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I tehnicke slike imaju magijsku dimenziju.
Razliku izmedu pretpovijesne i postpovijes-
ne magije Flusser odreduje stavom koji kaze
da »novo carobnjastvo nema za cilj mijenja-
ti vanjski svijet, ve¢ naSe pojmove u odnosu
prema svijetu« (str. 32). 19. stoljece, smatra
Flusser, donosi razvitak tiska, a to donosi
jeftine tekstove. Obvezatno Skolovanje ma-
gijskog seljaka vodi prema proletarijatu. U
rezultatu imamo »jeftinu povijesnu svijest«.

Tehnicke se slike ukljucuju u proces usitnja-
vanja kulture, stvaranja amorfne mase koja
rezultira masovnom kulturom. Dodatne im-
pulse za razvijanje masovne kulture Flusser
vidi u Zzelji/potrebi/namjeri/osudenosti sva-
ke ljudske djelatnosti na to da zbog Zelje za
ostajanjem u pamcenju hrli za fotografijom,
filmom ili videozapisom. Sve je danas, sma-
tra Flusser, usmjereno na ekran/platno/foto-
grafiju: sve bi htjelo postati potvrdenom ¢i-
njenicom. Samim tim iz povijesnog prelazi u
magijsko.

Fotografski aparat, za Flussera je orude ko-
jim ¢ovjek u predmete prirode utiskuje nov,
namjeravan oblik ¢ine¢i ga sposobnim da in-
formira. U to informiranje Flusser je smjestio
uporabnu vrijednost proizvoda. Po tom obras-
cu misljeno, skare za branje jabuka orude su
s malo informacija, a postolarska igra ili foto-
aparat oruda koja snazno informiraju.

Kada oruda, sto ih Flusser inace takoder (kao
i McLuhan) smatra ekstenzijama ljudskih
nagona — posegnu za znanstvenim teorijama,
postaju »tehnic¢ka oruda«, odnosno strojevi.
Strojevi vremenom postaju skuplji, a njihovi
proizvodi jeftiniji i mnogobrojniji. Oko Covje-
ka se nekada, slikovito pojasnjava Flusser,
kretalo mnostvo oruda, da bi se danas ljudi
kretali oko strojeva.

McLuhan je ¢ovjeka smatrao servomehaniz-
mom svoje ekstenzije. Na slican na¢in Flusser
pisca vidi kao funkcionara jezika, dakle ono-
ga koji se igra s elementima jezi¢nog progra-
ma — rije¢ima.

U aparatima Flusser prepoznaje intenciju za-
Cetu jo§ s Descartesom, a to je da se misljenje
izrazava u brojkama. Ono §to je misao samo
slutila, s ra¢unalnom tehnikom isplivava na
povrsinu: numeri¢ko misljenje s aparatima
zadobiva nadmo¢ nad linearnim misljenjem.
Na sljede¢em je koraku misao da su aparati
zapravo samo numericko/kalkulatorno mi-
Sljenje u obliku hardwarea.

Posebno je interesantno poglavlje o recep-
ciji fotografije, u kojemu Flusser donosi niz
misaonih obrata bliskih spekulaciji. Kamere
tako ne kupuju ljudi koji zele kamere, nego
oni »koje je reklamni aparat programirao za
tu vrstu kupnje« (str. 89). Ne radimo mi fo-
tografije nego one »obraduju nas, ne bi li nas

programirale za virtualno ponaSanje u sluzbi
feedbacka za aparate« (str. 97). Tekst je to
koji najavljuje novo doba nepismenosti koju
¢e uzrokovati dominiranje slike.

Aparate Flusser promatra kao svojevrsne »si-
mulatore kartezijanskog misljenja«, a medu
njima upravo fotografsku kameru — smatra
preteCom strojeva za robotiziranje nasih Zzi-
vota: gesti, miSljenja, osje¢anja i htijenja.
Flusser prepoznaje robotske geste — kako na
Salterima, u uredima, supermarketima, tako
isto 1 u misljenju i znanstvenim tekstovima,
poeziji, arhitekturi...

U odnosu covjeka i stroja, ljudskog bica i
aparata — Flusser vidi temeljni odnos koji od-
lucuje o smislu i sudbini ¢ovjeka. Rijec je o
svojevrsnom dubinskom konfliktu koji treba
biti predmetom filozofije fotografije. Kad bi
ta filozofija proniknula u sve dimenzije tog
odnosa, to bi, smatra Flusser, bilo znacajno za
postindustrijsko drustvo u cjelini. Filozofija
fotografije bila bi, dakle, polaznom tockom.

Kad bismo krenuli od kraja, morali bismo
ustvrditi da je Flusser okrenut traganju za
mogucom re-evolutivnom promjenom. Jedini
moguci oblik revolucije on pronalazi u teme-
ljitosti filozofije, koja ogranicenom ljudskom
zivotu smisao pronalazi u promisljanju i izna-
lazenju mjesta za slobodu unato¢ automatiz-
mima programiranih aparata. U takve aparate
ubraja se i onaj fotografski. Sloboda je, dakle,
spoznaja nuznosti aplicirana na odnos Covje-
ka i tehnike, konkretno fotografa i njegova
stroja.

Dalje od kraja jest i Flusserova slutnja da je
moguce i kozmolosko misljenje koje je post-
povijesno, koje nije pravocrtno, koje nije
omedeno pojmovima i na koje nas je fotogra-
fija pripremala i jo§ nas uvijek priprema.

Sead Ali¢

James W. Heisig

Filozofi niStavila

Esej o Kyoto Skoli

S engleskoga preveo Nevad
Kahteran, Kult B, Sarajevo 2007.

Heisigova nam knjiga predstavlja tri najpo-
znatija mislilaca kyotske filozofske Skole,
koja je bitno obiljezila suvremenu japansku
filozofiju. Kako u svome predgovoru bosan-
skomu izdanju isti¢e autor knjige, inace pro-
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fesor i dugogodisnji predsjednik nanzanskoga
instituta za religiju i kulturu u Nagoyi, kyot-
ska Skola podrazumijeva neprecizno odreden
krug filozofa medu kojima se najvise isticu
Nishida Kitard, Tanabe Hajime i Nishitani
Keiji.

