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PREDGOVOR

U jesen godine 1710. jedan mali brod, koji je plovio iz Svedske u London, zapao je u gustu maglu pred engleskom
obalom te je skoro nastradao na jednom pes¢anom sprudu, jer kobilica broda nije bila ni pola metra nad pes¢anim
morskim dnom. Za neko vreme svi na brodu ve¢ su se smatrali izgubljenima. Cim su sretno izmakli toj opasnosti,
napala ih je posada jednog gusarskog broda. Sutradan je engleski straZarni brod, smatrajuci §vedski brod za gusare,
ispalio punu bo¢nu salvu u njega. Napokon, putnici i posada dobili su nalog da ostanu na brodu Sest sedmica, jer je u
London stigla vest da je u Svedskoj izbila kuga.

Ne znajuéi ili ne mare¢i za taj nalog, jedan mladi Svedanin koji se nalazio medu putnicima nagovoren od nekih
svojih zemljaka, koji su se bili u jahti tome brodu priblizili, da se s njithovom jahtom iskrca. O tome je bila
spovedena istraga, pa je taj covek jedva izmakao veSalima.

Na taj nacin, zapavsi Cetiri puta u Zivotnu opasnost, Emanuel Swedenborg zapoceo je svoje prvo putovanje u
inostranstvo.

Tada je imao 22 godine. Njegove studije na univerzitetu u Upsali bili su zavrseni, te je tada krenuo na putovanja
koja su trajala cetiri godine.

Swedenborg je bio roden 29. januara 1688. Linija njegovih predaka moze se pratiti unazad kroz nekoliko generacija
rudarskih inzenjera. Njegov otac bio je Jesper Swedberg, covek duboke poboznosti koji je redom zauzimao
polozaje dvorskog kapelana, profesora i dekana univerziteta u Upsali, a potom postao i biskup u gradu Skara godine
1702.

Za vreme svog boravka u Engleskoj Swedenborg je sa zarom prou¢avao matematiku i fiziku, upoznavajuéi se, kada
god je to bilo moguce, sa istaknutim fizi¢arima svojeg doba 1 $alju¢i publikacije, instrumente i izvestaje nau¢nim
drustvima u Svedsku. Vrativsi se u Stokholm preko Francuske, Holandije i Nemackih drzava, posvetio se rudarstvu i
tome srodnim naukama. Smatrao je da svojoj zemlji moZe najbolje sluziti tako da unapreduje nacionalnu industriju.
Godine 1716., u svojoj dvadeset i osmoj godini, dobio je namestenje pri drzavnoj Direkceiji rudnikd u Stokholmu,
gde je sluzio preko 30 godina. Posto je potpuno prou¢io metode rada u Svedskoj, otiao je opet u inostranstvo da
stekne iskustva o radu i postupcima u drugim radnim prilikama. Njegov dnevnik, koga je pisao za vreme tih
putovanja, otkriva nam duh koji je imao interesa za raznovrsne stvari, pa sadrzi potanki prikaz o rudarskim i
metalurgijskim metodama rada u Nemackoj u osamnaestom veku.

Prve monografije koje je Swedenborg pisao ti¢u se u glavnom matematike, §vedskih ruda i predloga za poboljsanje
industrije i fabri¢kih proizvoda njegove zemlje. Njegova je Algebra (1718) bila prva koja je bila izdata u Svedskoj.
Napisao je kratke radove o moneti (1719. 1 1722. godine), o konstrukceiji dokova i kanala, o novoj metodi za
odredivanje geografske duZzine, o kretanju Zemlje i planeta, kao i uputstva za pronalazenje zile metalnih ruda. Sa
vremena na vreme bio je oslobadan duznosti pri Direkceiji rudnika u svrhu specijalnih poduhvata. Pod njegovim su
upravljanjem za vreme opsade Frederickshald-a u 1718 god. dve galije, pet velikih lada i jedna Salupa bile prenesene
po kopnu iz Stromstad-a u Idde-fjord, na udaljenost od 22 kilometra.

Kroz ovo razdoblje svog zivota Swedenborg je uzivao prijateljstvo kralja Karla XII. Njegov je otac, biskup
Svedberg, bio je visoko cenjen od ¢lanova kraljevske kuce, te je kraljica Ulrika Eleonora godine 1719. podelila
plemstvo Emanuelu, njegovoj braci i sestrama. Ta pocast, kako je bio obicaj, oznace na je promenom porodiénog
imena od Swedberg u Swedenborg.

Sluzbeni izvestaji Direkcije rudnika svedoce o koristi 1 radinosti Swedenborga dok je bio assessor pri tome
nadlestvu. Medutim, kako je vreme prolazilo, nastala je promena u karakteru njegovih privatnih studija. Njegov
interes za filozofske probleme je rastao. Ve¢ je u svom delu “Principia” (1733/ 34. god.) izneo teorije o postanku
materije i o prirodi magnetskih sila. On je zacetnik jedne rane i znacajne formulacije nebularne hipoteze. Kada mu je



bilo tek trideset godina, pozivali su ga (kako se vidi iz Swedenborgova pisma muzu njegove sestre, Benzeliusu) da
preuzme profesuru astronomije u Upsali. Kasnije mu je, god. 1724, bila opet formalno ponudena profesura vise
matematike od akademskog konsistorijuma, ali je Swedenborg i prvu i drugu ponudu odbio, jer su ga njegova
interesovanja vodili drugim putevima.

Swedenborg je pristupio filozofiji preko svojih studija anatomije i fiziologije. U tom periodu Zivota njegov cilj je bio
da stekne znanje o ovekovoj dusi, te je smatrao da bi bilo uzaludno traziti takvo znanje gde drugde nego u onom
“kraljevstvu” u kojemu dusa prebiva. Iz toga razloga, dakle, krenuo je na daljnja putovanja, poseéivao predavanja i
demonstracije profesora u Francuskoj i Italiji i iscrpno je prostudirao velike anatome. Plodove toga istrazivanja
mozemo naci u dva njegova dela: “Ekonomija animalnog kraljevstva” (1740, 1741. godine), i “Animalno
kraljevstvo”, te, takode, u nekoliko posmrtno izdatih njegovih spisa.

Vrednost ovih anatomskih radnji uglavnom je u konstruktivnoj i stvaralackoj misli kojom se pristupa predmetu. Bilo
da govori o krvi, o arterijama i venama, o srcu i plu¢ima, ili 0 mozdanim i Ziv€anom sistemu, Swedenborg se nikada
ne zadovoljava samin opisom. On se nadasve istiCe ne kao takmac istrazivaca kasnijeg i daleko spremnijeg doba ve¢
inteligencijom kojom objasnjava proucavane fenomene.

Napredovanjem u tim studijama sve viSe se interesuje za ideju o korespondentnosti, iliti o odnosu uzroka i
posledice, koja postoji izmedu duha i tela. On je tu ideju nesto opSirnije razvio u jednom rukopisu koji je kasnije bio
izdan pod naslovom: “Dusa, ili Racionalna psihologija”. Koji god princip vlada u delovanju duse na telo pokazace
se — osecao je on — kao univerzalni princip koji vlada nad odnosom sveta duhovnog i prirodnog te ¢ak i Boga i
stvorenog sveta.

Za sve vreme njegovih naucnih studija izgleda da poboznost i jednostavna vera, koje je najpre stekao u roditeljskom
domu, nisu nikada slabile, nego su jacale kako se njegovo znanje poveéavalo. Njemu su kraljevstva prirode, a
narocito telo i duh ¢oveka, bila poprista Bozje aktivnosti. Teleskop, mikroskop i noz za seciranje sluzili su mu samo
da otkrije nova ¢udesa Bozje mudrosti i mo¢i. Neka “univerzalna analogija” je postojala medu raznim kraljevstvima
stvorena sveta. Fizikalni je svet simbolicki je predstavljao duhovni svet, a ovaj opet, sa svoje strane, Boga.

Kada su ove ideje poprimile oblik suvisle filozofije, Swedenborg je, od inzinjera, naucnika i filozofa, postao teolog.
Njegove su ga studije dovele do toga da smatra da svemir postoji od jednog bi¢a neizmerne ljubavi i da postoji za to
bi¢e. Jedan je vrhovni bozanski cilj vladao kroza sav stvoreni svet. Zivot svemira, bilo fizikalni, mentalni ili
spriritualni, aktivnost je bozanske ljubavi. Zivot i ljubav su identi¢ni. Svemir je koordinirana celina &ija je funkcija
ta da sluzi tome bozanskom cilju da bude covek stvoren i voden — u svojoj slobodi — tako da istim osecajem
odgovori bozanskoj ljubavi.

Od 1745. god. do svrsetka svojeg zivota Swedenborg se bio potpuno posvetio teologiji. Povukao se iz svoje sluzbe
kod Direkcije rudnika i poceo je intenzivno proucavati izvorne jezike Biblije. Zapisnici Kraljevskog rudarskog
kolegijuma od god. 1747 sadrze slede¢u belesku:

“Juni 15. Assessor Emanuel Swedenborg izrucio je Rudarskom kolegijumu kraljevski dekret kojim ga se oslobada
duZznosti ovde u Kraljevskom kolegijumu, dok mu dozivotno ostaje pola plate koju je imao kao assessor. Svi ¢lanovi
kraljevskog kolegijuma su zalili gubitak tako vrednog kolege i zamolili su assessora da ima dobrotu da i nadalje
prisustvuje sednicama kolegijuma dok se ne reSe svi predmeti koji su bili uzeti u rad dok je on saradivao u
kolegijumu, na Sto je assessor rado pristao."

Nije mogucée dati neku ocenu Swedenborgovih ucenja oslanjajuéi se na bilo koju od tradicionalnih $kola hri§¢anske
misli. Izvore njegovih doktrina ne¢emo naéi niti u delima njegovih prethodnika niti u kurentnim idejama njegova
vremena. On nije pripadao nikakvoj teoloskoj skoli. Njegov polozaj ¢e se najbolje shvatiti kada se pogledaju
njegove vlastite izjave koje su bile otvoreno objavljene i postojano podrzavane kroz Citav kasniji deo
Swedenborgovog zZivota.

Na pocetku dela “Arcana coelestia” (1749-56. god.), njegovog prvog i najveceg dela u kojemu izlaze svoju nauku,
on pise :

“Bozanskom milos¢u Gospodovom dato mi je ima vec nekoliko godina da budem stalno i neprekidno u drustvu
duhova i andela, da ih ¢ujem gde govore i da sa svoje strane govorim s njima. Na taj nacin bilo mi je dato da ¢ujem i
vidim divne stvari koje su u drugom Zivotu, te ono $to nije nikada pre doslo do uha ijednog ¢oveka niti uslo u
njegovo poimanje. Tamo sam bio pouéen u pogledu raznih vrsta duhova; stanja duse posle smrti; pakla ili jadnog
stanja nevernih; neba ili presretnog stanja vernih, a narocito §to se ti¢e ucenja vere kakvo se priznaje u ¢itavom
nebu.”

Ovu znacajnu tvrdnju ponavlja Swedenborg u svima svojim teoloSkim delima. Ne radi se tu o pukim dogmatskim
tvrdnjama. Swedenborg se trudi da pokaze da su njegove doktrine racionalne i da su one pravi izvodi iz sadrzaja
Svetog pisma. Te doktrine on prikazuje sasvim kao neku celinu stvari, koje je po Bozjoj odredbi imao objaviti
covecanstvu. U poznijim godinama mogao je, gledajuci unazad na svoj naucni i filozofski rad, smatrati ga kao
providencijalnu pripremu za njegovu spiritualnu misiju. U jednom pismu Oettinger-u (1766. god.) pise:

“Zasto sam bio izabran ja koji sam bio filozof? Razlog je taj da se duhovne stvari, koje su sada objavljene, mogu na
prirodni i racionalni nacin proucavati i razumeti, zato §to duhovne istine imaju neku korespondentnost sa prirodnim
istinama. Zato me je Gospod najpre uveo u prirodne nauke i tako me pripremio, i to, u stvari, od godine 1710. do
godine 1744. kada mi je nebo bilo otvoreno.”

Njegovo uvodenje u duhovni svet bilo je potrebno radi misije koju je trebalo da izvrsi. Trebalo je da ljude uveri o
realnosti toga sveta. On je imao da sazna vlastitim iskustvom da je covek besmrtan, te da zadrzava sva ljudska
svojstva i snage posle smrti materijalnog tela. Duhovni svet okruzuje ¢oveciji duh. Fizicka smrt zavrSava zauvek



ljudski opstanak na ovom svetu, pa se onda ¢ovekova svest probudi za realnosti drugog zivota.

U delu koje ima naslov “Nebo i pakao” (1758. god.) Swedenborg opisuje duhovni svet i objasnjava njegov sastav i
raspored. U tom su kraljevstvu, kaze Swedenborg, svi koji su ikada ziveli na Zemlji. Tamo nije ¢ovecanstvo neka
velika dezorganizovana masa, nego je razvrstano u grupe drustava za koje su karakteristicne razne naklonosti ili
vrste ljubavi. Narocita vrsta ljubavi ili volje nekog ¢oveka vodi ga ka udruzivanju s onima koji su istog raspolozenja.
Stoga Swedenborg uci da covekov zivot na zemlji odreduje kakve ¢e vrste biti njegov prekogrobni zivot. Sud koji
¢eka svakog Coveka i svaku Zenu ne treba da se smatra kao kazna ili nagrada. I dok se sluzi slobodom koju mu je
Bog dao, coveka privlace one zajednice ¢iji je karakter i Zivot sliCan njegovom vlastitom. Ona “velika provalija”
koja deli nebo od pakla, to je meda paklene ljubavi ili samoljublja nasuprot nebeskoj ljubavi koja je ljubav ka
Gospodu i bliznjemu.

Iako je Nebo i pakao tek jedno od manjih Swedenborgovih teoloskih dela, ono oznacuje novu eru u religijskoj i
filozofijskoj misli Covecanstva. Ne moze imati trajnog opstanka nikakva rekonstrukcija teologije koja ne zna za ovu
objavu o ¢ovekovoj sudbini i o duhovnoj pozadini svetskog zbivanja. Veo koji je toliko hiljada godina prikrivao
istinu o ¢ovekovom buducem zivotu odstranjen je. FiziCkom svemiru dato je njegovo pravo mesto u ekonomiji
svega stvorenog sveta. Po Swedenborgu, on je tek matica koja sluzi tome da se iz nje razvije Covekov najrealniji i
trajni zivot.

Te narocite povlastice koje su mu bile date, tvrdi Swedenborg, sluzile su za neke taéno odredene svrhe. Njegova
misija se prikazuje kao sastavni deo BoZjeg dela za spas roda ljudskog. Coveganstvo je proglo kroz nekoliko
duhovnih epoha, od kojih je svaka primila od Boga nekoliko objava primerenih njenom tipu i potrebama. Hebrejski
patrijarsi i njihovi potomci bili su od bozanskog providenja u€eni i vodeni u tu svrhu da se obozavanje jednog
pravog Boga prihvati na Zemlji, te da bude data i sacuvana Njegova objava. Drugi period u duhovnoj istoriji
ljudskog roda poceo je utelovljenjem Bozjim. Gospod, Isus Hristos, u Svom Zivotu na Zemlji, bio je Bog koji se
pokazivao ljudima u ¢ovecanskome koje je dobio rodenjem. Istina, koja je nadahnuéem saopstena jevandelistima i
koja je sadrzana u jevandeljima i u Apokalipsi, bila je dalje snabdevanje covecanstva duhovnom svetlos¢u koju nisu
mogla da prime ranija razdoblja.

Znacajno objavljenje dato nam po Swedenborgu ima tu svrhu da proglasi da se u njegovo doba stvara jedna nova
duhovna epoha u svetu. Cistoca i jednostavnost rane hrigéanske vere je nestala. Preduzete su potrebne mere za
oblikovanje novog sveta, za razvoj novog duha medu ljudima i za ustanovljenje nove crkve ¢ija ¢e vera preci
postojeée granice i tokom vremena nadahnjivati covecanstvo.

Najsmelija i najéudnija tvrdnja Swedenborgova odnosi se na taj pocetak te druge duhovne objave Bozje. U
poslednjem teoloskom delu koje je izdao, koje se zove “Prava hris¢anska vera”, piSe on ovako:

“Buduci da se Gospod ne moze objaviti neposredno... a ipak je predskazao da ¢e dodi i osnovati Novu crkvu, koja je
Novi Jerusalim, to odatle sledi da ¢e On to uciniti preko jednog ¢oveka koji je ne samo u stanju da svojim razumom
ucenje te crkve primi, nego i da ga Stampom objavi. Da se Gospod opokazao preda mnom, Svojim slugom, izaslao
me na tu duznost, te kasnije otvorio o¢i mog duha i tako me uveo u duhovni svet, dozvoljavaju¢i mi da vidim nebesa
i pakla, te da i razgovaram sa andelima i duhovima, a to sada ve¢ neprekidno za mnogo godina, posvedoc¢ujem istini;
takode, da i od prvog dana toga poziva nisam primio nista §to se odnosi na ucenje te crvke od ijednog andela nego
samo od Gospoda, za vreme dok bih ¢itao Re¢ Bozju” (“Prava hris¢anska vera”, 779. str.).

Drugi dolazak Gospodnji nije tek neko ponavljanje prvoga te, nasuprot rasirenom misljenju, ne ukljucuje u sebi
neko daljnje utelovljenje. Ipak je, kao i Prvi dolazak, bio izvr§en pomocu ogranic¢enih posrednih sredstava
covecanskih. Na taj nacin bozanski red je ostao neprekinut. Preko device Marije usledilo je utelovljenje bozje
uobicajenim putem. Ljudska vera nije bila prisiljena ijednim naglim senzacionalnim Bozjim pojavljivanjem; vera je
bila podsticana time $to bi ljudi, dok bi slusali Gospodove reci i bili svedoci Njegovih dela, upoznavali Ga,
uveravajuci se da je On utelovljeni Bog.

“Drugi dolazak Gospoda”, piSe Swedenborg, “nije dolazak u osobi nego u Reci koja je od njega i koja je On sam”.
(“Prava hrisc¢anska vera”, 776. str.)

“U tu svrhu — da Gospod stalno bude prisutan, otvorio je meni duhovni smisao Njegove Reci u kojoj je BoZanska
istina u svojoj svetlosti, a u toj je svetlosti On stalno vidljiv. (“Prava hris¢anska vera”, 780. str.)

U prvom poglavlju dela “Novi Jerusalim i njegovo nebesko uéenje" upozorava Swedenborg kako doslovni smisao
Svetog pisma sadrzi u sebi, kao $to telo sadrzi duh, jedan duhovni smisao ¢iju je prirodu on bio pozvan da objavi.
Primer koji je za to odabrao jeste opis svetog grada — od apostola Jovana — kako silazi iz neba od Boga. U pukom
prirodnom smislu reci kojima se opisuje ta vizija sadrzane su pojedinosti duhovne misli i verskog Zivota koje ¢e
karakterisati novo uvedenu crkvu na Zemlji. Kako je Novi Jerusalim bio viden “silaze¢i od Boga iz neba”, tako je
isto potpuno bozanska po svom poreklu i sva celina duhovnih istina koja ima da pouci i prosvetli covecanstvo, jer se
ona sva podrazumeva kao sadrzana u Reci Bozjoj.

Ostali deo knjige se sastoji od kratkih izlaganja glavnih ucenja koja su sadrzana u Swedenborgovim teoloskim
spisima. To su doktrine upravljene ne samo na ljudsko shvatanje nego i na volju i Zivot Coveka. Budu¢i da je bitna
osobina Boga ljubav, to je i ¢itava celina Swedenborgovog ucenja objava onoga $to se pod tim izrazom razumeva, te
sredstava kojima ta ljubav moze biti usadena u pojedino srce i moze preobraziti telesni Zivot rase. “Sva se vera
odnosi na zivot”, pisao je Swedenborg, “a zivot vere jeste ¢injenje dobra.” Nebesko ucenje ima u svim svojim
objavama ¢oveku o njegovoj duhovnoj osnovi taj jedini cilj: da dela ljudi sve vise izviru iz ljubavi koju im Bog
usaduje u srce.

Do opravdanja i prihvatanja takvih Swedenborgovih tvrdnji kod pojedinih ¢italaca moze jedino da dode onda kada



ovaj uvidi vitalnost i zdravi temelj Swedenborgovih ucenja. U tome je slu¢aju odgovor sledbenika svima koji
zacudeni oklevaju, koji se ¢ude i sumnjaju — jednostavno: “Dodite i vidite.”
Swedenborg je umro 29. marta 1772. god., za vreme jedne od svojih mnogih poseta Engleskoj. Skoro trideset godina
Ziveo je u mirnoj povucenosti, putujuci u inostranstvo jedino u tu svrhu da nadzire Stampanje svojih knjiga. Oni koji
su ga poznavali opisivahu ga ne samo kao ucena ¢oveka nego i kao Coveka ¢ije je ponasanje bilo jednostavno,
uljudno i prijatno. Vedar u drustvu, prijatelj dece i uzivaju¢i u razgovoru s inteligentnim prijateljima, bio je svakome
pristupacan i dobivao bi duboku privrZenost onih koji su ga iz bliza poznavali.
Preko stotinu godina posle njegove smrti, u prolece 1908., jedna je fregata kraljevske Svedske mornarice otputovala
iz Dartmuta, u Engleskoj, u grad Karlskrona, u Svedsku noseci posmrtne ostatke tog slavnog ¢oveka. Neko vreme,
dakle, kosti su lezale u kapeli §vedske crkve u Londonu sve od vremena pogreba, dok ih nije zatrazila
Swedenborgova otadzbina gde su i danas pohranjeni u jednom mermernom sarkofagu u katedrali u Upsali.

E.A. S

NOVI JERUSALIM
INJEGOVO
NEBESKO UCENIJE

IStite najpre carstva Bozijega...
1 ovo ¢e vam se sve dodati.
Jevandelje po Mateju 6, 33

O NOVOM NEBU I O NOVOJ ZEMLIJI, I O TOME STA SE PODRAZUMEVA POD “NOVIM
JERUSALIMOM"

I. U Apokalipsi je receno:

“Videh novo nebo i novu zemlju, jer prvo nebo i prva zemlja prodose... I... videh sveti grad, Novi Jerusalim, gde
silazi od Boga s neba, pripravljen kao nevesta... pred svojim muzem... Grad imase zid velik i visok koji imaSe
dvanaestora vrata, i na vratima dvanaest andela, i imena napisana, koja su imena dvanaest plemena... Izraelovih... I
zid gradski imaSe dvanaest temelja, na kojima bijahu imena dvanaest apostola Jagnjetovih... Sam grad bijase na
Cetiri ugla, 1 duzina njegova bijase tolika kolika i $irina. I izmeri grad trskom: dvanaest hiljada potrkalista; i duzina, i
Sirina i visina njegova bijahu jednake. I izmeri zid njegov: sto i Cetrdeset i Cetiri lakta — mera covecja koja je
andelova... I zid njegov bijase od jaspisa; sam, pak, grad bijase zlato Cisto, kao Cisto staklo; i temelji gradskog zida
bijahu od svakog dragog kamena... Dvanaestora vrata bijahu dvanaest bisera;... i ulica gradska bijase zlato Cisto, kao
providno staklo.... Slava ga Bozija obasjavase, i Zizak njegov bijase Jagnje... Narodi koji budu spaseni hodiée u
svetlosti njegovoj i kraljevi zemlje donijece svoju slavu i ¢ast u njega.” (Pogl. 21, I. 2. 12-24.)

