсенија се ослонила 
на скромну схимонахињу Ардалиону,298 мистички обдарена искушеница Марија је стекла 
саветницу јуродиву монахињу Диодору у Жапку, а после њеног упокојења старца 

Филимона, смиреног инвалида и трпељивца.299 
 И у наше дане монахиња М. је такође у провинцијском мало познатом манастиру 

имала среће да сретне простодушну мати В., која је у совјетским годинама примила 
постриг у свету, често кажњавану нарушитељку поретка: није се поклонила као треба, 
узела је хлеб право из трпезарије, заборавила је да обуче мантију, грдили су је, а она ни за 

длаку није изгубила ведрину; стално се осмехивала, свему се радовала као да је нормално 
учествујући у свакодневној вреви истовремено пребивала у оноземаљској блиставој 

даљини. „Море, кад да се љутим,“ објашњавала је неким уралским или сибириским 
дијалектом, „молитва овде бије стално, чак и кад спавам,“ и ударала се песницом с леве 
стране, тамо где се налази срце. 

 
Имаш посла, душо моја 

 
      О, Душе, види мене у мојој ноћи  
      И пошаљи поноћне зраке, 

      Да би свет постао прозрачан и ја прогледао 
      Скривени смисао земаљских и Божјих дела 

      И сам себе појмио – иако је овај предмет 
      Најтеже извући на светлост. 
         Џ.Дон300 

 
 Старац Нектарије (†1928.) је изашао ван зидина Оптине пустиње само једном, под 

стражом, кад су га бољшевици ухапсили; пре тога провевши педесет година у обитељи, 
није ишао ни кући, ни на ходочасничка путовања, нити је излазио због других потреба, 
што у поређењу с данашњим индивидуалним и масовним путовања по светим местима и 

морским обалама која се обављају скоро сваког месеца изгледа као нечувани подвиг. Из 
даљине као највећа тешкоћа изгледа монотоност манастирског живота, рутина 

свакодневнице, уређени, као службе Октоиха, сиви свакодневни живот од изласка до 
заласка сунца. 
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 У ствари, уопште није тако; живот монаха је сиромашан у спољашњим догађајима, 
али је зато уман и несумњиво осмишљен, изузетно динамичан, засићен занимљивим 

авантурама и неочекиваним открићима; не прође ни сат времена без искушења; 
разноврсност и мноштво испита не дају човеку да се досађује – барем ономе ко стреми у 

објатија Отча. 
 Изванредна алегорија Џона Буњана „Пут ходочасника“ протестантски једноставно 
и приступачно описује туђиновање душе, која је жудела за Небским Градом: напустивши 

град Погибељ, прошавши кроз Тесна Врата она треба да савлада гору Тешкоћа,  да се 
извуче из мочваре Чамотиње, да обиђе насеље Превара, да пресече шарене редове Вашара 

Таштине,301 да изађе на крај с џином по имену Очајање, да прође кроз замак Сумња... 
Путника плаше лавови, змајеви и тама, опседају умор, лењост, глупост, завист, 
самопоуздање, сујеверје, нестрпљење, одвлаче га од циља персонификовани Неповерење, 

Кукавичлук, Лицемерје, као и Формализам, Васпитаност и Законитост – јасно је, на све 
непријатеље душа наилази у самој себи; илегални становници су је одавно освојили и 

саживели су се с њом, а негодовали су против сплетки и запетљанција само под претњом 
одбацивања, избацивања, истребљења. 
 На папиру процес изгледа ако не гладак, макар доследан: Ходочасник с губицима, 

повредама и застајкивањима ипак напредује; стварност више личи на неразумно лутање на 
слепо по безводној пустињи или на то како корача човек држећи се рођених пејзажа у 

непроходној шуми која крије непролазну џунглу, вучије јаме, мочварно блато и најгоре 
разбојнике. Страшно је једном постати свестан: то је моје то сам ја, Господе! Зато 
малобројни ризикују да иду, да се изразимо у стилу Буњана, долином Истине... 

 Незграпна и склона смеху Ј., која је у манастиру попримила тужно обличје 
грешнице која се каје тек годину дана касније почиње да се ослобађа лицемерне маске; 

бивша продавачица Л., која тепа: Нађушењка... Ленусик... Ољечка... – чак ни насамо са 
собом не може да се одлучи да призна прави мотив – да се свиди, да покори, да пороби 
слатком нежношћу. Намесница у лице и иза леђа хвали драгу мајчицу, али чик алудирај на 

улагивање, а драга мати која отровно исмева игуманије које су удостојене почасних 
награда, чини се, не досећа се вулгарне зависти која ју је освојила. 

 Браћа у мушким манастирима самовољне изласке објашњавају добробићу 
манастира или мисијом на спасавању мноштва људи који су заблудели ван манастирске 
ограде; љигави отац С., који наступа као миротворац, клањајући се и правима и кривима, 

тешко да ће у блиској будућности видети себе као опортунист у и човекоугодника; млади 
јеромонах К., који парохијанкама одушевљено дели забране и завете, сигуран је да се 

руководи светим оцима, а не властољубљем, а игуман О., који у току сваке Литургије 
обилно кваси Престо сузама не допушта мисао о неумесном откривању својих осећања и 
глуми. 

 „Хтела сам да је не буде, уопште... да погине у колима... па други умиру,“ бледећи 
од непетости испаљује једна искушеница, а извесна, већ монахиња, кроз осмех бришући 

сузе, испаљује: „Лично сам у одређеним околностима способна на све.“ Дај Боже свакоме 
храбрости за овакво прогледавање, која открива тамни бездан између декларисаних идеала 
и брижљиво скривене стварности. 

 Изрека gnwsi seauton, “спознај самог себе“, као што је изазивало са зида храма 
Аполона у Делфима (VI век пре Христа), од тада је непрекидно у моди: на интернету се 
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под овим слоганом нуди, осим боди-билдинга и часова вожње аутомобила, широк избор 
помоћних тестова: кад си се родио, где си се школовао, какву музику слушаш, која 

животиња ти се свиђа,302 с ким од познаника повезујеш слику пацова или наранџасту боју; 
пре сто година људи нису користили компјутер, већ оловку, питања из анкета – омиљени 

писац, философ, мото303 - полазили су од већег садржаја испитаника, али исто тако су 
жудели за тим да склопе слагалицу, да нађу кључ и да отворе загонетна врата свог Ја. 
 Неки желе да реше загонетку с користољубивим циљем: како би у оквирима 

природних способности, разумно избегавајући препреке и заобишавши грешке достигли 
безбрижан живот, који жели сваки смртник. Људи који су у потпуности заузети таштином 

света овог надају се да ће израчунати трајекторију успеха, користећи ласкаве хороскопе 
који се пишу на нивоу гатаре-аматерке; све је популарнија психоанализа као начин да се 
на друге свале све наше глупости, ситни злочини и уопште психологија, која осим 

незасите насладе копања по свом непоновљивом егу даје гомилу корисних података који 
помажу да се културно намагарчи ближњи. 

 Међутим, ма колико да се с умним изразом лица расуђује о самоспознаји нико 
никад није напредовао у овој вежби; чак ни уз најусредсређенију пажњу човек није у 
стању да схвати процесе који се одвијају у њему, чак ни најпростије физиолошке процесе; 

не само то, усредсређеност доводи до још веће недоумице.304 
 Отац пустиње, Макарије Велики је очигледно имајући у виду и своје лично 

искуство, хладнокрвно примећивао: „Неизрециво и непојамно се одвија у теби 
свакодневно; није могуће разабрати се у помислима које настају од ујутру до увече, или 
упамтити унутрашњу борбу макар за три протекла дана.“305 

 „Ко је схватио свој сопствени ум?“ реторички је питао светитељ Григорије Ниски; 
заиста, да ли је реално наступати истовремено као субјекат и објекат проучавања! По 

опасци Јована Златоуста ништа не знамо о суштини душе, ни каква је њена супстанција, 
ни на ком месту у телу се налази.306 
 Без обзира на то на спознају себе не позивају само антички философи, већ и свети 

оци. „Нико не може да спозна Бога ако не спозна прво самог себе,“307 учи преподобни 
Никита Ститат. „Потрудите се да уђеш у своју унутрашњу скривницу и видећеш ризницу 

небеску,“308 тврди преподобни Исак Сирин. „Пази на себе,“ позива светитељ Григорије 
Палама, „прати самог себе, чувај, гледај и разматрај.“309 
 Психолошки приступи су јалови, бесперспективни, зато што су неутрални, лишени 

вредносних критеријума; они своде проблем душе на проучавање појединих осећања и 
кршења непрецизних норми, игноришући појам кривице и одговорности. Оцењивати себе 

има смисла само у поређењу, само у односу на Истину, само у поређењу с Божанским 
законом, само у светлости Христовог Лика.  
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 Светитељ Григорије Ниски, танани познавалац људске природе, саветује да се за 
самоспознају примени метода, тако рећи, апофатичка, да се човек не поистовећује, упркос 

обичају, с неким особинама чак и ако су драгоцене, али које делују само у овдашњем 
животу: телесном снагом, лепотом, богатством и славом; јер све што пролази није наше; 

треба се бринути само за вечно и стално.310 
 Проучавај себе и учење (1 Тим. 4, 16), позива ученика апостол Павле; то значи 
читати Јеванђеље сваки пут поново, анализирајући свој живот у складу с раније наученим 

или спознатим; ово не значи идеализовати, већ поредити реалност сопствених поступака 
са заповестима, немилосрдно распознајући жалосну основу добрих намера. Митрополит 

Антоније Сурошки говори о једном радозналом парохијанину који је у епизоди с 
грешницом, коју су Јудејци осудили пред Спаситељем поштено видео себе као Јеврејина, 
који је за разлику од осталих остао да би је каменовао. 

 Само јеванђељски критеријум је плодан за оцену себе; мерење димензијама 
заповести доводи до врло живог осећања дубоког пада, безнадежног банкротства, крајњег 

сиромаштва; угледати себе у утроби греха као у утроби кита, осетити се као шугава овца, 
признати себе за мртваца који смрди,311 роба продатог за грех јесте мучна, али и 
животворна трагедија. 

 Одвратност према развратном бићу, које су заробили подли инстинкти и лажни 
идоли, потреса до дна, чупа Закхејев вапај: „Нећу више!“ и доводи до покајања, који чини 

суштину монашког живота.312 А покајање стимулише строго испитивање савести, виђење 
свог греха,313 свакодневно откривање тужног неодговарања божанском идеалу. Спознаја 
себе јесте спознаја своје немоћи, која опет доводи до покајања. 

 Кукавичка склоност да се човек држи површине, не приступајући дубинама срца 
чини већину нас сличнима човеку који се окренуо од огледала и истог часа је заборавио 

какав је (Јак. 1, 24); није довољно туговати због грехова гајећи њихове узроке.314 
Свакодневни догађаји управо и служе као огледало, које одражава унутрашњи хаос и било 
би умесно истражити страсну основу сукоба с околином, греховну природу застарелих 

комплекса, фобија, емоција, које помућују поглед, које изврћу представе о Богу и о свету 
попут огледала патуљка у Андерсеновој бајци. 

 С. на послушању у башти мало мало па одмара у хладовини, кад јој је указано на 
лењост – рида; Н., је заједно са коровом почупала и пола леје, кад су је прекорели – само 
што не уједа, А. проповеда глупости о предодређености, кад је разобличена за незнање – 

грубо се брецнула и још два дана је кувала и дувала; а ево Д. ништа не говори, али чак и 
ходом демонстрира стрпљиво подношење неправедних увреда: свима влада несвесна 

свеопшта страст – свезлобно самољубље,315 ради којег човек избегавајући јеванђељску 
светлост хита да се сакрије између дрвећа (1 Мојс. 3, 8), неуморно измишљајући 
компликована и танана објашњења. 

 Жалосна навика на оправдавање претвара се у саблазан и издају; изабравши 
фиктиван приступ сопственој персони, тако ћемо и остати у лажи, одбацујемо пут 

усавршавања, што би било као кад би блудни син који се вратио заситивши се пирова и 
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телади заборавио на некадашње сиромаштво, на наготу и на то да је јео жир, и да је, 
формално, само због страха да поново не буде отеран у друштво свиња, помагао у 

домаћинству, чезнуо и никад није покушавао да схвати скривени језик свог срца на којем 
је звучао очев зов. „Имаш посла,“ кличе светитељ Григорије, „истражуј шта си ти, куда да 

стремиш, одакле си потекла и где треба да се дођеш...“316 
 У једном чланку у часопису хваљена је игуманија, која је вешто одређивала 
послушања узимајући у обзир светску професију и темперамент сестара, рецимо, Г. је 

негде тамо била шефовица и навикла је да командује, она је напредовала до намеснице, а 
М., је тиха, чиста, па нека чисти храм. Али можда би за развој личности Г. и М., више 

користи донело стицање нечег новог и непознатог, што захтева савладавање природних 
склоности, навика и предности? 
 Један настојатељ с времена на време организује масовну сеобу, промену келија, 

која је праћена, разуме се, свеопштим роптањем и незадовољством; сам он скоро највише 
пати, али жели „да се макар тако, макар у малом окрену против своје воље!“.  

 Ретко ко се занима за поредак који је потребан за напредовање.317 Због нечега људи 
очекују да ће у манастиру наћи мир и чуде се кад наиђу на окрутну побуну страсти.318 
Грцајући у црним таласима, које подиже велијар,319 покушавају још да обуздају природу, 

да изврше притисак на себе, да исцеде побожне реакције, немајући у виду да је за 
изглађивање греховних утисака потребно време;320 у ствари, одвија се природан процес: 

ко се свега одрекао ради служења Богу налази у себи супротстављање, скривене 
пристрасности, невидљиве окове, тајну борбу. 321 
 С. је обична жена са села, у свету је водила материјално тежак живот, али морално 

срећан: и у храм је ишла, и причешћивала се; кад је одгајивши децу и оставши удовица са 
скоро педесет година дошла у манастир искрено није схватала за шта треба да се каје; 

међутим, после неколико месеци у њој је, како је она запањена ужасом, дефинисала: 
прорадио вулкан, и ево, већ десет година једном недељно пола сата говори на исповести 
грехове записане да их не заборави и моли сестре да опросте њене незгоде. 

 Истинит закон благовремености диктира потребу да се обраћа пажња на 
околности,322 да би се заобилазиле замке, које демони постављају с циљем да се окрњи, 

понизи и ослаби дух уз помоћ нашег тела: апостол Петар је како је приметио један 
самокритичан мислилац, издао Христа зато што се смрзао. Схватити значи разоружати 
непријатеља: од глади ври раздраженост, од недовољног спавања успоравају се реакције, 

од умора у главу упада одавно заборављени стих или глупа песмица; због болести се 
поткрада чамотиња; женска психа, која се подвргава познатој слабости реагује нервозом, 

увредљивошћу, хистеричним сузама и, по правилу, многи заборављају да плиму жалосних 
осећања објасне обичном физиологијом. 
 Глупо је разматрати стварност кроз колебљиву призму случајних расположења. 

Искусни подвижници саветују да се избацује баласт, ако прете ветар и високи таласи:323 у 
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тешким искушењима, болестима или смртној опасности, кад због страха или бола не 
можеш да певаш псалме, треба, учи преподобна Синкликитија, не бринући се за увишено, 

просто трпети, призивајући Христа у помоћ. Наша природа је немоћна због земаљског и 
пролазног тела и кад бива у искушењима, није у стању да им се супротстави, признавао је 

чак и тако велики подвижник као Исак Сирин.324 
 Али скрушавање због своје ништавности нипошто не значи немоћан понижавајући 
суд над собом по некој измишљеној скали вредности с накнадном мучном грижом срца, 

која рађа фантазију или постати неко други ко се свима свиђа; оно позива на реалистичну 
оцену себе: јесам оно што јесам, без сузног умилења, али и без трагедије. 

 Треба да узмемо крст своје убогости, без обзира на то у чему она да се огледа, да 
прихватимо себе са свим гадостима и слабостима и да молимо од Бога за оно што 
недостаје, не само надајући се да ћемо то добити, већ нимало у то не сумњајући, не 

заборављајући на статус човека као микротеоса, 325 малог бога, који је обележен 
узвишеном племенитошћу и достојанством. Довољно је само помислити да Господ није 

послао анђеле, већ је Сам дошао како би поново позвао пропалог, обећавајући да ће му 
вратити образ чистог Адама!326 
 У једном женском недавно отвореном манастиру духовник је пред исповест с 

презривим подсмехом упорно понављао: „Не уображавајте, ваше сузе не вреде пет пара, 
то нису оне сузе, не надајте се, нешто ћете достићи,“ и т.сл.; други духовник, много 

старији и искуснији, обрнуто, позива да се живи у борби и да се верује у могућност 
духовног раста и чак савршенства; ако сматрам да је за мене Небо затворено – где да 
нађем снагу да живим?327 Не треба гледати на доле, у сопствене недостатке, већ на горе, у 

љубав Божију, и не треба видети оно што нисам могао да будем, већ оно што још по 
благодати Христовој могу да постанем.328 

 
На узаврели лонац муве не слећу 

 

       Не дозвољавај души да буде лења! 
       Да млати празну сламу, 

       Душа мора да се труди 
       И дан и ноћ, и дан и ноћ! 
         Н.Заболоцки 

 
 Самоспознаја, заједно са спознајом Бога, јесте бесконачан и непрекидан 

стваралачки процес, у којем главни задатак, независно од природних способности, постаје 
непосредно остваривање сопственог живота у складу с Божанским Промислом о њему.329 
Није случајно што свети оци овај процес називају и науком, и вештином, и уметношћу: 

стварати – значи позивати у живот ново, тачније, откривати као ново већ постојеће, а 
свако откривање се остварује, наравно, по дару благодати кад се „божанска реч слуха 

осетљивог дотакне“ (А.С.Пушкин). 
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 Али ако Господу припада добро – да дâ, од човека зависи добро – да прими; 
богосличним даром стваралаштва, који узвишава anthroposa изнад све твари и чак анђела, 

обдарен је сваки хришћанин; зато је овај дар и повезан с великом одговорношћу, као што 
је показано у јеванђељској причи: ми смо призвани да се устремљујемо на горе, да 

умножавамо таленте, да не замиремо, да се не умирујемо, већ да свакодневно, поредећи 
стање своје душе са заповестима Јеванђеља, приносимо покајање и да све почињемо из 
почетка. 

 Старац Симеон (Желњин) из Псковских Печора је заустављање духовног раста 
сматрао озбиљном болешћу, која је повезана с демонским сплеткама. Тешко искушење 

које се назива хлађењем, безосећајношћу, окамењеношћу срца, најчешће напада због 
нерада; навикавање на стално општење са светињом рађа самозадовољство кад се човеку 
чини да је све достигао, да је стекао и схватио да буре које су предвиђене за почетника иза  

њега, да је достигнута граница, иза које се више ништа ново неће десити. 
 Преподобни Варсануфије је једном похвалио искушеника због исповедања 

наметљивог осећања: наводно, монашки живот је тужан, дан иде за даном, нема шта да се 
очекује, испред су исте службе, иста трпеза и остало; ова најотровнија помисао је 
досадила многима, укључујући и то да их је натерала на излазак из обитељи, рекао је 

старац и додао је: монах све време треба да буде као у мукама рађања, не примећујући 
благотворне промене, док не дође у меру савршенства Христовог.330 

 Како би се запалила покојна старица м.Е. кад би јој успело да некога изазове на 
дискусију; њена саговорница је најчешће била м.В., такође старица, полуписмена, која 
ипак у ревности није заостајала за ученом м.Е., и оне су ватрено дискутовале, на пример, 

да ли је жена-грешница с посудом од алабастра била Магдалина, и да ли је апостол Павле 
имао себе у виду кад је писао о човеку који се узнео до трећег неба.  

 Мати А. је дошла у манастир у седмој деценији, ништа не знајући о Православљу, 
после чудесног виђења које ју је посетило у тешкој жалости, кад је за недељу дана 
сахранила сина и мужа; она је све измучила питањима док није открила светитеља 

Игњатија, а кроз њега Јеванђеље, које је изучила у целини, користећи тумачења и журила 
је, журила је да надокнади ништавност своје бесмислене прошлости, по њеним речима: 

„Двадесет година сам била секретар партијске организације!“ Мати М. сате проводи у 
библиотеци иако чита с лупом, и у келији нешто пише или прегледа дугогодишње свеске 
са изводима и цитатима: моли се, по савету свог омиљеног светог Теофана Затворника, 

често и кратко, каже да за дуге молитве нема довољно даха. Поред познатих Златоустових 
молитава понекад се може чути помало неуобичајена: „Господе, сачувај ми разум!“ Она 

тврди да врлина коју свети оци највише хвале расуђивање није ништа друго до умна 
способност и да сви треба веома да је ценимо ради узрастања и спознавања Бога, у свакој 
премудрости и разумевању духовном (Кол. 1, 9-10) – зато што човек не може да се засити 

хришћанства. 
 А младима, који нису стекли исправно васпитање, који су од детињства упили 

много греховног и врло мало божанског тешко је, уз нејасна осећања и успавани интелект, 
да схвате циљ свог постојања; ако тло срца није заорано, ако није припремљено за 
доживљај узвишених појмова, тешко је разумети речи Господње, а што је главно, 

извлачити из њих корист, примењујући их по намени, према себи. 
 Ненаучени да размишљају, одвикавши се од читања, они се плаше да отплове у 

дубину (Лк. 5, 4), мрзи их да поново и поново бацају мреже и да годинама јалово опстају у 
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старозаетном кругу правила и забрана: не дотичи се, не једи, не пипај (Кол. 2, 21); на 
празник се не сме прати, не сме да се облачи туђа одећа и заврши с јелом туђег комада, да 

се не би примила страст, али је могуће и чак треба допити благодатне остатке чаја из 
посуде вољеног баћушке, нормираним метанијама треба додати и јучерашње и 

прекјучерашње које нису учињене због болести, а канон који је данас одложен сутра ће 
морати да буде прочитан два пута, да би се надокнадио дуг. 
 Вера која је повезана само с психолошком потребом да се човек сакрије од хаоса 

безидејног постојања је мањкава и немоћна; сусрећући се с религијом, она се слепо упире 
у слово закона и прилагођава се, извијајући се под притиском околности и враћајући се 

немоћним и сиромашним материјалним начелима; имитација се пре или касније открива 
кад на пример м.Д. оставивши обитељ збацује монашку униформу и с вртоглавом срамном 
брзином облачи униформу хотелске собарице. 

 Јер хришћанство није религија у смислу у којем се религијама називају јудаизам, 
будизам или ислам – није систем забрана и прописа, није мудро учење, није морални 

кодекс; хришћанство је нови живот у Духу и Истини (Јн. 4, 24) и она почиње од 
интересовања и поверења према Личности Христа, не оснивача, проповедника и учитеља, 
већ Бога, Који је човека заволео до смрти на Крсту;331 од све теснијег општења с Њим 

разгорева се надахнута вера и непрестано дивљење пред тајнама Откровења, над којим 
време нема власт.332 

 Ако овога нема, унутрашња празнина, оскудност, беспомоћност до извесног 
времена се прикривају православном лексиком: „благодатни храм“, „благодатни 
свештеник“, „благодатно смо попричали“, „благословите јабучицу (двопек)“, „осећам 

такву борбу против ње“, „дошла ми је помисао да прошетам до речице, да отрчим до м.Н., 
да попричам, да поједем бомбоницу“; благочестиви клишеи и лепе речи333 рачунају се као 

празни ако се користе за описивања узвишених осећања, познатих као хришћанска, ако се 
за стварност издаје не чак ни оно што човек жели, већ оно што би требало да жели. Тако 
је, узград речено, и у свему: плаховитост замењује ревност, издаја се маскира поштењем, 

равнодушност се претвара да је унутрашњи мир, а каприц пролази као крсно страдање; и 
никад, никад не признајемо да ништа нисмо схватали (Лк. 5, 5).  

 Данас се много тога подвргава профанацији; нажалост, није изузетак ни свет вере, 
који губи озбиљност и тајну; лични пут, трновит и сакривен, показује се као сувишан: да 
ли се треба дуго и мучно, трпећи пораз за поразом, пробијати према истини, кад је много 

једноставније победнички показати мироточиву икону као доказ вишње благонаклоности; 
зашто замарати слаби мозак, погружавајући се у тешко читање светих отаца, кад је могуће 

брзо прелистати брошуру с цитатима и вадити џокере: Јован Златоуст је учио... Григорије 
Богослов је рекао... 
 Уопште није обавезно мучити се у очекивању божанског одговора борећи се са 

сумњама и оптерећујући срце, лакше је назвати радио „Радоњеж“ и дежурни свештеник ће 
без размишљања испалити бодру избрушену формулацију као одговор на свако питање. 

Симптоматично је што и данас, без обзира на огромно књишко богатство, у црквеној 
средини, чак и манастирима који имају солидне библиотеке циркулишу неписмени 
револуционарни летци, потписани измишљеним именима непомирљивих бораца за 
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чистоту Православља: дивљачка неписменост се одушевљава свим оштрим, метежним, 
упрошћеним до голих образаца. 