Heisig smatra da je u posljednjih petnaest
godina pocelo rasti zanimanje za, na Zapadu
do sada nedovoljno vrednovanu, suvremenu
japansku filozofiju koja se stabilnim rastom
probija prema mjestu koje zasluzuje u povi-
jesti filozofije. Ovo bi probijanje osim naleta
»svjezeg zraka kroz zagusljive hodnike filo-
zofskih akademija« (str. 13) znacilo i pre-
vrednovanje cijele suvremene filozofije, koje
je pak moguée samo pomnim proucavanjem
azijskoga doprinosa zapadnjackoj filozofiji
i obrnuto. Pri takvu proucavanju dolazi i do
odredenih poteskoca.

Osim velike jezi¢ne zapreke, kulturni kontekst
iz kojega su ovi mislioci crpli svoje predodz-
be sadrzi mnoge razlicite, europskome ¢itao-
cu nepoznate stvari. Taj je kontekst izrazito
vazan u filozofiranju kyotske Skole, a odnosi
se na snazan utjecaj mahayanske buddhisticke
prakse i japanske tradicionalne knjizevnosti.
Drugi je problem politicki, jer se utemeljenje
kyotske skole podudara s razvojem militaris-
tickih i imperijalistickih teznji u Japanu, pri
¢emu je uloga kyotskih filozofa bila u najma-
nju ruku sporna. Po Heisigu, imperijalisticka
ideologija ne samo da ne pripada temeljnom
nadahnuéu kyotskih mislilaca ve¢ »u onoj
mjeri u kojoj je bilo koji od njih svjesno pru-
zio podrsku (imperijalistickoj politici), to se
jedino moze posmatrati kao odale¢ivanje od
njihovih vlastitih intelektualnih ciljeva« (str.
28). Obnovu zanimanja za kyotsku skolu po-
taknuli su zapadni filozofi koji su se njome
mogli baviti slobodnije od svojih japanskih
kolega. Tako danas kyotska Skola zauzima
»plodonosno i jos uvijek vrlo potrebno mjes-
to susretiSta za filozofiju i religiju Istoka i
Zapada« (str. 28).

Poslije predgovora bosanskomu i engleskomu
izdanju, Heisig daje kratak uvod u filozofiju
kyotske skole pod naslovom »Orijentacija«.
U njemu govori o povijesti prihvacanja za-
padnjacke filozofije i obrazovanja u Japanu u
drugoj polovici 19. stoljeéa i o prilagodavanju
japanskoga jezika akademskomu filozofskom
jeziku. Za rad na japanskom filozofskom idi-
omu posebno je zasluzan najstariji od troji-
ce filozofa, Nishida Kitard, ¢iji se rad moze
smatrati pionirskim. U dijelu uvoda pod na-
slovom »Radne pretpostavke filozofa iz Kyo-
ta, autor ocrtava najsiri filozofski kontekst
u kojem se javlja kyotska filozofija i istice
poseban odnos prema buddhistickoj religiji,
s jedne, i1 zapadnoj kulturi, s druge strane.
Kyotski mislioci pristupaju zapadnoj misli

kao cjelini ne dijele¢i je na filozofiju, religi-
ju, znanost ili knjizevnost. Po Heisigu, to im
omogucuje preskakanje kroz stoljeca i kroz
promjene kulturoloskih, socijalnih i ekonom-
skih nacina misljenja (str. 34). S druge strane,
tu je poseban odnos $to ga ovi filozofi, inace
buddhisti, njeguju prema religiji. Po Heisigu,
oni teze ukidanju razlike izmedu filozofije i
religije kao odjelitih na¢ina misljenja. Filozo-
fija je sluzila buddhizmu kao unutarnji religij-
ski princip, a ne kao izvanjski kriticki aparat.
Cilj njihova religijskoga i filozofskog pothva-
ta jest odredivanje izvornoga sopstva u smislu
jasnoce misljenja i preoblikovanja svijesti. Po
Takeuchiju Yoshinoriju, buddhisticka filozo-
fija nije spekulacija ve¢ metanoia, odnosno
organon misljenja koji tezi preoblikovanju u
takvu refleksiju koja oznacuje povratak izvor-
nomu sopstvu, koje je zapravo ne-sopstvo ili
anatman u buddhistickoj tradiciji. Filozofija
tako nije ancilla religije i ne sluzi podvrga-
vanju iracionalnostima objave, ve¢ sluzi kao
orude unutarnjeg preoblikovanja svijesti u
samosvijest, ¢cime se budi izvorno sopstvo.
Zato filozofija i religija predstavljaju naci-
ne misljenja koji briSu njihovo suparnistvo.
Tako se brise i njihova razlika prema kulturi
na koju se, poput religije, gleda izvan drus-
tvenog konteksta. Udaljavaju¢i religiju od
drustva, onemogucuju kritiku tradicionalne
kulture, dok u isto vrijeme pozivaju na kritiku
zapadne kulture i drustva sa stanovista tradi-
cionalnih buddhistickih moralnih i asketskih
vrijednosti. Oni izostavljaju tradiciju logic-
kog pozitivizma i analiticke filozofije, ¢ime
se odvracaju od spoznaje svijeta radi manipu-
lacije njime i okrecu se budenju za svijet bez
uplitanja korisnosti. Pitanje Boga takoder je
jedno od sredi$njih u kyotskoj $koli. Sliéno
kao §to je metafora o ne-sopstvu sluzila za
objasnjenje cjelovite svijesti, Bog ovdje nije
krajnji metafizi¢ki princip, ve¢ monisticka
metafora bitnoga jedinstva svijesti i zbiljnosti
kakva jest.