Covek koji ¢ita ove re¢i razume ih samo prema njihovom doslovnom smislu, naime da ¢e vidljivo nebo i zemlja



propasti i da ¢e nastati novo nebo, te da ¢e na novu zemlju siéi sveti grad Jerusalim koji ¢e biti u pogledu svojih
mera takav kakav je opisan. Ali, andeli razumevaju ove stvari sasvim druk¢ije, svaku, naime, stvar koju ¢ovek
razumeva prirodno oni razumevaju duhovno, a onako kako ih andeli razumevaju i jeste pravo znacenje tih stvari, te
je to unutrasnji ili duhovni smisao Reci [Bozije, t.j. Svetog pisma]. Pod izrazom “novo nebo i nova zemlja” razume
se, u unutrasnjem ili duhovnom smislu u kojemu su andeli, nova crkva, i to na nebesima, i na Zemlji (U iducem ¢e
biti govora o crkvi u oba sveta). Pod “gradom Jerusalimom, koji silazi od Boga iz neba” razumeva se nebesko
ucenje te nove crkve. Pod “duzinom, Sirinom i visinom koje su jednake”, podrazumevaju se sva dobra i istine tog
ucenja ukupno; pod “njegovim zidom” podrazumevaju se istine koje ga Stite; pod “merom zida koji je sto i Cetrdeset
i Cetiri lakta, $to je mera Coveka koja je andelova”, podrazumevaju se sveukupno sve te istine koje ga Stite i njihov
kvalitet. Pod “dvanaestorim vratima koja su od bisera” podrazumevaju se istine koje uvode, a to isto znace i
“dvanaest andela na vratima”; pod “temeljima zida koji su od svakog dragog kamena” podrazumevaju se znanja na
kojima se to znanje temelji. Pod “dvanaest plemena Izraelovih” podrazumevaju se sve stvari crkve uopste i u
pojedinostima, a to isto znace i “dvanaest apostola”. Pod “zlatom poput Cistog stakla od kojega su ucinjeni grad i
ulica” podrazumeva se dobro koje potice od ljubavi, od kojega ucenje skupa sa svojim istinama providno sja. Pod
“narodima koji su bili spaseni i kraljevima zemlje koji ¢e doneti slavu i ¢ast u grad” podrazumevaju se svi oni
pripadnici crkve koji su u dobrima [duSe i srca] i u istinama. Pod “Bogom” i “Jagnjetom” razumeva se Gospod u
pogledu samog bozanstva i bozanskog ¢ovestva. Takav je duhovni smisao Reci [Bozije] kojemu prirodni smisao, a
to je doslovni smisao, sluzi kao osnovica; ali ipak ta dva smisla, duhovni i prirodni, tvore jedno putem
korespondenata.' Nije ovde mesto da pokaZzemo da svi ti izrazi imaju takvo duhovno zna&enje, jer to nije cilj ovog
dela, nego se to moze nacdi izlozeno u [velikom Swedenborgovom] delu Tajne nebeske [Arcana Coelestia].

2. Pre nego §to predemo na na$ predmet o Novom Jerusalimu i njegovom ucéenju, valja nam nesto re¢i o novom nebu
i novoj zemlji. U malom [Swedenborgovom] delu O poslednjem sudu i o razrusenom Vavilonu bilo je pokazano Sta
se razumeva pod prvim nebom i prvom zemljom koji prodose. Kada su oni prosli, prema tome nakon §to je
Poslednji sud bio svrsen, bilo je novo nebo stvoreno, t.j. formirano, od Gospoda. To je nebo bilo formirano od svih
onih koji su, od dolaska Gospodnjeg do ovog vremena, ziveli Zivotom vere i delotvorne ljubavi (charitatis), jer su
samo oni bili oblici neba. Oblik neba je — saobrazno s kojim se tu vrse sva udruzivanja i saopstavanja — oblik
bozanske istine (koja potice) iz bozanskog dobra koje poti¢e od Gospoda; a covek se —u pogledu svog duha — odene
u taj oblik ziveci zivotom koji je u skladu s bozanskom istinom. Da otud potice oblik neba moze se videti u delu
Nebo i pakao, te i to da su svi andeli oblici neba. Iz ovoga se moze videti od kojih je (duhova) novo nebo bilo
sastavljeno, pa usled toga i kakvo je, naime da je potpuno jednodusno; jer onaj koji Zivi Zivotom vere i delotvorne
ljubavi ljubi drugoga kao samog sebe i spaja ga ljubavlju sa sobom, i to uzajamno i recipro¢no, jer je u duhovnom
svetu ljubav spajanje. Kada, stoga, svi isto tako deluju, tada se od mnogo njih, Stavise od neizbrojnog mnostva
pojedinaca zdruzenih saobrazno s oblikom neba, formira nesto jednodusno koje postane, tako reci, kao da je jedno,
zato §to nema nista Sto ih luci i deli, nego ih sve spaja i ujedinjuje.

3. Budu¢i da je to nebo bilo formirano od svih koji su bili takvi od vremena kad je Gospod bio na svetu do sada,
jasno je da je formirano i od hri$¢ana i od pagana, ali uglavnom od dece iz svih krajeva sveta koja su od vremena
Gospodova umrla, jer su sva ova bila primljena od Gospoda, duhom u nebu i vodena od andela, te zatim sacuvana
da zajedno s ostalima nacine novo nebo. Iz toga se moze zakljuciti koliko je to nebo veliko. U delu “Nebo i pakao”
moze se videti da svi oni koji umiru kao deca postaju andeli.

4. Dalje valja, Sto se tice tog novog neba, napomenuti da se razlikuje od starih nebesa, naime od onih koja su
postojala pre dolaska Gospodnjeg, ali su ipak ova nebesa tako koordinirana s novim nebom da skupa grade jedno
nebo. Ovo je novo nebo razli¢ito od starih nebesa zato $to u davnim crkvama nije postojalo drugo uéenje nego
ucenje ljubavi i dobrostivosti, te $to se onda nije znalo ni za kakvo ucenje o samoj veri (odeljenoj od dobrih dela).
To je razlog da stara nebesa grade visa prostranstva, a novo nebo zauzima jedno prostranstvo ispod njih; jer nebesa
su prostranstva, jedno iznad drugoga. U najviSim prostranstvima su oni koji se zovu nebeskim andelima, od kojih je
vecina iz Najdavnije crkve. One koji su tamo zovu se nebeskim andelima zbog nebeske ljubavi koja je ljubav ka
Gospodu. U prostranstvima ispod njih nalaze se oni koji se zovu duhovnim andelima, od kojih je ve¢ina iz Davne
crkve. One koji su ovde zovu se duhovnim andelima zbog duhovne ljubavi, a to je delotvorna ljubav prema
bliznjemu. Ispod njih su andeli koji se nalaze u dobru vere. To su oni koji su Ziveli Zivotom vere. Ziveti Zivotom
vere znadi ziveti prema ucenju svoje crkve, a Ziveti jeste: hteti i Ciniti. Ipak, sva ova nebesa grade jedno — usled
posrednog i neposrednog uticaja od Gospoda. Potpuniji se pak pojam o ovim nebesima moZe steci iz onoga $to je
bilo pokazano u delu “Nebo i pakao”, i to u poglavlju o dvema kraljevstvima u koja se nebesa uopsteno dele, i u
poglavlju o trima nebesima; §to se ti¢e posrednog i neposrednog uticaja Sto se moze naéi na kraju istog dela] naéi ¢e
se u sabranim izvodima iz dela Tajne nebeske (Arcana Coelestia); a §to se ti¢e Najdavnije i Davne crkve u malom
delu O poslednjem sudu i o razrusenom Vavilonu.

1 .. .. . . “

Sve u materijalnom svetu, sve stvari i sva zbivanja, odgovara ne¢emu u duhovnom svetu, pa se zato za neku stvar
ili dogadaj u materijalnom svetu kaze da je ne¢emu duhovnome korespondentan ili da je njegova korespondenca.
Vise o korespondencama moze se videti u Swedenborgovom delu: “Nebo i pakao.” — Prevodilac.



5. Ovoliko je dovoljno o novom nebu, a sada éemo nesto reci o novoj zemlji. Pod izrazom “nova zemlja” razumeva
se Nova crkva na zemljama, jer [svaki put] kada neka predasnja crkva prestane da postoji, ustanovi Gospod jednu
novu crkvu. Od Gospoda je, naime, u¢injeno da uvek bude neka crkva na zemlji, jer je preko crkve Gospod spojen s
rodom ljudskim i nebo spojeno sa svetom zato $to se u crkvi zna za Gospoda i §to se tu nalaze bozanske istine
kojima je Covek spojen [s Gospodom]. Da se dandanas osniva Nova crkva, moze se videti u malom delu O
poslednjem sudu. Sto se Nova crkva ozna¢ava izrazom “nova zemlja”, to je tako prema duhovnom smislu Re&i
[Bozije], jer se u tom smislu pod izrazom “zemlja” ne razumeva nikakav poseban kraj ili zemlja, nego sam narod
koji u njoj stanuje i njegova poboznost, posto je to ono duhovno $to nam taj pojam zemlje predstavlja. Osim toga u
Reci [Bozijoj] izraz “zemlja,” kada mu nije dodato ime nekog posebnog kraja, oznacava zemlju Kanaan, a u zemlji
Kanaan postojala je crkva u najdavnijim vremenima, te je odatle doslo da su sva mesta s bregovima i rekama koja su
bila u njoj 1 oko nje 1 koja su spomenuta u Reci [Bozijoj] — postala uzori i oznake [repraesentativa et significativa]
unutrasnjih stvari crkve koje se zove njenim duhovnim stvarima. Odatle dolazi, kako je ve¢ receno, da “zemlja” u
Reci [Bozijoj] — jer se pod tim izrazom razumeva zemlja Kanaan — oznacuje crkvu te da isto znacenje ima ovde
izraz “nova zemlja.” Odatle, takode, dolazi da se u crkvi uobicajilo govoriti o nebeskom Kanaanu i razumevati pod
time nebo. Da se u duhovnom smislu Reci [Bozije] pod izrazom “zemlja Kanaan” razumeva crkva, bilo je pokazano
u delu Tajne nebeske [Arcana Coelestia] na raznim mestima.

6. Reci ¢emo jo§ u malo reci $ta se razumeva u Reci [Bozijoj] — u njenom duhovnom smislu — pod izrazom
“Jerusalim”. Jerusalim oznatava samu crkvu® u pogledu uéenja, a to iz tog razloga $to je tu — u zemlji Kanaanu — i
nigde drugde bio hram, $to je tu bio Zrtvenik, obavljale se Zrtve te je, prema tome, tu bilo i samo bogouvazavanje.
Stoga su se, takode, tu slavile tri svec¢anosti godis$nje, te je svakom muskarcu ove zemlje bilo zapovedeno da na njih
pode. To je, dakle, razlog zasto Jerusalim u duhovnom smislu oznacuje crkvu u pogledu poboznosti ili, §to je ista
stvar, u pogledu uéenja, jer je poboZnost propisana od ugenja crkve te se vrii prema tome uéenju. Sto je re¢eno
“sveti grad, Novi Jerusalim, gde silazi od Boga s neba”, to je zato §to u duhovnom smislu Reci [Bozije] oblast i grad
oznacavaju ucenje, a sveti grad oznacava ucenje bozanske Istine, jer je boZzanska istina ono §to se u Re¢i [Bozijoj]
zove svetim. Sto se zove “Novim Jerusalimom”, to je iz istog razloga zbog kojeg se i zemlja zove “novom”, jer,
kako je malocas bilo re¢eno, zemlja oznaava crkvu, a Jerusalim tu crkvu u pogledu uéenja. Sto je re¢eno da silazi
od Boga s neba, to je zato Sto svaka bozanska istina, iz kojih uc¢enje nastaje, silazi s nebo od Gospoda. Da se pod
Jerusalimom ne razumeva grad, premda je viden kao grad, potpuno je jasno odatle Sto je receno da je njegova visina
— jednako kao i duzina i Sirina — bila dvanaest hiljada potrkalista” (Apokalipsa 21, stih 16); te da je “mera njegovog
zida, koja je bila sto i Cetrdeset i Cetiri lakta, bila mera Covecja koja je andelova” (stih 17); pa takode odatle Sto je
receno da je opremljen kao “nevesta pred svojim muzem” (stih 2); te §to je zatim andeo rekao: “dodi, pokazacu ti
nevestu, zenu Jagnjetovu... i pokaze mi sveti grad Jerusalim” (stih 9, 10). Crkva je to Sto se u Reci [Bozijoj] zove
nevestom i zenom Gospodovom; pre nego $to je spojena zove se nevestom, a kada je spojena, Zenom.

7. Sto se posebno tice utenja koje éemo sada izloZiti, to i ono dolazi s neba, posto potie iz duhovnog smisla Regi
[Bozije], a duhovni je smisao reci [Bozije] istovetan s u¢enjem koji je u nebu. U nebu, naime, postoji crkva kao i na
zemlji, jer tamo postoji re¢ [Bozija] i postoji ucenje iz Re¢i [Bozije]; ima hramova i u njima se drze propovedi,
posto onde ima crkvenih i gradanskih vlasti. Ukratko, jedina razlika izmedu onoga $to je u nebesima i onoga §to je
na zemlji jeste ta $to je sve ono §to je u nebesima u savrSenijem stanju, jer svi koji su tamo duhovna su bica, a sve
$to je duhovno, neizmerno u savrSenstvu, nadilazi sve on §to je prirodno. Da u nebesima ima takvih stvari, moze se
videti u delu “Nebo i pakao”, u celom delu, a narocito u poglavlju o upravnim vlastima u nebu i u poglavlju o
poboznosti u nebu. Iz ovoga moze biti jasno Sta se razumeva pod time da je sveti grad, Novi Jerusalim, bio viden
kako silazi od Gospoda s neba. Sada ¢emo preéi na samo ucenje koje je za Novu crvku (odreden) i koje se, jer mi je
bilo objavljeno s neba, zove “nebesko ucenje”, jer je to svrha ovog dela — da to ucenje prikaze.

UVOD U UCENIJE

8. Da nastupa kraj crkve onda kada vise nema vere, posto nema delotvorne Ljubavi, bilo je pokazano u malom delu
O poslednjem sudu i o razruSsenom Vavilonu. No, buduéi da se sada crkve u hri§¢anskom svetu razlikuju jedna od
druge jedino u onim stvarima koje se ticu vere, a posto ipak vera nije nikakva vera gde nema delotvorne ljubavi, to
ho¢u da ovde izlozim, pre nego Sto predem na izlaganje samog uc¢enja Novog Jerusalima, neke stvari o u¢enju o
delotvornoj ljubavi kod davnih naroda. Rekli smo “crkve u hri§¢anskom svetu” pod ¢ime razumevamo crkve kod
reformiranih hri§¢ana ili protestanata, a ne kod rimokatolika, posto kod njih nema hris¢anske crkve, jer gde postoji
crkva, tu se obozava Gospod i Cita se Re¢ [Bozija]. Kod rimokatolika je to druk¢ije: oni u svojoj crkvi obozavaju
same sebe umesto Gospoda, narodu je zabranjeno da ¢ita Re¢ [Boziju], a papinski dekreti smatraju se ravnima Reci
[Bozijoj], pa, naravno, oni su iznad nje.

? Potpuno objasnjenje ovog izraza “samu crkvu” postaje jasno iz objanjenja datog u § 244 ove knjige.



9. Ucenje o delotvornoj ljubavi, a to je ucenje o zivotu [t.j. kakav treba ljudski zivot da bude], bilo je vazno ucenje u
davnim crkvama (Sto se tice tih crkava vidi Arcana coelestia), te je to ucenje spajalo sve crkve i na taj je nacin iz
mnogo njih ¢inilo jedno. Tada se priznavalo da su ljudi crkve svi oni koji su ziveli u dobru delotvorne ljubavi i zvali
su se bracom, kako god se oni razlikovali u pogledu Istina koje se danas zovu Istinama vere. U tim istinama jedni su
druge ucili, sto je spadalo u dela njihove delotvorne ljubavi, pa se ne bi ni srdili ako neko ne bi prihvatio necije
misljenje, posto su znali da svako prima istinu u toj meri u kojoj se sam nalazi u dobru. Budu¢i da su davne crkve
dobru ljubavi prema Bogu i bliznjemu nalaze se, u pogledu svojeg unutrasnjeg ¢oveka, u nebu, te se tamo, u pogledu
svojeg unutrasnjeg coveka, nalaze u nekom andeoskom drustvu koje je u slicnom dobru. Odatle poti¢e uzdignuce
njihove svesti prema stvarima unutra$njosti i, usled toga, [poti¢e odatle] njihova mudrost, poSto mudrost ne moze
do¢i niotkud do od neba, to jest od Gospoda kroz nebo; a u nebu je mudrost, jer se oni koji su tamo nalaze u dobru.
Mudrost se sastoji u tome da se vidi ono $§to je istinito iz svetlosti istine, a svetlost istine jeste ona svetlost koja je u
nebu. Tokom vremena se, medutim, ta davna mudrost smanjivala, jer koliko se ovecanstvo udaljivalo od dobra
ljubavi ka Gospodu i ljubavi prema bliznjemu, ¢iju poslednju ljubav zovemo delotvornom ljubavlju [ili
dobrostivoséu], toliko se takode udaljivalo od mudrosti, posto se toliko udaljivalo od neba. To je razlog da je covek,
koji je pre bio unutrasnji Covek, postao spolja§njim ¢ovekom, i to postepeno; a kada je postao spoljasnjim, postao je
takode svetovnim i telesnim. Kada je ¢ovek takav on malo mari za stvari neba, jer ga onda potpuno zaokupe
uzivanja svetskih ljubavi i, uporedo s njima, zla, koja su, usled tih ljubavi, za nju uzivanja; a onda je ono $to ¢uje da
se govori o zivotu posle smrti, o nebu i paklu, jednom recju: o duhovnim stvarima, — kao izvan njega, a ne u njemu,
kako bi ipak trebalo da bude. Odatle proizilazi da ucenje o delotvornoj ljubavi, koje je bilo tako visoko cenjeno kod
ljudi davnine, dan-danas spada medu potpuno izgubljene stvari! Jer ko danas zna $ta je delotvorna ljubav u pravom
smislu reci i §ta je bliznji u pravom smislu re¢i ? A ipak, ovo uc¢enje ne samo §to nas tome uci, ve¢ i svim onim
neizbrojnim drugim stvarima od kojih do danas nije poznat ni hiljaditi deo. Celo Sveto pismo nije nista drugo nego
ucenje o ljubavi i o dobrostivosti, $to i Gospod objavljuje govoreci:

“Ljubi Gospoda Boga svoga svim srcem svojim i svom dusom svojom i svim umom svojim. Ovo je prva i velika
zapovijest... druga je sli¢na njoj: ljubi bliznjega svoga kao sama sebe. O ovim dvema zapovijestima... zakon i
proroci vise” (Matej 22, 37-59).

Zakon 1 proroci jesu Re¢ [Bozija] u opstem i u pojedinostima.

O DOBRU I ISTINI

11. Sve stvari u svemiru, koje su u skladu s redom Bozjim, odnose se na dobro i istinu. Nema nista u nebu niti u
svetu §to se ne odnosi na to dvoje, a to zato $to oboje, i dobro i istina, poticu od bozanstva, od kojega sve potice.

12. 1z ovoga je jasno da ¢oveku nije nista potrebnije nego to da zna $ta je dobro i $ta je istina, kako se jedno od tog
dvoga vlada spram drugoga, i kako je jedno spajano s drugim. To je najpotrebnije coveku crkve, jer kao Sto se sve
stvari neba odnose na dobro i istinu, isto se tako na to isto odnose i sve stvari crkve, poSto dobro i istina neba jeste,
takode, dobro i istina crkve. To je razlog da najpre kazemo nesto o dobru i istini.

13. U skladu je s Bozijim redom da dobro i istina bude spojeno, a ne rastavljeno, tako da budu jedno, a ne dvoje, jer
oboje iz bozanstva potiCe spojeno, i spojeno je i u nebu, te bi zbog toga trebalo da bude spojeno i u crkvi. Spoj dobra
1 istine u nebu zove se nebeskim brakom, jer se svi koji su tamo nalaze u tom braku. Odatle dolazi da se nebo, u
Reci [Bozijoj], uporeduje s brakom, i da se Gospod zove Zenikom i muzem, dok se nebo zove nevestom i Zenom, a
isto tako i crkvu. Sto se nebo i crkva tako zovu, to je zato §to oni koji su tamo primaju bozansko dobro u istinama.

14. Sva razumnost i mudrost koju imaju andeli potice iz tog braka, a nikakva ne potice iz dobra odeljena od istine, ili
iz istine odeljene od dobra. Ista je stvar kod ljudi crkve.

15. Budu¢i da je spoj dobra i istine nalik braku, to je jasno da dobro ljubi istinu i da zauzvrat istina ljubi dobro, te da
svako od njih Zeli biti spojeno s drugim. Covek crkve koji nema takvu ljubav ni takvu Zelju ne nalazi se u nebeskom
braku, prema tome crkva nije jo§ u njemu, jer spoj dobra i istine jest ono $to tvori crkvu.

16. Dobara [duSe i srca, t.j. dobrota] ima raznovrsnih; postoji, u glavnome, duhovno i prirodno dobro, a oboje je
spojeno u pravom moralnom dobru. Kakva su dobra, takve su i istine; jer istine pripadaju dobru, te su oblici dobra.

17. Kako stvar stoji sa dobrom i istinom, tako je, u obratnom smislu, i sa zlom i neistinom; jer kako se sve stvari u
svemiru, koje postoje prema redu Bozjemu, odnose na dobro i istinu, tako se sve stvari, koje su protivne redu



Bozijem, odnose na zlo i neistinu. Isto tako, nadalje, kako dobro ljubi da bude spojeno s istinom i obratno [ova s
njime], ljubi i zlo da bude spojeno s neistinom i obratno [ova s njime]. Kako se, opet, sva razumnost i mudrost rada
iz spoja dobra i istine, tako se sva mahnitost i ludost rada iz spoja zla i neistine. Spoj zla i neistine zove se paklenim
brakom.

18. Odatle §to su zlo i neistina oprecni dobru i istini, jasno je da se istina ne moze spojiti sa zlom, niti dobro sa
neistinom [koja potice] od zla; ako je istina pripojena zlu, nije vise istina, nego neistina, jer je iskrivljena; a ako je
dobro pripojeno neistini od zla, nije vise dobro, nego zlo, jer je iskvareno. Ipak, neistina koja nije [potekla] od zla
mozZe biti spojena sa dobrom.