 Услед непромишљене употребе узвишених речи доживљај бледи, и свест престаје 
да се осећа изузетно оштар смисао изражених појмова; Исак Сирин позива да се поново и 

поново тражи циљ, који имају речи Светог Писма које су нам упућене, које испуњавају 
срце силом, чисте разум, стимулишу тежњу према савршенству; а уста нам је заповедано 
да отварамо само од сувшка срца (Мт. 12, 34); реч је истинита кад је напојена соковима 

душе и кад је сазрела, кад иза ње стоји искуство борбе, сумњи и осећања; иначе она остаје 
химера, по речима оптинског старца Леонида, празна љуспа, у којој уместо плода гмиже 

дух лукавства.334 
 Ево, на пример, мати М. надмено стиснувши усне изриче: „Свима сам унапред 
опростила,“ и човека обузима језа: онај ко опрашта свима опрашта само себи. Мати К. 

прилазећи пред исповест игуманији свечано, ридајући изговара: „Опростите мени, великој 
грешници!“ али испод епитрахиља проводи једну секунду, очигледно форме ради; ако те 

само обичај вуче код Лекара нећеш стећи здравље, упозоравао је Јефрем Сирин. Наравно, 
чак и словесно, разумско „опрости Христа ради,“ с узвратним „Бог да прости“ гаси 
непријатељство, пресеца развој конфликта – али је тако далеко од правог опроштаја.  

 У ствари, опраштати није ништа лакше него волети непријатеље. Опраштање је 
болно и тешко за онога ко се сам плаши да ће увредити или понизити другог: а шта ако 

увређени не опрости и ако твоју кривицу касније истакне на Страшном суду; онај ко 
опрашта без напора претендује на исто то од других и без размишљања наноси ударце на 
лево и на десно. Понекад управо верност јеванђељским заповестима не дозвољава да се за 

трен ока опрости безобразнику, који гази све етичке норме ради утољавања јаросне части, 
или да се одмах заборави вероломна подлост предузета због ниског, себичног интереса. 

 Само раводушан човек олако опрашта неправедност затварајући очи на порок, 
лицемерно избегавајући моралну оцену како туђих, тако и својих поступака. Осим тога, 
правила забрањују да се осуђује, односно да се неко грди наглас; најзгодније је 

придржавати се будистичке мудрости, оваплоћене у познатом скулптурном приказу три 
мајмуна: ништа не видим, ништа не чујем, ништа никоме нећу рећи; а пошто човек нема 

снаге да прећути, доликује да се непријатан текст пропрати лицемерном опаском, наводно 
пуном саосећања: „Ах, она сирота, лаже на сваком кораку.“ 
 У ствари, иза демонстрације ружичастих наочара и намере да се сви виде добрима 

крије се ташта жеља да човек сам изгледа као анђелчић, великодушан и добар; апостол 
Павле није био претерано деликатан и називао је ствари својим именима, помињући „псе, 

зле делатеље“ (Фил. 3, 2), „лажне апостоле, лукаве“ (2 Кор. 11, 13) и отворено је 
саопштавао истомишљеницима: „Александар ковач ми много зла учини“ (2 Тим. 4, 14), 
„има много празнословаца и превараната, посебно од обрезаних“, „Крићани су увек 

лажљивци, зле звери, лење утробе“ (Тит. 1, 10-12). 
 И тешко да је исправно ћутке попуштати злу; незаслуженост опроштаја је веома 

штетна и по онога ко је увреду начинио, ослобађајући га од гриже савести и што је главно, 
од кајања, које изражава вољу за испуњавање Христовог закона; какав је смисао 
опраштања ако кривац не признаје да је такав и ако је као и пре задовољан собом?335 Брзо 

мирење на речима често значи само, како кажу психолози, потискивање, премештање 
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увреде у подсвест на месеце и године; можда је понекад кориснија бурна свађа него лажни 
мир. 

 Један свештеник је путујући Атоном случајно угледао... тучу: двојица монаха су се 
котрљала по земљи и ударала песницама, презнојавајући се и неразумљиво се свађајући, а 

затим су одједном скочила, праснула у смех, отресла се и три пута пољубила; у датом 
случају конфликт је искрено и активно иживљен, без фарисејства исцрпљен и природно 
завршен – међусобним опроштајем. 

Једно време је у манастиру живела извесна С., која је очигледно, на основу 
дуготрајног искуства стекла мајсторство да без гнева и љутње, префињено и танано 

наноси смртну увреду; на пример, инокињу О., која је била слабог здравља бола је у 
најрањивије место: „Јасно је зашто си дошла у манастир, у свету треба да се ради.“ О. би 
бризнула у плач, а С. је глумила зачуђеност: „Увредила си се? Па, извини,“ а после 

извесног времена је још поново питала: „Да ли си сигурна да си ми опростила?“ Него 
како, јер сви су дужни да праштају; опростили су без суда и истраге прогонитељима, 

крадљивцима светиње и упропаститеља државе, уписавши у календар „дан сагласности и 
помирења“ – светлости с тамом? Убијених с џелатима? Христа с велијаром? 

Људи опраштају због читавог низа разлога: зато што време лечи, бол утихне, 

увреда се заборавља; опраштају због доброг расположења, кад човек жели све да загрли и 
да награди својом наклоношћу; опраштају због кукавичлука, због огромне надмености, 

као онај лик аве Доротеја, који је подносио нападе и увреде браће без сенке негодовања, 
зато што их је презирао као псе који лају;336 опраштају због егоизма, да би избегли сукоб и 
да не би компликовали односе; пагани су, по запажању Пушкина, опраштали због 

душевне племенитости и величине, али не због састрадавања и смирења, који су могући 
само у хришћанству.337 

Прави, истински, спасоносни опроштај захтева херојски унутрашњи рад на 
савладавању врелог негодовања, повређеног самољубља и душевне боли; он се остварује 
ако се лични интерес приноси на жртву ради испуњавања заповести. У овом случају кад је 

донет избор у корист милосрђа опроштај постаје акт непоколебљивог поверења у Бога, 
Који је заповедао да се опрашта. Тада, пошто се људска воља подудара с вољом Творца, 

делује свепобеђујућа Божанска благодат. Она подиже веру човека ко ји жели да опрости до 
љубави, која је спремна да положи душу за друге, и сагрешење онога ко је згрешио брише 
се као да га никад није ни било. 

„О, какву тананост ума захтева пут учења Твојих, Господе!“ клицао је преподобни 
Исак Сирин;338 његова дела садрже мноштво цитата које сведоче о широком кругу штива; 

Григорије Палама, бранећи православност светог тиховања наводи дугачак списак својих 
учитеља и истомишљеника; ако се занемари искуство светих отаца човеку остаје да се 
ослања на сопствену меру и упада у грешке, руководећи се изврнутим стереотипима. 

Услед изврнутог схватања наизглед опште познатих ствари дешавају се и 
неочекивани поступци, рецимо кад м.М. одлучно одбија дужност намеснице, користећи 

непобитну мотивацију: „Нисам достојна, нећу моћи да потегнем.“ У ствари, разлог је то 
што је то незгодна дужност, бременита конфликтима, хлађењем сестара, које нервира дато 
послушање, а руководству се такође не може угодити... А м.И. гневно фркће одбијајући да 

буде диригент: „Шта ће ми то, дошла сам у манастир да се смиравам, а не да командујем!“ 
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Међутим, сакрити се у ћошак као неприметан миш, тише  од воде и ниже од траве, 
окрећући бројанице и записујући грехове, не значи достизати смирење; много је смиреније 

и корисније прихватити, по угледу на Спаситеља, предложену чашу и стрпљиво носити 
туђа бремена. Познато је какву је буру помисли  и искушења морао да савладава 

преподобни Серафим након одбијања настојатељства.  
Оптински схиархимандрит Агапит (Беловидов), високо образован човек 

изванредних талената, аутор изванредног житија старца Амвросија пред крај живота је 

повремено падао у старачко слабоумље; преподобни Нектарије је ово објашњавао Божјим 
допуштењем због многобројних одбијања о.Агапита да пристане на друштвено служење. 

Митрополиту Венијаминову (Федченкову) су се речи истог овог старца Нектарија, речене 
изванредно чврсто и ауторитетно, урезале у сећање до смрти: „Оче, примите савет за цео 
свој живот; ако вам начелници или старији нуде нешто, ма како тешко или ма како 

узвишено да вам изгледа, немојте да одбијате. Бог ће вам помоћи за послушање.“339 
Ниједна реч, каже Лествичник, не може да објасни блажено осећање светог 

смирења; није могуће објаснити сласт меда онима који га никад нису пробали.340 
Византијско схватање смирења сводило се на умеће да се човек налази тачно на свом 
месту у складу с хијерархијским положајем; наши свеци, Теодосије Печерски или 

преподобни Сергије, угледајући се у понижавању на Христа, радили су на најнижим 
послушањима и смиравали су се пред сваким, али су се држали равноправно с кнезовима и 

бојарима и разобличавали су их, подсећајући да класне преграде не допиру до Неба. 341 
Неки мисле да се смирење ствара у атмосфери строге дисциплине, од понижења, 

ругања и гладовања, али се смирени разликује од смиреног као дијета изнуђена болешћу 

од аскетског поста. И у логору се, констатовао је свештеномученик Роман Медвед, мало 
ко растајао с илузијом да своје Ја стави у центар васељене; сам је окусивши чак тишину 

срца коју дарује смирење, пребивао у напетом унутрашњем делању: „Учим се... да увек 
будем спреман да мирно и с достојанством дочекам све околности, ма како тешке оне биле 
и да умрем достојно свог звања... учим се да никад не силазим с чврсте стене наше 

вере.“342 
Причати красноречиво о смирењу, каже свети Григорије Синаит, је исто што и 

мерити бездан; бескорисне су речи смирења, смирени изглед, принуђено понижавање и 
срамоћење себе; истинско смирење је дар одозго; оно се рађа по благодати 343 и само уз 
сопствену жељу човека да учи себе,  под условом личносне слободе: кенозис Спаситеља, 

Који је одбио да делује у нашем свету Божанском силом и моћи био је добровољан и 
слободан. 

Око појма слободе опет има много збрке; за време Теодора Студита монаси су, 
напуштајући обитељ, објашњавали: „Овде је ропство“ и бирали су формалну, празну, 
бесадржајну слободу, дајући предност, по берђајевској формулацији, слободу од слободе 

за;344 и данас људи активно пажљиво слушају ђавољи шапат: радите шта хо ћете, али 
слушајте, не потчињавајте се забранама и бићете као богови. 
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Девојчице из манастирске школе веронауке које су послате уочи празника по 
камилицу и различке вратиле су се не дошавши до поља: „Вруће је!“ Т. у току Светле 

седмице, занемарујући устав, усрдно удара метаније: душа моли! А. није дошла на 
вечерње правило, све сестре је ухватила паника, трчале су у тами по шуми, викале, звале, 

ударале у звона, а она је на прекоре негодовала: „Јака ствар, пожелела сам да прошетам, 
мало сам залутала...“ И све су истим изразима објављивале слободу: „Нисмо робови!“ 
Супротстављањем реагују управо они који због склоности према закоништву и 

фарисејству трпе одредбе и правила, али су, кад их једном простумаче као атак на своју 
независност, спремни све да погазе, да одбаце све принципе једино како би по својој 

глупој вољи живели.345 
Али, можда није потпуно у праву ни ватрени о.Д. кад избегава слободу: „Ма каква 

слобода, тим пре за монаха! Треба само да служимо, да радимо, да се повијамо... ми смо 

слуге Божије, оковани смо, иако по својој вољи, везани, кметови заувек!“ Али ми смо 
поробљени – љубављу, заробио нас је Христос, Који нас не назива слугама, већ 

пријатељима; зато што слуга не зна шта чини његов господар (Јн. 15, 15), а ми – знамо и 
верујемо Му, и желимо да идемо за Њим, слободно одговарајући на Његов позив: нека 
буде воља Твоја!346 

Међутим, и приступ ослобођеној истини (Јн. 8, 32) открива се само ономе ко то 
жели, каже преподобни Макарије Велики: благодат Божија подстиче, а не приморава, 

уосталом као и противничка сила; нико се не увлачи у порок насилно, нико против 
сопствене воље не бива обузет гневом, таштином, завишћу и преваром; само пристанак на 
непристојне помисли баца душу у разврат и блуд; управо због тога се за наклоност према 

злим делима не кажњава сатана, већ човек.347 
Слобода, коју је Христос даровао, подразумева самосталност и одговорност. Монах 

је дужан да савладава тако раширену, посебно у наше дане, болест незнања, и да како 
каже преподобни Никодим Светогорац, вежба ум како би био светао и чист; треба 
деловати, као прво, молитвом, преклињући Духа Светог да излије божанску Светлост у 

срце, као друго, удубљујући се у истинску реч Богом надахнутог Писма и учитеља Цркве 
и од њих се стално палећи и обнављајући. 348  

А ако неочекивано, очигледно стечена слатка благодат слаби и смањује се то је тим 
пре незамисливо: милост Божија не даје гаранције, треба трезвено чувати, штити и 
умножавати драгоцени дар, чувајући душу у светости и части (1 Сол. 4, 4), не угледајући 

се на самог себе, већ испуњавајући савет напредних, који су посведочили искуство 
невидљиве борбе сопственом крвљу; у читању њихових дела ствара се духовни укус, и ум 

прима снагу да се снажно моли.349 
 

К себје восходи, человјече... 

(Према себи усходи, човече...)350 
 

        Призивам вас на устајање против 
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        Закона природе и разума: 
        На скок из човечанства – 

        На последње безумље – 
        На пресаздање самога себе. 

           М.Волошин 
 
 Покојни митрополит Питирим (Нечајев) је монаштво сматрао школом стварања 

личности и наводио је пример: један подвижник је одлучио да служи болесницима, али 
болести није било мање и он се ражалостио због јаловости труда; други је напредовао на 

стази миротворства, али се сам нашао у ћорсокаку дубоког унутрашњег умора. Душевни 
мир је достигао трећи: он је показао браћи посуду с мутном блатњавом водом која се 
постепено таложила показујући чисту површину као огледало; „Ја сам,“ рекао је, „отишао 

у пустињу и тамо сам видео своје лице.“351 
 У свакодневном животу личношћу се назива јарки спој природних дарова и снага 

карактера, самосвојност мишљења, психолошка јединственост. Али у поређењу са светим 
или чак још увек живим старчићем, а понекад и просто свештеником,352 најсјајнији лик 
обавезно некако бледи, губи оригиналност и изгледа само као припремни материјал за 

праву, продуховљену личност, устремљену ка Богу, која зато поседује моћ, која 
превазилази оквире земаљског и људског.  

 Савременим православцима сама реч личност изгледа као превише светска и зато 
сумњива, а и звучи, тврде, слично као личина (маска); извесни настојатељ је на бојажљиву 
жалбу на гушење личности у његовом манастиру љутито одговорио: „Каква још личност? 

Код светих отаца ни нема такве речи; личност је твоја греховна суштина!“ 
 Међутим, Православље увек говори о личном Богу, Богу Аврама, Исака и Јакова; 

ми откривамо Бога осетивши Његову непосредну, личну блискост; зов долази од личног 
Бога, зато и може да га прихвати само личност, или, да кажемо скромније, лице; како се 
молити, како Му вапити, како стајати пред Њим лицем у Лице ако лица нема?353 

 Термин „личност“ је у ствари у IV веку увео нико други до свети Григорије Ниски: 

toposwpon, реч је сложена, састоји се од proV - предлога ка и именице wy у генитиву 

wpoV - око, поглед; добија се, налазити се испред нечега, некога или Некога Ко је удахнуо 
у човекову душу створену од земље – умну, велику и дивну,354 којој су дарована 

непоновљива својства, од којих се гради личност – образ и слава, односно испољавање 
личног Бога.355 

 Зато су запањујући феномен неспознатљивости деценијама непосредно 
посматраног сопственог Ја, најближњег и најрођенијег, отвореног за општење у току свих 
двадесет четири часа дневно, свети оци објашњавали неспознатљивошћу Творца: као што 

је недоступна за поимање суштина Првообраза, тако измиче спознаји и суштина 
људског.356 

 Оно што се назива личношћу свети оци су такође подразумевали у библијским 
терминима образ и подобије (1 Мојс. 1, 26); онај ко се није обукао у образ Господа нашег 
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Исуса Христа, Небеског Човека и Бога, јесте само тело и крв, пише преподобни Симеон 
Нови Богослов.357 Свети Григорије Ниски говори о изгубљеној драхми – о образу великог 

Цара скривеном у сваком човеку испод слоја прљавштине, а по Јовану Дамаскину образ 
Божији је у човеку представљен савешћу, достојанством, способношћу самоопределења, 

интелектуалном, бесмртношћу – силом ума и силом слободе. Образ је дат као почетак, као 
први ступањ на путу ка подобију,358 које се још није остварило; подобије је по значењу 
једнако савршенству, њега треба достизати, испуњавајући хришћански задатак: уподобити 

се Богу колико је то могуће.359 
 Ко је у Христу он је нова твар (2 Кор. 5, 17), каже апостол; не ради се о 

поправљању, о превладавању неких недостатака и чак не ни о стицању жељених врлина, 
већ о поновном стварању личности – задатку који никако није доступан самој твари. 
Неизбежан крах трпе они који се уздају у сопствену снагу, вољу и схватање; треба 

рачунати на натприродно, Божанско дејство: сједињење тварне природе с Божанском, 
нетварном и као последица тога преображај целог човека.  

 На семинару из библијске историје, кад је поменута радосна вест, м.Н., не баш 
претерано писмена старица, засјала је и почела да клима главом: „Да! Да! Бог нас воли... 
ето радосне вести! Велико чудо!“ 

 А врло писмена старица, мати Т., с поучним циљем често прича причу која је 
преокренула њену судбину, и коју је чула пре око пола века у религиозној  емисији на 

страном радију: „Замисли да стојиш поред мравињака, пала је твоја сенка, они су се 
уплашили, раштрчали, узнемирили; како да им покажеш да си друг, да их жалиш, да им 
желиш добро? Само ако сам постанеш мравић! Ево шта је наш Господ учинио!“ 

 Личност хришћанина почиње од захвалности за Његову љубав и жеље да се 
одговори љубављу и верношћу; логика од Њега дарованој осмишљености живота захтева 

да човек јеванђељске заповести призна за законодавни принцип, а самог себе, дакле, ни за 
шта ваљано неспособног грешника (Рим. 7, 14-19); тада се рађа брига за приступ 
благодати Божијој (Рим. 5, 2) или, у другом ракурсу, за то да благодат не наилази на 

препреке у виду тврдоглаве намере да човек њом управља приписујући јој своје погледе, 
своје жеље и свој поредак. 

 Господ у спрези с нашом немоћи (2 Кор. 12, 10) исправља делатност ума, воље, 
срца и тела, савладавајући хаос и распад Адамове катастрофе, обнавља целовитост и 
хармонију како се физичко не би супротстављало метафизичком, како тело не би спорило 

с духом и како би се све одвијало у складу са свештеним поретком: Бог је на првом месту, 
човек је на другом, Он делује, човек суделује.360 Личност, човек скривеног срца (1 Петр. 3, 

4), угледајући се на природу Божију усходи ка једномислију са Христом (1 Кор. 2, 16); 
личност је непоновљива: Господ одсецајући сувишно открива саму суштину, језгро, 
духовну срж; личност је бели камен (Откр. 2, 17), ново име, које се приказује на прагу 

вечности. 
 Житија светаца по правилу прећуткују детаље развоја, грешке, на којима се уче, 

драматичне унутрашње сукобе кад је бојно поље – срце подвижника; можда зато што 
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свако има свој дар од Бога, један овако, а други онако (1 Кор. 7, 7) и у складу с тим пут 
свакога је непоновљив, као и личност. 

 Ипак, може се приметити нешто заједничко, што је потребно на путу ка 
савршенству – духовном развоју обавезно претходи обучавање у побожности, које се на 

први поглед односи само на спољашње: поредак, мера хране и сна, молитвено правило, 
метаније, док оно што је под законом не постане сопствена непоколебљива устремљеност 
ка добру.361 

 Опасно је заглибити се у овом спољашњем, окоштати, држећи се система по сваку 
цену: ишчитати, не прекршити, испоштовати. Манастир је, као што је свима познато од 

речи monoV, један, и управо овде је згодно и могуће, посебно уз велико мноштво људи 
дати предност осамљеном, индивидуалном животу, увући се у себе, као главоножац у 

шкољку и одатле испуштати мехуриће сопствених појмова, мишљења и устава.  
 Међутим, све је ружно, зло и лажно кад је по свом каприцу, самовољно, 
тврдоглаво, по свом.362 Тако је извесна особа Е. по истеку врло бурне младости 

настанивши се у манастиру, од првих дана поставила себи високи циљ да обавезно 
испуњава петисотницу; бежала је из кухиње, где је била на послушању, на реку и 

сместивши се испод брезе, пребирала је бројанице наслађујући се природом и 
заборављајући на време; у храму би се сакрила у најдаљи ћошак да јој богослужење не би 
сметало и усредсређивала је пажњу на леви горњи део срца. У келији је примењивала 

лукаву стратегију, изазивала је сукоб између цимерки и кад би у атмосфери у којој је био 
распаљен конфликт завладала тишина пред буру, она би запушила уши ватом и стављала 

би попут старца Силуана, шубару на главу, и погружавала се у блажено инобитије попут 
будистичке нирване, која очигледно и јесте апсолутна победа егоизма, који се коначно и 
херметички затворио у опојном дивљењу сопственој изузетности. 

 Своје авантуре и победе детаљно је излагала у дневнику који је не сумњајући у 
вредност описиваног искуства скоро свима одреда наметљиво нудила да прочитају, не 

искључујући и власти. Запањена игуманија се надала да ће отрезнити Е. популарном 
причом из патерика о младићу који би са заједничког посла збрисао у пустињску осаму и 
већ је окусио улазак у виђења, кад се напорима стараца у одвратном обличју као очупана 

црна птица открио истински облик духа који је слетао код њега. Међутим, учена Е. је 
гордо подигавши непокорну главу одговорила: „Знате, ја сам исихаста!“ На питање ко јој 

је духовник навела је Јосифа Атонског, који се упокојио 1959. године кад се она још није 
ни родила и алудирала је на препоруке, опет из књижице неког од ауторитета: 
молитвеника, вели, ако ли се такав нађе у манастиру, треба га носити на рукама. 

 У овом случају глупост, неукост и безобразлук достижу апсурд, а у суштини нема 
ничег оригиналног: једно време се прославио подвижник, који је одбио постриг зато што 

је упорно желео да добије име мученика који га је наводно посећивао, а намесник није 
хтео да га послуша, пошто је ово име сматрао превише егзотичним. Причало се о 
искушенику Г. који се чврсто држао завета да не лежи на ребрима,363 али се зато дању 

тетурао као да је пијан, дремао је на сваком згодном месту, хркао је на служби, па чак и за 
трпезом; намесник га је сваке ноћи затицао како књава на коленима испред отвореног 

акатиста на кревету, грубо га је гурао или просто гасио светло, а сутрадан би се све 
понављало; и отишао је! – да тражи место за подвиг. 
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 Отишла је и Л., која је желела строги устав, а пре тога је гунђала: „Не поштују 
Типик, а пре револуције се у току прве седмице кухиња није откључавала; а овде кромпир 

пеку у рерни, и још дају и краставце и кисели купус, какав је то пост!“ Истина, обишавши 
пола земље, вратила се: тамо где је било по Типику „кришом су пијуцкали чај и чак 

умакали хлеб у уље!“ 
 Шта је хришћанско у овој тежњи ка постовима, подвизима и молитвама? 
Муслимани, на пример, такође признају Творца, анђеле и шејтане, читају Писмо, очекују 

крај света, надају се да ће заслужити рај, иду на ходочашће, моле се и посте. Само што 
међу 99 имена њиховог Алаха нема једног, које је својствено Ономе Кога призивају 

хришћани. 
 Име нашег Бога је љубав (1 Јн. 4, 8); јуначки напори који се предузимају ради 
неких личних достигнућа на уштрб отворености, поверења и послушања, туђи су новом 

животу у Христу, који свети Василије дефинише као општење у љубави;364 Сам Бог је 
заповедио обраћање Оче наш, а не мој. Духовни раст се управо и огледа у чудотворном 

преображају свести од уско индивидуалистичке ка црквеној, саборној, слободној од 
егоистичних страхова и баријера; скаредна, ситничава усредсређеност на себе смењује се 
назаситом спремношћу да се служи Богу и људима.  

 Један карактеристичан детаљ из поменутог дневника Е.: на сестре, чију наклоност 
није успела да освоји, без обзира на непогрешиву тактику грубог ласкања и тананих 

комплимената, примењивала је термин „негативно наелектрисане честице“ нимало се не 
стидећи, не сматрајући презриву хладноћу нечим рђавим, достојним грдње. На памет нам 
пада монструм из књижевности, апсолутни, идеални егоиста Ставрогин из „Злих духова“ 

Достојевског: он није искључивао за себе ни такав бег из стварности као што је да постане 
монах. 