Sredisnji dio knjige, koji pojedinacno prika-
zuje tri glavna mislioca kyotske $kole, poci-
nje prikazom Zivota i rada utemeljitelja Skole
Nishide Kitaroa (1870.-1945.). Svrsivsi studij
filozofije u Tokyu, posvetio se intenzivhom
vjezbanju zena u tradiciji $kole Rinzai (Koan),
dabi 1910. bio izabran za docenta na Carskom
sveucilistu u Kyotu. Iduée godine objavljuje
knjigu An Inquiry into Good (prevodilac ne-
kad ostavlja engleske naslove knjiga) koja se
smatra klasicnim djelom japanske intelektu-
alne povijesti. U njoj se pojavljuju sredisnje
teze Nishidina intelektualnog napora usmjere-
nog transcendiranju podvojenosti na subjekt i
objekt i uspostavi svijesti o apsolutu, »ujedi-
njuju¢em principu cjelokupne zbiljnosti« (str.
60). Sredisnji pojam u knjizi jest onaj ‘Cisto-



FILOZOFSKA ISTRAZIVANJA
111 God. 28 (2008) Sv. 3 (761-788)

783

Recenzije i prikazi

ga iskustva’ koje kao jedna i jedina zbiljnost
predstavlja temelj njegova misljenja. Ideja
Cistoga iskustva utemeljena je u ideji da je
zbiljnost jedna, Sto podrazumijeva ujedinju-
juci princip. To se jedinstvo u vremenu razla-
ma u mnogostrukost medusobno povezanih,
ali prolaznih detalja. Medu tim jedinicama
postoji jedna koja odrazava cjelinu jedinstva,
promatra ga i o njemu svjedoci. To je svijest
koja iz podru¢ja dinamickoga razvijajuceg
toka odrazava princip jedinstva. Kako bi to
pokazao, on mora prekoraciti ponor izmedu
subjekta i objekta izgraden u jezickom isku-
stvu. Nishidina je zamisao CiS¢enje iskustva
od zahtjeva za subjektom i objektom isku-
stva. Cisto iskustvo »samo po sebi ne moze
biti iskusano, niti moze iskusiti bilo $to. Ono
tek jeste, princip iza svega S§to postoji« (str.
64). Ovo je Cisto iskustvo ujedinjeno stanje
svijesti u kojem jo$ nisu utemeljene razlike
izmedu subjekta i objekta. Ono predstavlja
temelj svijesti, ali i cjelokupne zbiljnosti. Ide-
ja da zbiljnost predstavlja aktivnost svijesti
kod Nishide ne znaci subjektivni idealizam,
jer svijest nije odredena subjektivno kao mi-
Sljenje. Svijest nema ni »polaziste ni granice«
(str. 66), dok prirodni svijet ne emanira iz
mentalnih fenomena i obrnuto. Jedinstvo cis-
toga iskustva beskonac¢no je aktivno, a ta se
aktivnost moze nazvati Bogom.

U poglavlju o samosvijesti Heisig ocrtava ce-
tiri atributa svijesti, jer je za njega filozofija
»transformacija svakidasnje svijesti u biva-
nje svjesnim« (str. 71). Prvo je da intuitivna
spoznaja uvijek mora biti vlastita, jer nitko
ne moze biti svjestan za drugoga, drugo je
da se najvisa spoznaja odvija na stupnju gdje
su subjekt 1 objekt jedno. Na tre¢em je mje-
stu spoznaja da, za razliku od svakodnevnog
misljenja, svijest oznacuje »proplamsaj bez-
vremenosti u vremenu« (str. 71), ¢ime postaje
»neiscrpan izvor cjelokupne aktivnosti moral-
ne odgovornosti« (ibid.), i Cetvrto, da sve ovo
otvara moguénost shvacanja » »autenti¢nijeg,
istinskijeg sopstva koje djeluje i spoznaje u
stanju samosvijesti« (ibid.). U djelu Intuicija
i refleksija, dalje razradujuci problem nad-
vladavanja opreke subjekta i objekta, uvodi
pojam aktivne intuicije kao novu vrstu spo-
znavanja onkraj spoznavajucega subjekta. Za
Nishidu u cjelokupnom spoznavanju postoji
aktivni princip koji naziva refleksijom i pa-
sivni kojeg naziva intuicijom u komu se shva-
¢a kroz stvari. Ovaj se odnos mora nadvladati
tako da se sopstvo mora shvatiti kao subjekt
koji nije ne-objekt, a svijet kao objekt koji
nije ne-subjekt; drugim rije¢ima, moramo se
probuditi za gledanje bez gledatelja. Osim in-
tuicije postoji i drugi nacin spoznavanja koji
podrazumijeva postajanje objektom spoznaje.
U djelu Art and Morality iz 1923. Nishida

primjenjuje pojam aktivne intuicije u esteti-
ci i etici. Umjetnost i moralnost on promatra
kao »samoizrazavanja zivotne snage koje je
u temeljima svijesti« (str. 77). Samoizraziva-
nje je utemeljeno u ideji aktivne intuicije, a
objektivni svijet nije nesto dano, $to se mo-
tri izvana, ve¢ je ono samoizrazivanje same
zbiljnosti koje predstavlja temelj umjetnicko-
ga izraza, ali ¢ije je odbacivanje korijen zla
i ruznog.

Sljede¢a vazna tema u Nishidinu misljenju
jest problem apsolutnog nistavila koje pro-
izlazi iz ideje utemeljenja misljenja u jed-
nom, apsolutnom principu kojim se spoznajni
subjekt mora nadvladati. To se spoznavajuce
sopstvo mora uéiniti nistavilom kako bi se
otvorilo izvornomu sopstvu. Apsolutno nista-
vilo mora se shvatiti iznad obi¢ne suprotnosti
spram svijeta pojava. Ono je oslobodeno bilo
kakve suprotstavljenosti koja bi ga mogla
iskazati relativnim. U apsolutnom nistavilu,
Nishida kaze »istinska negacija je negacija
negacije« (str. 83). Napredovanje nisStavila
prema samosvijesti znaci gledati bi¢e izravno
kao nistavilo koje sopstvu omogucuje vlastitu
izravnu intuiciju. Po Heisigu, krunsko Nishi-
dino ostvarenje jest »logika locusa«. Do sada
se Nishidina filozofija kretala u podru¢ju me-
tafiziCkoga apsoluta kojeg je oznacavao kao
Cisto iskustvo, volju i nistavilo, te idealnoga
oblika svijesti kao aktivne intuicije i samo-
svijesti. Logika locusa predstavlja daljnje
problematiziranje »gledanja bez gledatelja«.
Nishida ne trazi stajaliSte s kojega ¢e gleda-
ti stvari u svijetu i prosudivati o istini nasih
ideja o njima, ve¢ stajaliSte s kojega sopstvo
»moze pronaci istinu o samom sebi koja je
odrazena u svim stvarima upravo onakvima
kakve one jesu« (str. 93). Spoznavajuéi su su-
bjekt i svijet videni u sebi kao iluzije koje ne-
staju negiranjem sopstva i shva¢anjem stvari
u svijetu kao da su sjenke izvornog probude-
nog sopstva. Heisig kaze da je logika locusa
pokusaj da se »dislocira svakidasnje sopstvo
iz svojeg ocito ustaljenog prebivalista na pej-
zazu subjekta i objekta, te da se premjesti u
svoj istinski pejzaz, koji je, poput pozadine
isto¢njacke slike apsolutno nistavilo« (str.
93). Zadnji dio prikazuje Nishidin ekskurs
u politi¢ku filozofiju, koji se podudara s naj-
agresivnijom fazom japanskog militarizma. U
to doba on govori o japanskom duhu i razlici
zapadne i europske kulture utemeljene u me-
tafizickim razlikama, te o opasnostima zapad-
njackog imperijalizma. Takoder opisuje cara
i carsku obitelj kao simbol apsoluta i objedi-
njujuce svijesti. Heisig ovo razdoblje smatra
odvrac¢anjem od temeljnih inspiracija njegove
filozofije (str. 118).