19. Niko ko je, samoutvrdenjem i zivotom, u zlu i usled toga u neistini [koja potice iz zla], ne moZe da zna §ta je
dobro i §ta je istina, jer veruje da je njegovo vlastito zlo dobro, te usled toga veruje da je njegova vlastita neistina
istina. Svako ko je, samoutvrdenjem i zivotom, u dobru i usled toga u istini [koja potece iz dobra], moze znati §ta je
zlo i neistina. Razlog je tome taj $to je sve dobro i sva njegova istina nebesko u svojoj sustini, a ako nije u svojoj
sustini nebesko, to je ipak nebeskog porekla; s druge strane, sve zlo i sva njegova neistina pakleno je u svojoj
osnovi, a §to nije u svojoj osnovi pakleno, ipak je paklenog porekla. I sve §to je nebesko u svetlosti je, a sve §to je
pakleno u tami je.

O VOLJITRAZUMU

28. Covek ima dve sposobnosti koje ¢ine njegov Zivot: jedna se zove voljom, a druga razumom. One se jedna od
druge razlikuju, ali su tako stvorene da budu jedno, pa, kad su jedno, zovu se svest [mens]. One su dakle ljudska
svest i u tome je celi zivot Covekov.

29. Kako se sve stvari u svemiru, koje su u skladu s redom Bozjim, odnose na dobro i istinu, tako se sve stvari u
¢oveka odnose na volju i razum, jer je dobro [duse i srca, tj. dobrota], koje je u njega, stvar njegove volje, a istina je,
koja je u njega, stvar njegovog razuma. Ove naime, dve sposobnosti ili dva zivota Covekova jesu kao posude koje
primaju dobro i istinu, i njihove su osnovice; volja je posuda koje prima sve $to pripada dobru i njegova je osnovica,
a razum je posuda za primati sve sto pripada istini i njezina je osnovica. Dobara [duSe i srca, t.j. dobrota] i istina
nema nigde drugde kod ¢oveka, pa kako kod njega nema nigde drugde dobara ni istina, tako kod njega nema nigde
drugde [t.j. izvan njegove volje i razuma] ni Ljubavi ni vere, jer ljubav pripada dobru i dobro pripada ljubavi, a vera
pripada istini i istina pripada veri.

30. Sada, posto se sve stvari u svemiru odnose na dobro i istinu, a sve stvari crkve na dobro ljubavi i istinu vere, te
posto je covek covek usled ove dve sposobnosti [t.j. usled volje i razuma], to se zato o njima raspravlja u ovom
ucenju. Inace ne bi Covek imao jasan pojam o njima, pa njegovo misljenje ne bi imalo temelja.

31. Volja i razum tvore takode covekov duh, jer u njima prebiva njegova mudrost i inteligencija i uopste njegov
zivot; telo je samo nesto podlozno.

32. Nista nije vaznije znati od toga kako volja i razum tvore jednu svest. Oni tvore jednu svest bas kao §to dobro i
istina tvore jedno, poSto izmedu volje i razuma postoji sli¢an brak kao i izmedu dobra i istine. Kakav je taj brak,
mozZe se potpuno jasno uvideti iz onoga §to je bilo u predagnjemu navedeno o dobru i istini’; naime, kako je dobro
sama sustina necega, a istina manifestacija iz njegove sustine, tako je covekova volja sama sustina njegovog Zivota,
a razum manifestacija tog Zivota iz nje, jer se dobro koje pripada volji oblikuje u razumu i prikazuje se tako vidu.

33. Kod onih koji se u dobru [duse i srca, t.j. dobroti] i u istini nalaze postoji volja i razum, a kod onih koji se nalaze
u zlu i neistini nema volje ni razuma, nego umesto volje imaju pohlepu, a umesto razuma znanje, zato $to je prava
covecija volja posuda koja prima dobro, a razum posuda koja prima istinu. To je razlog da se ne moze govoriti o
volji kad se radi o zlu, niti o razumu kad se radi o neistini, jer su to oprecne stvari, a opre¢no ponistava [jedno
drugo]. Zato, ¢oveka koji je u zlu i usled toga u neistini ne mozemo zvati racionalnim, mudrim i inteligentnim. Kod
zlih su takode stvari unutrasnjosti koje pripadaju podrucju svesti, gde volja i razum uglavnom prebivaju, zatvorene.
Obicno se misli da i zli imaju volju i razum, jer i oni govore da hoce i da razumeju ; ali njihovo htenje samo je
pohlepa, a razumeti, kod njih znac¢i samo znati.

O UNUTRASNJEM I SPOLJASNJEM

? Ovo se odnosi na brojne izvode iz dela Arcana Coelestia u § 20-27 ovog dela, koje smo u ovom prevodu ispustili.



COVEKU

36. Covek je bio stvoren takvim da je u isto vreme u duhovnom i u prirodnom svetu. Duhovni je svet gde su andeli,
a prirodni gde su ljudi. Buduéi pak da je covek bio stvoren takvim [da bude u isto vreme u duhovnom i u prirodnom
svetu], to mu je bilo dato jedno unutrasnje i jedno spoljasnje [duhovno podru¢je]: unutras$nje — kojim se nalazi u
duhovnom svetu, i spoljasnje kojim se nalazi u prirodnom svetu. Njegovo unutrasnje [duhovno podrucje] jeste ono
$to se zove unutras$njim ¢ovekom, a njegovo spoljasnje [duhovno podrucje] jest ono $to se zove spoljasnjim
covekom.

37. Svaki ¢ovek ima to §to je unutrasnje i to Sto je spoljasnje, ali je to drukéije kod dobrih, a druk¢ije kod zlih. Kod
dobrih je ono sto je kod njih unutrasnje — u nebu i u svetlosti neba, a ono §to je kod njih spoljasnje u svetu je i u
njegovoj svetlosti. Ova poslednja svetlost kod njih je prosvetljena svetlo§¢u neba, tako da kod njih ono $to je
unutra$nje i ono Sto je spoljasnje deluje kao jedno, kao delujuci uzrok i posledica ili kao ono §to prethodi i ono $to
sledi. Kod zlih se ono §to je kod njih unutrasnje nalazi u svetu i u njegovoj svetlosti, a ono $to je kod njih spoljasnje
takode je u toj istoj svetlosti. Usled toga, oni ne vide nikakvu stvar iz svetlosti neba, nego samo iz svetlosti sveta,
koju zovu videlom [lumen] prirode. Odatle dolazi da su za njih stvari neba u gustoj tami, a stvari sveta u svetlosti. [z
ovoga je jasno da za dobre postoji unutra$nji i spoljasnji covek, a da za zle ne postoji unutrasnji, nego samo
spoljasnji Covek.

38. Unutrasnji je covek taj koga zovemo duhovnim ¢ovekom, jer je u svetlosti neba, a ta je svetlost duhovna, dok je
spoljasnji Covek onaj koga zovemo prirodnim Govekom, jer je u svetlosti sveta, a ta je svetlost prirodna. Covek ¢&ije
je unutra$nje duhovno podrucje u svetlosti neba, a spoljasnje duhovno podrucje u svetlosti sveta, duhovni je Covek u
pogledu obaju svetova; ali covek ¢ije unutrasnje duhovno podrucje nije u svetlosti neba, nego samo u svetlosti sveta
u kojoj je i njegovo spoljasnje duhovno podrucje, prirodni je Covek u pogledu obaju svetova. Duhovni ¢ovek je onaj
koji se u Reci [Bozijoj] zove zZivim, a prirodni Covek je onaj koji se zove mrtvim.

39. Covek &ije je unutrasnje duhovno podrugje u svetlosti neba, a spoljasnje duhovno podrudje u svetlosti sveta,
misli i duhovnim i prirodnim nacinom, ali tada njegovo duhovno misljenje utice na njegovo prirodno misljenje i tu
se ono i osec¢a. Kod Coveka ¢ija se unutrasnjost zajedno s njegovim spoljasnjim [duhovnim podru¢jem] nalazi u
svetlosti sveta ne misli duhovnim nego materijalnim nac¢inom, jer misli iz stvari kakve su u prirodi sveta, koje su sve
materijalne. Misliti duhovno znaci misliti o stvarima onako kakve su one u sebi, videti istine iz svetlosti istine i
osecati dobra iz ljubavi prema dobru, te to, takode, znaci videti kvalitete stvari i osecati za koju su svrhu prikladne,
apstraktno od [njihove] materije. Nasuprot tome, misliti materijalno znac¢i misliti, videti i osecati te stvari zajedno s
materijom i u materiji, prema tome srazmerno grubo [crasse] i tamno.

40. Duhovni unutrasnji ¢ovek, posmatran sam u sebi, andeo je neba, te se, i dok Zivi u svetu, nalazi u drustvu s
andelima, iako nije toga svestan, pa nakon svog odvajanja od tela dolazi medu andele. A unutrasnji Covek koji je
samo prirodan, posmatran sam u sebi, duh je, a nije andeo, pa je takode, dok Zivi u svetu, u drustvu s duhovima, ali s
onima koji su u paklu, te nakon svog odvajanja od tela i dolazi medu njih.

41. Unutrasnje su stvari kod onih koji su duhovni ljudi zaista i uzdignute prema nebu, jer oni, prvenstveno gledaju
na nebo, dok su unutrasnje stvari koje pripadaju svesti [mentis] kod onih koji su samo prirodni zaista okrenute
prema svetu, jer oni gledaju pre svega na svet. Unutrasnje stvari koje pripadaju svesti [mentis] kod svakoga su
okrenute prema onome S$to on ljubi viSe od svega, a spoljasnje stvari koje pripadaju nizoj svesti [animus] okrenute su
u istom smeru u kojemu i unutrasnje stvari.

42. Oni koji imaju samo neki opsti pojam o Unutra§njem i o Spoljasnjem ¢oveku misle da je Unutrasnji covek onaj
koji misli i hoce, a Spoljasnji Covek onaj koji govori i €ini, zato Sto je misliti i hteti neSto unutrasnje, a govoriti i
¢initi iz toga [unutrasnjeg misljenja i htenja], nesto je spoljasnje. Valja, medutim, imati na umu da onda kada covek
pametno misli i mudro ho¢e on misli i hoc¢e iz duhovne unutrasnjosti, ali kada covek pametno ne misli i nehoée na
mudar nacin, on tada misli i hoce iz prirodne unutrasnjosti. Kada ¢ovek, stoga, o Gospodu i 0 onome §to se tice
Gospoda, i o bliznjemu i 0 onome §to se ti¢e bliznjega, dobro misli i dobro im hoce, onda on misli i hoée iz duhovne
unutra$njosti, jer misli i hoce iz vere koja pripada istini i iz ljubavi koja pripada dobru, prema tome misli i hoée iz
neba. Ali, kada Covek misli o njima krivo i kada im hoce zlo, onda on misli i ho¢e iz prirodne unutra$njosti, jer to
¢ini iz vere koja pripada neistini i iz ljubavi koja pripada zlu, prema tome [Covek tada misli 1 hocée] iz pakla. Recju,
koliko se ¢ovek nalazi u ljubavi ka Gospodu i u ljubavi prema bliznjemu, utoliko je u [svojoj] duhovnoj
unutrasnjosti te odatle misli i hoce, takode odatle i govori i deluje; ukoliko je pak Covek u ljubavi sebe i u ljubavi za
svetom, utoliko je u prirodnoj unutrasnjosti [svojeg duha], odatle misli i hoée, pa odatle i govori i deluje.

43. Od Gospoda je bilo tako provideno i uredeno da ukoliko ¢ovek misli i hoce iz neba, utoliko bude njegov duhovni
Unutra$nji ¢ovek otvoren i formiran. Odnosno, da bude otvoren u nebo sve do Gospoda i formiran prema stvarima
neba. No, nasuprot, ukoliko ¢ovek ne misli i nece iz neba, nego iz sveta, utoliko je njegov duhovni unutrasnji ¢ovek
zatvoren, a njegov spoljasnji [duhovni] Covek otvoren. Otvoren je u svet i formiran prema stvarima sveta.



44. Oni kod kojih je duhovni unutra$nji covek bio otvoren u nebo ka Gospodu nalaze se u svetlosti neba i u
prosvecenju od Gospoda, te usled toga u razumnosti i mudrosti. Oni vide istinu jer je istina, i spoznavaju dobro jer je
dobro. No oni kod kojih je duhovni Unutrasnji ¢ovek zatvoren ne znaju da postoji neki Unutrasnji covek, a jo§
manje §ta je Unutrasnji covek, niti veruju da ima nesto bozansko, niti Zivot posle smrti, te zato ne veruju ni u §ta §to
se tiCe neba i crkve. Bududi da se nalaze samo u svetlosti sveta i u prosvecenju iz sveta, veruju u prirodu kao u
bozanstvo, neistinu vide kao [da vide] istinu, a zlo osecaju kao [da je] dobro.

45. Covek ¢&ija je unutradnjost toliko spoljasnja da ne veruje nita drugo nego ono §to moze videti svojim o&ima i
doticati svojim rukama zove se ¢ulnim ¢ovekom. On je prirodan ¢ovek najniZeg stepena i nalazi se u zabludama u
pogledu svega $to se odnosi na veru crkve.

46. To unutrasnje i spoljasnje o kojem smo govorili jeste unutrasnje i spoljasnje ¢ovekovog duha. Njegovo telo je
samo neko nadometnuto spoljasnje u kojem to dvoje postoji, jer telo ne ¢ini nista samo od sebe, nego iz svoga duha
koji je u njemu. Valja znati da covekov duh, posle odvajanja od tela, misli i hoce, govori i ¢ini jednako kao i pre.
Misljenje i htenje jeste ono $to je njegovo unutrasnje, a govorenje i delovanje jeste ono $to je njegovo spoljasnje.

O LJUBAVI UOPSTE

54. Ljubav je covekova bas sami njegov zivot, pa kakva je ljubav takav je zivot, dakle, takav je itav Covek.
Gospodareca ili vladajuca ljubav jeste ona ljubav koja ¢ini ¢oveka. Ta ljubav drzi u podredenosti mnoge ljubavi koje
se od nje izvode; ove se prikazuju u drugom obliku, ali su ipak sve one sadrzane u vladajuéoj ljubavi i zajedno s
njome ¢ine jedno kraljevstvo. Vladajuca ljubav je poput njihovog kralja i glave — ona upravlja njima, te preko njih,
kao preko posrednih ciljeva, ima u vidu svoj cilj ka kojem vodi i koji je glavni 1 konacni cilj njih sviju, a to ¢ini i
direktnim i indirektnim nac¢inom. Ono §to pripada ¢ovekovoj vladajucoj ljubavi to on ljubi vise od svega drugog.

55. Ono $to Covek vise od svega drugog ljubi to je stalno prisutno u njegovim mislima, i takode u njegovoj volji, i to
1 ¢ini sam njegov Zivot. Na primer: ko ljubi bogatstvo iznad svega, bilo to novac ili posedi, taj stalno prevrée u glavi
kako da ga stekne, raduje se unutragnjim nac¢inom kada ga stekne a zalosti se unutrasnjim nac¢inom kada ga izgubi, u
tome je njegovo srce. Ko iznad svega sebe ljubi, ima sebe u vidu u svakoj prilici, misli o sebi, govori o sebi i $to ¢ini
¢ini radi sebe, jer je njegov zivot Zivot [za] sama sebe.

56. Ono §to covek vise od svega drugoga ljubi, to mu i jeste cilj i to ima u vidu u svemu i u svakoj stvari. To je u
njegovoj volji kao skrivena struja neke reke koja ga vuce 1 zanosi sobom, pa i kad je zauzet ne¢im drugim, jer to ga
nadahnjuje Zivotom. To je ono za ¢im covek traga i Sto, takode, vidi kod drugog coveka, te pomocu toga ili vodi
drugoga ili deluje zajedno s njim.

57. Covek je potpuno onakav kakvo je ono §to vlada njegovim Zivotom, po tome se on razlikuje od drugih ljudi, i
njegovo se nebo — ako je dobar — formira prema tome [kakvo je to Sto vlada njegovim Zivotom], a isto tako i njegov
pakao — ako je zao. To je ba§ sama njegova volja, sami njegov proprium [t.j. ono $to je u Coveka bitno njegovo,
vlastito, li¢no] i sama njegova narav, jer je to ba§ sama sustina njegovog zivota. To se posle smrti ne moze
promeniti, jer je to ba§ sam covek.

58. Svacije zadovoljstvo, uzivanje i sreca poti¢e od njegove vladajuce ljubavi i saglasno je s njom, jer Covek zove
uzivanjem ono $to ljubi, posto oseca [u tome uzivanje]; ono $to misli, a §to ne ljubi, moze takode zvati uzivanjem,
ali to nije uzivanje njegovog zivota. Ono §to je uzivanje covekove ljubavi to on smatra da je dobro, a $to je njegovoj
ljubavi neprijatno to on smatra da je zlo.

59. Ima dve ljubavi iz kojih, kao iz samih svojih izvora, nastaju sva dobra i istine, i dve ljubavi iz kojih nastaju sva
zla i neistine. One dve ljubavi iz kojih sva dobra i istine poticu jesu ljubav ka Gospodu i ljubav prema bliznjemu, a
te dve ljubavi iz kojih poticu sva zla i neistine jesu ljubav samog sebe [samoljublje] i ljubav za svetom. Ove dve
poslednje ljubavi dijametralno su opre¢ne prvim dvema.

60. One dve ljubavi iz kojih poti¢u sva dobra i istine, a koje su — kao $to smo upravo rekli — ljubav ka Gospodu i
ljubav prema bliznjemu, ¢ine nebo kod ¢oveka; one zato i vladaju u nebu. Kako ¢ine nebo kod coveka, to kod njega
¢ine i crkvu. One dve ljubavi iz kojih poticu sva zla i neistine i koje su — kao $to smo rekli — ljubav samog sebe i
ljubav za svetom, ¢ine pakao kod coveka; one zato i vladaju u paklu.

61. One dve ljubavi iz kojih sva dobra i istina poticu i koje su — kao $to smo ve¢ rekli — ljubavi neba, otvaraju i
formiraju duhovnog unutrasnjeg coveka, jer one u njemu prebivaju; a one dve ljubavi iz kojih sva zla i neistine
poticu — zatvaraju, jer one vladaju i ruse unutrasnjeg duhovnog coveka, te ¢ine ¢oveka prirodnim i culnim ve¢ prema
protezanju i vrsti njihove vlasti.



O SAMOLJUBLJU I LJUBAVI
ZA SVETOM

65. Samoljublje se sastoji u tome da se hoé¢e dobro samo samom sebi, a ne drugima — niti crkvi, otadzbini, drustvu ili
sugradaninu — osim radi samog sebe. Takode, samoljublje je i u tome da im se ¢ini dobro samo radi vlastitog dobrog
glasa, Casti i slave, pa ako takav Covek to ne vidi u dobru koje drugima ¢ini, on govori u svom srcu: “[ta mi je do
toga stalo? zasSto da to ¢inim? koje ¢e mi to koristi doneti?”, pa stoga takvo dobro ni ne ¢ini. Odatle je jasno da ko je
u samoljublju ne ljubi ni crkvu, ni otadZbinu, ni drustvo, ni sugradanina, ni ijedno dobro, nego samo sama sebe.

66. Covek je u samoljublju kada pri onome $to misli i ¢ini nema u vidu bliznjega, prema tome ni opSte dobro, a jos§
manje Gospoda, nego samo sebe i svoje, odnosno, kada prema tome sve $to €ini ¢ini samo radi sebe i svojih, pa iako
nesto ¢ini radi javnog dobra i radi bliznjega, to je samo da sebe istakne.

67. Rekli smo “radi sebe i svojih”, jer ko god ljubi sebe ljubi i one koji su njegovi, a to su narocito njegova deca i
unuci, pa uopste svi koji su jedno s njime i koje on zove svojima. Ljubiti njih isto je Sto i ljubiti sebe, jer ih, tako
re¢i, Covek gleda u sebi i gleda sebe u njima. Medu onima koje ¢ovek naziva svojima jesu takode svi oni koji mu
laskaju, odaju mu Cast i obozavaju ga.

68. Onaj je ¢ovek u samoljublju koji bliznjega, poredujuéi ga sa sobom, prezire i smatra ga neprijateljem ako mu se
doti¢ni ne udvara, ne odaje mu cast i ne obozava ga. Jos je viSe u samoljublju onaj koji zbog toga mrzi i proganja
bliznjega, a jo$ viSe onaj koji zbog toga gori osvetom protiv bliznjeg i Zeli mu propast. Takvi ljudi, kona¢no, uzivaju
u okrutnostima.

69. Kvalitet samoljublja moZe se videti iz poredenja s ljubavlju nebeskom. Ljubav nebeska sastoji se u tome da se
ljube korisne svrhe [usus] radi korisnih svrha, ili da se ljube dobra radi dobara koje ¢ovek ¢ini crkvi, otadzbini,
drustvu i sugradanima; ali onaj koji ih ljubi radi sama sebe ljubi ih kao poslugu, zato §to mu sluZe. Iz ovoga sledi da
onaj koji se nalazi u samoljublju hoce da crkva, otadzbina, drustvo i njegovi sugradani njemu sluze, a ne on njima;
on sebe stavlja iznad njih, a njih ispod sebe.

70. Osim toga, ukoliko je neko u nebeskoj ljubavi — koja se u tome sastoji da se ljube korisne svrhe i dobra i da se
oseca radost srca kada ih ¢ini — utoliko je voden od Gospoda, jer je to ona ljubav u kojoj je Gospod i koja je od
Njega. Medutim, ukoliko je neko u samoljublju, utoliko je voden od sama sebe, pa koliko je voden od samog sebe,
utoliko je voden od svog propriuma, a Covekov proprium nije nista drugo nego zlo, jer je to hereditarno zlo koje se u
tome sastoji da se sebe ljubi vise nego Boga, a svet vise nego nebo.

71. Samoljublje je takode takvo da ukoliko mu se popusta uzde, to jest, ukoliko se uklanjaju spoljne spone koje se
sastoje u strahu od zakona i njegovih kazni, u gubitku dobra glasa, Casti, dobitka, sluzbe i zivota — utoliko srlja
napred dotle da ne samo hoce da vlada nad celim svetom nego takode nad nebom i nad samim bozanstvom
[Divinum], jer samoljublju nema granica, nema kraja. To se nalazi skriveno u svakome ko je u samoljublju, iako to
nije ofigledno pred svetom gde ga spomenute uzde i spone suzdrzavaju. Ko je takav, kada nade nesto nemoguce,
zaustavi se dok to prestane biti nemoguce. To je razlog da ¢ovek koji je u takvoj ljubavi nije svestan da se takva
mahnita i1 bezgrani¢na pozuda u njemu nalazi skrivena. Da zaista stvar tako stoji, moze svako videti na mo¢nicima i
kraljevima za koje takve uzde, spone i nemogucénosti ne postoje i koji, dok ih sreca prati, nasréu na pokrajine i
kraljevstva i podvrgavaju ih sebi, pa teze k moci i slavi bezgrani¢noj, a to se jos bolje vidi na onima koji prosiruju
svoju vlast na nebo i prenose na se svu bozansku mo¢ Gospodovu, pa postojano zude da postignu jos vise.