 Сличан тип у манастиру живи под барјаком супермена: „Доказаћу вам, све могу!“; 
не једе, не спава, има одсутан поглед: 24 сата дневно је на директној линији с Богом... 
Парохијанке су одушевљене: „О! Како је мршав! Очи му горе, говори једва чујно, али 

значајно, ни комарца не убија, него га тера!“ Авај, човек тако може да глуми целог 
живота, сматрајући да се моли, никад се не замисливши над тим у ком правцу су усмерени 

осећања и воља, не откривши у себи ни ни дубину, ни самосвојност, ни слободу – ништа 
што је сродно вечности: из огња се спасава (1 Кор. 3, 15) само оно што је устремљено ка 
Христу, што је створено по Његовој вољи, заједно с Њим и ради Њега. 

 Адам је изгубио рај кад је на уштрб дароване хармоније пожелео да делује сам, да 
потврди себе као себе, без везе с другим, са Богом и са свом тварју; сви појединачни 

грехови су само испољавање егоизма, огромног „Ја!“ које заклања реалност, јер видети 
реалност управо и значи изаћи из себе и пренети своје Ја у не-Ја, у друго, видљиво, 
односно, заволети;365 онај ко воли Господа, наравно, воли и ближњег, уверава Василије 

Велики.366 
 Али како заволети? Срцу се не може наређивати, имајући у виду да је ближњи у 

најбољем случају исти грешник и безобраник као ја; једино да се наоружа ум:367 желећи да 
воли, да промени угао гледања, да гледа на човека са Христових позиција, да се труди да 
кроз греховни слој види најважније – Божанско синовство, које сједињује све, а лоше 
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оправдава, поредећи са сопственом мрскошћу; зар је апостол Павле био неоправдани 
идеалиста кад је говорио о нежности, поштовању и међусобне љубазности (Рим. 12, 10). 

 Да, наравно, читамо поменике с именима ближњих, молимо се, него како : „Иначе 
ће бити пакао“, каже игуманија, јер молећи се за некога, молимо Бога да утиче, да 

активира оно што је најбоље у човеку – и самим тиме да себе обезбедимо од њега. За 
игуманију вапију све сестре, зато што зависе, појци ватрено узносе молбе за диригентицу 
која их малтретира, куварице, свакако – за економку; Боже мој! Уздишеш по читав дан, 

али увек користољубиво: да ли ме Он чује, да ли ће спасити, да ли ћу достићи? Молиш се, 
да би подсетио на себе, зато што молиш за нешто, па за здравље, за вести од куће, за 

избављење од грехова, у жалости; приљежно се молиш за оно што ти компликује живот, 
дешава се да се молиш зато што те је обузела таква жеља, такво расположење.... 
 Увек, увек корист; под маском правилних речи и жеља храни се и гоји исти онај 

свирепи егоизам; човек се сећа антихриста код Соловјова: он је пун врлина, непорочан, 
уздржан, ревносно помаже другима, држи заповести; и у Бога верује, али у дубини душе 

нехотице и несвесно себи даје предност у односу на Њега;368 због таквог духа у своје 
време и стиче истомишљенике. 
 Није могуће ићи за Христом, не одрекавши се, по грчком оригиналу, самог себе, не 

погубивши душу (Лк. 9, 23-24) – овде се не говори, упркос неким тумачењима, о смрти за 

Исуса369 (употребљена је реч yuch, а не bioV или zwh), већ управо о стицању душе кроз 

одбацивање ништавног малог света стеченог раније с природним појмовима и 
стремљењима које толико драгоценима сматра сироти човек, закључан у тамници свог Ја. 

 Прихватајући овај услов који је истакао Сам Спаситељ човек може да Му служи на 
сваком месту; али ипак за сазидавање људске ипостаси нема ничег погоднијег од 
манастирског уређења, за сакрушавање егоизма нема ничег ефикаснијег од вишевековне 

монашке технологије која је изражена у заветима. Одрицање од иметка учи нас да се 
надамо само у Бога; чување чистоте враћа јединству разума и осећања, чини 

целомудренима, по речима о.Павла Флоренског; послушање васпитава одрицање од 
сопствене воље, од индивидуалне слободе, тачније, од њеног привида.370 
 Монаштво је ломљење саме природе! Монаштво су иглене уши! Кроз њега треба 

ући у рај.371 
 

Ашче хошчеши инок бити... 
(Ако желиш да будеш монах...) 

 

       ...Да бациш име своје, чак и име своје, 
       Као што играчку разбијену деца бацају...  

          Р.-М.Рилке372 
    
       Он је калуђер. Он је Божји... 

          Г.Иванов 
 

                                                 
368

 Соловјов В.С. Три разговора, М., 2000., стр. 238.  
369

 В., на пример, код Кузњецове Н.В.: Јеванђеље по Мате ју. Коментари, М., 2002., стр. 230.  
370

 Лоски В.Н. Боговиђење, М., 2003., стр. 204. 
371

 Јосиф, митрополит Алма-Атински и Казахстански // Алфа и Омега, бр. 4 (18), М., 1998., стр. 140.  
372

 Превод В.Микушевича. 



105 

 

 Заиста, монаштво је после мучеништва постало сведочанство натприродне суштине 
хришћанства, изјављивање слободе од слатких земаљских окова, којима се кнез света 

овога дрзнуо да саблажњава и Самог Спаситеља. Човечанство, ма како горко то било 
признати, послушно је прихватило његове саблажњиве предлоге: претворити камење у 

хлеб – значи одбацити зној лица и дати предност у односу на аскетски и стваралачки 
напор научно-техничким средствима за решавање економских проблема; бацити се с 
храма рачунајући на натприродну интервенцију јесте симбол пада на доле, бестидности, у 

грабљиве жеље да се овлада украденим знањем, да се уместо молитве потури магија и да 
се коначно остави Бог; а зар поклонити се признавши власт сатане није ропска спремност 

да се затворивши очи на религиозне и моралне принципе, обједињујемо поверавајући се 
Европској заједници, светској влади, заједничком тржишту ради изглађивања 
међународних антагонизама и како нас неки уверавају, свеопштег мира и безбедности?373 

 Христос је одбацио чудо, тајну и ауторитет, али свет није; историја се одвија онако 
како се одвија: данас чак и из Русије, чак и православци, чак и свештеници, чак и монаси  – 

као што је неко правдајући се објаснио „уморивши се од патње“ стреме на стално место 
боравка у сунчане крајеве где је света само приватна својина, али на глатким лицима 
политички коректног осмеха влада потпуно једномислије у сложној тежњи ка ситости, 

задовољству и комфору. 
 Хришћани су приоритет материјалног благостања и процвата увек сматрали 

опаснијим од Нерона. Још у II веку свети мученик и философ Јустин је помињао 
јеванђељску епизоду кад Му је приступио кушач (Мт. 4, 1-11), као праобраз борбе сваког 
хришћанина: „Ми смо они, којима се ђаво супротставља, јер се увек супротставља.“374 

Монаси су из чврстог загрљаја бежали у пустињу да ратују са Христом против исте ове 
таме. Три завета одговарају трима искушењима Господа и имају за циљ да се одбаци 

диктат плоти и стекне слобода од овоземаљских брига.  
 Патерици не говоре о постризима древних отшелника; преподобни Јефрем Сирин 
разобличавајући нерадне пише: „Не мислите да чврсто се опасати и вући одећу за собом 

већ значи водити монашки живот.“ Може се претпоставити да се кључним догађајем 
сматрала свечана церемонија облачења у свету монашку одећу: расу (хитон, власеницу), 

мантију и камилавку (клобук).375 И животиње мењају облик у складу са заменом своје 
одеће писао је Тертулијан, бранећи свој pallium, плашт, који је у паганству био знак 
сиромаштва и ниског порекла, а у време раног хришћанства симбол припадности 

истинској философији.376 
 Као део обреда постојало је и постризавање власи по угледу на крштење, што је 

вероватно преузето од назореја: свештеник је у Јерусалимском храму обављао обред 
очишћења, шишао је косу и она је спаљивана у знак одбацивања греховне прошлости. У 
стара времена се и код нас у Русији поступало исто тако, а понекад је монах себи од 

ошишане косе правио појас.377 
 У киновијама се у прво време, очигледно, давала заклетва верности, јединствени 

завет монаштва, који је подразумевао сва три: преподобни Антоније је већ учио о 
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 Евдокимов П. Етапе духовног живота, М., 2003., стр.  122-123. 
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 Јустин Философ, мученик. Разговор с Трифуном Јудејцем. Свето-Тројицки Ново-Голутвин женски 

манастир, 1993., стр. 263, 291. 
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 Јефрем Сирин, преподобни. Поучне беседе упућене египатским монасима // Дела. Јединецко-Бричанска 

епархија, 2002., т. 1, стр. 147. 
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 Тертулијан. О плашту. СПб., 2000., стр. 69. 
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послушању, одрицању од својине и чистоти; нешто касније Василије Велики изражава 
жељу да мушкарци приносе јасан завет девствености, а раније је само прибројавање 

монасима прећутно подразумевало безбрачност.378 За ученика Јована Мосха Софронија 
(VI век) већ се тачно зна кад га је, где и ко постригао. Међутим, чин пострига у свом 

данашњем обличју појавио се много касније, кад су манастири постали врло насељени и 
кад су из пустиње премештени у градове и села.379 
 Промена имена такође има основу у Јеванђељу: Господ с правом Господара 

васељене Симону даје име Петар, камен, а Зеведејеву браћу назива именом синова грома, 
које такође много говори;380 Савле (Саул – жеља) је преобразован у Павла (дивни, 

изабрани);381 име изражава разликовно смисаоно језгро личности;382 тачно је рекао 
песник: „Чик Македонца или Пушкина покушајте да не назовете Александром!“383 
Промена имена несумњиво подразумева промену, преображај бића онога ко добија име, 

почетак новог живота: Антоније Велики је имао откровење да је Господ избрисао његове 
грехове од рођења, рачунање се врши од времена кад је постао монах и дао завет Богу. 384 

 Избор имена припада настојатељу (настојатељици) или ономе ко врши постриг, али 
уопште није случајан и сви знају: указивање долази с Неба као знак избора сродства са 
свецем чије име се прима, покровитељства управо овог свеца и угледања управо на 

њега.385 Сећамо се како се мати И., ражалостила сазнавши од игуманске келејнице да је за 
њу планирано по њеном мишљењу сасвим светско име кад је настојатељицу је усред ноћи 

пробудила несавладива мисао да јој да потпуно другачије име.  
 Постриг није тајна; то је тешко признати: „Оно што сам осећао не могу да 
опишем... ноћ после пострига провео сам у храму у неописивом одушевљењу и 

надахнућу... у души као да ми је свирала небеска музика... нешто нежно-нежно, 
бесконачно мило, топло, необухватно пуно љубави је се дотицало и душа је замирала, 

топила се, тонула је у загрљају Оца Небеског...“386 
 Не поседујући исту способност да заодева емоције у речи свако ће се вероватно 
сложити с њима и с оним што је речено у закључку: „Мирно бих, без икаквог трепета и 

узбуђења пошао на смрт, на погубљење... толико сам у то време био одрешен од тела!“387 
Оваква осећања несумњиво рађа Божија близина, то је дар Његове благодати, која душу 

укрепљује великом снагом. 
 Чин пострига је неизрециво диван; бела власеница, непокривена глава, чарапе 
уместо обуће симболизују наготу сиромаха, коју покривају мантије оних који га приводе, 

који иду испред њега два по два... свеће у рукама... тихо појање  и какве речи! „Објатија 
Отча отверзти ми потшчисја...“; лагано кретање од западних двери ка солеји, које прекида 

трикратно падање ничице; у неким манастирима не иду, већ пузе, три пута замирући 
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испред крста раширених руку, лицем на поду... и напокон, царско уверавање с амвона: 
„Бог милсердиј, јако Отец чадољубивиј, зрја твоје смиреније и истиноје покајаније, чадо, 

јако блуднаго сина пријемлет тја кајушчагосја...“ 
 Савремена свест тешко може да прими величанствену једноставност питања и 

одговора, црквенословенску језичку конструкцију – калку грчког Genitivus Absolutus: јеј, 
Богу содјејствујушчу; они који примају постриг од узбуђења их мешају, бркају их, 
посебно жене: плачу од узбуђења, боје се да ће погрешити, плаше се маказа које бацају, 

али због тога се осећај сопствене недостојности и чак ништавила достиже у потпуности; а 
што се тиче смисла, он се схвата много, много касније, и дуго – у току целог живота који 

следи. 
 Чин монашког пострига је засићен војном терминологијом: монах је попут војника 
који иде у борбу;388 мантија се назива панцир истине, камилавка – шлем спасења, 

бројаница – мач духовни, крст – штит вере од стрела лукавог: „Брат наш... оболксја јест 
во всја оружија Божија, во јеже мошчи јему побједити всју силу и брани начал и властеј и 

миродержителеј тми вјека сего, духов злоби поднебесној.“389 Сви термини су преузети из 
шесте главе Посланице апостола Павла Ефесцима, чији се одговарајући одломак и чита у 
Послједованији малаго образа, јеже јест мантија.  

 Слике које се асоцирају с војном службом од самог почетка су се дубоко укорениле 
у лексикону Цркве: на црквене Тајне се у ранохришћанском свакодневном животу 

примењивала латинска реч sacramentum (војна заклетва); незнабошце су рани хришћани 
називали pagani – преузевши од римских војника реч предвиђену за цивиле, који могу да 
дезертирају у тренутку опасности. Јудина издаја је изједначавана с војном издајом, а 

појмови „верујући“ и „верни“ означавали су се истом речју и на латинском (fidelis), и на 

грчком pistoV (?)).390 „Угађајте Ономе за Кога ратујете и од Кога и примате плату. Нека 

нико од вас не буде бегунац. Нека крштење остане с вама као штит, вера као шлем, љубав 
као копље, трпљење као потпуно наоружање...“391 

 Различити украси јереја и јерарха, које су римски цареви даровали по угледу на 
чинове војсковођа, такође су означавали непрекидну борбу с непријатељем. Појам militem 
Christi – Христов војник – заувек је постао звање сваког подвижника, истинског 

хришћанина, а монаштво се и само назива црквеном војском, гардом клира, авангардом 
Христове војске; није случајно што се братија најчешће мењају као збирна именица, по 

типу гарда, иако звучи незграпно: „Братија је пошла на молебан.“ У црквенословенском је 
прихваћенија варијанта множине, на пример у „Требнику монашком“: братија вси 
исходјат в притвор... братијам же рекшим... братија појут...  

 Одећа такође разликује монахе као људе на дужности, постављене на служење 
Богу; униформа издваја ратнике, који учествују у космичком рату против сила зла на 

страни Бога; циљ монашког служења је борба са ђаволом, која се истина, најчешће мора 
водити на пољу сопственог срца. Демобилизација није предвиђена: постриг се не може 
прецртати ни женидбом, ни променом намера;392 одрицање од части монаштва обећава 

срамну судбину заувек одбаченог Исава (Јевр. 12, 16-17). 
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 Бекство је једнако дезертирању: заветима претходи обећање да ће човек остати у 
датом манастиру чак до последњег даха. Било је и вероватно има изузетака: свако има свој 

пут, плус, ми смо велики мајстори да га искомпликујемо. Валамски патерик говори о 
монаху који је отишао из манастира, за пет година је стигао да се ожени, да сахрани жену 

и децу и вратио се. Архимандрит Сергије (Бирјуков; †1925.) је променио неколико 
обитељи: почео је од Давидове пустиње, четири године је провео у Тројице-Сергијевој 
Лаври, четири године у Новом Јерусалиму и тврдио је да промена места на њега 

благотворно делује, да се осећа бодрије и чак му се и чорба од купуса чини укуснијом; 
истина, после тога је четрдесет година непрекидно провео у Александро-Невској Лаври. 

 Неодговорност и лукавство изврћу сваки поредак: неки монаштво схватају као 
почасно звање, као декоративну привилегију, које усрдно покушавају да се домогну, а кад 
га добију, са свим комфором уређују себи живот ван обитељи, као у старој песми: „Ах, кад 

бисмо служили на копну, само да носимо морнарске беретке“; свет обожава ове нежне, 
приступачне и обавезно прозорљиве „очеве“ и „мајке“, који радо примају на савет све оне 

који то желе и издају рецепте за све случајеве с гаранцијом: „Помолићу се.“ 
 Ко спори, дешава се одлазак у манастир због романтичне грешке, незрелости, 
глупости, с каснијим разочарењем, прецењивањем; а и демони не спавају и користе сва 

средства,393 упињући се да изгурају монаха на капију; преподобни Исакије, пре пострига 
Иван једном је шетао у Оштинском скиту дуж ограде и изненада је помислио: „А да 

умакнем преко ограде?“ Истина, следећа мисао га је унеколико отрезнила: „Па ако већ 
хоћу да идем, ни капија није затворена.“394 
 Или узмимо баналну ситуацију кад се неостварене младожење и младе, чувши да 

су вољени које су они одбацили у манастиру, изненада поново разбукте од страсти, траже 
их и упорно нуде руку и срце... Али, пре три године по уставу, а сад и у реалности, завети 

се не дају, има времена да се човек одлучи, не доводећи га до мантије, а после, ради 
страшних обећања, датих Владики Христу, трпи нападе и прекоре, срамоту и прогоне до 
смрти.395 

 „Монаси, монаси... не осврћите се уназад! Сетите се жене Лотове!“396 
 

Чисте тајне девствености397 
 

      И помрачио се дух. Невиност је у трен ока 

      Нестала, а оно што је попут покривала, 
      Чувала од поимања зла; 

      Међусобно поверење, истину, част, 

                                                                                                                                                             
помири са закоништвом, ко је захтева слепо послушање које долази до апсурда (на пример, с ударом звона 

треба оставивши све одмах трчати на молитву, оставивши, на пример, беспомоћног болесника или 

прекинувши хитну операцију, превијање); последња кап постаје одбијање да се моли за нацисте, који су 

убили њеног оца; питање о томе да ли Бог то  захтева чак се ни не поставља; љубав према свим људима је 

такође услов из уговора. 
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      Урођени, напустили су пар 
      Криваца... 

         Џ.Милтон398 
 

 Светитељ Амвросије Милански је тврдио да је истинска целомудреност могућа 
само код хришћана ради добровољног подражавања Богу. Весталке и остале паганске 
жрице повезане с коришћу или принудом у ствари су продавале привремену девственост, 

варвари су чак прогањали девственост, а остали народи је уопште нису познавали.399 У 
првим вековима девственост је хваљена и узношена уз изједначавање с мучеништвом, 

тако да је настала чак неопходност да се брани светиња брака у борби с манихејцима. Али 

и тада се разликовала девственост, parqenia, као удео малобројних, и целомудреност 

swfrohnh, као морална норма за хришћанина, чак и ако се налази у браку.  
 Сама грађа речи целомудреност, указује на целовитост, неоштећеност, јединство и 

уопште здраво стање унутрашњег живота; супротност цело-мудрености је раз-врат, раз-
враћеност душе, рас-појасаност, односно колебање, лутање по различитим стазама уместо 
једне правилне – блуд, и као последица безосећајност и неспособност да се у душевном 

плурализму и хаосу спознају путеви Господњи.400 
    Ко је осећањима у порочној наслади 

    У младим данима навикао да се дави, 
    Тај је у зрелим годинама потиштен и крвожедан, 
    И ум се његов пре времена помрачује.  

 Оваква је Пушкинова дијагноза; Јован Златоуст даје лаконски избрушене речи: 
„Нечист живот спречава схватање узвишених истина“; о.Павле Флоренски говори о души 

изврнутој наопако: унутрашње, што треба да буде скривено и тајно, налази се горе, као 
преврнути слој узоране ледине и истиче се на очиглед свих, а мотиви поступака (тако је и 
по Фројду) блокирају се стидом, утерују у подсвест; отуда покварене помисли и хронична 

лаж: заслепљено срце, избегавајући болну истину, све се тумачи изврнуто, у правцу 
егоизма, отежавајући приступ покајању.  

 Аутор једног новинског приказа је претпоставио да би видевши непристојну 
рекламу човек из XIX века пао у несвест; не – највероватнје просто не би схватио о чему 
се ради. Зато данашњој ученици старијих разреда, која чита, на пример, роман 

И.А.Гончарова „Обронак“ изгледа бесмислена и смешна неутешна жалост главне 
јунакиње коју је победио зов тела, а потпуно непојамне тешке душевне патње баке, која 

четрдесет пет година кажњава себе за исти овај грех младости. Морална пречка је 
треснула, како се данас каже, испод пода: свака жеља је проглашена законитом као 
неопходна потреба, дакле, свако ограничење је нехумано и непријатељско према слободи. 

 Културни процес, који је позван да обуздава животињско начело скренуо је у 
сексуалну распојасаност пустивши на светлост, у јавност, на странице, на екране, 

најмрачније, најподлије, најниже инстинкте који не само да унакажавају човека, већ 
доводе и до психичке патологије, јер свест не може некажњено да се мири с победом 
аморалног.401 Оргија сведозвољености – масовно обнаживање, које диктира мода, 

фриволност у односима између полова, еротске сличице на телевизији и т.сл. – хотимице 
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или нехотице очаравају, заражују, развраћају и телесна чедност се обезвређује вишком 
душевне прљавштине.402 

 Лечила се у московској болници госпођица из манастира, још није била ни 
искушеница; у болничкој соби су уздисали и запањени како и зашто је тако млада отишла 

у монахиње, а она је с покровитељском важношћу одговарала: „Мора неко и чистоту да 
чува!“; притом је по читав дан у присуству свих, малтретирајући мобилни кокетирала с 
бившим другом из разреда, свашта говорила мајци, била каприциозна с духовником, а 

такође је крадом од игуманије и лекара бежала у град на некакве састанке. „Дрска је, све 
користи, лаже где год стигне,“ чудиле су се медицинске сестре инстинктивно 

распознајући противречност. Заиста, неискреношћу и бестидношћу одише надимање 
формалном девственошћу без бриге о души, у којој увек, а највише у младости носимо 
извесну смрт и погибељ пада.403 

 Ево једне приче која би могла бити и анегдота и трагедија: једна двојка, која је 
ишла на факултет, нашла је страва свештеника у мушком манастиру у који је ишла да се 

моли, и кад је он премештен за духовника у женску пустињу негде на крају епархије, само 
по себи се подразумева да је све оставила и појурила за њим; три године касније, после 
многих саветовања поводом прекомерне пристрасности према духовнику, што није 

негирала, али је се није ни одрицала, замољена је да напусти обитељ. Дошавши у други 
манастир она је не слушајући аргументе и утехе, непрекидно грцала и јецала; кад је 

игуманија, меркајући огроман портрет јеромонаха у боји који је пре свега извађен из 
кофера и стављен поред узглавља упитала: „А јел’ имаш иконе?“ страдалница је показала 
мајушни лик Спаситеља стављен у Нови Завет и поново почела да лије потоке суза: „Ја без 

оца не могу да напредујем у врлинама!“ Она је искрено сматрала да једно другом не смета, 
чак обрнуто; дакле, страст, ако јој се пусти на вољу, помрачује, лишава радости, краде 

разум.404 
 Сам Лествичник на питање како везати своју плот одговара: „Не знам!“ Оци 
саветују, наравно, да се човек не моли правдајући се дугом сећања, за бивше вољене, да се 

уздржава од масне хране, да избегава доконост, да се сећа оних који спавају у гробовима, 
да се замишља црв који не спава, да се не траже авантуре у шврћкању по градовима и 

селима, да се негују болесници, да се човек супротставља похоти и да не слуша демона 
који га уверава да је учинити и желети једно исто и да је тада већ, по апостолу, боље да се 
човек ожени (1 Кор. 7, 9). 