U sljedec¢em poglavlju Heisig obraduje dru-
gog vaznog mislioca kyotske Skole, Tanabea
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Hajimea (1885.-1962.), Nishidina nasljednika
na mjestu Sefa katedre za filozofiju na kyot-
skom sveucilistu. Obrazovan na sveucilistu u
Tokiju i kod Husserla u Freiburgu, krenuo je
druk¢ijim putom od Nishide. Tako se kre¢u u
podrucju slicne problematike, Tanabe ¢e po-
nuditi neka nova rjeSenja. Tanabeu se €inilo
kako aktivna intuicija i izravno iskustvo nisu
dobro polaziste za filozofiju. Zato se trudio
uvesti objektivnu spoznaju, kojom bi u filo-
zofiju uveo znanost. Uz to nije bio privucen
praksom zena i poeti¢kim istrazivanjima Nis-
hidinim, koja su i dovela do stavova o intui-
ciji 1 izravnom iskustvu. Svoj je filozofski te-
melj nasao u »ideji da je cjelokupna zbiljnost
medusobno povezana, te da su svi dogadaji u
svijetu dijalektika te uzajamne povezanosti«
(str. 137). U tom duhu tece i Tanabeovo tu-
macenje niStavila. Ono krece od kritike He-
gelova idealizma, kod koga volja pojedinca
ovisi o transcendentnoj volji zbog koje se
utapa u promicanju historijske nuznosti. Na
istim temeljima kritizira i Marxa, koji je po
njemu samo zamijenio providnost s utjecajem
drustvenih institucija (str. 140). Ipak, Tanabe
ne shvaca Cistu svijest kao historijsku svijest
koja je nositelj historijskoga razvoja. Nistavi-
lo je taj apsolut, univerzalan u svim odnosima
koji tvore historijsku dijalektiku. Nistavilo
nije sopstvo, jer ono podrazumijeva drugoga,
a nistavilo je slobodno od svakog medusob-
nog odnosa i dijalektike s drugima. Heisig
kaze da samo apsolutno (neposredovano) ni-
Stavilo (ne-suce) moze osigurati objedinjujuci
telos historiji (str. 141). Po Tanabeu, filozofija
se bavi nistavilom, religija ga prevladava vje-
rovanjem, a umjetnost osje¢ajem. Paradoksal-
no, bice je nesto Sto se moze spoznati samo
posredovanjem nistavila. Pojam ‘niStavila’
sredi$nji je u Tanabovoj filozofiji koja se u
ranoj se fazi kre¢e u historiji, a kasnije u pod-
rucju religije.

Tanabe 1934. godine oblikuje svoju logiku
specifikuma kao logiku nesvjesnog i iracio-
nalnog, koju smjesta izmedu konkretnog zi-
vog pojedinca i univerzalne zajednice. Poput
transcendentalnih kategorija, i logika speci-
fikuma nevidljiva je razumu. »Specifiéno«
drustvo natura svoj stav pojedincu. Primjer te
logike on vidi u tada rastu¢em nacizmu. Tana-
be je propustio priliku iskoristiti moguénosti
svoje teorije za kritiku japanskoga militariz-
ma (str. 145). Logiku specifikuma on iskoris-
tava na drugi nacin. Po Tanabeu, apsolutno
nistavilo nije povezano sa svijetom postoja-
nja, ali sudjeluje u historijskom razvoju. Na-
cija je, po Tanabeu, ta koja objedinjuje zbilj-
nost individualne subjektivnosti i apstraktni
ideal ljudskosti u konkretnom vremenu (str.
151). Nacija je aktualizacija relativnog ap-
soluta u svijetu i u vremenu koje predstavlja