72. Ima dve vrsti vladanja; jedno je vladanje koje vrsi ljubav spram bliznjeg, a drugo je vladanje samoljublja. Ove
dve vrste vladanja u svojoj su biti dijametralno suprotne jedna drugoj. Ko vlada iz ljubavi prema bliznjemu taj hocée
svima dobro i ne ljubi nista toliko koliko ¢initi korisna dela pa tako sluziti drugima, a sluziti drugima zna¢i drugima
iz dobrohotnosti ¢initi dobro i pruzati im korist — to je njegova ljubav i to je uzivanje njegova srca. Ukoliko dolazi u
vise sluzbene polozaje, utoliko se tome i raduje, ne zbog visokog poloZaja, nego radi opste korisnih dela koje onda
moze da Cini obilatije i u viSem stepenu. Takvo je i vladanje koje postoji u nebesima. No onaj koji vr$i neku vlast iz
samoljublja ne Zeli nikome dobro osim sebi i svojima. Korisna dela koja €ini ¢ini radi svoje vlastite Casti i svoje
vlastite slave, $to su za njega jedine korisne svrhe za koje zna. On, dakle, sluzi druge zato da bude sam sluzen, da
mu se odaje Cast i da vlada. On trazi da se domogne visokih polozaja ne radi dobra koje bi mogao da ¢ini, nego zato
da se isti¢e nad drugima i da bude u slavi, te da usled toga bude u uzivanju svog srca.

73. Ljubav za vladanjem ostaje kod svakoga posle njegova zivota u svetu, pa se onima koji su vrsili iz ljubavi prema
bliznjemu neku vlast poveri takode neka vlast na nebesima, no ipak ne vladaju tada oni, nego korisne svrhe i dobra

4 . .. ve . . . x 7
Pod tima koji prosiruju svoju vlast na nebo i prenose na se svu bozansku mo¢ Gospodovu razumeva Swedenborg
rimokatoli¢ku crkvu, §to je istaknuto na viSe mesta u drugim njegovim delima. — Prevodilac.



[duhovna] koja oni ljube; a kada korisne svrhe i dobra vladaju, vlada Gospod. Oni, pak, koji su iz samoljublja vrsili
neku vlast u svetu nalaze se, posle njihova zivota u svetu, u paklu gde su prosti robovi.

74. 1z ovoga §to je reCeno moZe se sada znati koji su ti koji se nalaze u samoljublju, ne mari kako izgledaju u
spoljnom obliku — da li su oholi ili ponizni, jer se motivi vladanja nalaze u unutrasnjem ¢oveku, a kod veéine je ljudi
Unutrasnji covek skriven, dok je Spoljasnji Covek naucen da glumi osecaje ljubavi za javno dobro i za bliznjega,
prema tome nesto suprotno. To takode ti ljudi ¢ine radi samih sebe, jer znaju da ljubav za opste dobro i za bliznjega

opste dobro Cini na svakoga takav utisak jeste taj §to na takvu ljubav nebo utice.

75. Zla koja se nalaze kod onih koji su u samoljublju jesu, uglavnom, prezir drugih, zavist, neprijateljsko
raspoloZenje prema onima koji im nisu naklonjeni i neprijateljska dela koja odatle nastaju, mrznje raznih vrsta,
osvete, lukavstva, prevare, nemilosrdnost i okrutnost. Gde se takva zla nalaze, tu postoji i prezir bozanstva i
bozanskih stvari, §to su istine i dobra crkve; ako ih postuju, to je samo ustima, a ne srcem. Pa, kako iz samoljublja
nastaju takva zla, nastaju odatle i tome sli¢ne neistine, jer neistine nastaju iz zala.

76. Ljubav za svetom [amor mundi] sastoji se u tome da covek hoce da bilo kojim sredstvima prisvoji bogatstva
drugih, da srce svoje upravlja u bogatstva i da dopusta da ga svet odvraca i udaljuje od duhovne ljubavi — $to je
ljubav prema bliznjem, te da ga tako odvraca i udaljuje od neba. U ljubavi za svetom nalaze se oni koji se Zele
domoci dobara drugih na razne nacine, narocito oni koji zele da to postignu lukavstvom i prevarom, smatrajuci da
dobro bliznjega ne znaci nista. Oni koji se nalaze u toj ljubavi Zude za dobrima drugih, te — ukoliko se ne boje
zakona ni gubitka dobrog glasa u sticanju imetka — kradu, pa ¢ak i viSe — grabe.

77. Ipak, nije ljubav za svetom suprotna nebeskoj ljubavi u istom stepenu kao $to joj je oprecno samoljublje, jer u
ljubavi za svetom nisu skrivena tako velika zla. Ta je ljubav mnogostruka: postoji ljubav za bogatstvima da bi se
domogli ¢asnih poloZzaja; postoji ljubav za ¢astima i dostojanstvima da bi se domogli bogatstva, postoji ljubav za
bogatstvima radi raznih uzivanja koje bogatstvo na svetu pruZa, postoji ljubav za bogatstvima samo radi bogatstva —
takva je ljubav Skrtaca, i tako dalje. Cilj radi kojega se za bogatstvima teZi zove se korisna svrha, a prema tome
kakav je cilj ili korisna svrha neke ljubavi odreduje se njen kvalitet, jer je svaka ljubav takva kakvog je kvaliteta cilj
radi kojega postoji, sve joj druge stvari sluze kao sredstva ka cilju.

78. Recju, samoljublje i ljubav za svetom dijametralno su suprotne ljubavi ka Gospodu i ljubavi prema bliznjemu, pa
su zato to paklene ljubavi — te i vladaju u paklu, a isto tako sainjavaju pakao kod ¢oveka. Naprotiv, ljubav ka
Gospodu i ljubav prema bliznjemu nebeske su ljubavi. One i vladaju u nebu, a isto tako i sacinjavaju nebo kod
coveka.

79. 1z ovoga §to je do sada reCeno, moZze se videti da se sva zla nalaze u tim dvema ljubavima i da iz njih poticu, jer
ona zla koja smo nabrojili (br. 75) opsta su zla; ostala koja nisu bila nabrojena, jer su specifi¢na, iz njih se izvode i iz
njih teku. Iz ovoga moze biti jasno da se covek, jer se rodio u ove dve ljubavi, rodio u zlu svake vrste.

80. Da ¢ovek pozna zla, treba da zna njihove izvore, a ako ne pozna zla ne moze znati $ta su dobra, pa tako ne moze
ni da zna kakav je on sam. To je razlog da smo ovde raspravljali o tim dvema izvorima zala.

O LIUBAVI PREMA BLIZNJEM ILI
O DELOTVORNOIJ LJUBAVI

84. Najpre valja da kazemo $ta se razumeva pod bliznjim, jer bliznjega treba ljubiti i prema njemu vrsiti dela
delotvorne ljubavi. Naime, ako se ne zna S§ta se razumeva pod bliznjim, mogla bi se vrsiti dela delotvorne ljubavi bez
razlike i na isti nacin i prema zlima i prema dobrima, ¢ime delotvorna ljubav prestaje biti delotvornom ljubavlju, jer
zli — pomognuti dobroc¢instvima koja prime — ¢ine zlo bliznjemu, dok dobri ¢ine dobro.

85. I danas se obi¢no misli da je svaki Covek u istom stepenu bliznji, te da svakome koji treba pomoéi valja Ciniti
dobro. Stvar je hris¢anske smotrenosti, medutim, dobro ispitati covekov Zivot te vrsiti dela delotvorne ljubavi prema
tome razborito. Naprotiv, Covek koji pripada spoljasnjoj crkvi, jer ne moze na taj nacin razabirati stvari, postupa bez
razlike.

86. Razlike [t.j. razne vrste] bliznjega, koje Covek crkve mora svakako poznavati, odreduju se prema dobru koje se u
svakome [bliznjemu] nalazi. A buduci da sve dobro poti¢e od Gospoda, to je Gospod u najvisem smislu i u
najuzvisenijem stepenu bliznji od kojega to [dobro koje prema ovome §to sledi potpuno i iskljucivo ¢ini bliznjega —
dakle sam pojam bliznjega] izvire. Odatle sledi da je svako utoliko bliznji ukoliko ima kod sebe nesto od Gospoda, a
posto niko ne prima Gospoda, t.j. dobro koje od Njega potice, na isti nacin, to sledi da niko nije bliznji na isti nacin



kao neko drugi, posto se svi koji su na nebesima i koji su dobri na zemljama, razlikuju medu sobom u pogledu
dobra. Nikada ne postoji kod dvojice jedno te isto dobro; dobro valja da bude kod svakoga razli¢ito da bi mogao
svako za se postojati. Sve te razlike dobra i time sve razlike bliznjega koje se odreduju prema tome kako ko prima
Gospoda, t.j. kako ko prima dobro od Njega, ne moZe, medutim, nikada znati nijedan covek, pa ni jedan andeo, nego
samo opS$tim na¢inom, prema tome, moZe se znati samo za opste grupe i neke njihove vrste. Gospod takode, i ne
trazi viSe od coveka crkve nego da Zivi prema onome §to zna.

87. Bududi da je dobro u svakoga razliCito, to odatle sledi da vrsta dobra odreduje u kojem je stepenu i u kojoj je
meri neko bliznji. Da je to tako, ocevidno je iz Hristove price o coveku koji je zapao medu razbojnike i mimo koga
je, na pola mrtva, proSao svestenik i Levit, a Samaricanin ga je, nakon §to mu je zavio rane i ulio u njih ulja i vina,
posadio na svoje kljuse i doveo u gostionicu i naredio da se za nj postaraju. Ovaj ¢ovek, jer je vrsio dobro
delotvorne ljubavi, nazvan je bliznjim (Jevandelje po Luci 10, 29-37). Iz ovoga se moZe znati da izraz “bliznji”
oznacava one koji su u dobru [duse i srca, t.j. u dobroti]. Takode, ulje i vino koje je Samaricanin ulio u rane
oznacuju dobro i njegovu istinu.

88. Iz ovoga §to smo dosada rekli jasno je da je, u opStem smislu, dobro [duse i srca] bliznji, posto je Covek bliznji
prema tome kakvo je dobro kod njega od Gospoda, pa jer je [to] dobro bliznji, to je i ljubav bliZnji, zato Sto sve
dobro [duse i srca] spada u ljubav. Tako je, takode, svako bliznji prema tome kakva je ljubav koju ima od Gospoda.

89. Da ljubav ¢ini da je neko bliznji, i da je svako bliznji ve¢ prema tome kakva je njegova ljubav, potpuno se jasno
vidi na onima koji se nalaze u samoljublju. Oni priznaju kao bliznjega one koji njih najvise ljube, t.j. ukoliko su
doti¢ni njihovi. Njih grle, njih celivaju, njima ¢ine dobro i njih zovu bra¢om, dakako, jer su sami zli, zovu ih
bliznjim viSe nego druge. Ostale smatraju bliznjim utoliko ukoliko doti¢ni njih ljube, dakle prema vrsti i veli¢ini
ljubavi doti¢nih [za njih]. Takvi ljudi izvode poreklo [pojma] bliznjega iz sebe zato §to ljubav to tako €ini i odreduje.
Oni, nasuprot, koji ne ljube sebe vise nego druge, kao sto je slucaj kod svih onih koji pripadaju kraljevstvu
Gospodnjem, izvode poreklo bliznjega od Onoga koga imaju ljubiti iznad svega, prema tome od Gospoda, oni ¢e
smatrati svakoga bliznjim ve¢ prema vrsti njegove ljubavi za Njega i od Njega. Iz ovoga je jasno odakle ¢ovek crkve
moze da pozna poreklo bliznjega, te da je svako bliznji ve¢ prema dobru [kod sebe] od Gospoda, te da je usled toga
bas samo dobro bliznji.

90. Da je to tako uci nas i Isus u Jevandeljima po Mateju, jer je kazao onima koji su bili u dobru [duse i srca, t.].
dobroti]

“da su mu dali jesti, da su mu dali piti, da su ga primili na konak, odjenuli ga, pohodili ga i dosli k njemu u tamnicu”
te dalje da
“ukoliko su to uéinili najmanjemu od njegove brace, ucinili su njemu” (25, 34-40)

Pod ovim gornjim Sest vrsta dobara, kada ih se shvati u duhovnom smislu, razumevaju se sve vrste bliznjega. Iz
ovoga je, takode, jasno da se, kada se ljubi dobro, ljubi Gospod, jer je Gospod onaj od koga dobro dolazi, koji je u
dobru i koji je bas sdmo dobro.

91. Bliznji, medutim, nije samo ¢ovek u jednini, nego je to i covek u mnozini, jer je, naime, bliznji i manje ili vece
drustvo, otadzbina, crkva, kraljevstvo Gospodnje i nadasve Gospod sdm. Ovi su bliznji kojima valja ¢initi dobro iz
ljubavi. Oni su, takode, bliznji u rastu¢em stepenu, zato §to je drustvo mnogih ljudi u visem stepenu bliznji nego
pojedina osoba, otadzbina je to u jo$ viSem stepenu, crkva u jo§ visem stepenu, u jo$ viSem je stepenu bliznji
kraljevstvo Gospodnje, a u najviSem je stepenu Gospod. Ovi rastuci stepeni su poput prec¢aga lestvica na ¢ijem vrhu
je Gospod.

92. Neko ljudsko drustvo vise je bliznji nego li je to pojedina osoba, jer se ono sastoji od mnogih. Prema nekom
drustvu valja vrsiti dela delotvorne ljubavi na isti nacin kao i prema nekom pojedincu, odnosno prema onome kakvo
je dobro u tome drustvu, stoga valja postupati potpuno razli¢ito prema nekom drustvu Cestitih, nego $to valja
postupati prema nekom drustvu zlonamernih. Covek ljubi neko drustvo kada se brine za njegovo dobro usled ljubavi
prema dobru.

93. Otadzbina je vise bliznji nego je to neko drustvo, jer je ona poput roditelja, zato §to se Covek u njoj rodi, zato §to
ga ona hrani i brani od nepravda. Otadzbini treba iz ljubavi iskazivati dobro prema njenim potrebama, koje se u
glavnome ti¢u njenog izdrzavanja, te gradanskog i duhovnog Zivota onih koji su u njoj. Kada onaj koji ljubi svoju
otadzbinu i koji joj — usled toga $to joj Zeli dobro — ¢ini dobro, dode u drugi zivot, on ljubi kraljevstvo Gospodnje,
jer je to kraljevstvo Gospodnje njegova otadzbina; a ko ljubi kraljevstvo Gospodnje ljubi Gospoda, jer je Gospod
sve u svemu u Svom kraljevstvu.

94. Crkva je viSe nego otadzbina bliznji, jer ko se brine za crkvu brine se za duse i za zivot vecni ljudi koji su u



otadzbini. Ko se, dakle, iz ljubavi brine za crkvu, taj ljubi bliznjega u viSem stepenu, jer Zeli drugima i hoce za njih
nebo i srecu Zivota u vecnosti.

95. Kraljevstvo je Gospodnje bliznji u jo§ viSem stepenu, jer kraljevstvo Gospodnje sastoji iz svih koji su u dobru
[dusevnom, tj. dobroti], kako onih koji se nalaze na zemljama tako i onih koji su u nebesima. Prema tome,
kraljevstvo Gospodnje je dobro sa svima svojim kvalitetima ukupno. Kada se ovo ljubi, ljubi se i svaki pojedinac
koji se nalazi u nekom dobru.

96. Ovo su stepeni bliznjega, pa kod onih koji su u ljubavi prema bliznjem ljubav raste saobrazno s tima stepenima.
Ovi su stepeni stepeni u rastu¢em redosledu u kojem ono $to je u prvom redu, ili vise, valja pretpostaviti onome §to
je u drugom redu ili nizem. Kako se Gospod nalazi u najviSem, Njega u svakom stepenu treba (po)smatrati kao cilj
ka kojem treba da se upravlja [svaciji pogled], tako, Njega valja ljubiti viSe od svih osoba i viSe od svih stvari. Iz
ovoga, sada, moze biti jasno kako se ljubav ka Gospodu spaja s ljubavlju prema bliznjemu.

97. Obicno se govori da je svako sam sebi bliznji, to jest da svako valja u prvom redu da se brine za sebe. Ucenje o
delotvornoj ljubavi, medutim, uci nas kako to treba razumeti. Svako valja da se brine za sebe da ima ono §to mu
treba za Zivot, naime hranu, odecu, stan i razne druge stvari koje su preko potrebne u gradanskom zivotu u kojem se
nalazi, te to treba da pribavi ne samo sebi nego i svojima, i ne samo za sadasnje vreme nego i za buducnost, jer ako
neko sebi ne pribavi §to mu treba za zivot, ne moze biti u stanju da vrsi dela delotvorne ljubavi, posto sam u svemu
oskudeva.

98. A na koji nacin svako treba da bude sam sebi bliznji, moze se videti iz sledeeg primera: svako treba da
snabdeva hranom i ode¢om svoje telo; to bi trebalo da bude prvenstveno, ali to treba da bude u tu svrhu da zdrav
duh bude u zdravom telu. Svako, takode, treba da snabdeva hranom svoj duh takvim stvarima koje spadaju u razum i
mudrost, tako da njegov duh bude u stanju da sluzi sugradaninu, ljudskom drustvu, otadzbini, crkvi, pa tako i
Gospodu. Ko tako ¢ini, dobro se snabdeva za vecnost. Iz ovoga je jasno da je prvo [tj. najvaznije] ono §to je cilj radi
kojeg se nesto ¢ini, jer se sve odnosni na to. To je ista stvar kao kad neko gradi kucu: prvo ¢e poloziti temelj, ali
temelj ¢e biti za kucu, a kuca ¢e biti za stanovanje. Ko misli da je sam sebi pre svega bliznji, nalik je onome ko
smatra temelj ciljem, a ne kucu i stanovanje; dok je prvi i poslednji cilj samo stanovanje, a kuca je, zajedno sa
temeljem, samo jedno sredstvo koje sluzi tom cilju.

99. Cilj objasnjava kako je neko sam sebi bliznji i kako ima da se najpre brine za sebe. Ako je neciji cilj da postane
bogatiji nego drugi samo radi bogatstva, ili radi uzivanja, ili radi toga da se isti¢e u javnosti i slicno, njegov cilj je
zao 1 takav ¢ovek ne ljubi bliznjeg nego samog sebe. Ako je, naprotiv, neciji cilj da stekne bogatstva da bi tako bio u
stanju da koristi sugradaninu, ljudskom drustvu, otadZbini i crkvi, ili mu je cilj da se domogne nekog javnog
polozaja u tu istu svrhu, onda taj ¢ovek ljubi bliznjeg. Sam cilj radi koga ¢ovek deluje ¢ini Coveka, jer je taj cilj
njegova ljubav posto svako smatra za svoj prvi i poslednji cilj ono $to vise od svega ljubi.

Dovde smo govorili o bliznjima, a sada ¢emo govoriti o ljubavi prema Njemu ili o delotvornoj ljubavi.

100. Mnogi misle da se ljubav prema bliznjemu sastoji u tome da se daje siromasima, pomaze nemo¢nim i ¢ini
svakome dobro. Delotvorna ljubav [charitas], medutim, sastoji u tome da se postupa na pametan nacin i s tom
svrhom da odatle nastane neko dobro. Ko nekom zlo¢incu, koji je siromasan ili u nevolji, materijalno pomaze ¢ini
time preko njega zlo bliznjemu, jer pomocu koju mu je dao ucvrscéuje zlocinca u njegovoj zlo¢i i daje mu
mogucnosti da drugima ¢ini zlo. Druk¢ije je kod onih koji pomazu dobrome.

101. Delotvorna ljubav, medutim, proteze se mnogo dalje od siroma$nih i nemo¢nih, jer delotvorna ljubav znaci
¢initi ono §to je pravo u svakom radu i vr$iti u svakom zvanju svoju duznost. Ako neki sudija ¢ini Sto je pravo radi
pravde, on ¢ini dela delotvorne ljubavi; ako kaznjava krivca i oslobada neduznoga, ¢ini dela delotvorne ljubavi, jer
na taj nacin radi za dobro sugradanina i otadzbine. Svestenik koji uci istinu i vodi ka dobru radi istine i radi dobra
¢ini dela delotvorne ljubavi. No, ko god tako ¢ini radi sebe i radi sveta ne ¢ini dela delotvorne ljubavi, jer ne ljubi
bliznjega nego sebe.

102. Ista je stvar i kod ostalih, nalazili se u kakvom javnom zvanju ili ne, kao kod dece prema roditeljima i kod
roditelja prema deci, kod sluga prema gospodarima i kod gospodara prema slugama, kod podanika prema kralju i
kralja prema podanicima. Onaj izmedu njih koji vrsi svoju duznost iz osecaja duznosti i ¢ini §to je pravo iz osecaja
pravde taj ¢ini dela delotvorne ljubavi.

103. Ove stvari spadaju u ljubav prema bliznjemu ili delotvornu ljubav, zato §to je, kao §to smo ve¢ rekli, svaki
covek bliznji, ali na razli¢it na¢in. Manje ili vece drustvo bliznji je u veem stepenu, otadzbina u jo§ vecem stepenu,
crkva jos vise, kraljevstvo Gospodnje jos vise, a Gospod nadasve; u opstem smislu, bliznji je dobro koje potice od
Gospoda, prema tome je, takode, bliznji ono $to je iskreno i pravedno. Zbog ¢ega onaj koji ¢ini koje god dobro radi
dobra i koji postupa iskreno i pravedno radi iskrenosti i pravednosti taj ljubi bliznjega i ¢ini dela delotvorne ljubavi,



jer $to ¢ini ¢ini iz ljubavi prema onome §to je dobro iskreno i pravedno, te usled toga iz ljubavi prema onima u
kojima se ono $to je dobro, iskreno i pravedno nalazi.

104. Delotvorna je ljubav, prema tome, unutrasnja naklonost iz koje ¢ovek hoce da ¢ini dobro i to bez nagrade; to
Ciniti jeste radost njegovog Zivota. Kod onih koji iz unutrasnje naklonosti ¢ine dobro nalazi se delotvorna ljubav u
svemu §to misle i govore, $to hoce i ¢ine. Moze se reci da covek ili andeo jeste delotvorna ljubav — u pogledu svoje
unutra$njosti — kada mu je dobro bliznji. Tako se daleko proteze delotvorna ljubav.

105. Oni kojima je cilj samoljublje i ljubav za svetom [amor sui et mundi] ne mogu nikako biti u delotvornoj ljubavi
[in charitate]. Oni ni ne znaju $ta je delotvorna ljubav i niposto ne mogu razumeti da nebo u Coveku jeste to da se
hoce i ¢ini dobro bliznjemu ne tezeéi pri tome za nagradom, te da se u toj naklonosti nalazi toliko srece koliko je
imaju andeli neba, a ta je srea neizreciva. Oni, naime, misle da, kada bi bili liSeni radosti koju nalaze u slavi, Casti i
bogatstvu, nikakvih drugih radosti ne bi onda vise bilo, dok, ipak, tek tada poc¢inju nebeske radosti koje neizmerno
nadilaze sve druge.