 Јасно је да не треба звати богослове у женски манастир да копају башту; јасно је да 
не треба ићи код масерке: отишао је искушеник да лечи леђа, пао је у блуд, а после као да 

је скренуо. Неки испољавају и прекомерну обазривост: шаље намесник брата да проповеда 
у школу или на кванташ по намирнице или у канцеларију да напише требовање за дрва,  а 
брат пада пред ноге: „Опрости, оче, не могу да идем! Тамо има жена!!!“ Али, каже 

преподобни Никита Ститат, нису лепотице криве за страсне покрете; корен је скривен у 
души која као магнет гвожђе привлачи штету због наклоности.405 

 А колико штетних фантазија изазивају физиолошки апсурдни покуси које су 
усрдни чувари чистоте уписали у такозвана понављања, спискове грехова који се прилажу 
уз чин исповести и које изражајно рецитују духовници у женским манастирима! Уосталом 
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и једна реч коју човек чује или прочита понекад стимилуше бујицу асоцијација... само 
што, по Гогољу, човек треба да пљуне и да се прекрсти; није могуће да неко победи своју 

природу.406 
 Уопште, свети оци мало значаја придају самим телесним спотицањима, између 

осталог, и хитром демону блуда: он не омета спознају Бога,407 а искушење које 
разобличава расположење душе према телесним страстима учи да се разликује закон 
природе од тираније страсти408 и зато је корисно за сваког човека,409 наравно, ако се он 

супротставља и бори. Не греши тело, већ дух, пороци су слични и тесно су међусобно 
повезани; светитељ Игњатије прати развој блудне страсти од толико раширене навике да 

се осуђује, која одаје гордост: због тврдоглавости у занемаривању заповести благодат 
умукне, а без ње оскудева вера,410 нестаје радост, владају телесни осећаји, дешава се пад, а 
за њим, мржња, безосећајност и хладна неустрашивост, весница погибељи.411 

 Дакле, најважније је стање срца, девственост срца, по речима светитеља Филарета; 
прво треба чистити срце, јер се тело потчињава његовој вољи и власти,412 ослобађати 

душевне силе од сваког облика зла.413 Није чудо што се међу светицама налазе бивше 
блуднице: свест о греху и паду изазива експлозију у целом унутрашњем свету, постаје 
моћан стимуланс за покајање; запажено је да у манастиру они који имају прошлост, живе 

строже и пажљивије. Не само то, детиња чистота, кад би и могла да се сачува, ништа не 
вреди, зато што је природна, није добровољна, дата је на дар; а невиност треба стицати,414 

акумулирати, освајати, остваривати у подвигу, у борби које су изнад људске снаге; и не 
може душа да освоји победу само сопственим старањем и трудом ако не буде укрепљена 
помоћу и заштитом Господа.415 

 Понекад људи бирају монаштво спасавајући се од брака, не желећи да угађају и да 
се муче у супружничком животу; (1 Кор. 7, 33) аргументи су необориви: ко воли да брише 

деци нос, да се зноји поред шпорета, да пере смрдљиве чарапе, и још ако пијани муж 
почне да млати суботом, јер где су они који не пију – нема их! Између осталог, слично 
образложење девствености наводио је Григорије Ниски који је био у браку: неслобода, 

болови порођаја, породичне свађе, прељубе, вероватноћа да ће човек остати без 
потомства, сиромаштво од којег се рађа љубав према стицању, страх за децу и жалости 

кад она одраставши изневере наде.416 
 Аргументи су јаки, али је тешко опстати на њима, а тешко да ће ко моћи да на 
њима узрасте: код монаха се егоцентризам трансформира у култ здравља; неки се стално 

од нечега лече дијетама, инфузијом, таблетама, гимнастиком, негују се, тимаре и мазе и 
пазе тело, ужасавају се старости која долази, секирају се због спољашњости: ах, угојила 
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сам се... не стоји ми прав раздељак... како лоше изгледам; али „која жали што су јој очи 
потамнеле и тело увело, неће бити обрадована бестрасношћу“.417 

 Ослонац целомудрености може да постане само јединственост љубави – према 
Богу – и слободно, добровољно, свесно бирање за свог животног сапутника не мужа и 

жене, већ Христа, с вером у овај савез као жив, плодотворан и вечан; а пут ка њему је врло 
тесан, тако да ни двоје, који иду заједно, не може да прими.418 
 

Путовање оних који спавају 
 

       Највиши дар Саздатеља васељене, 
       Његовом милосрђу најсроднији 
       И за Њега најдрагоценији, - 

       Слобода воље, којој су од искона 
       Разумна створења заједничари 

       Без изузетка сва и само она. 
         Данте Алигијери419 
 

       Снег лети – гледај и слушај! 
       Ето, тако једноставно и лукаво, 

       Живот понекад лечи душу...  
       Па, у реду! И добро. 
         Н.Рубцов 

 
 Ко не зна за неопходност блаженог, незаборавног, преподобног послушања: златна 

крила, кратак пут, безбрижност у невољама, лако оправдање, неустрашивост пред лицем 
смрти, безбедна пловидба, путовање оних који спавају!420 Свако мало чују се омиљене у 
црквном жаргону заклетве: смирење, трпљење, одсецање воље, реторика која ништа не 

објашњава, већ понекад изазива оштро негативну реакцију: „Чим чујем реч послушање, у 
мени се од мржње све преврће.“421 Тешко да је сестра која је ово испалила удостојена 

похвале за отвореност; у овој књизи се помињу и истерани из обитељи, и они који су пали 
у прелест зато што се нису смирили и нису одсецали вољу. 
 Испада да је одсећи вољу – просто к’о пасуљ, треба само пожелети; преподобни 

Јован Касијан Римљанин (†435.) је преузимајући правила тавенијских обитељи, у којима је 
један ава лако управљао над пет хиљада браће, туговао: „Код нас не могу тако да се 

покоре ни на кратко време.“ V век, процват монаштва. А ми, бркајући дисциплинарну 
принуду и аскетски избор хитамо да уместо труда и муке подметнемо убедљиву 
терминологију и да жељено прикажемо као стварно. 

 Захтевати послушање је исто што и захтевати да човек одмах постане свет; власти, 
како би им било згодније да управљају жуде за потчињавањем без роптања, као у војсци, 

кажњавајући стотинама метанија, свлачењем, односно лишавањем монашке одеће, 
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прогонством на послушање у шталу;422 руководство жури не желећи да носи свој крст 
дуготрпљења и молитве у очекивању милости Божије, која наводи браћу и сестре да 

схвате и стекну истинско послушање – по сопственој разумној вољи, а не због 
повиновања, изнуђеног страхом. 

 Некада су католички ордени, такмичећи се у обради послушања, измишљали 
најфантастичније методе: прописивали су да се иде у назад, да се уопште не спава, да се 
броје звезде на небу и лишће на дрвећу, да здрави узимају лекове; код језуита се захтевало 

да човек постане покоран као теглећа марва под јармом, као балван (камени идол) и штап. 
Анђелак Фрањо Асишки је у случају да се не испуни његова воља претио зазиђивањем и 

пишу да је једном испунио претњу; између осталог, управо он је измислио префињено 
искушење које је постало образац и канон за приврженике слепог послушања: благослов 
да се купус сади с кореном на горе.423 

 Намесница познатог великог манастира једном је припретила: „Aко не умеш 
научићемо те, ако нећеш – примораћемо те.“ наравно, она није знала да је ову паролу 

често из рукава извлачио незаборавни друг Стаљин, али то је тим страшније. У овом, 
новоотвореном манастиру је долазило, причају и до ћебовања,424 власти: превише затегнут 
федер има тенденцију да се адектвано опружи; бунт понекад потиче управо од гвоздене 

дисциплине. 
 Чак је и Лествичник, прослављајући идеал и одушевљавајући се достигнућима 

Исидора, Лаврентија, Авакира, Македонија, оцењивао „сурови, тужни, исповеднички“ 
подвиг послушања емоционално негативним терминима: добровољно ропство, крвава 
принуда; није случајно истицао разлику у напредовању: и у његово време нису се многи 

показали као носиоци ове дивне врлине, која осим јуначке храбрости, захтева и танано 
расуђивање и опрез.425  

 Послушање је тело љубави;426 то није заповеднички пропис, већ активан израз 
поверења у Христа, спремности на служење и жртву; одбацивање воље пале природе 
омогућава да се изађе ван граница сопственог егоизма, да се види ближњи, да се прихвати 

божански призив да се заволи брат (1 Јн. 4, 21); а тада, ако Га чујемо, Го спод повећава 
Своје присуство у човеку;427 отвара се могућност богопознања, приближавања Њему, шта 

човек још може да жели! 
 Отприлике тако је у давна времена размишљао и ава Феликс одговарајући на 
питање о узроку оскудевања наставника: браћа само питају, али не чине оно што чују; 

послушање као Христов подвиг, као несумњиво мучеништво привлачи васпитну благодат 
Божију; зато онај ко није прошао послушање неће израсти у меру старца. 428 

 Неспособност за послушање долази до наизглед најмањих ситница које нису 
принципијелне – сестра која одговара за устав и захтева и моли да се пева и чита на 
црквенословенском по правилима, као што је написано: св јатиј, что, вонми, али из године 
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 А на Атону је младић који је избегао да чисти рибу на мразу чуо: „Па, добро, малишане, данас ће небеску 

награду добити о.С. који је испунио твоје послушање.“ Херувим, архимандрит. Из удела Мајке Божије, К., 

1998., стр. 59. 
423

 Казивања из историје хришћанског аскетског живота, М., 1884., стр. 177-179. 
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 Ако неко не зна, „ћебовати“ значи прво набацити на главу ономе ко се кажњава нешто попут џака да не 

види ко га кажњава. 
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 Лествица, стр. 44-69. 
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 Јосиф Ватопедски, старац. Беседе утехе. Богородице-Сергијева Пустиња, 2005., стр. 152.  
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 Јосиф Ватопедски, старац. Навед. изд., стр. 156. 
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 Незаборавна казивања светих и блажених отаца. Навед. изд., стр. 193. 
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у годину тврдоглаво звучи: свитиј, што, ванми. Намесница указује новој сестри њено 
место у храму – обавезно ће прећи на друго. Распојасана самовоља, наша заједничка мана, 

чије погибељности тешко ко да је свестан, сматра се наслеђем епохе тоталитаризма: 
гушење личности изазива узвратну протестну реакцију; заиста многи се сећају из 

пионирског детињства: кад се командује налево, због нечега човека незадрживо вуче 
надесно. 
 Међутим, да ли је способност за послушање већа у земљама које су избегле наша 

искушења? Невоља је очигледно у безбожној средини која је из свакодневног живота 
искључила све хришћанске моралне норме: какви аргументи осим јеванђељских, могу да 

убеде дете да слуша маму, жену да се боји мужа, радника да поштује одлуку инжењера, 
студента – да поштује професора и све заједно да слушају Бога... У зјапећу провалију 
између учења и извршења постепено пропадају економија, породица, земља. 

 Уосталом, и поред аргумената жудња за слободом, обећавајући пространство, често 
мами у ћорсокак смообмане: „Људи траже слободу како би радили оно што желе; али то 

није слобода, већ власт греха; да би човек постао слободан треба прво себе да веже,“ учи 
преподобни Силуан;429 човек према слободи мора да се пробија кроз трње страсти, док не 
скупи снагу да се обуздава ради једино важног. 

 Само да наша слобода не буде повод за угађање телу упозорава апостол и 
наставља: већ љубављу служите једни другима (Гал. 5, 13); односно, истинитост слободе 

се испитује мером самоодрицања и одговорности. Не заборавимо да је управо грех 
непослушања први учињен, управо он је постао узрок катастрофе, почетак отпадања од 
Бога и уништења човека. Дакле, уцрквљење, освећење, васпостављање личности нипошто 

није замисливо без искорењења овог греха, без победе над самовољом: зато је Господ и 
био послушан, чак до смрти (Фил. 2, 8). 

 За монаха поступати тако као што је Он поступао (1 Јн. 2, 6) треба да буде не само 
неопходно, већ и природно; у Драгомирни је један од ученика преподобног Пајсија 
(Величковског) показавши самовољу, по молитви старца за поуку осталима пао мртав. 

Данас искушеник разметљиво добацује: „Нећу у кухињу, убијте ме,“ 430 у сред бела дана 
иде да спава, а отишавши у град са задатком да купи пумпу за воду, прави круг сто 

километара како би посетио познаницу у женском манастиру.  
 Људи који су достигли свештени чин већ су потпуно недодирљиви и непогрешиви; 
одбијају да служе Литургију преко одређеног броја; „откачиће“; а и посла имају преко 

главе: освећују куће, причешћују, врше миропомазање, опело – својих, такође поучавају 
проповедајући сваки своје (понекад врло оригинално) учење. Чеда га не остављају без 

помоћи, монах је независно од манастира и сит, а ако му се баш хоће, и пијан; и 
телевизоре поклањају, и видео рекордере, и виле. Дешава се да монаси и у иностранство 
путују, купују аутомобиле; сву ову слободу називају самосталношћу и осим за ситнице, 

никад не траже благослов, јер намесник (и то се дешава) може и да одбије. 
 Сматра се да је укусно уздисати за старцима, којих, наравно, нема; једни страсно 

желе сигурност, коју диктира неко типа гуруа: колико да се једе, спава и моли да би човек 
непогрешиво угодио Богу; други кукају као да се правдају: пошто нема стараца, значи 
немају кога ни да слушају; одакле су узели да им за послушање одговара само митски 

човек у позним годинама, духоносан, по Василију Великом, у речима, делу и схватању.  
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 Старац Силуан Атонски, М., 1996., стр. 61.  
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 Колико се великих светаца, од Григорија Синаита до Амвросија Оптинског, нимало није гнушало 

послушањем послушања кувара и пекара.  
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 Али још је преподобни Нил Сорски, предвиђајући да се такав неће наћи, учио да се 
човек повинује Богу и Божанском Писму, а не да се бесловесно напаса у манастиру или да 

исто тако неразумно оде из њега; велики светац је истицао склоност ка руковођењу својом 
плотском вољом управо код сањара који маштају о  потпуном беспрекорном 

повиновању.431 
 Али узмимо из стварности – срећан сиже: старац постоји и по благослову 
намесника свог манастира посећује женску обитељ; он дуго година руководи 

настојатељицом, све сестре га познају и поштују, чини се, максимали духовни  комфор! 
Међутим, у најпотребнијем тренутку кад час једна, час друга од њих, обично на тлу 

неопрезне критике на своју адресу падају у тешку безосећајност, која се компликује 
злобним одбијањем хране и наступима јарости, ауторитет старца се показује као немоћан: 
кротко саучешће наилази на незадовољно трзање раменом, стаклени поглед, глуво ћутање 

или дрске повике на ивици ђавоиманости. А ван депресије девојке бестидно експлоатишу 
пажњу духовника ништавним глупостима, жалбама против игуманије, бапским причама, 

кокетним цвркутањем о глупостима.  
 А тамо, где он живи, остварује се пословица о пророку у својој отаџбини: браћа 
пуна достојанства већ су сами духовници, код старца одлазе само да би поделили 

сопствено мишљење и утиске; питања почетника-искушеника тичу се хране, умора и 
дечјих увреда. Старца опседају углавном неразумне тетке средњих година, које су због 

глупости и лакомислености изгубиле здравље, породицу, посао, а сад дошавши у Цркву 
очекују чудо, које ће због њихових акатиста и по његовим молитвама уредити промашени 
живот, да их ништа не боли, да син не пије, да ћерка не шврља, и да је муж не туче и да 

има капитала: „А можда да отпутујем у Америку, оче?“ као да у Америци из авиона неће 
изаћи она, већ друга, јака, нова, бела и паперјаста. 

 Послушање било коме, ако је искрено, не због страха или користи, увек је 
послушање Богу. Кад је преподобни Симеон почео свој до тада никоме непознати подвиг, 
строги сиријски оци, суседи из пустиње, проверавајући сабрата наредили су му да сиђе и 

он је истог часа почео да силази. Тада су донели одлуку: послушан је, значи, није горд, 
није у прелести, и благословили су да настави столпничество. „Ко одсеца своју вољу, 

њему незнано и за њега самог Бог дарује Своју вољу и чува је неизбрисиву у његовом 
срцу и отвара очи његовог разума како би је спознао, и даје му снагу да је испуњава.“432 
 Зар је преподобни Доситеј захваљујући искључиво дару послушања за свега пет 

година достигавши светост мерио заслуге и недостатке аве Доротеја? На месту аве 
потпуно би могао да се нађе свађалица и мучитељ из „Лествице“. И не треба правити 

глупе претпоставке: „А шта ако ме буду терали да газим иконе ногама?“ као неки 
духовник који је ради своје свевласти наговарао једног момка да не слуша мајку; 
„Противник нема могућности да спречи онога ко жели добро, једино ако уз домишљато 

лукавство не нађе слабо место у онима који воле добро.“433 
 На пример, једна од сестара постаје игуманија; све сестре је дуго година знају као 

свој џеп: на свету старицу не личи и природни пијетет не изазива; како изговорити „мати“, 
„ви“, „благословите“? Познате су ситуације кад се овакво именовање претварало у 
револуционарну напетост и поделу. А рецепт постоји, много пута испитан: поклонити се 

не за превасходство, већ зато што је тако угодно Богу Који ју је поставио изнад свих. 
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 Таква је грчка варијанта – поштовање хијерархијског поретка, а руски модел је по 
угледу на преподобног Сергија – слушати све, јер Господ има моћ да укаже пут и преко 

детета, и у сваком случају треба избегавати своју вољу. Преподобног Варасануфија 
Великог, кад му је падало на памет да све остави и да се удаљи у осамљеност, задржавала 

мисао: „Немам с ким да се посаветујем, а сам се плашим, плашим се као што се стражар 
плаши да ће ако напусти дужност бити стрељан.“ Познат је, а и данас могућ феномен кад 
лак постаје терет који је закрстио духовник и безбедан пут којим је он послао, он се 

објашњава можда не толико узвишеним духовним предностима онога ко благосиља, 
колико поверењем онога ко је добио благослов, неповерењем у себе и у своје снаге. Један 

велики диригент кажу, бира за свој хор људе без гласа, који се ни по чему не истичу, али 
имају елементарни слух и они добро, и одлично певају: знају да немају гласа и не 
умишљају да су нешто, ослањају се само на диригента и слушају беспоговорно. 

 Правилно је тражити послушање, „волети поуку“,434 иначе живи у нама дух 
супротстављања, горопадности, који је први пут изражен у дрском сатанистичком 

покличу: „Не желим да служим!“ Напредује онај ко је осетљив на савет и пример; мати П. 
која је била на путу, у непознатом граду дошла је на исповест код свештеника, који се 
ничим не истиче, чак јој је био несимпатичан, превише налицкан и млад, других није 

било. Кад је као увек, међу греховима навела чамотињу свештеник је отворио уста и 
прозборио: „А ви се осмехујте!“ Она се запањила, поново је упитала и поново је зачула: 

„Просто се чешће осмехујте и то је све.“ Конкретност поткупљује; почела је од дрхтаве 
гримасе, али помало нешто стиче, изгледа да мање гунђа и звоца. 
 Један искусан свештеник можда већ и старац говорио је: „Пчела са свег цвећа мед 

прикупља, тако и ти, моли се Богу и скупљај. “ Црква је јединствена породица, а не 
бирократска установа с једном заувек распоређеним дужностима: старац, свештеник, 

мирјанин; Отац ће наћи кога, коме и кад да пошаље у помоћ.  
 

Имати или немати 

 
        ...И жао ми је да оставим 

        Све трице саблажњиве, 
        Све кучине, тако миле... 
          А.Тарковски 

 
 Почетком 90-их година кад се под претњом раскида с отаџбином дешавао исход из 

манастира који су постали инострани, одлазила је у Русију једна искушеница; вукли су и 
вукли њено благо које је она скупила за десет година: кутије, завежљаји, пакети књига, 
кофери; две старије монахиње су напето посматрале пратећи сваку балу помним 

погледом; „Па, и ми имамо,“ уз уздах омакло се једној од старица, „Алај не толико,“ 
незадовољно се успротивила друга на матерњем белоруском дијалекту.  

 Уопште, женски монашки иметак је ништаван, граница снова је топао крзнени 
капут, оренбуршка марама, сат који рекламира позната глумица, углавном ситнице: 
крпице, завесице, пристојнији веш од прилога; али власница ових трица одлазећи ставља 

на вратанца ормара уши и качи катанац за амбар. Мушкарци монаси имају озбиљније 
жеље; чак и на за нас идеалном Атону тамо-овамо јуре џипови-теретњаци, изнад мора 

блистају кровови од црепа на снежно белим дворцима, односно келијама, разуме се, са 

                                                 
434

 Исто, стр. 133. 



117 

 

свим замисливим савременим комфором; неки дикеј је пет пута преправљао купатило док 
није достигао савршенство.435 

 Али ако католички орден у Хрватској демонстративно одбацује „мерцедесе“, 
„ауди“ и „бе-ем-ве“, објављујући на уштрб престижу и комфору предност возилима 

средње класе, не можемо да превалимо преко језика да ове фрањевце прогласимо људима 
који воле Христово сиромаштво. У праву је преподобни Марко Подвижник 
разобличавајући скривено среброљубље монаха: ми смо гори од оних који су стекли 

велико богатство, зато што се предајемо страстима с извесним лукавством као да желимо 
да се сакријемо од Бога, јер не скупљајући злато, прикупљамо неважне ствари; ако пак 

умислимо да оставимо насладу стицања то није ради избегавања стицања, већ као да их се 
гнушамо.436 
 Онај морално стабилан младић који је отишао од Христа, пожаливши у песми 

Олесје Николајеве, „да се растане од сабље из Ефеса, и од плишане кошуље струкиране с 
јарко црвеном лентом, и с пером на шеширу, и с јарким прстеном“, наравно, није туговао 

због ситница, већ због чврстог тла испод ногу. Сви ми независност и сигурност у 
сутрашњи дан поистовећујемо с имањем, макар малим: стан, регистрација боравка, новац 
у банци, понекад улогу ослонца у спољашњем свету играју суште ситнице попут 

породичног златног сата, који је старац осудио да буде излупан у металном авану, 437 или 
вуненог тепиха који је схимонахиња Ардалиона осудила на уништење уз помоћ маказа.438 

Светитељ Григорије Палама примећује: иметак човек уопште не жели због сиромаштва; 
напротив, осећај сиромаштва се рађа од незаситости, а сама страст од безумља; зар није 
безуман онај ко не верује у Божанско промишљање и узда се у своје богатство?439 

 Није чудо што апостол у среброљубљу види корен свих зала (1 Тим. 6, 10); управо 
од онога што је за очи пријатно и пожељно (1 Мојс. 3, 6) рајског воћа које је убрано без 

потребе, не због глади или друге природне нужде, већ због таштине, сладострашћа и 
радозналости, расте и јача неукротива навика да се присвоји, прогута, да се узме. Ђаво је 
добро познајући ову слабост покушавао да је искористи, кушајући Човека Христа: сва ова 

три сатанска предлога обећавају поседовање – насушног хлеба, закона природе и свих 
царстава Земље. 

 У одступништву од Бога човечанство је толико напредовало на путу уживања и 
прогреса да већини људи похлепа, стицање и користољубивост данас изгледају природан, 
нормалан и једино прихватљив начин постојања; протестантизам је подигао на степен 

идеала пристојног буржуја који умножавање капитала сматра сасвим поштованим циљем 
и безмало грађанским дугом. 

 У свим правцима животне делатности нама управља инстинкт грабљења: на 
пример: јесте, желимо да се упишемо на факултет, али да стекнемо диплому, а не знања. 
Да ли треба да се упињемо усвајајући тешка предавања, студирајући уџбенике и 

покушавајући да изнедримо оригиналне идеје? Да би се положио колоквијум довољна су 
скрипта и набубани одговори на питања. 

 Метода читања је такође обележена печатом потрошње: гута се само сиже, 
очигледно се искључују унутрашњи напор с циљем да се појми дубина замисли, 

                                                 
435

 Тројицки П.В. Руси на Атону, М., 2003., стр. 55, 153.  
436

 Марко Подвижник, преподобни. Савети разума својој души. Мн., 2005., стр. 182.  
437

 У сећањима архимандрита Херувима „Из удела Мајке Божије“.  
438

 У књ. Пут трезвеног делања, М., 1999. 
439

 Григорије Палама, светитељ. Старици Ксенији... // Добротољубље. Навед. изд., т. 5, стр. 265. 



118 

 

уметнички манир и својеврстан стил писца; класици су потребни генерацији која одлази, 
већина бира савремене ауторе који узимају у обзир захтеве маса.  

 Никога не обогаћује такозвана „раскош људског општења“ зато што свако тежи 
само да докаже сопствено мишљење и да противника потуче до ногу; каква истина може 

да се рађа у препиркама оних који нису у стању да слушају? Да би се беседило потребно је 
несебично интересовање за туђе мишљење.  
 Животворно општење с природом скрнави наш ниски практицизам, поставка да 

извучемо корист, „да се одморимо“, искористивши свеж ваздух и пријатан пејзаж. Може 
се наставити о власти, које људи не покушавају да се дочепају како би служили народу, 

већ како би грабили корист и олакшице; о браку, који је уништен трудом обе стране да 
угуше, да покоре, да у потпуности овладају телом и душом другог, борећи се за 
максимални комфор за себе. 

 Извор користи постаје чак и Богом дата вера која се користи као повод за 
надимање, као калауз за све тајне, универзално правило и пропусница за небеса; 

Православље се претвара у потрошачку робу, која мора да задовољи религиозне потребе, 
да служи као заштитно покривало, као лек или за то да се човек јефтино снабде осећајем 
сопствене праведности.440 

 Тенденција за освајањем и применом ради личне користи понекад посеже на 
најсветије и најтаније: општење с Неспознатим; и 80-их година један подвижник је 

стекавши прво мистичко искуство,441 сматрао за сопствени удео, којим може да управља и 
прибегавао је различитим манипулацијама, трудећи се да задржи необјашњиву сладост 
екстатичких висина: није спавао, покушавајући да оствари јачину доживљаја, истежући и 

оптерећујући нерве, није јео ништа осим што је пио кефир, смањујући дебљину тела, на 
питање: „Шта читаш?“ изражајно је одговарао: „Исусову молитву.“ А није истина, читао 

је књиге, нажалост сувишне, изучавао је хиндуистичку и будистичку праксу дисања; онда 
је почео да ужива дрогу, ушао је у одговарајући круг познанстава и пао је толико да је 
његов крај био ужасан. Истих година други мистик, који није пожелео да у аскетском 

труду и делању заповести стрпљиво очекује наилажење благодати, 442 отишао је из Цркве 
код педесетника-харизмата да добија лак хлеб сумњивог порекла.  