uzajamno djelovanje odnosa medu nacijama.
Ovdje Tanabe prihvaca ideje rase i nacije kao
»apsolutne kategorije specifikuma u istoriji«
(str. 157). Car je simbol apsolutnosti nacije, a
japanska je nacija kao arhetip apsoluta ispred
drugih nacija. To je suprotno osnovnoj ideji
logike specifikuma da se drustvo otvara kad
nacija — koja je primjer rodnog univerzalnog
— nade nacin transcendiranja svoje specific-
nosti bez transcendiranja vremena i kulture.
Ta je tvrdnja Zestoko kritizirana izvan Japana,
a poslije rata Tanabe ¢e se pokajati za te sta-
vove braneci se da su bili pogresno shvaceni.
Odlazi s Kyotskoga sveucilista, a u djelu Phi-
losophy as Metanoetics zali zbog svoje neod-
lucnosti 1 odgovornosti za stanje u kojem se
Japan nasao 1945. U zadnjem razdoblju svoje
filozofije, poslije ontologijskog odredenja
nistavila u historiji i odredenja nistavila kroz
naciju, Tanabe utemeljuje nistavilo u religiji.
Sljede¢e poglavlje knjige obraduje najmla-
dega od triju mislilaca kyotske Skole, Nishi-
tanija Keijija (1900.-1990.). Njegovo je
polaziste nihilizam u smislu da se ¢udenje
iz kojega slijedi zelja za spoznajom utazuje
sumnjom i suocavanjem s ljudskom kona¢no-
S¢u. Svoj nihilizam ne utemeljuje u zapadnoj
filozofskoj tradiciji, ve¢ u buddhizmu. Nakon
uvodnih zapazanja o nihilizmu i buddhizmu,
Heisig nastavlja sa spornim Nishitanijevim
angazmanom za vrijeme drugoga svjetskog
rata, zbog kojega je morao napustiti katedru
za filozofiju na Kyotskome sveucilistu. Posli-
je odlaska sa sveucilista vraca se problemu ni-
hilizma i njegovu prevladavanja u djelu Reli-
gion and Nothingness. U tom se djelu, nakon
nesretnog izleta u politi¢ku filozofiju, vraca
religiji 1 problemu prevladavanja nihilizma.
Pritom razvija tri koraka »velike sumnje, pri
kojoj se dokida ¢ak i svijest »ja sumnjam« i
postaje se sumnja sama. Prvi je korak frustra-
cija osobnih zelja zbog pomanjkanja moguc-
nosti njihova ostvarenja. Ta se frustracija pre-
oblikuje u pitanja o opéem smislu uz daljnje
oblikovanje u stav po kojemu je svijet bica
taj koji po¢iva na negaciji sopstva i svih stva-
ri. Taj je nihilizam sopstva tek relativno o€i-
tovanje apsolutnog nistavila koje se srece u
zbiljnosti (str. 238). Svijet pociva na nistavilu
i ujedno je njime prozet. Nishitani se prevla-
davanjem nihilizma niStavilom ili prazninom
ovdje vraca Nishidi i Tanabeu, uc¢vr$éujuci
svoju filozofiju u izvornome buddhistickom
pojmu sinyate. NiStavilo jest negacija — ali
samo one zelje i ambicije koja ¢ini da se ono
relativno pojavljuje kao zbiljsko umjesto kao
ono §to zbilja jest — a ujedno je oCitovanje
apsolutnog samoispraznjenja (str. 240). Pra-
zninu Nishitani odreduje kao domiste bitka
(str. 241). Osim sanskrtskog pojma sinyata
iz buddhisticke filozofije, Nishitani uvodi i
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pojam samddhi koji oznaCuje stanje svijesti
Sto zamjenjuje sopstvo koje samo sebe odre-
duje kroz svoje aktivnosti. Samadhi oznacuje
neposjedovanje domista u svijetu bica i poja-
va. U stanju samadhija, potpune spontanosti,
svaka je stvar liSena supstancije i pokazuje
»bezoblicnost istinske takvosti« (str. 242).
Dalje autor pokazuje kako Nishitani ove
buddhisticki obojene premise upotrebljava u
tumacenju religije i historije, koja ne igra to-
liku ulogu kao kod Tanabea ve¢ je poput svih
stvari ontoloski svedena na prazninu.

Svoje djelo Heisig zakljucuje kratkim poglav-
ljem pod nazivom »Prospekt«, u kojemu daje
zakljuéna razmatranja usporedujuéi kyotsku
Skolu sa suvremenim tijekovima svjetske fi-
lozofije. Autor smatra da vrelo ideja kyotske
Skole moze biti samo poticaj razvoju novih
putova filozofske misli. Susret zapadne filo-
zofije 1 mahayanske buddhisticke tradicije u
kyotskoj je skoli bio osobito sretan, stvorivsi
niz novih mogucénosti razvoja filozofskih pre-
docaba.

Knjiga zavrsava biljeskama uz svako poglav-
lje koje, nazalost, nisu, poput fusnota, obi-
ljezene brojevima. Osobito je vazna i hvale-
vrijedna obimna bibliografija na kraju knjige
koja upucuje na originalna djela i na bogatu
sekundarnu literaturu za sve koji namjeravaju
dublje uroniti u misli kyotskih filozofa.

Ivan Andrijanié¢

Anto Gavric¢

Une métaphysique a I’école
de Thomas d’Aquin

Le De modis rerum de Rémi de
Florence O.P. (11319)

Academic Press Fribourg, Dokimion
33, Fribourg 2006.

»Metafizika u $koli Tome Akvinskoga. O na-
¢inima stvari Remigija iz Firenze«, naslov je
doktorske disertacije Ante Gavrica, pod men-
torstvom prof. Ruedi Imbacha na Sveucilistu
u Fribourgu u Svicarskoj. Rije¢ je o znanstve-
nom radu, u kojem se Gavri¢ bavi prouca-
vanjem metafizickog djela De modis rerum
Remigija iz Firenze, neposrednog ucenika
Tome Akvinskoga, te priredivanjem kritickog
izdanja navedenog djela na temelju rukopi-
sa koji se nalaze u Nacionalnoj biblioteci u

Firenzi. Radi se o uvodu u kriticko izdanje
De modis rerum, kritickoj analizi teksta, te
istrazivanju povijesnih okolnosti u kojima je
djelo nastalo. Disertacija je podijeljena na pet
dijelova: »Povijesni i opisni uvod u naslov i
temu«; »Remigije firentinski i Toma Akvin-
ski«; »Mjesto metafizike u krilu filozofskih
disciplina«; »Povijest nauke o transcenden-
talnostima«; »Transcendentntalnosti kod Re-
migija firentinskoga«.

Otkrivaju¢i povijest tomizma, autor uocava
da je 20. st. obiljezeno, medu ostalim, znacaj-
nim naporom oko obnove djela i nauke Tome
Akvinskoga u njegovu vlastitom kontekstu.
Unato¢ ovom znatnom naporu, povijest to-
mizma i utjecaja Tome Akvinskoga jo§ nije
dovoljno poznata. Postoje znacajne, jasne i
potpune studije o stanovitim fazama ove po-
vijesti, ali ima drugih faza koje su jo§ uvijek
ignorirane, ili malo istrazivane. Rije¢ je o
periodu od 30 godina §to su ga povjesnicari
i teolozi vrlo malo proucavali. Naime, radi
se o vremenskom periodu poucavanja Tome
Akvinskoga 1 profesorske aktivnosti Duns
Scota, dvojice velikih ucitelja, koji su, zbog
njihovih slavnih imena i krivog shvacanja
njihove misli, postali nehotice Sefovi dviju
specifiénih $kola: dominikanske i franjevac-
ke. U proucavanju povijesti tomizma autor
opravdano smatra nezaobilaznim prve uceni-
ke Tome Akvinskoga. Naime, oni imaju veli-
ko znacenje za poznavanje prenoSenja misli
Zajednickog Naucitelja (Doctor Communis).
Nazalost, prouc¢avanje prve generacije Tomi-
nih ucenika ostalo je neistrazeno podrucje u
kojemu Remigije iz Firenze zauzima znacaj-
no mjesto.