O VERI

108. Niko ne mozZe znati $ta je u svojoj sustini vera, ako ne zna §ta je delotvorna ljubav [charitas], jer gde nema
delotvorne ljubavi nema ni vere, posto delotvorna ljubav s verom tvori jedno isto tako kao §to i dobro s istinom tvori
jedno. Naime, ono $to ¢ovek ljubi, tj. Sta mu je drago, to je njemu dobro, a §ta covek veruje, to je njemu istina. Iz
ovoga je jasno da postoji slican spoj delotvorne ljubavi i vere kakav je i spoj dobra i istine, a kakav je pak taj spoj
mozZe biti jasno iz onoga S§to je u predasnjemu rec¢eno o dobru i istini.

109. Takode, spoj delotvorne ljubavi i vere je onakav kakav je spoj volje i razuma kod ¢oveka. To su naime one dve
sposobnosti koje primaju dobro i istinu, volja dobro a razum istinu; prema tome te dve sposobnosti primaju takode
delotvornu ljubav i veru, jer je dobro stvar delotvorne ljubavi, a istina je stvar vere. Da se delotvorna ljubav i vera
nalaze kod ¢oveka i u ¢oveku, zna svako, pa posto se nalaze kod njega i u njemu, to nisu nigde drugde nego u
njegovoj volji i razumu, zato §to se sav Zivot ovekov nalazi u njegovoj volji i razumu i odatle proizlazi. Covek
takode ima pamcenje, ali to je samo predvorje gde su skupljene one stvari koje treba da udu u razum i volju. Odatle
je jasno da je spoj delotvorne ljubavi i vere nalik spoju volje i razuma. Kakav je taj spoj moZze se videti iz onoga §to
je bilo u predasnjemu receno o volji i razumu.

110. Kod ¢oveka se delotvorna ljubav spaja s verom onda kada ¢ovek hoce ono §to zna i $to spoznaje; hteti je stvar
delotvorne ljubavi, a znati i spoznavati stvar je vere. Vera ulazi u ¢oveka i postaje njegovom onda kada ¢ovek hoce i
ljubi ono §to zna i spoznaje. Do tada ona je izvan Coveka [tj. nije u strukturi njegovog bi¢a — iako moze biti u
njegovu znanju i pamcenjul.

111. Vera ne postaje verom kod ¢oveka ako ne postane duhovnom, a ne postaje duhovnom ako ne postaje
predmetom ljubavi. Predmetom ljubavi postaje onda kada ¢ovek ljubi ziveci zivotom dobra i istine, to jest, ziveéi po
onome $to je propisano u Reci [Bozijoj].

112. Vera je naklonost prema istini koja nastaje odatle §to se hoce istina zato §to je istina, a hteti istinu zato §to je
istina jeste ba$ ono duhovno [ipsum spiritulale] kod ¢oveka, jer je potpuno odvojeno od onoga Sto mu je prirodno, a
to je hteti istinu ne radi istine nego radi svoje slave, dobrog glasa ili dobitka. Istina odvojena od tih motiva je
duhovna, jer poti¢e od bozanstva. Sto od boZanstva poti¢e to je duhovno i to se preko ljubavi pripaja Coveku, jer je
ljubav duhovno spajanje.

113. Covek moZe mnogo znati, misliti i razumeti, ali ono §to se s njegovom ljubavlju ne slaZe, on odbacuje od sebe
kad razmislja prepusten sam sebi, pa stoga to odbacuje to i posle Zivota tela, kada bude u duhu, jer samo ono ostaje
u ¢ovekovom duhu $to je uslo u njegovu ljubav; ostalo se posle smrti smatra kao nesto tude $to, jer ne pripada
njegovoj ljubavi, on izbaci iz kuée. Rekli smo “u duhu” ¢ovekovom, jer Covek posle smrti zivi kao duh.

114. Neku predstavu o dobru, koje je stvar delotvorne ljubavi, i o istini, koja je stvar vere, mozemo ste¢i na temelju
svetlosti i toplote sunca. Kada je svetlost koja potic¢e od sunca spojena s toplotom, $to se deSava za vreme proleca i
leta, tada sve na zemlji klija i cveta; a kada u svetlosti nema toplote, kao za vreme zime, tada je sve na zemlji
zaledeno i zamrlo. Duhovna svetlost zaista je istina vere, a duhovna toplota i jeste ljubav. 1z ovoga se moze steci
predstava o coveku crkve kakav je kada je kod njega vera spojena s delotvornom ljubavlju, da je ona tada poput vrta
i Raja [paradisus], 1 kakav je kada kod njega nije spojena vera s delotvornom ljubavlju, u kojem je slu¢aju poput
pustinje i zemlje prekrivene snegom.

115. Pouzdanje iliti osecaj poverenja koji se pripisuje veri i naziva ba§ samom spasavaju¢om verom, nije duhovno



pouzdanje iliti osecaj poverenja nego samo prirodno dokle god je to samo stvar vere. Pouzdanje ili osec¢aj poverenja
duhovni ima svoju sustinu i svoj Zivot iz dobra ljubavi, a ne iz istine vere odvojene [od dobra ljubavi]. Pouzdanje
vere odvojene [od dobra ljubavi] mrtvo je, zbog ¢ega je nemoguée pravo pouzdanje kod onih koji provode zao zZivot.
Takode ni pouzdanje da spasenje dolazi zbog zasluge Gospoda kod Oca, kakav god bio Covekov Zivot, ne potice iz
istine. Svi koji imaju duhovnu veru imaju pouzdanje da ih Gospod spasava, jer veruju da je Gospod dosao na svet da
da zivot vecni onima koji veruju i Zive prema zapovestima koje je ucio, pa da ih preporada i osposobljava za nebo, i
da to On sam ¢ini bez saradnje covekove, iz Cista milosrda.

116. Kada se veruje ono $to u¢i Re¢ [Bozija] ili u¢enje crkve, a prema tome se ne Zivi, onda to samo izgleda kao da
je vera, a neki takode umisljaju da se takvom verom spasavaju. No, samom takvom verom niko se ne spasava, jer je
to vera samouveravanja [fides persuasiva] o kojoj ¢emo sada reci kakva je.

117. Vera samouveravanja postoji onda kada se veruje u Re¢ [Boziju] i ucenje crkve i kada ih ljubi ne zbog istine i
radi Zivota prema njoj, nego radi dobitka, Casti i glasa ucenosti kao pravih svrha; zbog ¢ega oni koji su u takvoj veri
nemaju u vidu Gospoda i nebo, nego sebe i svet. Oni koji u svetu za mnogim stvarima teze i koji su pohlepni za
mnogim stvarima jaci su u samouveravanju da je istina ono $to uci crkva nego oni koji ne teZe za mnogim stvarima i
koji nisu za mnogim stvarima pohlepni. Razlog tome je taj $to je njima ucenje crkve samo sredstvo za njihove
vlastite ciljeve, pa ukoliko vise za tim ciljevima Zude, utoliko vise ljube sredstva te i veruju u njih. Zapravo, na
stvari je ovo: ukoliko se nalaze u vatri ljubavi sebe i sveta te iz te vatre govore, propovedaju i deluju, utoliko suu
tom samouverenju i tada za drugo ne znaju nego da je to tako; kada nisu u vatri ovih ljubavi, tada malo veruju, a
mnogi od njih ne veruju ni u §ta. Odatle je jasno da je vera samouveravanja vera usta a ne srca, prema tome da to u
sebi nije vera.

118. Oni koji se nalaze u veri samouveravanja ne znaju iz bilo kojeg unutrasnjeg prosvecenja da li je ono $to
naucavaju istinito ili nije; oni, naravno, za to ni ne mare, samo ako mase prostog sveta veruju, zato $to oni nemaju
nikakve naklonosti prema istini radi istine. Zbog ¢ega, ako budu liSeni Casti i dobitaka, oni otpadnu od vere, samo
ako im dobar glas pri tome ne strada. Jer, vera samouveravanja nije unutra u ¢oveku, nego stoji spolja, samo u
pamcenju, odakle on uzima ono $to uci. Zato, ta vera i nestane sa svojim istinama posle smrti, jer tada ostane samo
ono od vere §to je unutra u ¢oveku, to jest, §to se ukorenilo u dobru, §to je postalo predmet njegovog Zivota.

119. Oni koji su u veri samouveravanja podrazumevaju se kod Mateja pod ovim:

“Mnogi ¢e mi re¢i u dan onaj: Gospode, Gospode, nijesmo li imenom tvojim proricali, i imenom tvojim davole
izgonili 1 imenom tvojim mnoga ¢udesa ¢inili? Ali tada ¢u im izjaviti: Nijesam vas poznavao... vi koji Cinite
nepravdu” (Jevandelje po Mateju 7, 22-23).

Zatim, kod Luke:

“Tada cete stati govoriti: Jeli smo pred tobom i pili, i u ulicama na8im ucio si. Ali ¢e on rec¢i: Kazem vam, ne znam
vas odakle ste; odstupite od mene svi koji ¢inite nepravdu” (Jevandelje po Luki 15, 26-27).

Ti se isti podrazumevaju kod Mateja pod “pet Iudih djevica koje nijesu imale ulja u svetiljkama™:

“Posle... dodose one device govoreéi: Gospodaru, Gospodaru, otvori nam. On ¢e pak odgovarajudi reéi: Zaista,
kazem vam, ne znam vas” (Jevandelje po Mateju 25, 11-12).

Ulje koje je u svetiljkama jeste dobro ljubavi koje je u veri.

O POBOZNOSTI

123. Mnogi veruju da se duhovni Zivot, ili Zivot koji vodi u nebo, sastoji u poboznosti, u spoljasnjoj svetosti i u
odricanju od sveta. Ipak poboznost bez delotvorne ljubavi, spoljasnja svetost bez unutrasnje svetosti i odricanje od
sveta ne zive¢i u svetu — ne ¢ine duhovni zivot, nego duhovni Zivot ¢ine poboznost koja nastaje iz delotvorne
ljubavi, spoljasnja svetost koja nastaje iz unutrasnje svetosti i odricanje od sveta uz zivot u svetu.

124. Poboznost je pobozno misliti i govoriti, mnogo se odati molitvama, pri tome se ponizno vladati, pohadati crkve
1 u njima pobozno slusati propovedi, te svake godine Cesto pristupati svetoj priCesti i obavljati isto tako ostala
pobozna dela prema propisima crkve. Ziveti, dakle, Zivotom delotvorne ljubavi jeste dobro hteti i dobro &initi
bliznjemu, u svakom poslu delovati iz principa pravednosti i pravi¢nosti i iz dobra i istine, te isto tako u svakoj
¢inovnickoj sluzbi. Recju, Zivot delotvorne ljubavi sastoji u pruzanju koristi. Postovanje Boga sastoji u prvom redu
u takvom zivotu [delotvorne ljubavi], a u onakvom [Zivotu poboznosti] tek u drugom redu; zbog ¢ega onaj koji deli



jedno od drugoga, naime koji provodi Zivot poboznosti a ne u isto vreme i zivot delotvorne ljubavi, ne odaje
postovanje Bogu. On, doduse misli na Boga, ali ne iz Boga nego iz sebe, jer postojano misli na sebe a nimalo ne
misli na bliznjega. Ako ipak misli na bliznjega, prezire ga ako nije i doti¢ni takav, a o nebu misli kao o nekoj
nagradi. Zbog toga postoji u njegovoj svesti predstava o zasluzi, a takode i samoljublje, kao i preziranje korisnih
svrha ili nemar prema njima, te na taj nacin i preziranje bliznjega ili nemar prema njemu, a u isto vreme i vera o
samom sebi da je bez greha. 1z ovoga se moze videti da zivot poboznosti odvojen od zivota delotvorne ljubavi nije
duhovni zivot kakav bi kod postovanja Boga imao da bude. (Uporedi Jevandelje po Mateju 6, 7. 8.)

125. Spoljsnja svetost slicna je spoljasnjoj poboznosti i sastoji se naro€ito u tome da ¢ovek smatra da je sve
bogopostovanje samo u tome da se vlada sveto kada je u crkvi, ali to nije ono §to je sveto u Coveka. Dakle, ako
njegova unutrasnjost nije sveta. Jer, kakav je covek u pogledu svoje unutrasnjosti takav je u pogledu onoga §to je u
njega spoljasnje, poSto ovo drugo iz onog prvog potice kao neko delo iz njegovog duha. Zato je spoljasnja svetost
bez unutrasnje svetosti prirodna a ne duhovna. 1z tog razloga nailazi se na tu spoljasnju svetost isto tako kod zlih kao
i kod dobrih, a oni koji smatraju da se sve bogopostovanje u takvoj [spoljasnjoj] svetosti sastoji, ve¢inom su prazni,
to jest bez znanja dobra i istine. Ali, dobra i istine su ba$ ono sveto §to valja znati, verovati i ljubiti zato §to poticu iz
bozanstva, te je u njima bozanstvo. Sveta unutrasnjost je kad se ljubi dobro i istina radi dobra i istine, te ono $to je
pravedno i iskreno radi pravednosti i iskrenosti. Ukoliko ¢ovek te stvari tako ljubi — utoliko je duhovan on i njegova
poboznost, jer toliko hoce i da ih zna i da ih vr$i, a ukoliko ¢ovek ne ljubi te stvari na taj nacin, utoliko je prirodan
on i njegovo bogopostovanje i utoliko on, takode, nece da ih zna ni da ih vrsi. Spoljasnje bogopostovanje, bez
unutras$njeg, moze se uporediti sa Zivotom disanja bez Zivota srca, a spoljasnje bogopostovanje [koje potice] iz
unutrasnjeg, sa zivotom disanja spojenim sa zivotom srca.

126. Sto se ti¢e odricanja od sveta, to mnogi veruju da odreéi se od sveta i Ziveti duhom a ne puti znaéi odbaciti
svetske stvari, $to su prvenstveno bogatstva i Casti, te hodati postojano u poboznim razmisljanjima o Bogu, o
spasenju, o Zivotu vecnom i provoditi Zivot u molitvama, u ¢itanju Reci [Bozije] i poboznih knjiga i takode u delima
pokore. Ali to ne znaci odreci se sveta. Odreci se sveta upravo znaci ljubiti Boga i ljubiti bliznjega [a ne — Sto je
tome suprotno — sebe i svet]. Bog se ljubi kada se zivi prema njegovim zapovestima, a bliznji se ljubi kada covek
¢ini §to je korisno. Zbog toga, dakle, da bi ¢ovek primio Zivot neba, valja da se svakako zivi u svetu, i to u raznim
duznostima i zaposlenjima u njemu. Zivot odvojen od svetovnih stvari jeste Zivot misljenja i vere odvojen od Zivota
ljubavi i dobrostivosti, a u takvom zivotu htenje dobra i ¢injenje dobra bliznjemu propada. Kada to propadne,
duhovni je Zivot kao kuca bez temelja koja pomalo ili ulegne, ili dobija pukotine koje zjapi, ili se rasklimava dok se
ne srusi.

127. Da ¢initi dobro jeste postovanje Boga, jasno je iz re¢i Isusovih:

“Svakoga... koji slusa re¢i moje... 1 izvr§ava ih, uporedi¢u ga coveku mudru koji sagradi kucu na stijeni..., A... koji
slusa rije¢i moje... a ne izvrSava ih, uporedicu ga ¢oveku ludu koji sagradi kuéu na pijesku” ili “na zemlju bez
temelja” (Jevandelje po Mateju 7, 24-27; Jevandelje po Luki 6, 47-49).

128. 1z ovoga je sada jasno da Zivot poboznosti vredi i da je od Gospoda priman utoliko ukoliko je s njim spojen
zivot delotvorne ljubavi. Ovaj je, naime, potonji zivot primaran, pa kakav je ovaj takav je i onaj prvi. Nadalje,
spoljasnja svetost vredi i od Gospoda je primana u toliko ukoliko potice iz unutrasnje svetosti, jer kakva je ova
svetost takva je ona. Jasno je i da odricanje od sveta vredi i da je od Gospoda primano u toliko ukoliko se to vrsi u
svetu, jer se odricu od sveta oni koji odstrane samoljublje i ljubav za svetom te pravedno i iskreno postupaju u
svakoj sluzbi, u svakom poslu i u svakom svom delu iz unutrasnjeg te na taj nacin iz nebeskog izvora, izvora koji je
izvor ¢ovekova zivota onda kada Covek postupa dobro, iskreno i pravedno — jer to se slaze sa zakonima Bozijim.

O SAVESTI
130. Savest se formira kod ¢oveka iz stanja religioznosti u kojem se nalazi prema tome kako ga unutra u sebe prima.

131. Savest se kod ¢oveka crkve formira pomocu verskih istina iz Re¢i [Bozije], ili iz u¢enja koje se izvodi iz Reci
[Bozije], u zavisnosti od toga kako ih u srcu prima. Jer kada ¢ovek zna istine vere i na svoj ih nacin shvata, pa ih
potom i hoce 1 vrsi, tada mu se razvija savest. “Prima ih se u srcu” znaci: prima ih se u volji, jer to je Covekova volja
Sto se zove srcem. Odatle dolazi da oni koji imaju savest kada govore — govore iz srca i §to ¢ine — ¢ine iz srca. Oni
takode imaju nepodeljeni um [mentem], jer postupaju prema onome §to razumeju i veruju da je istinito i dobro.

132. Savest moze biti savrsenija kod onih koji su u istinama vere prosveceniji od drugih i koji su u jasnijem
saznanju nego drugi koji su manje prosveceni i u nejasnom saznanju.



133. U pravoj je savesti bas sami duhovni zZivot ovekov, jer je u njoj njegova vera spojena s delotvornom ljubavlju.
Tako, ¢initi nesto po savesti kod takvih ljudi znaci €initi nesto iz svog dusevnog Zivota, a €initi nesto protivno
savesti znaci im da ¢ine nesto protivno takvom svom Zzivotu. Odatle dolazi da se oni nalaze u spokojstvu mira i u
unutrasnjem blazenstvu kada postupaju po svojoj savesti, a u nespokojstvu i muci kada postupaju protiv nje. Ta je
muka ono §to se zove grizom savesti.

134. Covek ima savest 0 onome §to je dobro i savest o onome §to je pravedno. Savest o onome §to je dobro savest je
unutras$njeg Coveka, a savest o onome §to je pravedno savest je spoljaSnjeg coveka. Savest o onome $to je dobro
sastoji se u tome da se postupa po zapovestima vere iz unutrasnje naklonosti, dok se savest o onome §to je pravedno
sastoji u tome da se postupa po gradanskim i moralnim zakonima iz spoljasnje naklonosti. Oni koji imaju savest o
onome $to je dobro imaju takode savest o onome §to je pravedno, dok oni koji imaju samo savest o onome $to je
pravedno sposobni su primiti savest o onome $to je dobro, pa je i prime kada ih pouce.

135. Savest kod onih koji su u delotvornoj ljubavi prema bliznjem jeste savest o onome §to je istinito, jer se formira
pomocu vere istine, a kod onih koji su u ljubavi ka Gospodu postoji savest o onome $to je dobro, jer se formira
pomocu ljubavi istine. Savest je ovih viSa savest i zove se spoznajom istine [poteklom] iz dobra. Koji imaju savest o
onome §to je istinito oni su iz duhovnog kraljevstva Gospodnjeg, a koji pak imaju viSu savest, koja se zove
spoznajom, tu su iz nebeskog kraljevstva Gospodnjeg.

136. Ali neka primeri objasne $ta je savest. Ako neko ima kod sebe dobra nekog drugog, za koje taj drugi ne zna, te
bi tako mogao imati od njih koristi bez straha od zakona, od gubitka Casti i dobra glasa, pa ih ipak doticnome vrati
zato §to nisu njegova, taj ima savest, jer ¢ini dobro radi dobra i ono §to je pravedno radi pravde. Takode, ako neko
hoce da dode u neku sluzbu, ali zna da je drugi, koji takode oko toga nastoji, otadzbini korisniji, pa ako ustupi mesto
drugome radi dobra otadzbine, tada ima dobru savest. Isto tako u ostalim stvarima.

137. Iz ovoga se moze zakljuciti kakvi su oni koji nemaju savest. Prepoznaju se po suprotnom stavu. Kao na pr.: oni
koji radi dobitka ¢ine sve moguce da ono $to je nepravedno bude prikazano kao da je pravedno i da ono $to je zlo
bude prikazano kao da je dobro i obratno — ti nemaju savesti. Takvi ljudi ni ne znaju $ta je savest, pa ako im se
pokaze §ta je, ne veruju, a neki nece da znaju. Takvi su oni koji sve ¢ine radi sebe i sveta.

138. Oni koji nisu primili savest u svetu ne mogu primiti savest u drugom zivotu, prema tome ne mogu biti spaseni.
Razlog je tome taj $to nemaju osnovu u koju bi moglo uticati i preko koje bi moglo delovati nebo — to jest Gospod
kroz nebo i privoditi ih k Sebi — jer je savest osnova i posuda za primanje uticaja neba.

O STANJU SLOBODE

141. Sve §to je [Coveku] slobodno stvar je [odluke njegove] ljubavi, jer §to Covek Ljubi to ¢ini slobodno [tj.
neprisiljeno]. Stoga sve §to je [Coveku] slobodno takode je stvar [odluke njegove] volje, jer $to Covek ljubi to i hoce,
a posto ljubav i volja ¢ine Covekov Zivot, tako ga, takode, ¢ini i stanje slobode [liberum]. Iz ovoga se moze uvideti
Sta je stanje slobode — da je to ono Sto pripada ljubavi i volji covekovoj te usled toga i njegovom zivotu. Odatle
dolazi da ¢oveku ono §to Cini iz stanja slobode [ex libero] izgleda da potice iz njegovog vlastitog bica [ex suo

proprio].

142. Ciniti zlo iz stanja slobode izgleda kao da je sloboda, ali to je ropstvo, zato §to takva vrsta stanja slobode potice
iz samoljublja i iz ljubavi za svetom, a ove su ljubavi iz pakla. Takvo se stanje slobode posle smrti zaista i pretvori u
ropstvo, jer ¢ovek kod kojeg je postojalo takvo stanje slobode postane prosti rob u paklu. Naprotiv, ¢initi dobro iz
stanja slobode jeste bas sama sloboda, jer to [¢injenje dobra koje se zbiva iz stanja slobode tj. neprisiljeno] potice iz
ljubavi ka Gospodu i iz ljubavi prema bliznjem, a ove su ljubavi iz neba. Ovo stanje slobode ostaje i posle smrti i
tada postaje uistinu pravom slobodom, jer ¢ovek kod kojeg je postojalo takvo stanje slobode postane u nebu kao
kuéni sin. Isus to ovako uéi:

“Svaki koji €ini grijeh rob je grijehu. Rob... ne ostaje u kuéi za uvijek ; sin ostaje za uvijek. Ako... Sin vas
slobodnima u¢ini, uistinu slobodni bic¢ete” (Jevandelje po Jovanu 8, 34-36).