 И нека не помисли било ко, упозорава преподобни Нил, да се без труда и лако 
достиже напредовање у нестицању; није потребна принудна, већ добровољна одлучност 
да се човек задовољава малим одбивши све примамљиве мамце, празне бриге, насладе, 

скинувши са себе компликоване везе овоземаљских окова. Испуњавање завета 
сиромаштва не захтева одрицање од материјалних ствари, напротив, клонећи се 

неопходног, чега Господ никад не лишава човека, ризикујемо да паднемо у уображеност 
надменог мудровања.443 
 Али ако се болест остави без пажње зато што је човек сматра неважном, она 

притајивши се у срцу, бива погибељнија од свих;444 ужасна чињеница: после реформе 
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1861. године многи руски Атонци – до двадесеторице из једног манастира! – саблазнивши 
се земљишним парцелама вратили су се у своја села и орали су као прости сељаци.445 Зар 

ово не подсећа (пример светитеља Григорија Ниског) на мајмуна који је дотеран као  
балерина; у масци плесачице он чини одговарајуће покрете тела, али чим се на сцену баце 

ораси, јури према храни, збацивши са себе људску опрему. 
 Немирни јеромонах Д., који је из обитељи узет на парохију купивши кућу с 
баштом-повртњаком, постаје миран и наочиглед свих оживљава надахнут моћним 

стимулансом под називом приватна својина; она покорава, вуче, осваја: „Идем поред 
осветљених прозора, тако топлих и пријатних наизглед и срце ми се стеже: никад то нећу 

имати,“ признаје мати Н. 
 У чину пострига пре завета и као указивање на принцип њиховог испуњења следи 
питање отрицајеши ли сја мира, лако је и једноставно одговорити на њега, јер од тренутка 

крштења или обраћења ми бежимо из света у храм, под сигурну заштиту божанских чуда 
и овде, међу својима, према којима је Небо нежно због побожности, све јаче презиремо и 

грдимо исти онај свет из којег смо изашли, туђ, грешан и прељуботворан, нека изгори 
потпуно заједно са збориштима непокорних истини и зато болесних, гладних, несрећних, 
осуђених на пакао. 

 Али ево, Исак Сирин предлаже да се прво осмисли појам; свет је збирна именица, 
која обухвата страсти: жеља за богатством, телесном насладом, жеља части, жеља 

руковођења, жеља власти, жеља славе, жеља да се човек свиђа, страх за тело.446 Ко ће се 
усудити да тврди да је свет у њему умро? Раскош манастирског намештаја у виду 
гарнитура од храстовине, непрегледних кожних дивана, природних тепиха, мермерних 

степеништа обично се оправдава тиме што се за њих не лепи срце (Пс. 61, 11), али зашто 
онда? Пристојност, престиж, удобност – нису категорије које нама доликују.  

 Даље, телесно наслађивање се компензује блаженством стомака; манастирска 
трпеза је славна по непревазиђеном умећу да се заобиђу сва ограничења устава, да се 
човек утеши храном спремљеном чак и без уља; монах је уопште способан да извуче 

толико задовољства из ражаног хлеба и соли што ни сањао није најмаштовитији гурман са 
својим остригама и, како оно беше, јастозима. Часто(власто)љубље се открива у роптању: 

јер „кад бих ја био(-ла) настојатељ нипошто не бих допустио(-ла) овакве безобразлуке.“ 
 А страх за тело! Манастири троше невероватна средства за приватне клинике, 
лекаре, приборе и лекове: срамно је и недостојно монаха да се руководи највулгарнијом 

америчком заклетвом „чувај се“, која је сад популарна и код нас, али посумњавши у 
медицину ризикујеш да ће о теби почети да се прича како си нечовечни јеретик. Мада, на 

пример, мати Л. у годинама, која је пре тридесет година одбила било какво лечење не 
болује чешће, већ ређе од осталих који на прво кијање гутају прегршт таблета. 
 Претња озбиљне болести изазива дивљу панику; попут пагана ми никако не 

разумевамо да дане свог живота нисмо ми избројали (Шекспир). „Једна монахиња ми је 
написала да пати и да ће ако се не оперише умрети,“ ја јој одговарам: „Имај веру, све 

препусти Богу, дај предност смрти.“ Шаље ми одговор да се болест повлачи.“447 Знак 
духовног напретка је презир према смрти, зато што свако ко нечисто живи везује се за 
пролазни живот.448 Елементарно занемаривање овоземаљске таштине449 такође не 
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издржава проверу: сећам се, један наизглед изузетно молитвен и духован игуман је 
потпуно пребледео само зато што је каснио на воз. 

 Своју привлачност је изгубило и вољено за хришћане туђиновање, не буквално, као 
начин живота, већ као начин размишљања и понашања: свака туђа земља је њихова 

отаџбина, и свака отаџбина им је туђа, писао је свети Јустин Философ. Туђиноватељ је 
сиромашан, весео и увек спреман да крене на пут: сиромаху да се спреми – довољно је 
само да се опаше, каже пословица; туђивноватељ је најслободнији; он ништа нема, не 

плаши се да било шта изгуби и значи нема за шта да се ухвати. Древни свеци су водили 
такав живот, бескућнички, бездомни, скиталачки, нису имали ни кров, ни конак, ни 

кревет, ни трпезу, ништа осим тела.450 
 Монаси су бежали у пустињу; у пустињи је растао Јован Крститељ; у пустињу је 
Дух водио Спаситеља ради искушавања и јачања; Мојсије је у пустињи беседио с Богом, а 

пророк Илија у пустињи је препознао Господа у гласје хлада тонка (3 Царств. 19, 12). 
Пустиња је симбол слободног простора, бескрајне даљине без људи и без ствари, 

отвореног хоризонта, у њој делују други закони, нема места за свакодневицу и јефтине 
саблазни, али она у себи крије ризик и изазов: човек мора да остане насамо са сопственом 
природом која је склона греху, с тананом силом таме, која пребива у срцу, с некадашњим 

наравима и помислима који ће те повући и завртети ти мозак управо због онога од чега 
бежиш и чега се одричеш.451 

 За монаха није обавезно да борави одвојено људи и света, важно је да оде у 
пустињу бестрасности,452 одрекавши се себе (Мт. 16, 24). Одрицање је половично и 
несавршено,453 ако се не простире до главних имања, скривених у нашем многобројном, 

многоликом Ја, упркос Јеванђељу које увек жели да се надима и утврђује. Стицање је све 
што има везе с душом, а све што има везе с душом отићи ће у будући век.454 Да ли ће се 

провући кроз иглене уши камилина грба наших убеђења и заблуда, ако нас и у овом веку 
притиска према земљи, лишавајући нас могућности да маневршимо и слободе? 
 Како често ми сами стојимо на свом путу са својим врлинама, знањима, сећањима, 

вољеним пријатељима, филмовима и књигама, прегршћу пристрасности и несимпатија, на 
којима стојимо и почивамо? Запажа се: неке особе, на пример, бивше професорке,  по 

правилу нису згодне за монаштвао, имају превише иметка, интелигенцију, добра дела, 
репутацију и као последицу, несавладиво самопоштовање. 
 Монаштво захтева ослобађање од свега што оптерећује, узнемирава и мучи наше 

мисли и осећања; „Ако се ухвати за породицу, политику и науку, хришћанство се претвара 
у шалу; у формули „Христос плус још нешто“ други сабирак се сразмерно преовладавању 

Христа неопходно умањује, сводећи се на нулу,“ 455 како се срце ни за шта не би 
прилепило.456 Једини критеријум зрелости јесте да се мимоиђу не само болести 
овоземаљских преврата,457 већ и страха од смрти, спремност да се човек разреши и да буде 
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са Христом (Фил. 1, 23): „Уништити у себи сваку поделу, нека буде цео човек сабран у 
једно и свецело устремљен ка Богу,“458 иначе се монаштво не може остварити. 

 Расејаност емоција и помисли човека чини бесловесним слугом брбљивог света око 
њега; ни по чему није гора опседнутост неким једним циљем, страшћу која поробљује, 

односно собом. Предност се даје трећем начину живота, кад су све снаге, све мисли, све 
жеље устремљене ка Богу.459 Управо то је истинска једноставност, коју насељавају анђели, 
која се подразумева у познатом афоризму: концентрација на једино драгоценом и важном, 

а не сиромаштво осећања, не тама погледа, не надмена слепа вулгарност, која игнорише 
тајну и која је штедра да дели рецепте. „Монах је онај ко живи ради Бога и притом само за 

Њега,“ рекао је светитељ Григорије Богослов. 
 

По мери вере 

 
Мој душе! Поверење према Творцу! 

Буди храбар; у трпљењу буди камен... 
   К.Баћушков 
 

Хришћанства пијем хладни планински 
ваздух... 

   О.Мандељштам 
 

 Први пустиње житељ преподобни Павле Тивејски у раној младости сакрио се у 

пусту афричку степу да преживи прогоне, али окусивши сласт тиховања, предомислио се 
и није желео да се врати; деведесет година је боравио у случајно откривеној пећини, 

окруженој палмама, с извором чисте воде и сваког дана је од гаврана добијао по пола 
хлеба за храну. Недуго пред његово упокојање случајно га је пронашао велики Антоније; 
он се и потрудио за погреб свеца; каменито тле за гроб копала су два послушна лава. 

 Промисао је сачувао на пустом острву преподобну Теоктисту, хранио је и поучавао 
у пустињској осамљености Марију Египатску, у потребно време је послао Свог слугу како 

би је причестио пред смрт и предао земљи; гроб је поново ископао лав. У „Ливади 
духовној“ говори се о јерусалимској девственици која је од нечисте страсти заљубљеног 
човека побегла у долину Јордана с корпицом боба, којег је по благодати Божијој било 

довољно за седамнаест година. 
 Данашњи манастир ни по чему не подсећа на сурову оскудност пустиње: у њему 

хране прилично добро, облаче-обувају, сав комфор постоји – и човеку је страшно. Чега се 
све човек наслуша кад се спрема да иде у манастир: „Препотопска епоха! Какав је смисао 
ових опростите-благословите! Зар је у свету мало посла!“ уверава друг са факултета; „Јеси 

ли полудела! Па ти си слаба, не можеш да радиш физички!“ уздише мамина познаница-
лекар; „Зидови те неће спасити... знаш ли ти шта се дешава по тим манастирима?“ плаши 

побожна парохијанка; „Аха, ето ти га сад, што си се толико школовала да ти неписмена 
баба у раси командује?!“ иронише најбоља другарица; „О-о! Дрскост, грубост, окрутност 
не могу да трпим!“ грца душа; „Па, добро,“ зева духовник, „ако издржиш – издржиш, ако 

не издржиш свеједно ће бити неке користи...“ 
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 Дакле, треба закорачити из чамца не обраћајући пажњу на повике упозорења, не 
стидећи се своје незграпности, не примећујучи подсмехе и не слушајући благоразуман, 

споља или изнутра, глас: да ли је неко чуо да се иде по води! Глупост, лудост, ван памети! 
Треба гледати само на горе, у диван лик Онога Ко је рекао иди, не подлежући пориву да 

завириш у страшне тамне таласе који су спремни да те прогутају и погубе; да ли верујеш 
Спаситељу? Да ли верујеш Његовим речима?460 
 Вера нас обузима неочекивано, не питајући, не из књига, не од људи, она долази 

чудом, рађа се као осећај који не личи ни на шта друго, као истинско искуство, као нова 
неоспорна реалност, као највећи дар, који знамо да смо добили одозго и знајући то, 

почињемо да се врзмамо, да скачемо од водича ка водичу, тражећи помоћ, руководство, 
оквире, ослонац, штаке, распитујући се шта да радим (Мт. 19, 16), с очекивањем јасног 
спасоносног рецепта: да једемо једном дневно, да чинимо сто метанија или да ноћу читамо 

псалтир. 
 Иако је одговор добро познат: људима то није могуће (Мк. 10, 27); ни покајање, ни 

морални напори, ни подвизи, никакав рад на себи не могу ово да учине, већ само Господ. 
Жудња за неком обавезном делатношћу у области религије реализује се у копању по себи 
до нервног слома, у јаловим причама, у уздању у спољашње, у лепљивом глибу небитних 

ситница, затварајући се за давање предности Његовом промишљању о сопственим 
бригама.461 

 „Нису нас учили“, кука дама намолована као Папуас дајући унука у школу 
веронауке; „Ни нас,“ помало оштро одговара монах-предавач и истина је; крштени смо, 
пострижени, неки имају и чин, али да свакодневно живимо с Богом стварно нисмо 

научени. Пословица гласи: у Христу се може само умирати; али ево, док не умремо, док 
боравимо на грешној земљи желели бисмо да усвојимо неки програм, некакав препоручен 

начин живота, да забележимо контуре, да макар приближно оцртамо позиције – чему 
треба тежити и на који начин то достизати. 
 Не, дешава се да нас уче и да нуде теорије, стратегије, тактику, „методика за 

манастирско спасење душе“,462 али тајна се не своди на прописе и остаје тајна. На путу 
разумних, светлих и рационалних пројеката увек пада „проклета крмача живота“:463 моје 

једино, непоновљиво, сопствено биће не уклапа се у границе туђег искуства и не одговара 
измишљеним добрим намерама и универзалним шемама. 
 Каква могу бити правила кад неразумна лаковерна душа свако мало мења позиције 

у зависности од нечег нововиђеног, прочитаног или доживљеног; у ствари, утабани путеви 
и сигурна одређеност не постоје, као и ништа опште прихваћено, потврђено, 

патентирано.464 Зато пријатна, лековита и успешна религија никако не може да се оствари; 
све грешка до грешке, пад до пада, сумње, ћорсокаци; Бога нигде нема:465 Он је дао 
таленат вере и отишао је у далеку земљу, а овде тело тражи своје, срце се стеже од 

недоумица, разум виси над безданом: не могу да Те схватим!466 
 Колико година ће проћи у наказним крајностима неофитства док се не досетиш да 

Христос није подложан било каквим нормама, уговорима и обавезама, Он игнорише 
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узрочно-последничне везе, времена и рокове, не подлеже напорима, не реагује на сузе и 
вапаје; Он није припитомљени Лав.467 

 Одговори Јеванђеља на важна животна питања немају карактер јасних упутстава; 
није Господ случајно примењивао приче које су изнедриле многе томове интерпретација и 

тумачења, по мери свакога ко има уши. Међутим, јасно је речено: веруј у Исуса Христа 
(Дап. 16, 31); ако је савест чула Зов корачање за њим треба да буде глобално, потпуно, 
треба да обузима цело човеково биће.468 Светитељ Григорије Палама је од истинског 

монаха захтевао да одговара називу - monoV је тумачио као целовитост, као унутрашње 
јединство.469 

 Али где је вера с којом је све могуће (Мк. 9, 24), која спасава (Мт. 9, 22), која 
исцељује (Мт. 8, 13), која чисти (Дап. 15, 9), која рађа радост неизрециву (1 Петр. 1, 8) и 

међусобну љубав (1 Јн. 3, 23), где је потпуна вера од искреног срца (Јевр. 10, 22), где је 
праведност кроз веру (Фил. 3, ), где је вера која открива доступ Богу (Еф. 3, 12); где су 
учињена дела (Јн. 14, 12), реке живе воде (Јн. 7, 38), победа која је победила свет (1 Јн. 5, 

4)? 
 У наше време није могуће не приметити тенденцију ка дегенерацији вере, ка њеном 

изрођавању и плићању, ка замени лакомисленим глупостима и сујеверјима;470 „Колико 
чуда ти се данас десило?“ Наравно, једноставније је стално извлачити псеудо духовна 
очекивања и осећања је, него носити свакодневни подвиг труда поверења у Христа, Њиме 

мерећи сваки тренутак, сваки поступак, сваку реч.  
 „Ако Ме волите, држите Моје заповести,“ (Јн. 14, 15). Међутим, сваки скептик 

налик на Трифуна Јудејца, опонента Јустина Философа, има право да сумња у 
способности људске природе да одговара великим речима Јеванђеља, јер хришћани се,  
хвалећи се побожношћу, по свом животу не разликују од незнабожаца.471 

 При сваком посезању на најдраже, недодирљиво, брижљиво чувано Ја узвишене 
речи и претензије претварају се у кликушку-имитацију. Обнажава се агресија, оштре 

канџе, немилосрдна осветољубивост, и не могу се у нама препознати Његови следбеници, 
који имају право да кажу с Јосифом Прекрасним: „Не бојте ме се, ја сам Божји!“ 
 У свађи, гневу, љутњи данашње хришћанство испарава; „Ти си у праву, али 

попусти,“ преклиње игуманија; „Аха! Нисам ваљда глупача!“ увек побеђује злобна логика 
света, од које смо наводно отишли; препуштамо се сновима чијем остварењу све време 

нешто смета. Живимо „по бележници“, као да се надамо да ћемо касније преписати како 
треба, можда у рају, где нећемо морати да се срећемо с туђим, прљавим људима који нас 
искушавају. 

 Како верујемо зависи чак и од времена: хладноћа, жега, киша и ветар, бацају нас у 
незадовољство и роптање, као и све што причињава незгоду телу. Врло много утиче 

здравствени фактор: пристајемо да волимо Бога више него оца и мајку, али не више од 
свог тела; страшно је и помислити какав ће бити суд ако нас затекне на температури од 40 
степени (о.Александар Јељчанинов), а бол потпуно краде веру. Попут незнабожаца, ми се 

ослањамо на лекове, иако се опијамо док читамо о чудима: „...имао је три озбиљне, 
страшне и осим тога неизлечиве болести... рекао сам му да ће одмах оздравити чим 
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поверује да Бог може да га исцели... захтевао сам од њега да положи сву наду у Бога... и 
његово тело је постало здраво као у детета... имао је лекове и два сандука за инјекције и 

рекао сам му и он је све ово бацио са стене; после тога је оздравио.“472 
 Како је говорио А.Ф.Лосјев, душица пишти, јогуни се и буни против Бога због 

најништавнијег повода; истина, наше покварене природе наоружава се против Христове 
истине.473 Не желимо ништа у себи да мењамо користећи уобичајену меру – свиђа ми се – 
не свиђа ми се, виртуозно извлачећи из црквене ризнице само одговарајуће, што оставља 

утисак, утешно, што не колеба лично уврежено мишљење. 
 „Благословите да се причестим,“ обраћа се монахиња К., свега два дана после 

празника и заједничке припреме за Причешће. „Зашто?“ пита игуманија. „Лоше се 
осећам.“ Да ли стремимо ка Богу или поправљамо здравље? Да ли Њега тражимо или 
желимо да се спасимо, односно да се осигурамо побожношћу, да купимо за држане постве 

и одстојане Литургије блаженство и макар у вечности утолимо незаобилазно стремљење 
ка задовољствима?474 

 Монахиња Л. сазнавши за упокојење старе сестре пада у хистерију с кршењем 
руку, а монахиња М., испрепадана телефонским жалбама болесне мајке, грозничаво пакује 
кофере и толико губи присебност да је некако незгодно помињати веру. Додаћемо још 

подврженост таштини, страховима, бригама, жељама, ако имамо у виду несрећан дефекат 
ка променљивости с наглим прелазима од греха до хистеричног покајања, од еуфорије ка 

новом паду, од узбуђења ка чамотињи и каменој безосећајности. Никакве стабилности: 
кратка радост и опет облаци, мрак, лишавање помоћи одозго, који можда имају за циљ да 
човек постане свестан немоћи своје природе.475 

 Али ево главне невоље: кад вера нестане човек се затвара за Бога; уметник слика 
портрет цара, пажљиво се загледајући у његово лице, а ако се цар окрене – сликар не може 

да слика.476 Сва брига сатане састоји се у томе да убеди човека да се Бог не брине за 
њега;477 отуда и страхови, парализа воље, физичка слабост: колико вера цвета у срцу, 
толико и тело напредује у служењу, говори Лествичник. Вера  је откривање врата за 

Божанско стваралаштво, дозвољавање Богу да делује, прихватање Божанског интереса као 
свог, чак с ризиком да ће моји лични земаљски интереси бити нарушени.478 

 Исти овај Алексеј Фјодорович Лосјев (монах Андроник), је ухапшен скоро на дан 
пострига; у логору је јако очајавао, плакао је, роптао и био у недоумици, мучно тражећи 
смисао жалосних „објективних животних вредности“, тријумфа безобразлука, дрске 

победе примитивизма, вулгарног укуса: зашто? Одједном је лишен књига, науке, 
кабинета-келије, духовника, дивног верног друга – сестре-жене: зашто? Зашто злосмрадна 

атмосфера бараке, која отупљује мозак, која мучи префињену, узвишену душу, која 
уопште није упозната с ниском распојасаношћу, садистичком љутошћу, зашто? Чак је и 
Волтера цитирао: „Ако Он не може да избави од невоље, није свемогућ, ако неће, није 

добар...“479 
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 Вечити вапај ка Небу због неправедности, невоља и несрећа, које владају у свету, 
гуши кротки одговор Оног Ко укрепљује човека који губи снагу, Ко се није супротставио, 

ко се није повукао; Ко је дао кичму онима који бију и образе онима који ударају, Ко лице 
Своје није скривао од поруге и пљувања (Ис. 50, 5-6). 

 Ако свеприсутни Бог зна све, Он је знао како ће поступити Аврам (с Исаком), 
зашто га је мучио? Да, али Аврам није знао да ли ће издржати искушење, одговорио је 
блажени Августин. Такво је Његово милосрђе: Он не жели задовољство и насладу Свом 

створењу; Он жели да нас учини Својим сарадницима, достојним Његовог избрања како 
бисмо учествовали у Његовој светости (Јевр. 12, 10), и примењује мере које сматра 

сврсисходним. 
 Колико душевних сила се бесмилено губи на супротстављање, роптање и на борбу 
за лакоћу постојања; зашто да косим, музем, бацам ђубриво, копам, падам од умора, губим 

здравље, а не да везем седећи, да водим кичицом по дасци, да окрећем бројанице у келији 
или руководим? Неки се с цинизмом који у монаху ужасава хвале како су у младости 

вешто умели да избегавају заједничке, физички тешке радове. Па добро, од наше воље 
зависи и да их избегавамо; Бог уређује прилике за спасење, али да им се потчињавамо с 
већом или мањом спремношћу зависи од нас;480 зато и каже: несавршени ради оно што 

може, а савршени оно што је потребно. 
 Чини се да Своје највољеније, изабранике, као што су супружници-монаси Лосјеви, 

Он подвргава двоструким невољама, са стране изгледа неиздрживо; ко зна, зар није због 
тога да им не остану никакве друге вредности, научне, културне и душевне, осим вере, 
наде и љубави. Заправо, вера и јесте љубав: човек не може да тежи ка истини ако је не 

воли; она се открива само љубави која је јака као смрт, која сажиже све што јој је туђе. 481 
 Вера је истовремено и нада, ватрено уздање само у Његову милост; „ограничавање 

наде припада незрелом и фарисејском начину размишљања, оних који су горди због 
својих постова, својих десетина и својих дугих молитава.“482 
 Страдања су мегафон Божји,483 Његова посета, дар учествовања у Христовим 

страдањима, зато и наше несреће треба да имају важан смисао који је овде можда 
недокучив. Али ми не желимо да се сложимо да нам је тако суђено (1 Сол. 3, 3) и жалости 

оцењујемо као чудан догађај (1 Петр. 4, 12), као непожељну препреку, с којом се не може 
живети, већ се само може претрпети или заобићи, прескочити, склонити с пута. Пшенично 
зрно не жели да умре више волећи да остане у својој јадној усамљености, хватајући се за 

убогу мрвицу уобичајеног млаког ритуала. 
 Понекад се човек замисли, шта ће остати ако се лишимо чврсте и густе православне 

свакодневице, с јелкама и врбама, пасхама и куличима, панагијама и литијама, 
мелодичним акатистима и молебанима; зар она не постаје сама себи довољна у својој 
ауторитетној исправности, лишавању криза и потреса, потискујући Христа иза зидина 

равномерног комфора. 
 „Шта значи стајати за истину? Поседи за истину мало у затвору!“ цитира мати И. 

која је у младости познавала знаменитог свештеника Д.Д.; он је у храму одржавао беседе, 
постављао је парохијанима неочекиване тестове, на пример, тему „сусрет с Богом“. 
Испоставило се да је један човек управо стигао из логора; у совјетско време тамо је као 
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икона и светиња служило дугме с урезаним крстом, Христовим знамењем. Тамо је овај 
бивши демонстрант и борац заправо схватио зашто свака побуна има резултат супротан 

постављеном циљу и завршава се моралним поразом: слепа твар која се узда у себе не 
може да диктира Творцу своје појмове добра и зла, који су увек погрешни због земаљске 

ограничености. А душа се спасава у трпљењу (Лк. 21, 19), зато што се поверава Богу: 
трпљење је прихватање судбине с поверењем у Њега; а промислитељна брига Божија свим 
средствима достиже оно што је предвиђено за нашу корист.484 

 Инокиња А., истерана из манастира због бесмислене клевете тетурајући се до 
аутобуса с тешким теретом јефтиних, али неопходних ствари и књига, наравно, била је 

изнемогла од горчине, мучила се због неправедности и усамљености, потпуно безизлазне 
у то хладно пролећно вече на пустом путу, али кроз вреле сузе се пробијала овоземаљска 
увереност: обитељи има много, здрава сам, све умем, појем, нема проблема, снаћи ћу се. 