Remigije iz Firenze, jedna od istaknutih figu-
ra iz kruga neposrednih Akvinéevih ucenika,
bio je dosta zanemaren ili skoro zaboravljen u
tomistickoj tradiciji, izuzevsi nekoliko dopri-
nosa Martina Grabmanna. Naime, Grabmann
se 1924. osvrnuo na Remigija iz Firenze,
prikazavsi ga u svojim istrazivanjima kao
ucenika Tome Akvinskoga i uCitelja Dantea
Alighierija. Grabmann je ¢ak objavio i neke
Remigijeve tekstove. Otad Remigije privlaci
pozornost povjesnicara prve tomisticke tali-
janske skole, kao i drugih istrazivaca koji mu
posvecuju brojne studije, medu kojima se po-
sebno isti¢e Emilio Panella, najbolji poznava-
telj Remigijeva djela. U istom je periodu bio
objavljen dobar dio njegovih spisa koji imaju
eticko-politicki karakter, te stanovita filozof-
ska 1 teoloska djela (str. 10). Godine 1925.,
Martin Grabmann je objavio prolog i indeks
iz rasprave De modis rerum. Rijec je o metafi-
zickoj raspravi, vjerojatno najvaznijoj od Re-
migijevih filozofskih rasprava. Nazalost, ovaj
studij i tekst ostali su nezapazeni. U svojim
znanstvenim istrazivanjima srednjovjekovne
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filozofsko-teoloske bastine, nakon pola sto-
lje¢a, Ruedi Imbach, profesor na Sveucilistu
u Fribourgu i u Parizu, ponovno je potvrdio
vaznost ove rasprave i zainteresirao autora da
se s njome pozabavi.

Rasprava De modis rerum vazna je iz vise
razloga, posebno zato Sto je Remigije firen-
tinski, vjeran nauci Tome Akvinskoga, znaca-
jan za poznavanje nacina na koji se prenosila
Akvinceva nauka, kao i za naucavanje ove
nauke u dominikanskim ucili§tima u Italiji,
posebice u Firenzi. Stovise, Remigije svjedo-
¢i $to znaci biti tomist, odnosno ucenik Tome
Akvinskoga na koncu 13. i pocetkom 14. st.
Tekst De modis rerum autor je odlucio uéiniti
pristupacnim javnosti i na taj na¢in omogu-
¢iti drugim istraziva¢ima da ga proucavaju.
Pokusao je istaknuti stanovite aspekte tomis-
ticke nauke, koji izranjaju iz samog teksta
i izrazavaju smisao $to ga Remigije daje u
svojim referencijama, pozivajuci se na Tomu
Akvinskoga.

Prvi, sredi$nji dio znanstvenog rada, predstav-
lja kriticko izdanje De modis rerum, koje je
uspostavljeno na temelju dvaju rukopisa koji
se nalaze u Nacionalnoj biblioteci u Firenzi.
Kriti¢ko izdanje pojavit ¢e se kod Brepolisa u
kolekciji Corpus Christianorum Continuatio
Mediaevalis. Ovaj se rad sastoji od povijes-
no-doktrinalnog uvoda u raspravu De modis
rerum. U prvom poglavlju, na temelju posto-
jecih rukopisa, autor govori o zivotu i djelu
Remigija firentinskoga. Smatraju¢i vaznim
smjestiti Remigijevo djelo u njegovu povijes-
nu, literarnu i doktrinalnu sredinu, Gavric¢ je
pokusao skicirati njegov kontekst, nastojeci
odrediti vrijeme njegova nastajanja kao i na-
mjenu. Kao i svaki autor, Remigije ima svoju
osobnu i intelektualnu povijest i njegovo djelo
pokazuje da on formiranje svoje filozofsko-
teoloske misli duguje velikom broju predsas-
nika. U drugom poglavlju Gavri¢ proucava
odnos Remigija i Tome Akvinskoga — odnos
ucenika prema svomu ucitelju — s obzirom
na Akvinc¢evo naucavanje u Parizu, nastojeci
pokazati kako se taj odnos oc€ituje u prisutnoj
raspravi. U njoj donosi tematski kratki pre-
gled, predstavljajuci u svemu 21 doktrinalni
aspekt koji potvrduje svojom tezom. Tako
obraduje stanovite teze tipicno tomisticke pri-
sutne u Remigijevim djelima, kao na primjer:
spoznaja univerzalnog i partikularnog, realna
razlika izmedu biti (essence) i bivstvovanja
(existence), jedinstvo bi¢a u Kristu, zatim
Sest rasprava trinitarne nauke, kao $to su na-
¢ini (modusi) proizlazenja u Bogu, prednosti
osobnih vlastitosti, stvaralacka bit (essence)
— stvaralacko Trojstvo, statut odnosa u Bogu,
itd. U tre¢em dijelu De modis rerum autor
istiCe prisutnost brojnih tomistickih teza, od
pitanja neizravne znanosti pojedinacnoga, do

jedinstva biti u Kristu. Glede velikih kontro-
verznih pitanja Correctorium Guillaumea de
la Mare, Remigije pouzdano brani stajalista
svoga Ucitelja. Gavri¢ prestavlja Sest aspe-
kata kao jedinstvo substancijalne forme, bes-
mrtnost andela, vjeCnost i jedinstvo svijeta,
itd. U tre¢em dijelu ovog poglavlja donosi
tekstualnu usporedbu, pokazujuci na koji se
nacin Remigije sluzi djelima Tome Akvinsko-
ga, koriste¢i ih kao bazu njegovih refleksija s
drugim autorima.

Traktat De modis rerum bio je promatran kao
metafizicka rasprava tijekom duge povijesti,
kao $to to potvrduju razli¢ita svjedocanstva,
Sto ih autor donosi u tre¢em poglavlju. To je
takoder jedan od razloga da predstavi mjesto i
znacenje metafizike u krilu filozofskih disci-
plina prema Remigiju firentinskom. Isto tako,
autor obraduje predmet prve filozofije i pove-
zanost ove s Bogom, §to takoder potvrduje da
Remigije slijedi nauk Tome Akvinskoga.