Bududi, sada, da je sve dobro od Gospoda a sve zlo od pakla, to sledi da je [Covekovo] stanje slobode u tome da [ga]

Gospod vodi, dok stanje ropstva postoji onda kada pakao vodi.

143. Sto Govek ima slobodu misliti zlo i neistinu, te i &initi to ukoliko ga zakoni ne spreavaju, to je zato da bi se
mogao popraviti, jer dobra i istine treba da budu usadene u njegovu ljubav i volju da bi postale sastavnim delovima



njegova zivota, a to ne moze biti u¢injeno ako ¢ovek nema slobodu misliti zlo i neistinu isto tako kao i dobro i
istinu. Tu slobodu daje Gospod svakom ¢oveku, pa kada ¢ovek misli dobro i istinu tada — ukoliko ne ljubi zlo i
neistinu — Gospod utoliko usaduje dobro i istinu u njegovu ljubav i volju, prema tome, u njegov Zivot, i na taj ga
na¢in menja. Sto bude posejano [kada je Govek] u stanju slobode [da prihvati ili ne prihvati] to i ostane, a §to bude
posejano u stanju prisiljenosti to ne ostane, jer ono $to je prisiljeno ne potice iz volje doti¢na ¢oveka nego iz volje
onoga koji prisiljava. Odatle takode dolazi da je bogopostovanje koje potice iz slobode ugodno Gospodu, ali ne
bogopostovanje koje potice iz prisiljenosti, jer je bogopostovanje iz slobode bogopostovanje iz ljubavi, dok to nije
tako kod bogopostovanja iz prisiljenosti.

144. Stanje slobode [u kojem se ¢ovek odlucuje] Ciniti dobro i stanje slobode [u kojemu se covek odlucuje] Ciniti
zlo, iako po svojoj spoljasnjoj pojavi izgledaju sli¢na jedno drugome, toliko se razlikuju i toliko su udaljena medu
sobom koliko nebo i pakao. Stanje slobode [u kojem se ¢ovek odluci] ¢initi dobro i potice iz neba te se zove
nebeskim stanjem slobode, dok stanje slobode [u kojem se ¢ovek odluci] €initi zlo potice iz pakla i zove se paklenim
stanjem slobode. Covek, takode, ukoliko je u jednome nije u drugome, jer niko ne moze sluziti dvoma gospodarima
(Jevandelje po Mateju 6, 24), sto je ocigledno i odatle Sto oni koji su u paklenoj slobodi veruju da je ropstvo i
prisiljenost ne smeti hteti zlo ni misliti neistinu po miloj volji, dok je hteti zlo i misliti neistinu nesto uzasno onima
koji su u nebeskoj slobodi, pa bi bili na mukama kad bi bili na to prisiljeni.

145. Bududi da ¢oveku kada €ini nesto iz slobode to izgleda kao da €ini iz svog vlastitog bic¢a [ex suo proprio], to se
nebesko stanje slobode moze takode zvati nebeski proprium [t.j. suStastveno ili karakter, ono §to je Covekovo
vlastito, li¢no]. Pakleni proprium jeste ono kako se ¢ovek rodi, a to je zlo, nebeski proprium je ono u $to se Covek
promeni, a to je dobro.

146. 1z ovoga je jasno $ta je slobodna volja [liberum arbitrium], naime, da je to ¢initi dobro po slobodnom izboru ili
po volji, te da se oni koji su vodeni od Gospoda nalaze u toj slobodi, a vodeni su od Gospoda oni koji ljube dobro i
istinu radi dobra i istine.

147. Covek moze poznati kakva je njegova sloboda po uZivanju koje ose¢a dok [bilo neko dobro bilo neko zlo]
misli, govori, ¢ini, slusa i vidi, jer svako uzivanje pripada nekoj ljubavi.

O ZASLUZI

150. Oni koji ¢ine dobro da steknu zaslugu ne ¢ine dobro iz ljubavi ka dobru nego iz ljubavi ka nagradi, jer ko hoce
da stekne zaslugu taj hoce da [time] bude nagraden. Oni koji tako ¢ine vide uzitak u nagradi i u nju ga postavljaju, a
ne u dobro, zbog ¢ega nisu duhovni nego prirodni.

151. Cinjenje dobra koje je [uistinu] dobro, valja da se dogada iz ljubavi ka dobru, prema tome: radi dobra. Oni koji
su u takvoj ljubavi nece da ¢uju o zasluzi, jer vole ¢initi dobro koje ¢ine i u tome nalaze zadovoljstvo, dok im je,
obratno, zao, ako ko misli da ono S$to ¢ine ¢ine radi kakve vlastite koristi. Ta stvar po prilici tako stoji kao kad neko
¢ini dobro prijatelju zbog prijateljstva, bratu zbog rodbinstva s njime, Zeni i deci zbog Zene i dece, otadzbini zbog
otadzbine, prema tome — zbog prijateljstva i ljubavi. Oni koji dobro misle takode govore i uveravaju da ne ¢ine
dobro radi sebe nego u te svrhe.

152. Oni koji ¢ine dobro radi nagrade ne ¢ine dobro [koje potice] od Gospoda nego [koje potice] od njih, jer imaju u
prvom redu sebe u vidu zato $to imaju u vidu svoje dobro [t.j. nagradu], dok dobro bliznjega — a to je dobro
sugradanina, ljudskog drustva, otadzbine i crkve — smatraju samo kao sredstvo ka [svojem] cilju. Stoga je u dobru
zasluge skriveno dobro ljubavi sebe i sveta, te je to dobro od ¢oveka [poteklo] a ne od Gospoda, a sve dobro koje
poti¢e od ¢oveka nije dobro. Dakle, u kojoj je meri u njemu sadrzano ne$to od covekova vlastitog ja i od sveta, u
toliko je zlo.

153. Prava delotvorna ljubav i prava vera ne sadrze nikakvu ideju o zasluzi, jer uzZivanje delotvorne ljubavi jeste bas
samo dobro [ipsum bonum], a uzivanje vere jeste ba§ sama istina. Zato, oni koji su u pravoj delotvomoj ljubavi i
veri znaju §ta je dobro koje ne sadrzi ideju o zasluzi, ali to ne znaju oni koji nisu u delotvornoj ljubavi i veri.

154. Da ne valja ¢initi dobro radi zasluge, kaze sam Isus kod Luke:
“Ako... ljubite one koji vas ljube, kakvu zasluzujete milost?... jer... gresnici isto ¢ine.... Nego ljubite neprijatelje vase

i dobro Cinite i davajte u zajam ni¢emu se... ne nadajuci; tada ¢e biti nagrada vasa velika i bi¢ete sinovi Svevis$njega”
(Jevandelje po Luki 6, 3 2-35).



Da ¢ovek ne moze sam od sebe Ciniti dobro koje je [uistinu] dobro, kaze, takode, Isus, kod Jovana:
“Ne moze ¢ovek nista primiti, ako mu nije dato s neba” (Jevandelje po Jovanu 3, 27);

i na drugom mestu:

“Isus rece: Ja sam ¢okot, vi loze,... Kao $to loza ne moze donijeti plod sama od sebe, ako ne ostane na ¢okotu, tako
ni vi, ako u meni ne ostanete.... Ko ostaje u meni i ja u njemu on donosi plod mnogi, jer bez mene ne mozete Ciniti
nista” (Jevandelje po Jovanu 15, 4-8).

155. Buduc¢i da sve §to je dobro i istinito poti¢e od Gospoda a nista od ¢oveka, te buduci da dobro koje poti¢e od
coveka nije dobro, to sledi da zasluga ne pripada nijednom ¢oveku nego samo Gospodu. Zasluga je Gospoda da je
vlastitom mo¢i spasio rod ljudski, te takode da spasava one koji ¢ine dobro [koje poti¢e] od Njega. Odatle dolazi da
se u Reci [Bozijoj] zove pravednim onaj koji pripisuje zaslugu i pravednost Gospodu, a nepravednim onaj kome se
pripisuje njegova vlastita pravednost i vlastita zasluga.

156. Bas sama ona prijatnost koja je sadrzana u ljubavi za ¢injenjem dobra, kada se pri tome nema u vidu nagrada,
jeste nagrada koja ostaje vecno, jer u to dobro Gospod uvodi nebo i ve¢nu srecu.

157. Misliti i verovati da u nebo dolaze oni koji ¢ine dobro, te i to da valja da ¢ine dobro da bi dosli u nebo, ne znaci
imati kao cilj u vidu nagradu, niti to znaci stavljati u dela [misao na] zaslugu, jer tako misle i veruju i oni koji dobro
¢ine od Gospoda. No oni koji tako misle, veruju i ¢ine, a nisu u ljubavi dobra radi dobra, ti imaju u vidu nagradu i
stavljaju u dela misao o zasluzi.

O POKAJANJU I OPROSTENJU GREHA
159. Ko hoce da se spasi valja da ispovedi svoje grehe i da vrsi pokajanje.

160. Ispovediti grehe znaci znati Sta su zla, videti ih kod sebe, priznati ih, priznati krivicu i zbog njih se osuditi.
Kada se to pred Bogom ¢ini, ispovedaju se gresi.

161. Vrsenje pokajanja sastoji se u tome da covek, nakon $to je na taj nacin ispovedio grehe i iz skrusena srca molio
za oprostenje, odustane od greha i provodi novi zivot prema zapovestima delotvorne ljubavi i vere.

162. Ko samo opstim na¢inom prizna da je gresnik, i priznaje krivicu za svako zlo ne ispitujuéi sama sebe, [svoju
savest], to jest, ne vide¢i svoje grehe, ¢ini ispovest, ali ne ispovest pokajanja. Budu¢i da ne poznaje svoja zla, takav
covek zivi posle toga isto kako je i pre ziveo.

165. Ko zivi zivotom delotvorne ljubavi i vere on svakodnevno vrsi pokajanje, razmislja o zlima koja su kod njega,
priznaje ih, ¢uva ih se, i moli se Gospodu da mu pomogne. Covek, naime, sam od sebe stalno pada, ali ga Gospod
stalno uzdize i vodi ka dobru. Takvo je stanje onih koji su u dobru. Oni koji su u zlu, takode, stalno padaju, te i njih
Gospod stalno uzdize, ali ih time samo odvraca da ne zapadnu u najgora zla ka kojima sami od sebe svom snagom
teze.

164. Covek koji se ispituje u tu svrhu da vrsi pokajanje, valja da ispita svoje misli i namere svoje volje, pa u njima
valja da istrazi $ta bi poc¢inio kada bi mu bilo dopusteno, to jest, kada se ne bi bojao zakona i kada se ne bi bojao da
izgubi ugled, ¢ast i dobitak. Tu se nalaze ¢ovekova zla. Zla koja ¢ovek telom ¢ini sva odatle poti¢u. Oni koji ne
istrazuju zla svojih misli i svoje volje ne mogu vr§iti pokajanje zato §to posle misle i hoce isto kao i pre, a ipak, hteti
zla isto je §to 1 Ciniti ih. To je ispitivanje samog sebe.

165. Pokajanje ustima a ne Zivljenjem nije pokajanje. Pokajanjem ustiju ne oprastaju se gresi, ali se oprastaju
pokajanjem zivotom. Gospod stalno oprasta coveku grehe, jer je On samo milosrde, ali gresi ostaju uz ¢oveka, kako
god on mislio da su oprosteni, te ih ne odstranjuje od sebe drukéije nego zivotom u skladu sa zapovestima prave
vere. Ukoliko ¢ovek zivi prema tim zapovestima, u toliko mu se gresi odstranjuju, a koliko mu se oni odstranjuju,
toliko mu se oprastaju.

166. Ljudi veruju da se gresi — kada budu oprosteni — izbrisu, ili, tako reéi, operu, kao §to se necistoce peru vodom.
No, gresi se ne izbriSu nego odstrane, to jest, covek je sacuvan od greha kada ga Gospod ¢uva u dobru, pa — kada ga
Gospod satuva u dobru — izgleda kao da je ovek bez njih, te, prema tome, kao da su izbrisani. Covek se moze
toliko sacuvati u dobru, koliko je promenjen. Kako se covek menja, bi¢e re¢eno u sledecem poglavlju u¢enja u



kojem se govori o preporodaju. Ko misli da se grijesi drukéije oprastaju, veoma se vara.

167. Znaci da su grijesi oprosteni, to jest odstranjeni, jesu sledeéi: Covek oseca radost u tome da postuje Boga radi
Boga i da sluzi bliznjemu radi bliznjega, prema tome da ¢ini dobro radi dobra i da govori istinu radi istine, on nece
bilo kojom stvari delotvorne ljubavi ili vere sticati zasluge, izbegava zla i mrska su mu, kao §to su neprijateljstva,
mrznje, osvete, preljube, pa i same misli s takvom namerom. Znaci, nasuprot, da gresi nisu oprosteni, to jest
odstranjeni, jesu sledeéi: Covek ne postuje Boga radi Boga i ne sluzi bliznjemu radi bliznjega, prema tome ne &ini
dobro i ne govori istinu radi dobra i istine, nego radi sebe i sveta; delima hoce da sti¢e zasluge; ne oseca nista
neprijatno u zlu, kao u neprijateljstvu, u mrznji, u osveti, u preljubama te iz tih zala [u sebi] misli o njima bez ikakva
ustrucavanja.

168. Ono pokajanje vredi koje se ¢ini u stanju slobode, a koje se ¢ini u stanju prisiljenosti ne vredi. Stanja
prisiljenosti jesu bolest, stanje dusevne potistenosti usled nesrece, stanje bliske smrti, te i svako stanje straha koje
oduzima ¢oveku upotrebu razuma. Ko je zao, a u stanju prisiljenosti obeca da ¢e se pokajati, pa i ¢ini [u tom stanju]
dobro, vrati se ¢im dode u stanje svoje slobode u svoj predasnji zivot zla. Druk¢ije je to kod dobra ¢oveka.

169. Nakon $to se ¢ovek preispitao, i priznao svoje grijehe i vr$io pokajanje, valja da nastoji da ostane u dobru sve
do kraja svog zivota. Ako bi posle toga opet zapao u svoj predasnji zivot zla i prigrlio ga, tada ¢ini profanaciju, jer je
tada zlo spajano s dobrom. Tako, njegovo poslednje stanje postaje gore nego $to je bilo predasnje, prema recima
Gospodnjim:

“Kad... ne€isti duh izide od ¢oveka, obilazi pusta mesta, trazec¢i pokoja, ali ga ne nalazi. Tada rece: Vrati¢u se u
kucu svoju odakle sam izisao. I kad dode i nade je praznu, i pometenu i ukrasSenu za se, tada otide i uzme sa sobom
sedam drugih duhova gorih od sebe i usavsi stanuju tu; i postane poslednje coveka gore od prvoga” (Jevandelje po
Mateju 12, 43-45).

O PREPORODENJU

175. Ko ne primi duhovni zivot, odnosno ko ne bude iznova roden [ili zaCet, generatur] od Gospoda, ne moze do¢i u
nebo. To uci Isus kod Jovana:

“Zaista, zaista, kazem ti, ako se ko ne rodi nanovo, ne moze videti kraljevstva Bozijeg” (Jevandelje po Jovanu 3, 3).

174. Covek se od svojih roditelja ne rodi u duhovni Zivot nego u prirodni Zivot. Duhovni Zivot je ljubiti Boga povrh
svega i ljubiti bliznjega kao samog sebe, i to prema zapovestima vere koje nas Gospod (Isus) uc¢i u Reci [Bozijoj], a
prirodni je zivot ljubiti sebe i svet viSe nego bliznjega, i viSe nego samog Boga.

175. Svaki se covek rodi od svojih roditelja u zla samoljublja i ljubavi za svetom. Svako zlo koje mu je kao navika,
tako reéi, postalo prirodno, prenosi se na potomstvo; tako se to prenosi od stepena do stepena, od roditelja, dedova i
predaka u dugom redu od unazad. Sve dok prenos zla postane napokon toliki da sve §to pripada vlastitom Zivotu
coveka nije nista drugo nego zlo. Ovo zlo koje se stalno prenosi — ne razbija se, i ne lomi se druk¢ije nego Zivotom
vere 1 delotvorne ljubavi od Gospoda.

176. Ka onome §to je ovek u svoj karakter nasledem primio, on stalno naginje i u to upada. Usled toga on uévrscéuje
kod sebe to zlo, te i dodaje iz sebe jo§ vise zala. Ta su zla potpuno suprotna duhovnom Zivotu, ona ga ruse. Dakle,
Covek je osuden ako ne primi od Gospoda novi zivot koji je zZivot duhovni. Prema tome, ako nije iznova zacet,
iznova roden i iznova odgojen, to jest iznova stvoren, osuden je da nista drugo nece, te stoga ni o ¢emu drugom ne
misli nego o onome §to se ti¢e njega i sveta, onako kako ¢ine oni koji su u paklu.

177. Niko ne moze biti preporoden ako ne pozna ono sto pripada novom zivotu, to jest duhovnom zivotu. Stvari koje
pripadaju novom zivotu, ili duhovnom zivotu, jesu istine koje valja verovati i dobra koja valja ¢initi; istine pripadaju
veri, dobra delotvornoj ljubavi. Niko ne moze te stvari znati sam od sebe, jer Covek shvata samo ono §to se
pojavljuje pred njegovim culima; iz toga je stekao neku svetlost, koja se zove prirodnom svetlos¢u [lumen naturale],
iz koje vidi samo ono $to se odnosi na njega i na svet, a ne ono $to se odnosi na nebo i na Boga ; to valja da nauci iz
objave. Tako, na primer, valja da nauci da je Gospod, koji je Bog od ve¢nosti, doSao na svet da spasi rod ljudski; da
je Njegova sva vlast na nebu i na zemlji; da je od Njega sve §to pripada veri i sve §to pripada delotvomoj ljubavi,
prema tome sve Sto pripada istini i dobru; da postoji nebo i da postoji pakao; da ¢e Covek Ziveti u ve¢nosti: u nebu,
ako je ¢inio dobro, u paklu, ako je ¢inio zlo.



178. Ove i mnoge druge stvari istine su vere koje covek, koji valja da se preporodi, mora znati; jer onaj ko ih zna
moze da ih misli, usled toga moze da ih hocée i zatim da ih ¢ini, te tako moZe imati novi zivot. Ako, na primer, neko
ne zna da je Gospod Spasitelj roda ljudskoga to on ne moze imati vere u Njega, ljubiti Ga, te prema tome radi Njega
¢initi dobro. Ko ne zna da je sve dobro od Gospoda taj ne moze misliti da je njegovo vlastito spasenje od Gospoda, a
jos manje moze hteti da bude tako, te ne moze ziveti [Zivotom] od Gospoda. Ko ne zna da postoji pakao i da postoji
nebo, niti da postoji Zivot vecni, taj ne moze ni da misli o Zivotu neba niti se truditi da ga primi. Tako je i s ostalim
stvarima.

179. U svakog ¢oveka ima unutrasnji ¢ovek i spoljasnji covek: unutrasnji je onaj koji se zove duhovnim Covekom, a
spoljasnji je onaj koji se zove prirodnim ¢ovekom; oba valja da se preporode da bi se ¢ovek preporodio. Kod ¢oveka
koji nije preporoden spoljasnji (ili prirodni covek) vlada, a unutrasnji sluzi; dok kod coveka koji je preporoden
unutrasnji (ili duhovni ¢ovek) vlada, a spoljasnji sluzi. Iz ovoga je jasno da je red Zivota kod ¢oveka od njegova
rodenja obratan, naime, da sluzi §to bi trebalo da vlada, a da vlada $to bi trebalo da sluzi. Taj red valja da bude
preokrenut da bi se covek mogao spasiti, a to preokrenuée ne moze da nastane druk¢ije nego preporodenjem od
Gospoda.

180. Sta to znaci §to smo rekli da unutrasnji Govek vlada a spoljasnji sluZi, i obratno, biée ovim objadnjeno: Ako
covek stavi sve svoje dobro u uzivanje, u dobitak i u oholost, i nalazi nasladu u mrznji i osveti, i trazi unutra u sebi
razloge koji ga [u takvom dusevnom stavu] utvrduju, tada spoljasnji Covek vlada, a unutrasnji sluzi. Naprotiv, kada
covek oseca dobro i radost u tome da misli i ho¢e ono §to je dobro, iskreno i pravedno, i u tome da spoljasnjim
nacinom isto tako govori i deluje, tada unutrasnji covek vlada, a spoljasnji sluzi.

181. Najpre, unutrasnji covek biva preporoden od Gospoda, te posle toga i spoljasnji, a ovaj biva preporoden
pomocu unutrasnjega. Unutrasnji Covek se preporada time $to razmislja o onome Sto pripada veri i delotvornoj
ljubavi, a spoljasnji se preporada ziveéi prema tome. Ovo se razumeva pod re¢ima Gospodnjim:

“Ako ko ne bude roden od vode i duha, ne moze uéi u kraljevstvo Bozje” (Jevandelje po Jovanu 3, 5).
“Voda” je u duhovnom smislu istina vere, a “duh” je Zivot prema njoj.

182. Covek koji je preporoden nalazi se u pogledu svojeg unutrasnjeg ¢oveka u nebu i tu je andeo uz andele, medu
koje posle smrti i dode. On tada mozZe Ziveti Zivotom neba, ljubiti Gospoda, ljubiti bliznjega, razumeti istinu, biti
mudar za dobro [€initi na pametan nacin], i osec¢ati blazenstvo koje iz svega toga proizlazi.

O ISKUSENJU

187. U duhovna iskusenja zapadaju samo oni koji se preporadaju, jer su duhovna iskusenja boli svesti [mentis] koje
uzrokuju zli duhovi kod onih koji su u [duhovinim] dobrima i istinama. Kada zli duhovi podsti¢u zla koja su kod
oveka, tada nastaje osecaj teskobe koje pripada iskusenju. Covek ne zna odakle to dolazi, jer ne zna za ovo poreklo
toga osecaja.

188. Kod svakog se, naime, ¢oveka nalaze zli duhovi i dobri duhovi: zli se nalaze u njegovim zlima, a dobri duhovi
u njegovim dobrima. Zli duhovi, kada se priblize, poti¢u da se ispolje njegova zla, a dobri duhovi, obratno, njegova
dobra. Odatle nastaje sukob i borba iz koje nastaje u coveka unutrasnja teskoba, a to je iskusenje. Iz ovoga je jasno
da su iskusenja uzrokovana od pakla, a ne iz neba, $to je takode u skladu s verom crkve koja u¢i da Gospod nikoga
ne napada i osuduje.

189. Unutrasnje teskobe postoje i kod onih koji nisu u [duhovnim] dobrima i istinama, ali te su teskobe prirodne a ne
duhovne. Razaznavaju se po tome §to se prirodne teskobe odnose na svetovne stvari, a duhovne teskobe na nebeske
stvari.

190. U iskuSenjima se radi o prevlasti dobra nad zlom i zla nad dobrom. Zlo koje ho¢e da vlada nalazi se u
prirodnom tj. spoljasnjem ¢oveku, a dobro u duhovnom tj. unutrasnjem. Ako pobedi zlo, tada vlada prirodni ¢ovek;
ako dobro pobedi, tada vlada duhovni ¢ovek.