„Али, није него; скоро годину дана је скитала: где ми се свиђа – не примају с постригом, а 
где ме примају – мени се никако не свиђа... Господ ме је научио: сетила сам се како сам 

гунђала, роптала, умишљала; што имамо не чувамо, а кад сам остала без пристаништа, 
спознала сам страх Божји,“ смеје се. 
 Јован Златоут изводи страх Божји из побожне и трепетне мисли о свеприсутности 

Бога. Страх Божји, наравно, није животињски ужас од казне, по угледу на тиранију, али је 
ипак рођен запањеношћу, искуством људске беспомоћности, зависности и бриге, помаже у 

лењости и успаваности, ситости и досади. Господ је, да милосрдан и самилостан (Јак. 5, 
11), али ја?.. Моја светлост је тама (Мт. 6, 22), моја душа је коров, трње (Мт. 7, 16), а шта 
ако Он каже: не знам те, иди (Мт. 7, 23); избациће ме напоље, као со која је обљутавила 

(Мт. 5, 13) посећи ће као грану која не доноси плод (Мт. 7, 19)? Јер речено је: неће свако 
ући у Царство Његово (Мт. 7, 21) 

 Страх Божји је живоносна отрезвљујућа и охрабрујућа свест: све је у Његовим 
рукама, све нам Он даје: и напор, и дејство, укључујући и тежњу ка Њему; нема смисла 
јурцати и бежати, нема шта да се осваја, ми ништа не можемо да узмемо, већ само Он 

може да дарује.485 Наше је да Му се у сваком тренутку обраћамо за помоћ: то се назива  
синергија – савез моје слободе и не моје благодати;486 посебно треба преклињати да не 

оскудева вера (Лк. 22, 32), да она постане она несакрушива моћ с којом се човек не боји да 
уђе у ватру, да иде по води и више никад се не колеба у осећањима.487 
 

Са страхом и трепетом 
 

       О, узела бих све и свиме и по свему 
       или бором умочивши га у Везув,  
       по небу, као што је неко говорио – 

       и писала, писала, једину реч, 
       писала, ридајући, реч: Помози! 

          О.Седакова 
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 Кад би се судило по обиљу издатих књига посвећених умном делању мислило би се 
да код нас има неизрециво мноштво молитвеника, иако су у много боља времена 

преподобни с великим личним искуством Симеон Нови Богослов и Григорије Синаит, а у 
Русији Нил Сорски и Пајсије Величковски жалили због тражитеља овог подвига. Данас у 

свакој црквеној продавници купујеш бројанице, руководство како се научити молитви – и 
напред; човек у манастир долази наоружан убеђењем: нема другог смисла у монаштву 
осим умног делања. Технологија је нашироко позната: седнеш на ниску клупицу, повивши 

главу према грудима, поглед је уперен на средину стомака, налазиш место срца и уводиш 
тамо ум, задржавајући дах... и готов посао, и окушаш већ обећано брзо стицање 

непрестане радости. 
 У прво време човека очекује низ разочарења; Ј. је роптала око пола године и 
отишла с речима: „Какав је то манастир, не дају ми да се молим, у свету сам мање 

радила!“ Али, на пример, у обитељима Пахомија Великог прве три године искушенику се 
прописивали искључиво заморни физички радови: док је тело живо природи је потребан 

рад.488 А и у нашим манастирима који су преживели совјетску власт држао се исти 
поредак да са сланим знојем изађе надменост, ситничавост и остала, по речима светитеља 
Игњатија, горда глупост и да дође макар мало смирења, навика да се иде иде насупрот 

сопственим жељама и навикама. Црква је осудила месалијанце јевхите, који су бранили 
право неке манастирске елите да се само моли док остали чланови братства диринче ради 

задовољења заједничких материјалних потреба; увек присуствује контингент који користи 
молитву за правдање своје лењости и гордости.489 
 Н. је једном имала среће да се случајно сретне с изванредним свештеником 

о.Павлом (Груздјевом), он ју је неочекивано повукао за рукав из гомиле, одвео ју је у 
страну и испричао причу о томе како се један монах усрдно молио и угледао је у својој 

келији Христа; целе ноћи је созерцавао неописиву Лепоту, најслађег Исуса, док није 
дошло време да иде на послушање, да кува ручак, пошто је брат вршио дужност кувара; 
али, зар је могуће напустити Господа кад Он, ето Га, поред, седи у фотељи! Међутим, 

отишао је размишљајући о гладној браћи, а кад се вратио касно увече угледао је Господа у 
истој фотељи: „А да си ти остао Ја бих отишао,“ изговорио је Спаситељ. Мати Н. је успела 

да оцени прозорљивост старца годинама касније, у манастиру,  на послушању куварице, 
кад је на најсвечанијим архијерејским службама и сусретима најзанимљивијих гостију 
била принуђена да као Пепељуга остаје ван празника, поред шпорета.  

 Склон самоиронији архимандрит М. се смеје свом некадашњем необузданом 
младалачком ентузијазму: у чину искушеника са жаром прихватао сваког посла – ево 

пребацићу ову гомилу дрва, Господ ће ме ослободити од гневљивости, офарбаћу ограду 
исцелиће ме од стомакоугађања, ољуштићу кромпир, опростиће осуђивање... О скривеном 
поучавању он тада није размишљао, али свако испуњавање обавезе јесте служење Богу490 и 

без плода не остаје – о.М. је изгледа, одрастао у правог молитвеника. 
 Нема ничег лошег у поштеном признању младе игуманије које су објавиле црквене 

новине: посла преко главе, али лакше ми је да трчим по разним установама него да се 
молим. Делатељ нека дела, иначе ће изгубити и једно и друго, каже преподобни Марко 
Подвижник; на крају крајева, усрдност се прима у зависности од тога ко шта има (2 Кор. 8, 

12). 
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 Романтичне другарице К. и Ј., начитавши се савремених атонских подвижника 
одлучиле су да се моле ноћу; завршило се пожаром и скандалом, јер је „непријатељ навео 

сан“ и од свеће, која је била залепљена за зид запалиле су се тапете; спортски ризик да се 
обавезно издржи пет, седам, десет сати, није важно да ли у полусну, отупелости забораву, 

одаје неразумну врелу жудњу за тим да се у најкраћем року, насилно, освоји слатка 
уметност. 
 Никоме није пошло за руком да одједном прескочи све степенице лествице, која 

води ка савршенству. У већини случајева превремени исихастички пориви завршавају се 
неуспешно: заиста, мучан је упоран труд који не доноси очекивани резултат. Зато су умни 

пастири прописивали прво дуго ишчитавање канона, акатиста и богослужбених текстова 
по књигама као неопходну школу молитве,491 ради тренирања пажње и трпљења. 
Митроплит Антоније Сурошки је помињао правило од шест сати које му је у младости 

одредио духовник; можда је захваљујући овом искуству умео за трен ока да се 
концентрше и „повуче се под кожу“ у вреви и мноштву људи. 

 Склоност ка ружичастим сновима савладава се влашћу реалних околности и 
нејасним осећајем да постоје закони духовног равоја. Мати И. се чудом задржала у 
манастиру прошавши све стадијуме болести: вешто је избегавала послушања, мрзела је 

све што спречава мислена вежбања, љутила се истерујући прекршитеље осамљене 
тишине: „Хоћу да се молим!“ док једном није схватила да је управо ово – ја хоћу 

непробојни бакарни зид о који се разбијају напори које тајно храни ташта жудња да 
искуси узвишена стања, одушевљења, сузе, сијање икона, све што је описано у књигама. 
Још је добро ако се мистичка искуства завршавају бекством, одбијањем борбе,492 а не 

потпуним уништењем, душевном опустошеношћу и мраком, а понекад и психичким 
поремећајем. 

 Духовник о.П. као поуку говори о самом себи пре петнаест година кад је почињао 
монашки пут: ишао је као несвесни месечар, преврнувши очи и пребирајући бројанице, 
није јео, није пио, није спавао. Дошавши до кошмара и виђења заједно с леденим ужасом 

је осећао задовољење: није шала – изједначио се у страховању с великима; хтели су већ да 
га одвезу у лудницу, али је налетео на опис прелашћеног код светитеља Игњатија, 

препознао је себе, и хвала Богу, отрезнио се. 
 Може ли добром бити крунисана човекова дрска намера да се не скинувши обућу 
(2 Мојс. 3, 5) стане пред Владику и беседи с Њим без посредника?493 Кад је у египатском 

скиту подвижник-почетник добивши од старца Ивистиона благослов за срдачну молитву 
сматрао потребним да консултује још и Пимена Великог, светац је укинуо правило 

истакавши: „Ава и његово делање су на небу с анђелима; од њега је скривено да смо ти и 
ја на земљи и у страстима.“494 
 Оци, који су учили молитви, нису препоручивали да се кров подиже пре темеља, 

односно да се умном делању приступа пре очишћења покајањем. Деведесет шест савета 
преподобног Јефрема Сирина монаху-почетнику не садрже ни реч о молитви; сви су они 

моралног карактера и позивају на то да се не лаже, да човек не буде лукав, да не развезује 
језик, да не буде радознао кад су у питању туђи пороци, да не буде лицемеран, да трпи 
мане ближњих, да се пази мржње и да зависи од напредних, да се потчињава старијима, да 
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се не надима, да не буде злурад, да не жали себе, да чува верност Богу и монаштву.495 
Преподобни Нил Синајски у посланици монаху Агатију о молитви такође више пише о 

милосрђу, покајању и самилости; и други преподобни Нил, наш, Сорски, у свом Уставу 
говори пре свега у рокодељу, раду, сиромаштву, о помислима, очишћењу душе и најмање 

о молитвеним вежбањима и нетварој светлости. 
 По запажањима светог Исака Сирина, високог напретка у молитви удостојава се 
само један од десет хиљада; зар то није због тога што су, како сведоче патерици, нарави 

увек биле неупоредиво испод јеванђељске норме? Позната је прича о двоструком 
самоубиству у женском манастиру Мен, кад се утопила инокиња, измучена клеветом, а 

после ње се обесила виновница која је започела сплетку. Међутим, обитељ је била славна 
по „строгости правила, чистоти учења и примерној светости живота“. Ништа мање није 
позната ни повест о блаженој Исидори јуродивој коју је једину од четристо (!) сестара 

анђео изабрао за поуку Порфиритског старца: њу су сложно блатиле, понижавале, 
изражавале одвратност, вређале – смирене сестре и испоснице, које су се молиле дан и 

ноћ.496 
 Данашњи ревнитељи молитве, који су сигурно обавештени о чувеном пупку и 
разноврсним телесним методама, које поспешују осетљивост, храбро пропуштају код 

истог овог Симеона Новог Богослова, расуђивања о четири степена духовног узрастања и 
првом од њих – укорењивања у хришћанском моралном идеалу, гајењу истих осећања која 

су постојала у Христу Исусу (Фил. 2, 5). 
 „Богосличне врлине једине чине човека способним за примање  божанског 
сједињења,“ учи главни и несумњиви ауторитет свих молитвеника светитељ Григорије 

Палама,497 а пре њега преподобни Григорије Синаит, мудри наставник монаха, по 
сопственим речима, „који је нешто из искуства спознао“. Он уопште није у свему и 

нипошто није одмах дозвољавао да се приступа скривеном делању, чувајући ученике од 
срамоћења,498 јер онај ко бестидно и дрско жели да дође до Бога тражећи оно што не 
одговара његовом стању, може да постане срамота и смех за демоне. 499 

  Рећи ће: сви су грешници: њест человјек, и т.сл. шта можда да се онда ни не 
молимо?! Јасно је да нису само свеци и бестрасни призвани на општење са Христом, већ и 

они који свакодневно греше, ипак уз обавезан услов: са страхом и трепетом, скрушавањем 
и смирењем, изучавањем Светог Писма и саветовања с једнодушном браћом, као што је 
учио преподобни Пајсије (Величковски). Авај, у наше време су минуси оних који су 

изабрали добар удео – горопадност, неодговорност, егоизам, осветољубивост, хистерично 
самосажаљење, диктатура тела – и тешко да се компензују грижњом савести, осећајем 

кривице, тужним сакрушавањем и плачем због грехова. 
 Непрекидна делатност уста, чак и дугогодишња, која је прешла у навику, „која се 
наметнула“, аутоматска – не крунише се кад је срце далеко (Мт. 15, 8) и цео живот, без 

остатка предат борби за молитву, може да се претвори у трагедију узалуд протраћеног 
времена. Глински старац о.Серафим (Романцов) је донео чудовишну пресуду једном 

пустињаку: „Никакву молитву ти немаш,  просто си се навикао на њене речи, као што се 
неки навикавају на псовке,“ а отшелници-схимонахињи која је изабрала изнурујући пост 
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да се не би одвајала од молитве због спремања куване хране сурово је рекао: „Ти немаш 
никакву молитву и никад је ниси ни имала.“500 

 „Људи су ко зна шта направили,“ истицао је светитељ Теофан Затворник, „мисле да 
је неко чим је почео да твори ову молитву, самим тим већ све учинио; ова молитва је 

постала као нека бајалица: твори је, придодај томе телесни положај о којим се на понеким 
местима говори, и све ћеш добити. Ево, и мјаучу, а срце остаје празно, и мисли лутају, чак 
и срамни покрети им долазе, а њих баш брига, као да је све то у реду.“ 501 

 Од тада је ова појава напредовала: Исусову молитву у моћном хору на стотине 
гласова пева за време вишедневних литија и хвале се: каква благодат се изливала! Читави 

манастири због лакших услова живота посвећују се умном делању; наивним, неотесаним 
дечацима и девојчицама, који су још јуче били у дискотеци, у спортској сали, покрај 
телевизора, који су тек нешто мало сазнали о Христу, који се нису охладили од светских 

пристрасности, с влашћу се даје као благослов правило с бројаницама, уз укидање осталих 
молитвословља, вечерње и јутрења, тропара и канона, акатиста, Псалтира; једном речју 

свег поучног химнографског наслеђа Цркве. 
 Месалијанци су прогањали светитеља Григорија Паламу жигошући као јерес свако 
друго обраћање Богу осим молитве „Оче наш“, која је дата у Јеванђељу, а данас 

поклоници Григорија Паламе све осим пет речи Исусове молитве проглашавају за 
незгодно општење с Богом, оптерећујуће, сувишно, укључујући и богослужење: један 

савремени аутор с одобрењем описује монахе, за време бденија, који окрећу бројанице и 
потпуно су равнодушни према катизмама, текстовима и стихирама који одражавају 
садржај празника. 

 Неке духовне вође из најбољих намера подижу своју науку на степен неоспорне; од 
стране Неба овлашћене инстанце и фанатично стреме ка томе да праве лутке,502 једнаке, 

покорне, неме слуге, уосталом, искрено, свом душом желећи да уреде манастирски живот 
наводно по последњој речи светоотачких дела. Услед тога браћа и сестре, који нису 
способни да саберу пажњу наочиглед свих, стичу стабилну одвратност према молитви и 

зато бивају лицемерни, кријући унутрашњу празнину, вуку се као изгореле главње, а 
понекад и напуштају манастир. Други испољавају необуздану ревност и сматрајући себе 

достојнима небеских озарења скрећу на рђав пут... егзорцизам, болнице, нервни напади и 
скандали су тако неумесни међу исихастима. 
 Данас, куд год човек да погледа, модерно је све да се упрошћује, да понижава, да 

игнорише скривено, да своди чудо Божијег дара на заједничку корист и општу 
приступачност, а тајна сједињења са Христом своди се на дисциплину, очигледност, на 

молитву под штапом. Ужасавају безграничне претензије на мистично, на пример, да се ум 
држи нерасејан; старац Пасије Атонски је у позним годинама говорио: „Ко сам ја да 
непрестано држим ум при Богу?“ А преподобни Григорије Синаит је примећивао: „Нико 

не може сам по себи да држи ум, ако га Дух не буде држао и нико никада неће отерати 
помисао, ако је Бог не отера.“503 
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 Људи претендују на то да се моле непрестано; али и у оним благословеним 
временима кад су оци-пустињаци јели хлеб који су доносили анђели, кад су самим 

погледом уништавали идоле, васкрсавали мртве, неповређени стајали у пламену, кротили 
дивље звери, видели грешника у потпуности, истеривали демоне, носили џакове на 

дивљим животињаа и препловљавали Нил на крокодилима, уз помоћ камења су бројали 
кратке молитве. 
 Познати Павле Фермејски који је савршавао триста молитава дневно, био 

узнемирен кад је сазнао да нека девственица у селу испуњава седамсто молитава и дошао 
је код светог Макарија Александријског (†394.). „Ево, ја већ шездесет година обављам по 

сто одређених молитава,“ одговорио је старац, „зарађујем оно што ми је потребно за храну 
својим рукама, по дужности не одбијам браћи кад желе да се виде са мном, али ме ум не 
прекорава за нерад,504 а смутња,“ наставио је преподобни, „јесте знак нечистог срца.“ 

Значај имају искреност и пажња, а на број су више обраћали пажњу на Западу: Клара 
Асиска се хвалила хиљадама, а језуит Јаков Керут због читавих двадесет четири хиљаде 

молитава дневно! 
 Исак Сирин помиње сто молитава првог учитеља монаштва пустињака Евагрија, 
педесет преподобног Мојсија Мурина, притом су, наравно, ови људи сами у потпуности 

постали олтар молитве,505 јер у представи светих отаца молити се непрестано значи 
држати ум прилепљен за Бога с великом побожношћу и топлом жељом, висити на уздању 

у Њега и због Њега имам храбрости у свему – у свим делима и догађајима.506 
 Молитва није толико занимање колико стање душе; схоластички, неслободни, 
досадни труд никоме није потребан и није користан; „Беседи с Њим као син с Оцем, и 

брзо ћеш осетити да је Отац поред тебе и да си ти заиста син, а не слуга,“ писао је један 
будући епископ 507 у војску млађем брату, будућем протојереју.  

 Имеђу осталог, у току векова се користе различите формуле скривеног поучавања: 
Господи, јакоже волиши и јакоже вјеси, помилуј; Господи, да будет воља Твоја; Господи, 
помилуј мја и помози ми; Тја слављу; Господе, помози ми, Ти си Бог мој и све за мене; 

Боже, милостив буди мени грешнику; упованије моје Отец, прибјежишче моје Син, покров 
мој Дух Свјатиј... и чак видимо да нису понављали Христово Име, чему се некад придаје 

толико значаја. 
 Били су добри и неизрециви уздаси (Рим. 8, 26); благодат се по преподобном 
Пајсију (Величковском), не привлачи речима, већ исправношћу срца; „Сећање на Бога је 

главно у чему се треба вежбати,“ инсистирао је светитељ Теофан Затворник, много пута 
понављајући да Исусова молитва није суштина ствари, већ само помоћ међу многобројним 

средствима за стицање исправног унутрашњег стања.508 
 Чему све не помаже крајња неукост, врло нејасна представа о учењу Цркве, смислу 
Тајни и критеријумима за разликовање истине, уз одвраћање од узвишеног труда читања, 

кроз који се ум чисти од прљавштине, улази у божанске тајне и омива се радошћу, 
испуњава се мишљу о Богу и рађа молитву. 509 Узима се пример Туђиноватеља (из 

„Отворених казивања...“ – прим.ред.), који можда оправдава, ако се поверује његовом 
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искуству, мисао светог Григорија Синаита: послушан и неписмен се брзо може научити 
молитви,510 зато што је прост, односно целовит, јединствен, устремљен ка Богу свом 

душом, несебично, и добијање дара му неће нашкодити. 
 Управо „Туђиноватељ“, који је релативно недавно преведен на стране језике 

изазвао је на Западу гомиле подражавалаца. Хипици су, на пример, нимало се не одричући 
непрегледне слободе нарави, понављали Исусову молитву, очигледно је користећи као 
чаробну формулу: „Сезаме, отвори се!“ – да закораче преко невидљивог прага, да се слију 

с Апсолутом и напокон искусе праву ствар. У Селинџеровој причи обична Американка 
девојчица-тинејџер шапуће исту ову Исусову молитву попут магичне заклетве, желећи да 

помогне ближњима. 
 Понекад и православци, због вулгарног доживљаја, схватају метафоричне изразе 
светих отаца буквално и очекују натприродне ефекте: келија ће човека свему научити, а 

молитва ће сама просветити, поучити и исцелити од страсти. Тако мисле и мистичари 
других вера; кога то занима, може да се обавести, на пример, у књижици Свами 

Нарајанананда „Практичне поуке за достизање самадхе“ (М., 2003., стр. 70-73): „Пракса 
мантра-џапи доводи у стање самадхе... кад се божанско име стално понавља, оно чисти 
тело, нерве и ум... божанско име поседује огромну моћ и спасава од сваког страдања и 

несреће... мантра-џапа аутоматски се одражава на душевно и физичко здравље.“ 
 Ако се испоставља да је понављање молитве калауз за врата у Небеско Царство, 

згодно техничко средство за приближавање Богу, које истовремено нуди сву срећу, чему 
онда узак пут који нам је заповеђен, и крст, и тесна врата, и покајање, и Црква, и 
Јеванђеље? 

 Сад, језуити преузимају зен-будистичке медитације, а евангелистичке 
полумонахиње примењују тајландске методе, и како кажу Американци – it works; питање 

је од чега, од какве силе оно управо делује. Један Грк који се накупио на Западу 
екуменизма, нашао је у другим религијама много корисног за праксу молитвеног 
самоусредсређивања и доказивао је атонском старцу истинитост својих екстаза и озарења; 

ништа страшно, сматрао је он, ако примењујући једну исту методу, Индуси созерцавају 
своје богове, будисте свог Гаутаму, а хришћани, значи, Христа на огњеном престолу међу 

анђелима који лебде.511 
 Ресурси људског организма заједно с аскетским напором и самохипнозом могу да 
узнесу човека до металогичког осећања битија, ум је у стању да на свој начин гради 

жељене привидне ликове,512 али Бога овде нема, даје дијагнозу схиархимандрит 
Софроније, а окушање мистичног трепета бременито је насађивањем страшне, 

неискорењиве гордости.513 
 Крајњи недостатак наставника приморава оне који траже молитву да прибегавају 
књишким указивањима у свој њиховој непрегледној разноврсности: једни саветују да се 

молитва шапуће брзо, други – отегнуто, тужно, преклињући, стењући, трећи уопште не 
препоручују да се отварају уста.  

 Прописује се да се пажња држи испод удубљења код грла, у области ждрела, испод 
јабучице, у прсима, тамо где дисање пролази у плућа, између лопатица, у срдачном месту,  
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мало изнад леве брадавице. Неко каже да се дисање задржава, а неко да се сједињује с 
речима, неко да се спаја с ритмом пулса.  

 „Ако покушавам да поштујем правила, губим дах, а молитве од тога нема никакве, 
сва брига је куда да сместим срце, а како?“ жали се монахиња Ј. „Дете,“ одговара 

духовник,“ знаш стоногу, она по теорији, ни корак не би направила; моли се како можеш, 
и имај поверења у Господа!“ Тако је учио и о.Алексије Мечов: ни у ком случају не 
творити молитву, већ просто говорити и то је све; сачувај Боже да се човек труди да 

нешто од тога испадне. 
 А чим је нешто испало, односно ако је човека посетила Божанска благодат, она 

изазива потребу да се бесконачно наставља блаженство, да се човек огради пустињом, 
пећином, подземљем; светитељ Игњатије је очински саветовао и заустављао монахињу 
која је имала намеру да промени манастир у трагању за тишином и миром. У стању раја 

лако је заборавити да ако је утеха истинска и веродостојна она не зависи од нас. Док човек 
улаже напор да духовно стање сиђе до њега, оно се не покорава.514 

 Али и Сам Спаситељ је жртвовао осамљеност ради служења народу (Лк. 9, 10-11). 
Док смо на земљи обавезно треба да имамо посао, сферу примене животне енергије, да 
одрађујемо хлеб и учимо се војној вештини: „Не хвали се тиховањем седећи поред пећи; 

какво добро ти је келија донела? Ни смирење, ни стрпљење, ни послушање; чим си 
ступила у рат, у свему си побеђена.“515 

 „Савршена мера благодати се не даје човеку брзо да би могао да се брине о браћи, а 
не да све време пребива у надахнућу и опијености.“516 Права молитва „у сили својој не 
долази на почетку, већ на крају напредовања, као цвет и плод.“517 

 Спољашњи услови мало значе; мати Л. је стекла пламен док је куповала намирнице 
за манастир и била је ван себе од среће; сутрадан је с циљем да остане у келији и да се 

моли слагала, рекавши да је болесна... и радост је нестала. Обично, удостојивши се 
највише племенитости, за дан или два је губимо, гасећи буром овоземаљских дела, 
скрећући у чулност.518 Није случајно што су духоносни старци тако опрезни, до ситница, 

јер се плаше немарне речи, штетног погледа, сувишног залогаја. 
 Пажљива молитва захтева самопожртвовање, а на самопожртвовање се ретки 

одлучују,519 и овде је узрок свеопште оскудице коју је веома искусни Антоније Сурошки 
означио: Може ли још да се моли савремени човек? Пажљива молитва је крај простог, 
пријатног, расејаног живота с његовим невиним задовољствима: слатко се најести, мало 

ленствовати, мало оговарати, слушати музику, прелистати часопис – унаоколо има толико 
много занимљивог, привлачног! Благо ономе чије мисли немају куда да лутају. 520 

 А пре чисте молитве треба испунити прву и највећу заповест: заволети Господа 
Бога свим срцем својим, и свом душом својом, и свим разумом својим (Мт. 22, 37); опити 
се од љубави према Њему:521 не само осећати, по Дионисију Ареопагиту, пријатност, 
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agape, већ жељу, eroV,522 а по преподобном Максиму, чак страсну оданост Богу.523 А 

затим се природно умирити,524 односно ништа не очекивати, не тражити ништа своје, 
поверавајући се само вољи Божијој, у односу на сваку другу разоноду давати предност 
општењу са Христом у Којем је светлост, и премудрост, и радост и свака утеха.  