U Cetvrtom poglavlju, na temelju Remigijeva
djela De modis rerum, autor skicira povijest
nauke o transcendentalnim vlastitostima bica,
stavljajuci naglasak vise na pitanje termino-
logije, kako bi bolje dosao do izrazaja dopri-
nos ove rasprave sa stajaliSta terminologije i
znanosti. U ovom poglavlju autor se takoder
bavi transcendentalnostima u odnosu na me-
tafiziku, da vidi moze li ona biti definirana
kao znanost o transcendentalnostima. Trans-
cendentalnosti su jedna od najprisutnijih te-
ma u istrazivanjima objavljenim u zadnjih
deset godina na podrucju srednjovjekovne
filozofije. Transcendentalnosti neki smatraju
opcenitom karakterizacijom srednjovjekovne
filozofije. Autor ne odbacuje u cijelosti ovu
tezu. Dapace, u posljednjem poglavlju on
predstavlja Remigijevu nauku o transcenden-
talnostima, istiCu¢i njegov doprinos termi-
nologiji i nauci o najopcenitijim pojmovima
svakog bica (13-14). Bibibliografija kojom
se Gavri¢ sluzi u proucavanju De modis re-
rum zorno pokazuje da on dobro poznaje
srednjovjekovnu tomisticku tradiciju, nauk
Tome Akvinskog kao i povijest tomizma, koji
nastavlja Akvincevu misao sve do danas (usp.
S.Th. Bonnino, Thomistica (IX), u: Revue
thomiste 2 (2007), 245-198).

Na temelju uvida u Remigijevo djelo De mo-
dis rerum, autor nedvojbeno zakljucuje da je
Remigije firentinski u¢enik Tome Akvinsko-
ga, da je vjeran njegovu naucavanju, pogo-
tovo prenosSenju izvorne Tomine misli, koja
proizlazi iz njegova djela De modis rerum.
Remigija firentinskog Gavri¢ smatra vaznim
promicateljem Akvinceve nauke u Domi-
nikanskom redu. Njegovo djelo De modis
rerum drzi znacajnim doprinosom u pozna-
vanju nauke Zajednickog Doktora (Doctor
Communis), posebice u dominikanskom stu-
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diju u Italiji. Tako on ¢ini vazan pravac u
poznavanju povijesti tomisticke srednjovje-
kovne metafizike. Dijeli misljenje Michaela
Mulchaheya koji, spominju¢i Remigijeva na-
¢ela (principia) moralne filozofije i njegove
prologe »super librum Ethicorum«, izjavljuje
da oni predstavljaju vazne elemente za pozna-
vanje sistema naucavanja u dominikanskom
opéem studiju (ibid., str. 307-308). Naime,
De modis rerum predstavlja se kao neka vrsta
»metafiziCkog« priru¢nika i naravne teologije
namijenjene dominikanskom studiju, premda
je autorova misao, €ini se, ¢esto osobna. Ova
je rasprava, medu ostalim, svjedok tekstova
rabljenih u studiju filozofije Reda Propovjed-
nika. Dakle, Cini se da je komentar Aristotela
ili de ente et essentia Tome Akvinskoga glav-
na literarna vrsta u naucavanju filozofije. Ali
De modis rerum pokazuje da postoje i drugi
sinteticki i sustavni prirucnici (manuels) (str.
308).

Cinjenica da je Remigije Akvintev vjerni
ucenik, ne znaci da on nema svoju izvornu
misao. U traktatu De modis rerum Remigije
firentinski zorno pokazuje Sto znaci biti uce-
nik Tome Akvinskoga na koncu 13. i pocet-
kom 14. st. Naime, za neke tomiste, kaze S.T.
Bonnono, »biti tomist u 14. st. zna¢i mozda
drzati vise do jedinstva substancijalne forme
nego do stvarne slozenosti bica i biti (d 'etre et
d’essence)« (v. S.T. Bonino, »Avant-propos:
le thomisme et son histoire« RT 97 (1997, str.
8). U De modis rerum jasno dolazi do izra-
zaja da Remigije odlucno slijedi nauk Tome
Akvinskoga i da naucava stvarnu razliku iz-
medu bica i biti, biti i bivstva (/’essence et
l’existence), kao i stvarnu razliku u drugim
bi¢ima, oslanjajuci se prvenstveno na Akvin-
¢evo djelo De ente et essentia (str. 308-310).
Tezom po kojoj je bice kao bice predmet (subi-
ectum) metafizike, Remigije sudjeluje u prije-
poru (kontroverzi) s obzirom na narav i pred-
met metafizike, $to ga je zapoceo Aristotel, a
proslijedili Avicena, Averroes, Albert Veliki,
Toma Akvinski i drugi srednjovjekovni auto-
ri, njegovi suvremenici. Remigije jasno zastu-
pa Akvincevo stajaliSte: Metafizika proucava
svoj vlastiti predmet, kao i principe i uzroke
svoga predmeta. Pojam ens znaci stvar, a da
se prije ne promatra, je li takva stvar mate-
rijalna ili nije. Bice (ens) jest ono §to na§ um
spoznaje kao prvo. Ali red spoznaje nije isti
kao onaj opstojanja. Bog je prvi uzrok svakog
stvorenog bica, dok je bi¢e uvjet (conditio) i
podrijetlo svake spoznaje. Remigije ne pri-
hvaca da bi Bog mogao biti predmetom ili cak
dio predmeta metafizike. Bog je uzrok pred-
meta metafizike. Bog je princip i1 uzrok svega
Sto postoji; on ne pripada predmetu ove zna-
nosti. Metafizi¢ar ga moze prouciti neizravno
kao uzrok ili princip onog §to spada pod bice

kao bice. Slijede¢i Akvinca, Remigije brani s
jedne strane jedinstvo metafizike, a s druge
ono bozanske znanosti.

Autor smatra vaznim istaknuti da se metafizi-
kau 13. st. konstituira kao znanost o bi¢u kao
bicu (ens in quantum ens), ali da refleksija na
prve pojmove od njih ¢ini postupno znanost
o transcendentalnostima. Kao ucenik Tome
Akvinskoga, Remigije firentinski svjedoci,
kao i Thomas Sutton, da metafizika moze biti
definirana takoder kao znanost o transcen-
dentalnostima i da ovo odredivanje predmeta
prve filozofije ne treba biti strano tomistickoj
skoli. Stoga autor drzi da Remigijevo djelo
De modis rerum treba biti neprijeporno pro-
matrano kao prava sistematska rasprava o
transcendentalnostima, ili barem biti uvrStena
medu prve. Nazalost, ovaj sam ¢in kao i ra-
sprava bili su potpuno zanemareni u povijesti
filozofije. Ova rasprava nije bila spomenuta
niti jedanput u studijama o transcendentalnos-
tima vlastitima bicu, ni u onima koji se od-
nose na pitanja relativne terminologije ovima
ovdje.