191. Te se borbe vode pomocu istina vere uzetih iz Reci [Bozije]. 1z tih istina covek valja da se bori protiv zala i
neistina; ako se bori iz kakvih drugih istina a ne iz tih, ne pobeduje, jer se u drugima ne nalazi Gospod. Budu¢i da se
borba vodi pomocu istina vere, to se Covek ne prepusta u te borbe pre nego §to je upoznao dobra i istine i odatle
stekao nesto duhovnog Zivota, zbog ¢ega se te borbe ne pojavljuju kod ¢oveka pre nego $to bude u odraslom dobu.

192. Ako ¢ovek podlegne, njegovo stanje posle iskusenja postane gore nego sto je bilo pre toga, jer je tada zlo bas



steklo vlast nad dobrom i neistina nad istinom.

195. Bududi da se do danas retko nalazi vera, jer nema dobrotvorne ljubavi — posto se naime crkva nalazi na svojem
svrsetku — to se malo ljudi sada i upusta u bilo koja duhovna iskusenja. Stoga se jedva zna §ta su duhovna iskusenja i
za koju svrhu sluze.

194. Iskusenja sluze u tu svrhu da se dobro dovede do prevlasti nad zlom i istina nad neistinom, zatim da se ucvrste
istine i da ih se spoji s dobrima, a ujedno da se rasprse zla i usled toga i neistine [koje nastaju iz zala]. IskuSenja
takode sluze u tu svrhu da otvore duhovnog unutrasnjeg ¢oveka, i da prirodnog ¢oveka njemu podvrgnu; nadalje
sluze i za to da suzbiju samoljublje i ljubav za svetom i da ukrote pozude koje iz tih ljubavi izviru. Kada je to
ucinjeno, tada ¢oveku dode prosvetljenje i saznanje $ta je istina i dobro, a §ta je neistina i zlo. Odatle nastaje Coveku
razumnost i mudrost koje zatim rastu iz dana u dan.

195. Za coveka u iskusenjima bori se jedino Gospod; ako ¢ovek ne veruje da se jedino Gospod za njega bori i za
njega pobeduje, tada podnosi samo spoljasnja iskusenja koja mu nisu ni od kakve koristi.

O KRSTENJU

202. Krstenje je ustanovljeno za znak da ¢ovek pripada crkvi i kao napomena da treba da bude preporoden, jer
pranje [lavatio] krStenja nije niSta drugo nego duhovno pranje, a to je preporadanje.

203. Sve preporadanje dolazi od Gospoda pomocu istina vera te covekovim Zivotom prema njima. Krstenje stoga
svedoci da Covek pripada crkvi te da mozZe biti preporoden, jer se u crkvi priznaje Gospod koji preporada, i u njoj je
Re¢ [Bozija] u kojoj su istine vere preko kojih se vrsi preporodaj.

204. To kaze Gospod kod Jovana:

“Ako ko ne bude roden od vode i duha, ne moze uci u kraljevstvo Bozje” (Jevandelje po Jovanu 3, 5).

“Voda” je u duhovnom smislu istina vere iz Re¢i [Bozije], “duh” je Zivot u skladu s tom istinom, a “roditi se” jeste
biti od njih preporoden.

205. Buduéi da svako ko se preporada takode podnosi iskusenja, a to su duhovne borbe protiv zala i neistina, to se
vodom krStenja takode naznacuje, obelezava.

206. Bududi da krstenje sluzi kao znak i napomena tih stvari, to se ¢ovek moze krstiti kao dete, a ako se ne krsti
tada, moze kao odrasli covek.

207. Oni koji su krsteni neka takode znaju da samo krstenje ne daje veru ni spasenje, nego da svedoci da ¢e primiti
veru i biti spaseni ako se preporode.

208. Iz ovoga mozZe biti jasno $ta se podrazumeva pod re¢ima Gospodnjim kod Marka:
“Ko bude verovao i bude krsten bice spasen, ko pak ne bude verovao bi¢e osuden”. (Jevandelje po Marku 16, 16).

“Ko bude verovao” oznac¢uje onoga koji priznaje Gospoda i prima bozanske istine od Njega preko Reci [Bozje]; “ko
bude krsten” oznacuje onoga koga Gospod time preporada.

O SVETOJ VECERI

210. Sveta vecera [Sancta Cena, t.j. sveta pricest] bila je od Gospoda ustanovljena da po njoj postoji spoj crkve s
nebom, prema tome s Gospodom; stoga je to najsvetije $to ima u sluzbi Bozjoj.

211. No, na koji nacin taj spoj preko nje nastaje, ne shvataju oni koji nista ne znaju o unutrasnjem tj. duhovnom
smislu Reci [Bozije], jer oni ne misle dalje od spoljasnjeg smisla, a to je doslovni smisao. Iz unutrasnjeg iliti

duhovnog smisla Re¢i [Bozije] poznato je Sta znaci “telo” 1 “krv” a Sta “hleb” i “vino”, te $ta znaci “jedenje.”

212. U tom je smislu “delo” Gospodnje iliti Njegovo “telo” dobro ljubavi, a to isto je i “hleb”, dok je “krv”
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Gospodnja dobro vere, a to isto je i “vino”; “jedenje”, opet oznacuje usvajanje i spoj. Andeli koji se nalaze uz
coveka koji pristupa sakramentu vecere ne razumeju te stvari nikako drukcije, jer oni sve spoznaju na duhovni
nacin, odakle dolazi da tada svetost ljubavi i svetost vere uti¢e od andela kod ¢oveka, prema tome, od Gospoda
preko neba — odatle nastaje spoj.

213. Iz ovoga je jasno da je ¢ovek, kada uzima hleb, koji je delo, spojen s Gospodom pomocu dobra ljubavi prema
Njemu od Njega [potekle]; a kada uzima vino, koje je krv, da je spojen s Gospodom pomocu dobra vere u Njega od
Njega [potekle]. No valja znati da spoj s Gospodom pomocu sakramenta vecere nastaje samo kod onih koji su u
dobru ljubavi i vere u Gospoda [$to potice] od Gospoda. Kod njih svetom vecerom nastaje spoj, kod drugih postoji
prisutnost, a ne spoj.

214. Sveta vecera osim toga u sebe ukljucuje i sadrzi celo bogosluzenje ustanovljeno u izraelskoj crkvi, jer su se
zrtve paljenice i druge Zrtve, u kojima se bogosluzenje te crkve uglavnom sastojalo, re¢ju zvale hlebom; stoga je
sveta vecera njeno upotpunjenje.

O USKRSNU]JU

223. Covek je tako stvoren da, §to se tiGe onoga §to je u njemu unutradnje, ne moze umreti, zato §to moze verovati u
Boga i takode ljubiti Ga, te se tako spojiti s Bogom pomocu vere i ljubavi, a spojiti se s Bogom — to je Ziveti ve¢no.

224. To unutrasnje postoji u svakom ¢oveku koji se rodi; spoljasnje je u njega ono ¢ime vrsi sve Sto pripada veri i
ljubavi. Unutrasnje je ono $to se zove duhom, a spoljasnje ono §to se zove telom. Spoljasnje, §to se zove telom,
udeseno je za korisne svrhe u prirodnom svetu; to se odbaci kada ¢ovek umre. Unutrasnje, $to se zove duhom,
udeseno je za korisne svrhe u duhovnom svetu i to ne umire. Ovo unutrasnje je onda dobar duh i andeo kada je
covek u svetu bio dobar, a zao duh — ako je Covek u svetu bio zao.

225. Duh se ¢ovekov posle smrti tela pojavi u duhovnom svetu u ljudskom obliku, upravo tako kao u svetu. UZiva,
takode, sposobnosti vida, sluha, govora i osec¢anja kao u svetu, te potpuno poseduje svu sposobnost misljenja, htenja
i delovanja kao u svetu. Jednom recju, on je covek u pogledu svega i svega pojedinacnog, osim $to ne obuhvata ono
surovo telo koje je imao u svetu. To telo on napusti kad umre i nikad ga vise ne preuzme.

226. Pod uskrsnuéem se razumeva ovaj nastavak Zivota. Sto ljudi veruju da nece uskrsnuti pre poslednjeg suda, kada
¢e takode propasti sve vidljive stvari sveta, to je stoga §to nisu razumeli Re¢ [Boziju] i $to ¢ulni ljudi stavljaju [u
svom uverenju] Zivot u telo, te veruju da bi s Covekom bilo sve svrSeno, kada telo ne bi opet ozivelo.

227. Zivot ¢oveka posle smrti jeste Zivot njegove ljubavi i Zivot njegove vere; kakva je bila njegova ljubav i kakva
je bila njegova vera dok je zivio u svetu, takav mu zivot ostane u vijeke: pakleni Zivot ostane onima koji su povrh
svega ljubili sebe 1 svet, a nebeski zivot onima koji su Boga ljubili povrh svega, a bliznjega kao same sebe. Ovi
poslednji jesu ljudi koji imaju vere, dok su oni prvi, ljudi koji nemaju vere. Zivot neba je ono $to se zove Zivotom
vecnim, a zivot pakla je ono §to se zove smréu veénom.

228. Da ¢ovek zivi posle smrti, u¢i Re¢ [Bozija] kad kaze: da Bog nije Bog mrtvih, nego zivih (Jevandelje po
Mateju 22, 32); da je Lazar posle smrti u nebo prenesen bio, a bogata$ bacen u pakao (Jevandelje po Luki 16, 22. 25
i dalje); da su Avram, Isak i Jakov u carstvu nebeskom (Jevandelje po Mateju 8, 11; 22, 31. 52; Luka 20, 37. 58) ; da
je Isus rekao razbojniku:

“Danas ¢e§ sa mnom biti u raju” (Jevandelje po Luki 23, 43).

O NEBU I PAKLU
230. Dve su stvari koje ¢ine Zivot Covekova duha: ljubav i vera: ljubav tvori zivot njegove volje, a vera zivot
njegovog razuma. Ljubav prema onome $to je dobro i vera u ono $to je istinito, koja odatle nastaje, ¢ine zivot neba;

ljubav, pak, prema zlu i vera u neistinito, koja odatle nastaje, ¢ine zivot pakla.

231. Ljubav ka Gospodu i ljubav prema bliznjemu ¢ine nebo, a ¢ini ga i vera, ali ova samo ukoliko ima Zivota u sebi
iz tih dveju ljubavi. Bududi da obe te ljubavi i vera iz njih poti¢u od Gospoda, to je jasno da Gospod ¢ini nebo.

232. U svakom postoji nebo ve¢ prema tome kako prima ljubav i veru od Gospoda, a oni koji prime nebo dok zive



na svetu, oni dolaze u nebo posle smrti.
233. Oni koji prime nebo od Gospoda to su oni koji imaju nebo u sebi, jer je nebo u Coveku, sto i Gospod uci:

“Nece kazivati: Kraljevstvo BoZije evo ovde je, ili eno onde, jer, gle, kraljevstvo Bozije u vama je” (Jevandelje po
Luki 17, 21).

234. Nebo je kod ¢oveka u onome $to je u njega unutrasnje, odnosno u tome da covek hoce i misli iz ljubavi i vere,
pa je odatle nebo i u onome §to je u coveka spoljasnje, a to je da iz ljubavi i iz vere govori i deluje. Ali nebo nije u
tim spoljasnjim stvarima kod ¢oveka kada nije u unutrasnjima, jer govoriti $ta je dobro i €initi $to je dobro mogu i
svi licemeri, ali ne mogu hteti $to je dobro i misliti $to je dobro.

235. Kada ¢ovek dode u drugi Zivot, §to se dogodi odmah posle smrti, onda postane o€igledno da li je u njemu nebo;
dok to nije o¢igledno kada je u svetu. U svetu se ,naime, pokazuje ono $to je spoljasnje, a ne $to je unutrasnje, dok
se u drugom zivotu pokazuje ono §to je unutrasnje, jer Covek tada zivi kao duh.

236. Vecna je sreca, koja se takode zove nebeskom radoséu, kod onih koji su u ljubavi ka Gospodu i u veri u Njega
[od koga vera i ljubav poti¢u] od Njega. Ta ljubav i ta vera sadrze u sebi to uzivanje. Posle smrti ¢ovek koji ima
nebo u sebi dode u tu radost, a do tada ona lezi skrivena u njegovoj unutrasnjosti. U nebu postoji zajednistvo svih
dobara; mir, razumnost, mudrost i sreca svih kazuju se svakome, ali svakome prema tome kako prima ljubav i veru
od Gospoda. 1z ovoga je jasno koliki je mir, razumnost, mudrost i sre¢a u nebu.

237. Kao sto ljubav ka Gospodu i ljubav prema bliznjem ¢ine kod ¢oveka Zivot neba, tako samoljublje i ljubav za
svetom, kada vladaju, ¢ine kod coveka zivot pakla, jer su ove potonje ljubavi prvima suprotne. Zbog toga, oni kod
kojih vladaju samoljublje i ljubav za svetom, ne mogu nista primiti iz neba, nego ono §to primaju — primaju iz pakla.
Sta god, naime, Govek ljubi i §ta god veruje, ili je iz neba ili je iz pakla.

238. Oni u kojih vlada samoljublje i ljubav za svetom ne znaju $ta je nebo i Sta je sreca nebeska te im izgleda
neverovatno da bi moglo biti sre¢e u drugim ljubavima osim u takvima, a ipak sreca nebeska ulazi tek onoliko
koliko se te ljubavi kao Covekovi ciljevi odstranjuju. Sreca koja sledi kada se te ljubavi oslobodi, tolika je da
prevazilazi svako ¢ovekovo shvatanje.

239. Covekov se Zivot posle smrti ne moZe promeniti; on ostane takav kakav je bio, jer je ¢itav duh Govekov takav
kakva je njegova ljubav, a ljubav se paklena ne moze preobraziti u ljubav nebesku, jer su one jedna drugoj suprotne.
Ovo se podrazumeva u re¢ima Avramovim bogatasu u paklu:

“Provalija je velika ... medu vama i nama, tako da oni koji hoce preé¢i k vama ne mogu, niti oni odatle mogu preci k
nama” (Jevandelje po Luki 16, 26).

Iz ovoga je jasno da oni koji dodu u pakao ostaju tamo zauvek, a koji dodu u nebo tamo i ostanu zauvek.

O CRKVI

241. Sto &ini nebo u ¢oveku, to takode ¢ini crkvu, jer kao §to ljubav i vera tvore nebo, tako ljubav i vera tvore crkvu.
Stoga je, iz onoga §to je u prethodnom bilo o nebu receno, jasno §ta je crkva.

242. Kaze se da je crkva tamo gde se priznaje Gospod i gde se nalazi Re¢ [Bozija], zato $to su bitne stvari crkve
ljubav ka Gospodu i vera u Njega [koje poti¢u] od Gospoda, a Re¢ [Bozija] uci kako ¢ovek treba da zivi da primi
ljubav i veru od Gospoda.

243. Ako postoji crkva, treba da postoji i uenje [izvedeno] iz Reci [BoZije], jer se bez takvog ucenja Re¢ [Bozija]
ne razume. Ipak, samo uéenje ne ¢ini crkvu u ¢oveka, nego je ¢ini Zivljenje prema tome ucenju. Iz toga sledi da
sama vera ne ¢ini crkvu, nego da crkvu €ini zivot vere, a to je delotvorna ljubav. Pravo ucenje [doctrina] je ucenje
delotvorne ljubavi i ujedno vere, a ne ucenje vere bez ucenja delotvorne ljubavi, jer u¢enje delotvotne ljubavi i
ujedno vere jeste uCenje zivota. Znaci, to nije ucenje vere bez ucenja o delotvornoj ljubavi.

244. Oni koji su izvan crkve, a priznaju jednog Boga i Zive prema svojoj religioznosti u nekoj delotvornoj ljubavi
prema bliznjemu, nalaze se u vezi zajednistva s pripadnicima crkve, zato §to niko ko veruje u Boga i Zivi dobrim
zivotom nije osuden. Iz ovoga je jasno da se crkva Gospodnja nalazi svugde na celoj kugli zemaljskoj, premda se
posebno nalazi tamo gde priznaju Gospoda i gde imaju Re¢ [Boziju].

245. Svako onaj kod koga postoji crkva — spasen je, a svako kod koga ne postoji crkva — osuden je.



O SVETOM PISMU
ODNOSNO RECI

249. Bez objave [potekle] od bozanstva ne moze ¢ovek nista znati o Zivotu ve¢nom, niti iSta o Bogu, a jo§ manje o
ljubavi ka Njemu i o veri u Njega. Covek se rodi u suitom neznanju, pa posle treba iz svetovnih stvari da nauéi sve
ono iz Cega treba da oblikuje svoj razum. Po onome $to je [od predaka] nasledio, rada se ¢ovek, takode, u svakom
zlu, koje izvire iz samoljublja i iz ljubavi za svetom. Uzivanja koja odatle poticu vladaju neprekidno i sugerisu
coveku takve stvari koje su upravo suprotne onome §to je bozansko. Odatle onda dolazi da ¢ovek nista ne zna o
zivotu ve¢nom. Stoga, nuzno mora da postoji objava iz koje to moze znati.

250. Da zla koja poticu iz samoljublja i iz ljubavi za svetom unose sobom toliko neznanje o stvarima koje se odnose
na zivot vecni, potpuno je jasno na primeru onih pripadnika crkve koji — premda im je iz objave poznato da ima
Boga, da postoji nebo i pakao, da postoji zivot vecni i da ga valja ste¢i dobrom [iz] ljubavi i vere — ipak zapadaju u
negiranje svega toga, isto toliko uceni koliko neuki. Odatle je jasno kako bi veliko bilo neznanje kada ne bi bilo
nikakve objave.

251. Budu¢i da Covek, dakle, zivi posle smrti, te tada Zivi ve¢no, a ostane mu [tada] zivot prema tome kakva mu je
ljubav i vera, to sledi da je boZanstvo iz ljubavi prema rodu ljudskom objavilo takve istine koje vode ka tom Zivotu i
coveku sluze za njegovo spasenje. Ono $to je bozanstvo objavilo jeste kod nas Re¢ [Bozija].

252. Re¢ [Bozija], jer je objava koja poti¢e od bozanstva, bozanstvena je u svemu i u svima pojedinostima, zato §to
ono §to je od bozanstva ne moze biti drukéije. Ono §to je od bozanstva to silazi preko nebesa sve do Coveka, zbog
¢ega je u nebesima to prilagodeno mudrosti andela koji su tamo, a na zemljama je prilagodeno shvatanju ljudi koji
su na njima. S toga razloga ima u Re¢i [Bozijoj] smisao unutrasnji, koji je duhovni, za andele; i smisao spoljasnji,
koji je prirodni, za ljude. Odatle proizilazi da spoj neba s ¢ovekom postoji preko Reci [Bozije].

255. Pravi smisao Reci [Bozije] ne razumeju drugi osim onih koji su prosvetljeni, a prosvetljeni ¢e biti samo oni koji
se nalaze u ljubavi ka Gospodu i u veri u Njega, jer ono §to je kod njih unutrasnje biva podignuto od Gospoda u
svetlost neba.

254. Re¢ [Boziju] u njenom doslovnom tekstu [u kojemu je njezin pravi, t.j. unutragnji, smisao sakriven iza
korespondenata] moze se shvatiti samo pomocu uc¢enja iz Rec¢i [Bozije] koje daje neko ko je prosvetljen. Doslovni
smisao Reci [Bozije] prilagoden je razumevanju ljudi, pa i priprostih. Zbog toga im ucenje iz Reci [Bozije] ima da
sluzi kao svetiljka [da — razumevajuéi i znacenje korespondenata — shvate pravi smisao Reci [Bozije]].

O PROVIDENJU

267. Vladanje Gospoda u nebesima i na zemljama zove se providenjem, pa kako sve dobro koje pripada ljubavi i sva
istina koja pripada veri — odakle dolazi spasenje — od Njega potice, a upravo nista od ¢oveka, to odatle sledi da u
svemu i u svima pojedinostima koje vode ka spasenju roda ljudskoga ima Bozje providenje. To ovako u¢i Gospod
kod Jovana:

“Ja sam put,... istina i zivot” (Jevandelje po Jovanu 14, 6);
i na drugom mestu:

“Kao $to loza ne moze rod nositi sama od sebe, ako ne ostane na ¢okotu, tako i vi, ako u meni ne ostanete :... bez
mene ne mozete Ciniti nista” (Jevandelje po Jovanu 15, 4. 5).

268. Bozansko providenje Gospodovo postoji i u pogledu najsitnijih pojedinosti Zivota Covekova, jer je jedan jedini
izvor zivota odakle jesmo, odakle zivimo i odakle delujemo, a to je Gospod.

269. Oni koji iz svetovnih stvari misle o bozanskom providenju dolaze iz njih do zakljucka da je ono samo opste, a
da pojedinosti zavise od ¢oveka. No, ti ljudi ne znaju tajne neba, jer zakljucuju samo iz samoljublja i ljubavi za
svetom i iz naslada tih ljubavi. Stoga, kada vide da se zli uzdizu do ¢asti i da sti¢u bogatstva vise nego dobri, te i da
zli uspevaju vec prema svojoj spretnosti, oni govore u srcu svome da ne bi tako moglo biti kada bi bozansko



providenje bilo u svemu i u svima pojedinostima. Ali, ti ljudi ne uzimaju u obzir da bozansko providenje ne gleda na
ono §to prolazi za kratko vreme i svr§ava ¢ovekovom smréu, nego da ono gleda na ono §to ostaje vecno, prema tome
na ono §to nema svrietka. Sto nema svrietka to postoji, a §to ima svrietka to srazmerno [prema onome prvome] ne
postoji. Ko moze neka promisli da li je stotina hiljada godina i$ta spram veénosti, te ¢e uvideti da nije nista. Sta li je
onda nekoliko godina Zivota na svetu?

270. Ko tu stvar ispravno razmotri moze znati da visoki polozaj kojega neko ima u svetu i bogatstvo nisu pravi
blagoslovi Bozji, premda ih ¢ovek usled svojeg uzivanja u njima tako zove, jer su to prolazne stvari, a i zavode
mnoge i odvracaju ih od neba, nego da su pravi blagoslovi Bozji, koji od boZanstva dolaze, Zivot vecni i njegova
sre¢a. To nas uc¢i Gospod kod Luke:

“Nacinite sebi... blago neiscrpno u nebesima, gde se lupez ne prikucuje, niti moljac jede; jer gde je blago vase, onde
¢e i srce vase biti” (Jevandelje po Luki 12, 33. 34).