 
Уточиште за несрећнике 

 
       Ево тако сам стекао своју младост, 
        у изгубљеној бици магле, 

       Ево тако сам стекао своје срце ушавши 
        у пораз, у обитељ. 

Изашли смо у битку под стегом  
слободним, 

       Жудели смо за радошћу, а не за победом, 

       Дуго смо корачали по пољу  
бесплодном... 

       Питање је у очекивању, а у бици су  
одговори. 

          Г.-К.Честертон525 

 
 Манастир више привлачи идеалисте и романтичаре, непрактичне, непословне, 

којима није толико тешко да се растану од имања ради усавршавања (Мт. 19, 21); али 
обећано блаженство се не приближава, већ се удаљава као хоризонт: „Ах, оче, не постајем 
нимало боља, зашто ли само живим у манастиру!“ „Чудим се твом оптимизму,“ одговара 

духовник, „ево И. пише да је постала гора, много гора...“ 
 Тродимензионални ум се узалудно труди да се пробије до тајни божанских 

установа; због тренутног надахнућа човек само умисли да је нешто постигао, да се некуда 
попео, да је нешто стекао, а онда као загушљиви талас наилази искушење и грцајући, 
тонеш, и нема крила, ни тла под ногама, не видиш смисао, стваралачки раст, неки развој...  

 Уобичајена горка драма свести о неостваривости јеванђељских задатака и 
неостваривости циља, коју у овој или оној мери осећа сваки хришћанин, за монаха који 

све ризикује бива права трагедија. Нема врелијег страдања од љубави према Богу, тврди 
преподобни Исак Сирин, додајући ипак одмах иза тога: „Господе, удостој ме да испијем 
из овог извора!“526 

 „Ој, а да ли стварно код вас живи балерина из Бољшог театра?“ пита девојка на 
пошти. „Кажу, није имала среће у личном животу, па је отишла у манастир?“ Сестре, 

укључујући и бившу професионалну певачицу, чија биографија је очигледно дала повод за 
гласине, искрено су се развеселиле: „Ма немој: у Бољшом театру и ниси имала среће у 
љубави!“ 

 Прво човека нервира постојаност уобичајене предрасуде, ето наводно, куда могу да 
се дену несрећници, који не умеју да побеђују, који су равнодушни према великим парама, 
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који су занемарили каријеру, који нису расположени за брак, који су се болно опекли 
приликом покушаја да распале туђе ватре... Али како време иде, слажеш се: да, истина, 

манастир је уточиште за несрећнике. Уосталом, и наш Господ је, како што је одавно 
запажено, претрпео, с тачке гледишта успешног малограђанина, непоновљиви животни 

крах: ништа није стекао; кућу није саградио, сина није добио, дрвеће није садио, породицу 
није имао, нико Га није схватио, сви су Га издали, срамно је убијен.  
 Али ипак, где су обећани радост и весеље (Мт. 5, 12), где је мир, лак јарам, лако 

бреме (Мт. 11, 28-30)? Чиста племенитост хришћанства, дивни пориви духовне чежње 
свакодневно бивају савладани нискошћу, телесношћу, спремношћу на издају ради таштих 

и лажних ствари. Руководства за аскетику препоручују да се човек стално бори против 
тираније тела, да приморава себе, да се храбро крваво рве, да поштује строга ограничења у 
сталној напетости душе газећи грех, гушећи телесне и душевне страсти напором воље. 

Тако је будући архиепископ Теодор (Поздејевски) у својој дисертацији из аскетике 
оптужујући боготражитеље за „слабост воље у односу на висину хришћанства, воље 

колебљиве, раслабљене, која није навикла да се руководи било каквим одређеним 
принципом, већ само жељом тренутке,“ предлагао да се „порочна воља преваспита“ путем 
„тесног режима и ограничења“, којима се „подвргавају деца и различити злочинци“. 527 

 Колико сиротих грешника, добијајући такав савет коначно губи наду, добро 
знајући о себи, као у вицу: снагу наводно имам, вољу наводно имам, а снагу воље немам... 

Па шта да радим, да је тренирам, да спавам на ексерима као Рахметов? Или да учим код 
мудраца Истока, који обећавају да ће за свега пет година употребе простих ритуала, 
медитације и правилне дијете довести у ред душевни хаос, потчинивши га разуму: 

поступај правилно, чувај чистоту помисли, јачај карактер, смањуј потребе, држи се 
једноставности, и избећи ћеш непријатности, доћи ћеш до хармоније, а то значи до 

апсолутног побољшања квалитета живота.528 
 Али демагошка обећања јогина подразумевају рационализацију, неспојиву са 
живом реалношћу. Каква стерилна чежња би завладала у свету кад би човек научио да 

стварно управља емоцијама и кад би пристао да сузи себе до предвидивих, уредно 
дозираних осећања и унапред промишљених, проверених, беспрекорних поступака! 

 Притом се неки опет ослањају на аутосугестију, сурову дисциплину и строгу 
самоконтролу, уопште не узимајући у обзир моје јадно кењкање, млохавост и потпуни 
банкрот воље; у мени нема ничега што подиже на горе, и вероватно је свакога шаренолико 

животно искуство уверило у безнадежност покушаја да сам себе извлачи из живог блата; 
управо у томе је ствар, зато и тражимо Спаситеља: ашче убо вјера, јаже в Тја, спасајет 

отчајанија, се вјерују, спаси мја...  
 Умеће да се улаже напор (Мт. 11, 12) и обуздавају инстинкти такође не подиже 
према Небу без проблема: примерна репутација неизбежно изводи у лидере и они, мерећи 

по себи, не умејући да опраштају туђе недостатке, постају тирани; а и како да се не 
погорди човек који је навикао да побеђује? Уосталом, у обичној свакодневици наша 

национална склоност према јунаштву често се услед досаде претвара у песимизам, пад, 
распојасаност. 
 А слабима се на почетку пута даје ватрена ревност, која даје крила за подвиг; 

принуда је сувишна: бдење, пост, служење ближњима су пожељни, радосно потребни; 
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разочарење наступа кад Господ обучавајући нас самосталном корачању склања руку. 
Читавих десет година мати Д. је по свом признању сматрала да је међу онима који су чули 

и учинили, а онда – „немам нимало снаге – ни да рано устанем, ни да мало једем, ни да 
читам правило“; духовник је расудио: „Од Њега је то било, а сад је значи, дошло време да 

се смираваш.“ 
 Непријатно искуство увелих порива нових падова и мрзовоље немоћи бременито је 
саблазном да се олакша бреме, да се изврне и упрости хришћански задатак да се снизи до 

нивоа своје душевности у телесности: спаси мене Боже, док на пећи лежим. С друге 
стране прети опасност да се човек почевши да се диви свом истинском подлом Ја 

испустивши свој жалостан вапај изнад тамних дубина и признавши потпуни несклад 
између онога што јесте и што треба да буде (2 Кор. 13, 5), пожели да нестане, да оде, да се 
сакрије, да не види, да не зна, да не пати (Мт. 8, 34). „Ава, узнемиравају ме помисли, 

говорећи ми: ти овде ништа не радиш, иди одавде;“ а ава, преподобни Макарије 
Александријски, одговара: „Реци својим помислима: ради Христа чувам зидове.“529 

 Ако не можеш да будеш сунце – буди месец, саветовао је митрополит Платон 
(Левшин); ево мати Г. „просто се свиђа такав начин живота“; гледај, каже: глумци, 
уметници, музичари... нису сви супер талентовани и познати; колико је обичних 

трудбеника, просечних, не блистају нарочито, али се зато баве омиљеним послом; шта су 
изубили? На монаштво се у потпуности може применити познати парадокс Паскала о вери 

и атеизму: кладећи се пред лицем вечности на Бога човек ништа не губи, а добија 
блаженство и бесмртност. 
 Генијалне монахе треба свећом тражити; црквено сећање је за две хиљаде година 

сачувало тако мало промена: црквени календар може да се смести у једну танку књижицу. 
И нека су само ова имена важна, значајна, имају тежину, само она постоје, само о њима, о 

врло ретким, о њиховим успесима и падовима изговара се од искона свака реч,530 само по 
њима, истинским хришћанима и монасима треба судити о хришћанству и монаштву,531 
али и хиљаде других, непознатих, који су у различито време насељавали обитељи, нису 

без користи савршавали земаљско путовање: у манастирима, као у експерименталним 
лабораторијама, испитивале су се границе људског духа, корисно се одвајало од штетног, 

скупљала се и развијала пракса духовног усхођења, која је за Цркву од непроцењиве 
вредности. 
 И не може бити у праву Велики инквизитор,532 сликајући перспективу Христовог 

доласка у пратњи малобројних гордих, вољних и моћних изабраника, великана духа. Где 
ће се наћи просечни људи чија се природа одазива на искушења, која је Спаситељ једном 

одбацио у пустињи? Летвица је заиста превисока; многи губе наду, не учинивши ни први 
корак према „тешкој, претешкој“ вери православаца; у ислам прелазе због истог разлога, и 
одлазе од Христа (Јн. 6, 67), и оправдавају се напуштајући обитељ: у храм ћу ићи, каква је 

разлика где човек да се моли, а монаштво ми није успело, немам шансе! 
 Други идеализују: зашто се правити, кад нема примера, старца нема, међу нама 

нема мира, здравља нема... испада да нема ни излаза; али чак је и у метроу написано: излаз 
је с друге стране. А шта ако је уместо општепознате Индије Господ припремио неке нове 
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неочекиване људе, а од нас се очекује спремност, свесно учествовање, намеру да кренемо 
путем који Он нуди, који се природно састоји од препрека?  

 Шта сматрати успехом? Аскетска ограничавања? Добре поступке? Свети Марко 
Подвижник је сваки овакав догађај сматрао само разобличавањем некадашњег нерада;533 

празник Божије нежности, која се врло приближно назива умилењем, није заслуга, јер не 
зависи од нас. Велики Макарије говори о суседу из келије, у којем је кипела благодат; он 
је истеривао демоне, полагањем руку је исцељивао болесне, а затим је, наслађујући се сам 

собом, пао у саму дубину греха.534 Преподобни указује на први знак истинског 
хришћанства: ма колико да се трудиш у постовима и молитвама, ма колико да учиниш 

праведних дела – треба да се придржаваш мисли да ништа ниси учинио;535 такво је 
сиромаштво духа: управо праведници су чврсто уверени у своју ништавност и 
недостојност.536 

 Како разликовати пораз од победе? Самосвест без које нема покајања, црпи се из 
падова; стални прекори савести,537 рађајући жалост, скрушеност и сузе, уводе у душу 

смирење, највећу врлину, дар који превазилази све остале дарове Божије;538 чак је и 
очајање плодно, ако је човек изгубио наду у себе; искуство немоћи очигледно доказује: 
без Мене не можете чинити ништа (Јн. 15, 5).  

 С позиција закона питање о слабима решава се недвосмислено: ниси зарадио за 
пристојну одећу – марш, нема места за тебе на царском пиру. Али Христос није принцип, 

није идејна поставка, већ Личност; Он није дошао код здравих, него код болесних (Мк. 2, 
17), не да суди, већ да спаси (Јн. 12, 47), Он није презирао ниједног од ових малих (Мт. 18, 
10), Он жали удовицу, сироте, сиромашне, гладне и губаве; Његова љубав никад не види 

испред Себе клупко одвратних порока, већ несрећног сиромаха, који преклиње за милост, 
и одговара разумевањем и опраштањем; Он нас не прима због неких достигнућа и 

подвига, већ због Свог милосрђа;539 Он чак Инквизитора целива у уста: Пастир се не гади 
ни најтврдоглавије, најшугавије и најтупље заблуделе овце, која вапије за милост.  
 Сваки човек је образ Божји; није ради ништавности и црва Христос отишао на 

Голготу; свако је поштован и вољен, сви су изабрани (Јн. 15, 16). Човек нема због чега да 
се костреши, да се надима, да има комплексе; страх од обичности рађа и секиру 

Раскољникова и жуту кошуљу Мајаковског, и дивље тетоваже рокера, и минђуше у 
носевима продавачица, а у манастиру, код жена хистеричне нападе, таблете, разноврсна 
бежања типа нећу ни у шуму да идем, ни код куће нећу да останем, а код мушкараца 

аматерско јуродство, хвалисање, позерство и пијанство. 
 Није чудо што се печалју по Бозје крије кукање и душевни мрак; они су од гордог 

срца и превеликих претензија. Зашто да се не покоримо судбини посуде за срам (Рим. 9, 
21); ево, мати И. је до осамдесет година, до саме смрти, дрхтавом руком прала тоалете, 
плашећи се да једе хлеб за џабе и као да се у име свих физички немоћних старица 

радовала: „Макар овако радимо Господу! Каква је корист од нас, једино ако само као 
ђубре легнемо на ову земљу, видиш, касније ће на њој порасти цвеће!“ 
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 „Упустивши се у двобој“ угледаш се на патерике, али човек не може да оде далеко 
на штулама: о.П., сјајан проповедник и богослов, чинило се да је нерањив у познавању 

узвишених истина, али није могао да им одговори у ситуацијама моралног искушења, пао 
је, изгубио углед, није претрпео казну и прешао је код расколника; непогрешивост се 

показала као химера, имиџ, мехур од сапунице који се брижљиво надувава. Срамно је 
изгледати као неко други, хвалишући се и правдајући се, или што је исто то, понижавајући 
се и гризући се: постоји опасност и да човек не постане Антоније Велики и да себе 

изгуби.540 
 Таленти се дају свима, међутим, не једнако и не произвољно, већ сваком по његовој 

снази (Мт. 25, 15): крвоточива жена је имала довољно вере да додирне, Хананејка је имала 
довољно упорности, начелник синагоге је умео да се нада, а слепац да гласно виче. Мати 
О., горопадне нарави има кратак фитиљ, експлодира и говори грубе ствари, али опет јури 

да помогне сваком, жали старице и крадом им даје своје воће; а мати Т. често ропће и пада 
у чамотињу, али притом трпећи подсмех, храни птице, негује болесне мачке, жали чак и 

најружније паукове и бубице. Мати В. је лења, воли да поједе, радо оговара, али се са 
сузама каје, сматрајући себе ужасном грешницом; шта да се ради, важна је навика да се у 
свим околностима по речима светог Јована Карпатског, „држи оружје свете схиме“ 

односно одлучност да се служи Богу и ако задобијеш ране спреда то значи ниси одступио, 
ниси се предао, сматра се да си у редовима оних који стоје, чак и ако често падаш; а ако су 

ране отпозади – значи да си побегао, да си кукавица, који је напустио строј. 541 
 „Ја, оче, желим да постанем први светац електричар,“ изјављује млади искушеник. 
„Па добро,“ озбиљно одговара настојатељ, „ако желиш, значи, бићеш; онај ко може да 

прими, нека прими“; свети Григорије Богослов је објашњавао: онај који може јесте онај 
који жели. У контексту Светог Писма желети молећи се за остварење жеља, управо и 

означава испољавати вољу, не јаку или слабу, већ добру, сагласну с вољом Божијом, или 
злу, своју. 
 Апостоли су гледали у корен кад су молили да им се дометне вера (Лк. 17, 5); 

парафразирајући Достојевског, ако Бог постоји – све је дозвољено и свако је у стању да 
достигне оно што пожели: спремност да човек пузи према Истини привлачи Божанску 

помоћ и рађа нову усрдност и трепетну смелост у тежњи према вишњем.542 
 Бесмислено је за хришћанина да гледа као победник, сигуран у себе, превише у 
праву и амбициозно; зато признајући своју слабост, добијамо шансу да приђемо близу 

простодушности деце (Мт. 18, 3), ка чему нам је заповеђено да тежимо: деца су слободна 
од надмености и самозадовољства; она ништа не умишљају о себи, не стиде се да моле за 

помоћ кад претрпе неуспех, не очајавају; она често падају, али се због ниског раста не 
повређују тако јако и настављају да иду, чврсто сигурни у достизање циља. 
 Деца су генијална зато што нису подвргнута притиску туђег мишљења; тек касније, 

одрастајући, стављајући на себе окове опште прихваћених навика и здравог разума она 
постају као сви остали. „Дете није у стању да учини било шта, не може на својим ногама 

да трчи према мајци, али тражећи мајку, оно се креће, виче, плаче... и мајка се сажаљева 
над њим, узима га, мази и храни; исто то чини и човекољубиви Бог с душом, која Га 
тражи.“543 Он поклања Своју љубав, која превазилази сваки разум (Еф. 3, 19) и Сам води 
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ка светлости, Сам учествује у нашем овоземаљском туђиновању, немоћно лечећи и 
надомештајући оно што недостаје.  

 
Не смемо да очајавамо! 

 
      Радост, пламен неземаљски, 
      Рајски дух, који је слетео код нас! 

          Ф.Шилер544 
 

     Шта да кажем о животу? Да се испоставило да је дуг,  
     Само с несрећом осећам солидарност. 
     Али док ми уста нису запушена глином, 

     Из њих ће звучати само благодарност.   
          Ј.Бродски 

 
 „На њиховим лицима је сијало дивно весеље, неко божанско одушевљење, какво се 
не може видети код других људи на земљи... нисмо видели ниједно жалосно лице,..“ тако 

пише Руфин,545 презвитер Аквилејски, који је посетио Египат 70-их година IV века, о 
монасима обитељи аве Аполонија, следбеницима Антонија Великог. Сам утемељивач 

монаштва, по сведочанству светитеља Атанасија Александријског, најближег ученика 
преподобног, који је по завештању добио његову мантију, никад није био мрачан; 
посетиоци су га за трен ока препознавали по сијању изванредно пријатног лица, увек 

мирног и веселог од душевне радости.546 
 У наше време слично стање духа се не среће често; свако зна, на пример, после 

Педесетнице: празнично расположење у најбољем случају траје неколико дана, а затим 
нас поново савладавају „страсне жалости“ (Блок) и жао нам је прошлог Поста, с уздасима 
због грехова и тужним песмама, које су срцу ближе. Туга и жалост су јаснији и 

уобичајенији; повод ће се увек наћи: увреде, неуспеси, једнолична исхрана, хладноћа, 
жега, стежу ципеле; може се целог живота гунђати, кукати, роптати: овога нема, овог 

нема, ништа није онако како би човек желео...  
 Већина становника наше планете је хронично незадовољна својом судбином. У 
XIX веку философ Диринг, познат онима који су стекли совјетско образовање по 

Енгелсовом „Анти-Дирингу“ објашњава моралну поквареност човечанства тиме што је по 
свету разливен песимистички отров непријатељских погледа на свет; он је имао у виду 

дарвинизам, борбу за опстанак и касније разорне теорије, које су мишљење извитопериле 
у правцу зависти и сумњичавости и претвориле се у револуције, насиље, срамоћење и 
деморализацију личности. 

 Преподобни Антоније се хранио углавном хлебом и водом, није се лечио и никако 
није неговао тело, никад се није купао; живео је 105 година и до саме смрти, за коју се 

спремао као да се враћа у родни град из туђег, сачувао је крепко здравље, одличан вид, 
није изгубио ниједан зуб, радио је рукама, ходао је без ичије помоћи. По мишљењу лекара 
мрак и очајање организму причињавају више штете од најтеже физичке болести; лако је 

стећи представу о томе колико је утицај чамотиње погубан по душу.  
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 Веома је позната древна прича о двојици монаха која су подједнако згрешила на 
путу до града; један се после пада неутешно мучио и на крају крајева је напустио пустињу: 

а!... свеједно се нећу спасити! – предао се пороку и срозавши се до пљачке и убиства, био 
је погубљен без покајања; а други је опет почео од нуле, подвизавао се, достигао је светост 

и прославио се чудима. 
 Преподобни Теодор Студит је сматрао да песимизам произилази непосредно из 
порока: мрачан је као ноћ гордељивац, сластољубац, нерадник, клеветник и бестидник. 

Свако безакоње подлеже покајању и разрешава се милошћу Божијем, али чамотиња 
превазилази све грехове, зато што заклања Христа попут облака, који крије сунце, и ова 

сумња постаје сатанска замка. 
 Неки дошавши у Цркву због нечега сматрају да хришћанину доли кује кисело-
тужан облик и плаше се не само да се смеју, већ чак и да се осмехну до обнаживања зуба. 

Неки попут Гогоља умишљају да болесна чежња, тежина и жеља да се обесе најбоље 
одговарају звању монаха; а после рукополагања, поистовећујући значај чина и сопствени 

значај, оци глуме ледену неприступачну солидност и отварају уста само да би учили, 
разобличавали и поучавали. 
 Шаљивост се нипошто не поздравља: један ђакон који је кученцету дао име 

Катавасија оптужен је директно за подривање Православља. Зато причају случај из Грчке: 
чим су за ручак строгим богомолним оцима дали вино затегнута ситуација се опустила, 

кренуле су шале, вицеви и бајке, пред крај ручка који се отегао буцмасти архимандрит је 
заборавивши строгу важност, соло отпевао „Минђушу од јове“, а остали су сложно 
прихватили рефрен и брисали носталгичне сузе. 

 Причало се такође о ходочасничкој групи из великог манастира, која је посетила 
италијанске светиње; монаси су, као што се зна, музикални људи, они су самозаборавно 

певали тропаре заредом свим свецима, чије мошти почивају у храму светог Петра; кад су 
на крају загрмели као у боју: „Рус Свјатаја, храни вјеру православнују“ у храм су навалили 
забринути карабињери, али су брзо схватили, инцидента није било. После повратка 

ходочасници су између осталих утисака испричали оцу намеснику ову епизоду, а он је 
замишљено, без сенке осмеха прокоментарисао: „Да-а... а кад би покушали овде код нас да 

отпевају... ми бисмо их на ломачу...“ 
 Духовитост је неопходна као ваздух, посебно монасима, као лек од надмености, 
која прети онима којима је дато толико много (Лк. 12, 48). Један од писаца је узгред 

приметио: „Смешљив је као сви монаси,“ јасно је од давнина је духовитост својствена 
безбрижним људима, сиромасима, онима који немају шта да изгубе и кога да се боје; 

судећи по књижевним делима, највећу способност за оштроумност поседују људи из 
нижих слојева, просјаци, луде, лакрдијаши, слуге, гробари; злочинци уопште нису 
способни за хумор: сталне жалости и грехове, писао је Честертон, родила је бујна гордост, 

неспособна да се радује ако јој није дато право власти.547 
 Није случајно већи део црквених вицева расутих по православним сајтовима на 

интернету посвећен монасима који су увек спремни да се насмеју себи. Хумор обнажава 
дистанцу између привидне, словесне побожности и његовог истинског садржаја: 
 „Да ли човек може да се спаси?“ пита искушеник.  