Osim toga De modis rerum je, po misljenju
autora, vrlo vazno djelo za proucavanje trans-
cendentalne stvarnosti (res). Nazalost, u pro-
ucavanjima transcendentalne stvarnosti (res)
ne dolazi do izrazaja ovaj traktat Remigija iz
Firenze, gdje res zauzima srediSnje mjesto u
prvom dijelu De modis rerum (str. 313). De
modis rerum takoder svjedo¢i o Remigijevu
velikom zanimanju za terminologiju. On in-
tegrira u svoje filozofske, logicko-gramatic-
ke, teoloske refleksije, na posebice znacajan
nacin, istrazivanja koja se odnose na mnostvo
prihvacanja (acceptions), djelovanja i defini-
cija pojmova kao: res, ratio, intentio, vox, dic-
tio, oratio, signum, dictum, modus, itd. Tako
na pr. on ispituje temeljitije modus koji prati
svako bi¢e i u njemu ostaje neodvojeno. Bu-
du¢i da se u njemu modus pokazuje veoma
vaznim, autoru se ¢ini da bi ova rasprava tre-
bala privuci pozornost istrazivaca tog proble-
ma i ohrabriti prou¢avanja posvecena razvoju
teorije o nacinu (modus). Modus pomaze u
shvacanju unutarnjeg jedinstva bi¢a naspram
mnostvu njegovih odredenja, jer je modus
odredenje mnostva. Ova rasprava isto tako
osvjetljuje ulogu opozicije u konstrukciji me-
tafizickog remigijevskog poduzimanja. Prvi
dio rasprave (pogl. 1) otvara se kroz temeljno
suprostavljanje bica i ne-bi¢a i jednog i mnos-
tva (pogl. 2). Radi zajednickog pregleda autor
nabraja nekoliko drugih suprostavljanja: jed-
nostavno — pod nekim odnosom (simpliciter
secundum quid), istinito — lazno, afirmacija
— negacija, dobro — loSe, stvar — pojam, stvar
— nakana, stvar — znak, stvar — nacin, stvar
— nada, stvar — koncept, apsolutno — relativ-
no, dvoznacno — jednoznacno, supstancija
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— akcident, materija — forma, unutarnji akci-
dent — izvanjski akcident, akcija — pasija,
mo¢ (puissance) — cin (akt), nuzno — moguce
(nenuzno), nepokretno — pokretno, itd. Ovo
nabrajanje — koje nipo3to nije iscrpno — po
misljenju autora, uvjerava nas o vaznosti su-
protstavljanja u genezi metafizickih pitanja
(str. 314-315).

Autor ne sumnja da De modis rerum svjedo-
¢i o velikom Remigijevu zanimanju za trans-
cendentalnosti, definirane kao nacine bica
(modi essendi) i odredenja koja »obuhvaca-
ju« sve kategorije. Po njegovu misljenju, pro-
blematika o transcendentalnostima u srcu je
remigijevske misli. Zauzvrat, A. Aertsen drzi
primjerenim da ona karakterizira specific-
nost srednjovjekovne filozofije kao transcen-
dentalne filozofije. Medutim, Gavri¢ smatra
da ovo priblizno misljenje nije jednoglasno
prihvac¢eno. Tako, prema Jorgeu J.E. Gracii,
na pr., Bog je »srediste svake filozofske re-
fleksije«, dok je za Carlosa Bozana pojam
‘stvaranja’, koji je prisutan i sredi$nji u svim
formama srednjovjekovne misli, prikladniji
oznaditi ovaj period. De modis rerum takoder
pokazuje, poimence u njegovu Cetvrtom dije-
lu, da je pitanje Boga u srediStu pozornosti u
filozofskim srednjovjekovnim raspravama. S
obzirom na ovaj predmet, Remigije se Cesto
navraca, ponavljaju¢i ono §to je ve¢ rekao u
prvom dijelu o stvari (res), razumu (ratio),
nadinu (modus), kao i na njihova razna pri-
hvacanja; upozorava na stalni rizik, da se lako
upadne u pogresku kad se govori o bozan-
skim stvarima: »sicut autem diximus, multum
cauendum est catholicis quomodo in diuinis
loquatur, ne aliquo modo possit occasio erro-
ris assumi etiam ex rationabiliter dictis«, pre-

cizirajuci u kojem smislu treba razumijeti ova
gore spomenuta tri pojma (str. 315-316).

Razvidno je da se, u zivom razgovoru o raz-
lici ili jedinstvu atributa, $to se ti¢e njihova
ratio u Bogu, Remigije pokazao vrlo ¢vr-
stim pristaSom apsolutnog jedinstva. To je
tumacenje Tome Akvinskoga, polemicka in-
terpretacija protiv pokuSaja da se uvede ak-
tualna razlika atributa u Bogu, takva koja bi
zavrsila u formalnoj razlici Ivana Duns Scota,
ali koji uzima i druge forme kod drugih sred-
njovjekovnih autora. Usprkos ¢injenici da su
dva spomenuta predmeta (transcendentalnosti
i Bog) u srediStu ove rasprave, autor je mis-
ljenja da ne bi bilo umjesno nametnuti jedan
ili drugi kao srce Remigijeve misli. Ustvari,
u njima se moze promotriti tre¢i aspekt, kad
Remigije spominje moralnu bit (esse morale)
ili, jos viSe, civilnu bit (esse civile). Ovaj tre-
¢i aspekt njegove misli pokazuje se od velike
vaznosti u drugim njegovim spisima, jer poli-
ticka se filozofija pokazuje kao vrlo znacajna
zaokupljenost njegove misli i znak njegova
interesa za aktualnosti, kao i njegov aktivni
angazman u javnom Zzivotu njegova vremena.
Jedino tako, i s razli¢itim kriterijima, moze se
obuhvatiti raznolikost misli Remigija firentin-
skoga kao i specifi¢nost srednjovjekovne filo-
zofije (str. 316-317). U svom djelu De modis
rerum Remigije firentinski, po uzoru na svog
ucitelja Tomu Akvinskoga, dobro razlikuje
formalni i materijalni predmet filozofije od
onog teologije, §to je vrlo vazno za postivanje
samostalnosti svake od spomenutih znanosti,
kao i za njihovu uzajamnost u proucavanju
cjelokupne stvarnosti.

Hrvoje Lasi¢