271. Sto zli postizu uspehe ve¢ prema svojoj spretnosti, to je zato $to iz BoZijeg reda proizilazi da svako po svom
razumu ¢ini §to €ini, te i to da to ¢ini iz slobode. Jer ako ne bi bilo Coveku pusteno da postupa po svom razumu iz
slobode — pa ako tako ne bi, niti odatle potekla nevaljalstva uspevala — ne bi se nikako covek mogao osposobiti da
moze primiti zivot ve¢ni, jer zivot veéni uvire u ¢oveka kad je covek slobodan i kad je njegov razum prosvetljen.
Niko se, naime, ne moze prisiliti na dobro, jer ono na Sta se Covek prisili — ne ostaje, zato §to to nije njegovo.
Covekovim vlastitim postaje ono §to nastaje [kod njega] iz [njegove] slobode i po njegovom razumu, a iz slobode
nastaje ono $to nastaje iz volje tj. ljubavi, a volja ili ljubav jeste bas sam ¢ovek. Kada bi ¢ovek bio prisiljen na ono
$to nece, u mislima bi uvek naginjao ka onome §to hoée. Osim toga svako tezi ka onome §to je zabranjeno, a to iz
tog skrivenog razloga Sto svako tezi ka slobodi. Iz ovoga je jasno da se, kada Covek ne bi ostao u slobodi, ne bi
moglo provideti [ikakvo] dobro za njega.

272. Ostaviti coveka da moze iz svoje slobode misliti, hteti i — ukoliko zakoni ne brane — Ciniti zlo, zove se
dopustati.

273. Coveku izgleda kao da to potiGe iz njegove vlastite pameti §to je pomocu [svoje] spretnosti voden ka sretnim
stvarima sveta, ali ga, ipak, bozansko providenje stalno prati dopustajuci, a stalno ga odvracajuci od zla. Covek,
naravno, zna i oseca da to §to je voden ka sretnim stvarima neba ne dolazi od njegove pameti, jer je to od Gospoda i
nastaje iz Njegovog bozanskog providenja koje sve dovodi u red i neprestano vodi ka dobru.

274. Da je to tako, ne moze covek shvatiti iz svetlosti prirode, jer iz nje ne saznaje za zakone reda Bozjega.
275. Valja znati da ima providenje i predvidanje. Dobro je ono $to Gospod provida, a zlo je ono $to Gospod

predvida. Providenje i predvidanje mora da budu jedno uz drugo zato $to ono Sto dolazi od ¢oveka samo je zlo a $to
dolazi od Gospoda samo je dobro.

O GOSPODU
280. Bog je jedan, koji je stvoritelj svemira 1 uzdrzava¢ svemira, koji je prema tome Bog neba i Bog zemlje.

281. Ima dve stvari koje Cine Zivot neba kod coveka: dobro ljubavi i istina vere. Taj zivot ima covek iz Boga, a
zaista nista nije iz coveka. Stoga je prva stvar crkve priznavati Boga, verovati u Boga i ljubiti Ga.

282. Oni koji su rodeni u krilu crkve moraju priznavati Gospoda [Isusa Hrista], Njegovo bozanstvo i Njegovo
Covestvo, te verovati u Njega i ljubiti Ga, jer sve spasenje dolazi od Gospoda [Isusa Hrista]. To u¢i Gospod kod
Jovana:

“Ko veruje u Sina ima zivot veéni; a ko ne veruje Sinu neée videti Zivota, nego gnjev Boziji ostaje kod njega”
(Jevandelje po Jovanu 3, 36).

Opet kod Jovana:

“Ovo ... je volja Onoga koji me je poslao, da svaki koji vidi Sina i veruje u Njega ima zivot vecni, i ja ¢u ga
uskrsnuti u poslednji dan” (Jevandelje po Jovanu 6, 40).

Opet kod Jovana:
“Isus ... reCe : Ja sam uskrsnuce i zivot; ko veruje u mene, ako i umre, Ziveée. Dakle, svaki koji Zivi i veruje u mene
nece umreti nikad” (Jevandelje po Jovanu 11, 25. 26).



283. Zbog toga ne mogu biti spojeni s Bogom oni koji u krilu crkve ne priznavaju Gospoda [Isusa Hrista] i Njegovo
bozanstvo, pa tako, ne mogu ni imati nikakav udeo s andelima u nebu, jer niko ne moze biti spojen s Bogom
druk¢ije nego od Gospoda [Isusa Hrista], i u Gospodu [Isusu Hristu]. Da niko ne moze biti spojen s Bogom druk¢ije
nego od Gospoda [Isusa Hrista], u¢i Gospod kod Jovana:

“Boga niko nije video nikad; jedinorodeni Sin, koji je u krilu O¢evu, on [Ga] je objavio” (Jevandelje po Jovanu 1,
18).

Opet kod Jovana:

“Niti ste glasa Oca ¢uli ikad, niti ste lik njegov videli” (Jevandelje po Jovanu 5, 37).

Kod Mateja:

“Niko ne zna Oca nego Sin, i kome Sin hoée objaviti” (Jevandelje po Mateju 11, 27).

I kod Jovana:

“Ja sam put, istina i Zivot; niko ne dolazi k Ocu do kroza me” (Jevandelje po Jovanu 14, 6).

Sto niko ne mozZe biti spojen s Bogom osim u Gospodu [Isusu Hristu], to je stoga $to je Otac u Njemu te su jedno,
kako On i u¢i kod Jovana:

“Kad biste mene znali, i Oca moga biste znali. ... Ko vidi mene vidi Oca. Filipe, zar ne verujes§ da sam jau Ocu i
Otac u meni ?... Verujte meni da sam ja u Ocu i Otac u meni” (Jevandelje po Jovanu 14, 7-11).

I opet kod Jovana:

“Otac ija jedno smo.... Da poznate i verujete da sam ja u Ocu i Otac u meni” (Jevandelje po Jovanu 10, 30. 38).
284. Bududi da je Otac u Gospodu, a Otac i Gospod su jedno, pa jer valja verovati u Gospoda te onaj koji u Njega
veruje ima zivot vecni, to je jasno da je Gospod [Isus Hristos] Bog. Da je Gospod Bog uci Re¢ [Bozija], kao kod
Jovana:

“U pocetku bijase Re¢, i Re¢ bijase kod Boga, i Bog bijase Rec.... Sve je njome ucinjeno, i bez nje nije nista postalo
$to je postalo... I Re¢ postade tijelo i prebivala je medu nama, i videsmo slavu njenu, slavu kao jedinorodenoga od
Oca” (Jevandelje po Jovanu 1, 1. 3. 14).

Kod Isaije:

“Rodi nam se dijete, Sin nam se dade na ¢ijem je ramenu vlast, i zvace se ime njegovo: Bog, Junak, Otac vjecnosti,
Knez mira” (Knjiga proroka Isaije 9, 6).

Opet kod Isaije:

“Djevica ¢e zatrudnjeti i rodicCe... i zvace se ime njegovo Bog s nama” (Knjiga proroka Isaije 7, 14; Jevandelje po
Mateju 1, 23).

I kod Jeremije:

“Gle, dani ¢e do¢i... kada ¢u podignuti Davidu klicu pravednu koja ¢e vladati kao kralj i uspijevati... i ovo je ime
njegovo kojim ¢e ga zvati: Jehova, pravda nasa” (Knjiga proroka Jeremije, 23, 5.6; 33, 15. 16).

285. Svi koji pripadaju crkvi i koji su u svetlosti iz neba vide boZanstvo u Gospodu [t.j. Isusu Hristu]; ali oni koji
nisu u svetlosti iz neba samo vide ¢oveka u Gospodu, dok je, ipak, bozanstvo i ¢ovek u Njemu tako sjedinjeno da su
jedno, kao $to je i Gospod govorio na drugom mestu, kod Jovana:

“Oce, sve moje tvoje je, i sve tvoje moje” (Jevandelje po Jovanu 17, 10).
286. Da je Gospod bio zacet od Jehove Oca, te da je tako po svome zaceéu Bog, poznato je crkvi; poznato je takode

da je uskrsnuo sa celim telom, jer nije nista ostavio u grobu, u ¢emu je takode posle uveravao svoje ucenike [da
veruju] govoreci:



“Vidite ruke moje i noge moje da sam ja glavom; opipajte me i vidite, jer duh mesa i kostiju nema kao $to vidite da
ja imam” (Jevandelje po Jovanu 20, 19. 26; Jevandelje po Luki 24, [31] 36).

Pa premda je bio covek §to se tice tela i kostiju, ipak je ulazio kroz zatvorena vrata, a nakon §to se pokazao postajao
je nevidljiv (Jevandelje po Jovanu 20, 19. 26; Jevandelje po Luki 24, 31). Druk¢ije se dogada svakome coveku, jer
¢ovek uskrsne samo u pogledu svog duha, a ne u pogledu svog tela. Zato je Gospod, kada je kazao da on nije kao
neki duh, kazao da nije kao drugi covek. Iz ovoga je oevidno da je u Gospodu i Njegovo ljudsko bozansko.

287. Svaki ¢ovek ima od oca sustinu [Esse] svog Zivota koja se zove njegovom dusom, a ono $to zovemo telom to je
ispoljenje [Existere] Zivota iz te njegove sustine. Stoga je telo odraz duse, jer pomocu tela upravlja dusa sa svojim
zivotom po svojoj volji. Odatle dolazi da se ljudi radaju sli¢ni svojim roditeljima i da se rodaci prepoznaju. Iz ovoga
se moze uvideti kakvo je bilo telo osnosno kakva je bila ljudskost Gospodnja. Naime, bila je poput samog boZanstva
koje je bilo sustina Njegovog zivota tj. Njegove duse [koja je] od Oca. Zato je rekao:

“Ko vidi mene vidi Oca” (Jevandelje po Jovanu 14, 9).

288. Da je Gospodovo bozansko i Gospodovo ljudsko jedna osoba, ucenje je iz vere — prihvacene u celom
hris¢anskom svetu — koje glasi:

“Iako je Hristos Bog i covek, ipak nisu dva nego je jedan Hristos, i zaista on je potpuno jedan i jedna jedina osoba ;
jer kao sto je telo i dusa jedan covek, tako je i Bog i ¢ovek jedan Hristos.”

Ovo je iz Atanasijeva verovanja.

289. Oni koji o bozanstvu [de Divinitate] imaju predstavu triju osoba ne mogu imati predstavu o jednom Bogu ; ako
ustima govore jedan, oni ipak misle na tri. No, oni koji o bozanstvu imaju pojam trojice u jednoj osobi mogu imati
predstavu o jednom Bogu, te mogu reéi: “jedan Bog” i misliti, takode, na jednog Boga.

290. Predstavu trojice u jednoj osobi stice se kada se promisli da je Otac u Gospodu i da Duh sveti potice iz
Gospoda. Tada je trojnost u Gospodu: sama bozanstvenost [ipsum Divinum] koja se zove Otac, bozansko ljudsko
[Divinum Humanum] §to je Sin, i proizlaze¢a bozanstvenost, §to je Duh sveti.

291. Budu¢i da je sve bozansko u Gospodu, to On ima svu vlast na nebesima i na zemljama, $to i sam kaze kod
Jovana:

“Otac... je dao sve u ruke Sina” (Jevandelje po Jovanu 3, 35).

Kod istoga:
“Otac je dao Sinu vlast nad svakim telom” (Jevandelje po Jovanu 17, 2).

Kod Mateja:

“Sve je meni predao Otac” (Matej 11, 27).

Kod istoga:

“Data mi je sva vlast na nebu i na zemlji” (Jevandelje po Mateju 28, 18).
Takva je mo¢ bozanstvo [Divinum].

292. Oni koji tvrde da je ljudsko Gospodnje nalik ljudskom nekog drugog ¢oveka ne misle na Njegovo zacece iz
samog bozanstva, niti uzimaju u obzir da je svacije telo slika njegove duse. Oni ne misle ni o Njegovom uskrsnuéu
sa celim telom, ni 0 Njegovoj pojavi kada se preobrazio — kada Mu je lice sijalo poput sunca — ni 0 onome $to je
Gospod rekao o veri u Njega, o tome da je jedno s Ocem, o Svojem proslavljenju te i o vlasti nad nebom i zemljom
— ne misle da su to sve stvari bozanske, a da su recene o Njegovom ljudskom. Ne secaju se ni toga da je Gospod
svagde uvek i u pogledu Svog ljudskog (Jevandelje po Mateju 28, 20), odakle poti¢e vera u Njegovu sveprisutnost u
Svetoj veceri, a sveprisutnost je stvar bozanska. Mozda, dakako, ni ne misle da ono bozansko §to se zove Duh sveti
proistic¢e iz Njegovog ljudskog, dok, ipak, ono proisti¢e iz Njegovog proslavljenog ¢oveka, jer je re¢eno:

“Jos ne bijase Duh sveti, jer Isus jo$ ne bijase proslavljen” (Jevandelje po Jovanu 7, 59).

293. Gospod je dosao na svet da spasi rod ljudski, koji bi inace poginuo smréu ve¢nom, i spasio ga je time §to je
nadvladao paklove koji su napadali svakoga ¢oveka koji je doSao na svet i koji je odlazio sa sveta, a ujedno i time
$to je proslavio Svoje ljudsko, jer tako moze drzati paklove ve¢no podjarmljenima. Podjarmljenje paklova i ujedno



proslavljenje Njegovog ljudskog bilo je izvr§eno putem nemani koje su bile ukljucene u ljudsko koje je On imao od
majke i stalnim pobedama nad njima. Njegova muka na krstu bilo je poslednje iskusenje i potpuna pobeda.

294. Da je Gospod nadvladao pakovle On sam kaze kod Jovana. Kad je bila blizu muka na krstu, Isus je tada rekao:
“Sad je sudenje ovom svetu, sad ¢e knez ovog sveta biti izbacen napolje” (Jovan 12, 27. 28. 31).

Kod istoga:

“Uzdajte se, ja pobijedih svet” (Jovan 16, 33).

I kod Isaije:

“Ko ovo ide iz Edoma...? kro¢e¢i u mnozini snage svoje... velik da spasava; ...izbavi me desnica moja; stoga im
posta Spasiteljem” (Isaija 63, 1-19; 59, 16-21).

Da je proslavio Svoje ljudsko i da je muka na krstu bila poslednje iskusenje i potpuna pobeda kojom je bio

proslavljen, govori se, takode, kod Jovana:

“Posle nego Sto je Juda izaSao, rece Isus: Sada je proslavljen Sin Coveciji... i Bog ¢e proslaviti njega u sebi samom i
smesta ¢e ga proslaviti” (Jovan 13, 31. 22).

Kod istoga:
“Oce, dosao je Cas; proslavi Sina svoga, da i sin tvoj proslavi Tebe” (Jovan 17, L. 5).
Kod istoga:

“Sada je dusa moja smucena... Oce, proslavi svoje ime! I izide glas iz neba: I proslavio sam i opet ¢u proslaviti”
(Jovan 12, 27. 28).

I kod Luke:

“Nije li to trebalo da pretrpi Hristos, pa da ude u slavu?” (Luka 24, 26).

Sve je ovo re¢eno o Gospodovoj muci; “proslaviti” znaci uciniti bozanskim. Iz ovoga je sada jasno da, u slucaju da
Gospod nije bio dosao na svet i postao covekom, i time oslobodio od pakla sve one koji u Njega veruju i koji Ga
ljube, nijedan ¢ovek podlozan smrti ne bi mogao biti spasen. Tako se razumeva [ono §to je receno] da bez Gospoda
nema spasenja.

295. Kada je Gospod potpuno proslavio Svoje ljudsko, tada je svukao ljudsko od majke i obukao ljudsko od Oca, a
to je bozansko ljudsko, te tada nije vise bio sin Marijin.

296. Prva i najvaznija stvar crkve je upoznati i priznati svoga Boga, jer bez tog upoznanja i tog priznanja nema spoja
[s Njime], pa tako u crkvi [hri§¢anskoj] nema spoja [s Bogom], ako se ne priznaje Gospod [Isus Hrist]. To kaze

Gospod kod Jovana:

“Ko veruje u Sina ima Zivot vecni, a ko ne veruje Sinu nece vidjeti zZivota, nego gnjev Bozji ostaje kod njega”
(Jovan 3, 36).

I na drugom mestu:
“Ako ne uzverujete da sam ja, umrijecete u grijesima svojim” (Jovan 8, 24).

297. Da u Gospodu [Isusu Hristu] postoji trojnost — naime samo bozanstvo, bozansko ljudsko i proizlazece
bozanstvo — tajna je iz neba, i [odredena je] za one koji ¢e biti u svetom Jerusalimu.

O UPRAVNOJ VLASTI CRKVENOJ I GRADANSKO]J

311. Dvojake su stvari koje kod ljudi valja da budu u redu: stvari koje se odnose na nebo i stvari koje se odnose na



svet. One koje se odnose na nebo zovu se crkvene, a koje se odnose na svet zovu se gradanske.

312. Red u svetu ne moze opisati bez pretpostavljenih, koji treba da nadziru sve §to se deSava saobrazno redu i $to se
desava protiv reda, i da nagrade one koji Zive saobrazno redu a kazne one koji zive protiv reda. Kad ne bi tako bilo,
morao bi propasti rod ljudski, jer je svakome, bastinjenjem od predaka, prirodena teznja da hoce da vlada nad
drugima i da poseduje dobra drugih, iz ¢ega nastaju neprijateljstva, zavisti, mrznje, osvete, prevare, okrutnosti i
mnoga druga zla. Zato, ako ljudi ne bi bili vezani zakonima i nagradama prikladnim njihovim ljubavima, kao $to su
pocasti i prihodi za one koji ¢ine dobro, te kaznama suprotnima njihovim ljubavima, kao §to je gubitak Casti, poseda
i Zivota za one koji ¢ine zlo, propao bi rod ljudski.

313. Valja dakle da bude pretpostavljenih da bi drzali skupine ljudi u redu, gde pretpostavljeni valja da budu vesti
zakonu, mudri i bogobojazljivi. Medu pretpostavljenima valja takode da postoji red, da ne bi kogod iz samovolje ili
neznanja dopustio zla protiv reda i tako ga razrusio, a to se izbegava time da ima pretpostavljenih visih i nizih medu
kojima postoji podredenost.

314. Pretpostavljeni nad onime sto kod ljudi pripada nebu, ili nad crkvenim stvarima, zovu se svestenicima, a
njihovo zvanje svestenickim zvanjem [sacerdotium]. Isto, pretpostavljeni nad onime $to kod ljudi pripada svetu, iliti
nad gradanskim stvarima, zovu se stareSinama, a prvi medu njima, gde postoje takvi oblici vlade, zove se kraljem.

315. Sto se ti¢e svestenika, oni valja da uée ljude o putu u nebo i takode da ih vode. Valja da ih uée po uéenju svoje
crkve uzetom iz Reci [Bozije], te da ih vode da po njemu Zive. Svestenici koji uce istine i pomocu njih vode ljude k
dobru zivota, te tako ka Gospodu, dobri su pastiri ovaca; dok oni koji uc¢e a ne vode k dobru Zivota, te tako ka
Gospodu, zli su pastiri.

316. Svestenici ne smeju traziti za se nikakvo pravo na vlast nad dusama ljudi, jer ne znaju u kojem je stanju
covekova unutrasnjost, a tim manje smeju traziti za se pravo da otvaraju i zatvaraju nebo, jer je to pravo samo
Gospodovo.

317. Svestenicima valja priznavati dostojanstvo i Cast zbog svetih duznosti koje vrse, ali oni koji su mudri medu
njima odaju ¢ast Gospodu od koga sve $to je sveto dolazi, a ne primaju je za se. Ipak oni koji nisu mudri — pripisuju
Cast sebi; oni je oduzimaju Gospodu. Oni koji pripisuju Cast sebi, zbog svetih duznosti koje vrse, vise vole Cast i
dobitak nego spas dusa za koje bi imali da se brinu, dok oni koji pripisuju ¢ast Gospodu, a ne sebi, vole spas dusa
viSe nego Cast i dobitak. Nijedna ¢ast nijedne duznosti ne stoji u samoj osobi vrsioca te duznosti, nego je njemu
dodeljena prema dostojanstvu stvari kojom upravlja, a $to je dodeljeno to ne pripada samoj osobi, te se i odvoji od
osobe zajedno s doti¢nom duznoscéu. Cast u (ne¢ijoj) osobi jeste &ast mudrosti i straha Gospodnjeg.

318. Svestenici treba da uce narod i da ga pomocu istina vode ka dobru Zivota, ali da ipak nikoga ne sile, jer se niko
ne moze prisiliti da veruje nesto protivno onome §to je on u svome srcu poverovao da je istina. Onoga koji veruje
druk¢ije nego svestenik, a ne ¢ini smutnje, neka se ostavi u miru, ali onoga koji ¢ini smutnje valja odvojiti, jer i to
pripada redu radi kojega je svesteni¢ko zvanje ustanovljeno.

319. Kako su svestenici pretpostavljeni da upravljaju stvarima koje se odnose na zakon BoZiji i na bogopostvanje,
tako su kraljevi i druge stareSine pretpostavljeni da upravljaju stvarima koje se odnose na zakon gradanski i na
pravosude.

320. Buduc¢i da kralj ne moze sam svime upravljati, odgovorni su mu druge staresine, od kojih je svakome dato da
upravlja s nekim podrucjem s kojim kralj ne moze ili nema prilike da upravlja. Ove stareSine uzete zajedno
sacinjavaju kraljevsku upravu, ali je sam kralj vrhovna glava.

321. Sama kraljevska vlast nije u osobi nego je dodeljena osobi. Kralj koji veruje da je kraljevska vlast u njegovoj
liénosti i pretpostavljeni koji veruje da je dostojanstvo njegove sluzbe u njegovoj li¢nosti — nisu mudri.

322. Kraljevska uprava se sastoji u tome da se upravlja po zakonima kraljevstva i da se po njima sudi iz osecaja
pravi¢nosti. Onaj kralj koji smatra da su zakoni nad njim — mudar je, a koji smatra da je on nad zakonima nije
mudar. Kralj koji smatra da su zakoni nad njim stavlja kraljevsku vlast u zakon i zakon vlada nad njim; on, naime,
zna da je zakon pravednost, a svaka je pravednost, koja je uistinu pravednost, bozanska. Ko, pak, smatra sebe nad
zakonima stavlja kraljevsku vlast u se i veruje ili da je on zakon ili da zakon, koji je pravednost, iz njega potice.
Time prisvaja sebi ono $to je bozansko, dok bi on ipak morao biti pod tim.

323. Zakon, koji je pravednost, valja da bude ustanovljen od mudrih i bogobojaznih pravdoznanaca u kraljevstvu, te
prema tome zakonu valja da onda zive i kralj i podanici. Kralj koji zivi prema datom zakonu, te u tome prednjaci

nad podanicima svojim primerom, uistinu je kralj.

324. Kralj s neograni¢enom vlaséu, koji veruje da su njegovi podanici takvi robovi da on ima pravo nad njihovim



posedima i nad njihovim Zivotima te tako postupa, nije kralj nego tiranin.

325. Kralju valja iskazivati poslu$nost prema zakonima kraljevstva, te ga ne valja na vilo koji na¢in uvrediti niti
¢inom niti rec¢ju, jer javna sigurnost od toga zavisi.
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O svetoj veceri

O uskrsnuéu

O nebu i paklu

O crkvi

O svetom pismu odnosno Reci
O providenju

O Gospodu

O upravnoj vlasti

crkvenoj i gradanskoj
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