 „Практично није могуће,“ одговара о.Сава, „али вреди пробати...“ 
 „А од чега да почнем?“ 

 „Назови маму.“ 
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 Духовитост истиче врло раширену, неискорењиву, на нивоу инстинкта, склоност 
према сујеверјима: две монахиње се враћају са службе, замиру у неодлучности јер им је 

пут претрчала црна мачка. 
 „Што сте тако маловерне,“ саветује их трећа, „пљуните преко левог рамена и идите 

даље!“ 
 Духовитост приморава човека да поново прегледа, колико је истинита лака 
спољашња праведност: у препун храм улазе двојица с маскама и аутоматима:  

 „Ко жели да добије метак за Христа на десно, остали напоље!..“ 
 Кад остане неколико људи, објављују: 

 „Па, верници су се окупили, богослужење може да почне.“ 
 Духовитост је слична лудости Христа ради (1 Кор. 4, 10); житељи египатских 
пустиња су скривали врлине понекад чак скандалозним понашањем симулирајући 

безумље или пороке. Данашњи подвижници следе ову традицију, снижавајући аскетска 
достигнућа, стварна или умишљена од стране публике, рецимо, предлажу им да купе 

књигу о Исусовој молитви, а монаси одговарају: 
 „Ма... није то за нас... где ми Исусову молитву... ми бисмо фудбал да пикамо...“548 
 Духовитост исмева оне који су самовољно себе прогласили за учитеље (Јак. 3, 1), 

обнажавајући њихову идејну надутост, која кипи због најништавнијег повода: 
 „Ја му говорим о клонирању,“ негодује старији нервозан мушкарац, „па то је 

сатанизам, а он се смеје: видите ли, занимљиво му је што им полази за руком! Ја кажем, 
људима треба објашњавати, не занимају се, не иду на службе! А он каже: „Ни ја не волим 
да стојим!“549 

 Духовитост је одлично средство против непромишљеног лицемерног робовања 
уобичајеним условностима: 

 „О, како сањам,“ рече о.Атанасије другу, „да макар једна монахиња из нашег 
манастира убије неког... Не могу више да слушам како прилази једна за другом и све као 
да су се тачно договориле: „Оче, појела сам сардину!“550 

 Духовитост збацује аматерске пиједесетале који имају руководећу дужност у 
личном циљу: 

 „Оче, довезао сам игуманију.“ 
 „Ма немој?!“ 
 Гледа је и каже: 

 „О, како је округла ова снаша! Види, бре! Аха, окрени се! Ала си округла!“  
 Она каже: 

 „Оче, нешто сам болесна...“ 
 „Лажеш,  неваљалице!“ 
 „Оче, понекад задоцним на службу...“  

 „Лењивице!“551 
 Хумор разобличава горду одрешеност и заслепљеност. Један монах је дошао код 

Илије Отшелника и рекао му је:  
 „Срео сам у свету човека који је имао врло лепо мишљење о себи.“ 
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 „Буди сигуран,“ одговорио му је Илија, „да је кад неко има врло лепо мишљење о 
себи то једино лепо мишљење које неко има о њему.“552 

 У неутешним околностима, које човека терају у очај, хумор поседује својство да 
ослаби бол и да да човеку снагу да живи даље. Светитељ Иларион (Тројицки) је упитао 

игумана једног од манастира који је дошао: 
 „Због чега сте ухапшени?“ 
 „Па, служио сам молебане код куће,“ одговорио је овај, „и скупљао се народ и чак 

је било исцелења...“ 
 „Ето ти сад, чак је и исцелења било... а колико су вам дали робије на Соловкима?“ 

 „Три године...“ 
 „Па то је мало, за исцелења је требало да вам дају више, совјетска власт је 
превидела...“ 

 Ситуација уопште није весела, али веровато су се и учесници дијалога и сви који су 
га чули макар осмехнули и бар на тренутак заборавили на жалост и тескобу и престали да 

мисле о животу изгубљеном без икакве кривице, „који пропада без рада и без користи“,553 
и поново су стекли људско достојанство. Човека који тоне у живом блату свакодневног 
ужаса хумор као да потискује на слободу од потчињавања животињској природи, ка 

светлости од закона опстанка који вуче на дно. 
 Хумор, наравно, нема ништа заједничко с иронијом, болешћу интелектуалаца „да 

све подвргавају сумњи“ као да се издижу изнад овоземаљске вреве, а у ствари клизећи по 
њеној површини, с подједнаким вештачким сарказмом примајући добро и лоше; и већ 
безусловно макар елементаран укус човеку неће дозволити да се кикоће масном вицу или 

старици која се оклизнула. 
 Али „аскетски“ труд да се смех ограничи или потпуно искорени осуђен је на 

неуспех, јер је човек биће које се смеје, како је писао преподобни Јустин Поповић у 
чланку о свом пријатељу, познатом српском комедиографу Браниславу Нушићу, 554 чији 
комади су се, посебно „Доктор философије“ с бучним успехом давали и код нас, 

заобилазећи строге оквире стерилног совјетског репертоара.  
 Природа смеха увек остаје тајна, која одводи у бездане дубине личности, 

несумњиво је једно: смех ослобађа, односно привремено ослобађа – од страха, напетости, 
од играња улоге, од дрхтавих грчева рањеног самољубља. Тачно је да се Спаситељ никад 
није смејао – али то је због тога што је немајући грех увек остајао слободан.555 

 Преподобни Серафим је говорио: човек који је презрео свет увек је весео, а жалост 
је нераздвојна од страсти; за време послушања за певницом он је засмејавао и разонођивао 

појце, глупирао се, правио се јуродивим, растерујући умор који по његовом мишљењу 
изазива чамотиња. Преподобни Амвросије Оптински је од младости умео да размрда 
свако друштво смешним упадицама, неочекиваним епитетима; веселост га није напустила 

ни кад је био старац: вешто и талентовано, са стиховима и пословицама које су се 
просипале или из сећања, или које је сам смислио, налазио је пут до душе која се 

затворила услед збрке и стида, не рањавајући гордо срце, јер је „истина груба, иако је Бог 
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воли“, а „од нежности људске очи постају сасвим другачије“. Љубав ће, говорио је 
светитељ Тихон Задонски, пронаћи речи којима се ближњи може поучити.556 

 У истом циљу неисцрпни дар оштроумности је примењивао атонски старац 
Пајсије. 

 Младићи рекоше:  
 „Геронда, желели бисмо да овде на наше очи учиниш чудо да бисмо поверовали у 
Бога.“ 

 Старац је одговорио: 
 „Сачекајте мало...“ ушао је у келију, „донео нож и весело рекао момцима: „Седите, 

момци, драго ми је, одсећи ћу вам главе и залепићу их на чудесан начин; само се 
одмакните један од другог да после не помешам!“557 
 Пошто му је била туђа патетика он је благовременом успешном шалом за трен ока 

успостављао контакт са сваким и добродушношћу и простотом освојивши поверење, 
заподевао би озбиљан разговор о најважнијем. 

 Светитељ Григорије Палама је коментаришући савет апостола Јакова имајте сваку 
радост (Јак. 1, 2) објаснио: аутор не позива то да се не осећа туга, јер то није могуће; али 
богоугодно уређење душе треба да буде јаче од осећања туге, 558 као што читамо на сваком 

јутрењу: возрадовахомсја и возвеселихомсја, во всја дни нашија возвеселихомсја, за дни, в 
њаже смирил ни јеси, лета, в њаже видјехом злаја... (Пс. 89, 14-15). 

 Житије преподобног Симеона Новог Богослова забележио је један веома тежак 
период кад се чинило да је цео свет устао против свеца: браћа су покушала да га убију, 
архијереј је покушавао да га ухвати у јереси, синђел је неуморно писао клевете, шест 

година су га вукли по судовима, на крају крајева су га извели ван обитељи и оставили на 
хладноћи без топле одеће и хране покрај стуба осуђеног делфина. И ево, поставши 

потпуно свестан победе, коју су однели безумље и завист, преподобни без горчине узноси 
благодарност Богу, а касније се написмено захвалио и прогонитељу због жалости које су 
донеле прогањаном славу, радост и венце, испуњавале га весељем, подигле на врх 

духовног знања и стопе ума учврстиле на камену. 559 
 Један јеромонах, о.В. којег због изузетне смелости у расуђивању мање образована 

браћа часте „помало јеретик“ каже да га Господ посебно воли као мајка дете-наказу и 
често пита: што сте се тако смркли? Лоше расположење он сматра увредом Бога: замисли, 
нашао си инвалида на сметлишту, опрао, огрејао, храниш га, појиш, на сваки начин му 

угађаш, а он је свеједно незадовољан, гунђа, дува... такав некакав уморан и суморан гост 
на прљавој земљи која није по вољи његовом надменом величанству.... 

 И не треба правдати фанатичну потиштеност туговањем због грехова: баш 
напротив, блудни син, митар који се покајао и дојучерашњи разбојник имају много више 
основе за радост, него непорочни разумни људи, који нису окусили горчину пада и 

одбачености, који нису искусили бол и не знају захвалност за избављење. 
 Грци почетак Великог поста по традицији обележавају детиње простодушном 

акцијом: пуштају с високих брда змајеве, који симболизују стремљење ка вишњем и 
радост због тога што долази пролеће покајања. „Ако се будеш сакрушавао мучећи и 
ударајући се у прса, ако почнеш да се кајеш и плачеш много, нећеш стећи никакву 
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корист,“ тврди преподобни Симеон Нови Богослов, „јер је Он радост и не пристаје да уђе 
у кућу у којој се жалосте и тугују.“560 

 Прича се да на Атону веселост монаха служи као критеријум исправности његовог 
подвига; тако сматра и преподобни Макарије: радост је сведочанство утехе небеске 

благодати која се даје за искреност.561 Шта може да ражалости монаха? Увреде? Напади? 
Смрт ближњих? Све зло, све трулежно земаљско освећује се небеским вредностима, 
постаје повод за осмишљавање и степенице ка вечности. 

 Ако се може говорити о хришћанском достојанству оно је у томе да се не проливају 
сузе, да човек не жали и не оплакује себе; у томе да не дозволи свести да у хаосу панике 

бесмислено лута по стихијама света; у томе да благодари Богу за овај нови, умни, озбиљни 
живот с Њим; у томе да гледа на горе, и да не тражи у себи вредност и ослонац, већ да се 
прибегава животворном и живоносном извору; у томе да се увек верује: Господ је 

милостив и значи све се дешава на боље. 
 

Монаштво је срце хришћанства 
 

        ...Он не би дозволио да се стреми 

        Ка ономе што не требе да се деси, 
        Он не би дозволио да се тражи 

        У себи и свету савршенство, 
        Кад потпуно блаженство 
        Не би требало вечно да знамо. 

          М.Љермонтов 
 

 „Какви су данашњи проблеми у манастирима?“ упитан је један епископ. 
„Морални,“ одговорио је он; није рекао „духовни“, и то је тачно; изнад етике и морала 
наше тешкоће се засад не простиру. „Ево, шта је занимљиво, Грци не грде обитељи у 

којима живе,“ приметио је један ходочасник; а наши... па свиме су незадовољни, 
настојатељ критикује браћу, ови блате настојатеља... све сам скептицизам, мрачни су, 

гледају подозриво, одговарају грубо... очигледно, homo sovietucus се не може искоренити!“ 
 Наравно, прекид традиције је велика невоља; нема наследности, нема људи који су 
стекли мудрост искуством, који би примали млађе на своје руке, водили их за собом, 

видели у њима своје некадашње грешке и опраштали, а што је главно, трпели. Сви су у 
овој или оној мери неофити, и то измучени, сломљени, неправилни, далеки од 

хришћанског васпитања. Што се тиче умора, раздражљивости и жалби на неодговарајући 
живот њих су својој деци могли су да пренесу бивши совјетски људи, извештивши се у 
томе да мисле једно, да говоре друго, а раде треће, који су навили на јудејски страх, као 

основни закон постојања, покорни паролама и новинским текстовима, увек су посвећени 
проналажењу криваца за своју жалосну судбину.  

 Улазећи у Цркву они одмах траже где су ту барикаде како би реализовали дуго 
уздржавану мржњу и одмах се укључили у борбу: разобличити сплетке тамних сила, 
откривати завере, жигосати непријатеље, ширити летке. „Народа више нема, постоји 

заједница полудивљих људи, лопурда, лажљиваца, богоодступника... који су продали 
земљу и своју слободу...“ писао је кратко пре смрти наш велики писац Виктор Астафјев, 
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можда превише оштро, због боли, али треба признати да је наша крв заражена отровним, 
како Достојевски рече, трихинима мангупа који је победио, дрског, злобног, гордог због 

своје убогости; авај ми нисмо потомци само оних које су стрељали, већ и оних који су 
стрељали или који су због кукавичлука ћутали у знак сагласности. 

 Шта се може очекивати од мутаната с осиромашеним, ситним, плитким 
доживљајем света; зелена младост, апсолутна неукост, убијеност у појам, умне и физичке 
мане одлично коегзистирају с болешћу тврдоврате гордости, која искључује жељу да се 

човек мења и да учи. Затим, свест коју су од детињства обрадили телевизија, реклама, 
графити, компјутер – ова психичка диктатура влада кроз нерве вида утицајем ритма, боје, 

драјва и шока, стварајући наркотичку зависност од јарких спољашњих утисака, уз потпуну 
пасивност потрошача. Млади углавном нису способни за лагано читање, класичну музику, 
мирну беседу, чак ни у биоскопу, на пример, не могу да гледају старе филмове на 

библијске теме. 
Пошто су сви почетници и сами паметни и препаметни, не постоји јединствен 

ауторитет, свако је сам себи наредбодавац и судија. Зато су чести оштри сукоби због 
свеопштег егоизма, у женском манастиру с међусобним увредама и врлим сузама, а у 
мушком – с притајеном тешком мржњом која траје годинама. Покушаји душеспасоносних 

беседа подсећају на дијалог из приповетке Гајдара кад ђак-првак покушава да објасни 
млађем другу аритметику: на пример, упецао сам десет риба, а ти три; пријатељ се одмах 

вређа: зашто ти десет, а ја само три? Односно обраћа пажњу само оно што се тиче његовог 
самољубља. 

Мало ко пре манастира израста до елементарне аритметике: хришћанство се не 

очитује у убеђењима, већ у начину живота, а верник није онај ко гласније пева Вјерују, већ 
онај ко све поступке, од великог до малог потчињава принципима своје вере; тада се и 

плевљење шаргарепе превара у духовни догађај; „А пребирање кромпира,“ смеје се м.Ј. 
„директно утиче на развој интелекта, јер сваке секунде треба донети самосталну одлуку, 
бирајући једну од четири варијанте: одмах појести, оставити за јело до пролећа, једнаку за 

семена и ситнеж за краву...“ 
Поредећи постојећу стварност с обрасцима у патерицима, поредећи данашње 

монахе с древнима, добијамо резултат који нам не иде у прилог. Али ако је наше срце, као 
што је записао у дневнику оптински новомученик о.Василије (Росљаков) на страни оног 
монаштва – то ипак нешто вреди? И кад појемо преподобном Сергију: „Поминај стадо, 

јеже собрал јеси, мудре,“ зар немамо себе у виду? Да с тачке гледишта идеала – има много 
болесног, свуд унаоколо су недостаци и неспоразуми, храмљемо на оба колена.  

Али ако се погледа с друге стране – чудо, право велико чудо: тешка, ненаучена, 
покварена деца, чувши Божански зов, по својој вољи,562 бирају манастир. Многи вуку за 
собом различите особине чудака, неиживљене дечје страхове, као О., која прелази из 

манастира у манастир сваки пут предузимајући хронично бекство кад неко викне на њу, 
или Т., која је искомплексирана, болесно несигурна у себе или ватрена Г., која не уме да 

обузда гнев, или завидљива С., која увек секира зато што је заобиђена; њих треба 
сажаљевати, васпитаваати лагано, носити на рукама, постепено, нежно и уредно негујући 
као незаштићено, слабо, ретко цвеће – али нема ко, засад нема ко...  
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Старац Јосиф Ватопедски у једном писму говори о малодушном монаху који је 
напустио манастир: духовник се толико молио за њега да је на пристаништу бегунцу пут 

заградио анђео у обличју ознојеног монаха. А кад нема моћних наставника, остаје да се 
прибијемо једни уз друге, да слушамо једни друге, да хитамо једни другима у помоћ, 

активно показујући захвалност, нежност, учтивост,563 да се молимо једни за друге и да сви 
заједно плачемо, вичемо, вапијемо ка Небу.  

Бог је свемогућ и оно што може – увек може;564 сузе истинског покајања уверава 

преподобни Никита Ститат у стању су да врате чак изгубљену девственост. Тешко да је 
умесно поређење данашњих манастира са стакленим баштама, али ипак с годинама 

примећујеш како у условима заједничког живота оштри углови постају заобљени, 
недоступни постају једноставнији, глумци престају да се претварају, меланхолици се 
чешће осмехују, карактери постају уравнотежени, ублажавају се нарави. 

Једног искушеника је после пола године у подмосковском манастиру посетила 
сестра и запањила се његовој тихости, приступачности и миру: „Јесу ли те овде, потпуно 

дотукли?“ – „Баш напротив, нико ме није нервирао,“ одговорио је он; не нам, Господи, не 
нам, но имени Твојему дажд славу (Пс. 113, 9). Понекад преврат наступа у болести, у 
искушењу, понекад у другима неразумљивом унутрашњем потресу: Ј. је две године 

туговала, мучила се, не налазећи у заједничком животу ништа што би јој било пријатно, 
спремала се да оде и одједном се, већ затворивши врата кола, окренула: „Куда сам то 

кренула? Зашто?“ и од тог тренутка сваки дан је за њу постао радост.  
М. је напустила своју прву обитељ кад су тамо ухваћене мачке ставили у џак  

оставили на стотом километру: „Не могу да живим с тако окрутним сестрама!“ У 

манастиру у којем сад живи има преко педесет мачака-луталица, оне јој причињавају више 
бриге него радости, њихов број расте, али шта да се ради, не могу да их убијају! Зато је М. 

у добром расположењу и уверава да онај ко је милостив према животињама испуњава 
божанску заповест и добар однос према мачкама у рај крчи пут.  

„У манастиру постоји лепота коју људи не могу да униште,“ писала је једна 

мислећа подвижница, која је била монахиња у време прогона и уништења обитељи. 
„Подразумевам лепоту духовног живота уопште, којом манастир служи по својој идеји. 

Ма како људи да изврћу идеју, суштина остаје, појединци је оваплоћују и тако гори 
кандило, проливајући своју светлост и служи као светионик за оне који лутају у тами.“565 

Зар није тако и сад? З. се, живећи у свету с времена на време заплиће у породично-

свакодневну паучину; кад коначно гине, напушта све и на викенд одлази у манастир; још 
идући од аутобуса престаје да прежвакава уобичајене несреће и умирује се, упијајући 

неописив осећај благодатног Присуства; накратко јој постаје лакше, зато што што је 
ближе Богу, што су бољи успеси на земаљској попришту, тим је мање нервозе, препирања 
и мучења. 

На почетку прошлог века В.В.Розанов, којем су, по његовим речима, биле туђе 
идеје манастира и монашког духа, први пут је посетио пустињу. „Ево шта је то,“ записао 

је, „идете по пољима, шумама... унаоколо је село, све је сиво, грубо и суморно, све је 
дубоко необразовано и осим јучерашњег и сутрашњег дана ничега се не сећа и ни за шта 
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се не брине. И у овој буквално пустињи, културној и историјској, гори јарка тачка 
историје, цивилизације, духа... сијају куполе и крстови велелепних храмова; позлата, 

књиге, сликарство, појање, цео спољаши облик показује изузетну тананост, 
најпрефињенији укус...“ 

Зар није тако и данас? Путник, као што је рекао песник, уморан од „ситних, 
животних брига за стицање славе и пара“, случајно доспева у манастир, налетевши на 
саобраћајни знак, и одједном наилази на нешто потпуно различито од света, који је у 

потпуности погружен у материјално, трулежно и пролазно. Али, запањујућа ствар: 
испоставља се да је душа, досећајући се у скривеној дубини нечег другог, тражила 

савезнике, жудела за потврдом и сад пробудивши се од лепљивог сна, лебди изнад јадне 
свакодневице, осећајући срећу која се речима може изразити, предосећај вечности, 
одушевљени порив према неразумном ризику да од данас живи у слободи, савести и 

истини. 
С телевизије је дошло петоро људи, наравно, по дужности, нико није био у Цркви: 

вероватно су се радовали што ће показати гледаоцу бледа лица, трагичне судбине и 
разбијена срца, од чега још човек може да се спасава у манастиру; вртели су камеру, 
снимали интервју, радили у зноју лица до касне вечери, са свима су се упознали, ручали, 

вечерали; а кад су одлазили неко из групе која је снимала одушевљено је повикао у ноћној 
тишини: „Слушајте, ово је био најсрећнији дан у мом животу!“ 

Розанов, не видевши међу „црним девојкама“ ниједно лице „грубо, окрутно, 
лакомислено или  празно“ чудио се „великом преображају које у човеку врши атмосфера, 
дух, устав“; скоро истим овим речима своју оцену је изразио један функционер, који је 

недавно посетио женску обитељ: „Никад нисам видео толико паметних, светлих, 
ненашминканих лица.“ 

А сестре су, брижљиво одбацујући било какве сопствене заслуге објашњавале: тако 
утиче манастирска благодат, као доказ су показана два коњића, на дан кад су дошла и пола 
године касније: закржљала, обрасла бодљивом длаком, ниска животиња с наплашеним 

погледом претворила се у згодну, дугоногу лепотицу пуну поносног достојанства.  
Розанов „очаран, надахнут“ оним што је видео у обитељи, претпоставио је да ће се 

десити „јак, колосалан, непобедив, утицај монаштва на народ“. 566 Могуће је да ће се 
једном десити и то ако Господ још продужи дане метежном човечанству. Свет постоји 
само захваљујући молитви монаха,567 говорили су древни; није искључено да се и данас 

његова судбина решава у мислима тихог дечака с округлим наочарима и жустре девојчице 
с машном које ће Господ у своје време позвати да Му служе у монаштву. 

Једном је на интернету објављена беседа с атонским старцем Петронијем: 
„Заиста сам монах постао после седамдесет година...“ 
„А колико година сте имали кад сте примили постриг?“ 

„Па, тада сам само по имену био монах...“ 
„Ипак, колико година сте имали кад сте дошли до тога?“ 

„С четрнаест година сам отишао у манастир, 1930. године... има већ седамдесет 
година како сам примио постриг...“ 

Дакле, на брзину се само буве хватају; потребно је много времена да би човек 

постао монах, односно да би изабравши овај божански и блажени пут, достигао његов 
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максимум – човекољубље, самилост, душевну племенитост, постојаност и да би стекао 
благодат љубави, која људе спаја с Богом и међусобно. 568 

У северном манастиру, не знам да ли на Валааму или на Соловкима, у давна 
времена се десило нешто: по води је допловила статуа светитеља Николаја; многи су 

сматрали да је обретење чудесно и знаменито, само је један старац одмахивао главом 
понављајући: „Није наш... није наш...“ имајући у виду како се мислило, то што је 
скулптура била туђа руској традицији. Извајани јерарх је гледао сурово, а ускоро је 

испољио строгост и на делу, опаливши шамар крадљивцу светиње који се дрзнуо да 
посегне на манастирски ковчежић, монтиран на тргу испред храма; парализовани лопов је, 

кад су га унели у храм тихо јецао, самилосна браћа су се молила за њега са сузама, али 
светитељ није исцелио инвалида; сиромах је устао кад је целивао Крст Господњи. А неуки 
старац који је од самог почетка саветовао да се прихвата туђа статуа, стално је понављао 

узнемирено: „Није наш! Није наш! Наш је милостив!“ 
Ево шта нам недостаје: чврсто уздање у милост, оптимизам, да се изразио светским 

речима; осврћемо се, плашимо се, опрезни смо, ослушкујемо непријатељске гласине; хоће 
ли онај ко није ни хладан, ни топао (Откр. 3, 15) схватити максималисту, који је рањен 
Христовим безумљем? А од првих корака монаштва IV века било је поприлично много 

недобронамерника: и тада се дешавало да они који су похитали у пустињу на таласу моде 
нису могли да понесу подвижничка искушења, роптали, одлазили, а затим злословили оне 

који су остали.569 У сва времена све снаге пакла наоружавале су се на монахе, 
саблажњавале, плашиле, да би их истерале у свет, спаљивале келије и јаросно брукале, 
псујући их као сањиве, незасите џабалебароше. 570 

Међутим, управо у монаштву и само у њему се остварило хришћанство; у 
манастирима се стварао аскетски поглед на свет, развијало се богословље, побеђивао је 

јеванђељски идеал. „Ко су били велики учитељи Цркве свих времена? Монаси. Ко је 
детаљно објаснио њено учење, ко је сачувао њено предање за потомство, ко је разобличио 
и згазио јереси? Монаси. Ко је запечатио својом крвљу православно исповедање вере? 

Монаси.“571 Монаштво је срце хришћанства; ако оно престане да куца наступа 
изрођавање, мрак и смрт. Какве користи има очајно гледати једино Атон одушевљавајући 

се дестилованим простором где се покровитељством Мајке Божије, чува истински 
монашки дух; а нас Она, испоставља се, не чује и не зна, за нас је све у прошлости, 
узвишени живот превазилази наше снаге...  

„Међутим, није тако, није тако!“ клицао је преподобни Нил Сорски истим поводом. 
„Монаштво није могуће само за оне који се добровољно предају страстима, који не желе 

истински да се покају и да се потруде ради дела Божијег. А оне који се ватрено кају 
Господ милује и чини добра дела и прославља оне који Га са многом љубављу и са 
страхом траже, само Њега гледају и творе Његове заповести.“572 

Се ниње что добро или што красно, но јеже жити братији вкупје; в сем бо Господ 
објешча живот вјечниј.573 
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*   *   * 
 

 „Мој живот уопште није такав да бих могао да обухватим умом овај узвишен и 
свети предмет,“ писао је Јован Касијан Римљанин, приступајући труду о уређењу 

манастира. Не могу се наћи речи речи сразмерне степену понижења како би се примениле 
на персону која се усудила да размишља о монаштву у XXI веку, немајући ни знања, ни 
искуства, ни талента. Нека као оправдање аутору послужи аргумент, који је надахњивао 

Јована Касијана да његово тепање може да бити корисно братству, као и предана љубав 
према монаштву прошлости, садашњости и будућности; нека ова најплеменитија и 

најдивнија установа Божија траје до свршетка света.  
 


