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САЗНАЊЕ И ЉУДСКО СРЦЕ 
 

Апстракт: Рађајући се као бића овог мноштвеног послепадног света наше 

сазнање дејствује на неки начин као многозначна потрага за местом у свету у коме 

бисмо спокојно могли „главу склонити“ (Мт. 8, 20). Гносеолошка потрага за тим „сигур-

ним“ местом постојања претпоставља и одговарајуће гносеолошке двигове ка изнала-

жењу и очувању не само телесног, већ и душевног места покоја. Међутим, запажамо да 

проналажење и очување душевног места покоја у овом послепадном начину постања и 

постојања започиње заправо са позиција наших умствених, односно, идеацијских делат-

ности срачунатих на обезбеђивању свега онога што потребује наша смртност. Када се 

у стварности око нас уверимо да истинско тежиште нашег живота није у идеацијским, 

или спољашњим пројекцијама постојања (јер они не могу обезбедити истинску сигур-

ност нашем бићу), једина могућност за изналажењем богоначалне сигурности бића запо-

чиње другачијим сазнањем стварности, и могућност оваквог начина сазнања прирођена 

је нашем бићу онолико колико и чулно–умствени начин сазнања. Покушаћемо у том сми-

слу да истакнемо не само библијску, већ и ширу богослужбено–символичну, као и антро-

полошко–символичну перспективу тајноводственог начина сазнања фокусираног на 

богоначалне стварности које бисмо могли назвати и богоначалним стањима.    

Кључне речи: ум, мозак, срце, сазнање, стање, значење, символизам, Господ, 

Црква.  

 

Уводно слово о човековом начину сазнања 

 

Човеков начин сазнања повлачи за собом мноштво питања. Нејасност, незапита-

ност или незаинтересованост за могуће сегменте, начине или начала човековог сазнања 

представља реалност у којој највећи број људи живи током целог свог живота. Животне 

навике срачунате искључиво на одржавање нашег смртног начина постојања повлаче за 

собом несталност наших душевних стања услед недостатка истинског духовног ослонца, 

односно, духовног места у свету. Наш последични или закаснели начин сазнања и 

дејствовања отвара пут дубоком унутрашњем незадовољству проузрокованом управо на-

шим површним и лакоми(слени)м ум(стве)ним дејствима. Умствена дејства надаље пора-

ђају најразноврсније страхове услед стања несигурности најдубљих слојева нашег бића. 

Међутим, на путу нашег богоначалног, христообразног (човекољубног) искупљења 

суочавање са стањем несигурности бића доводи нас најпре до свести о недовољности 

послепадног чулно–умственог, односно, последичног начина сазнања. У том смислу и 

наш молитвени двиг ка Господу чини да Сам Господ на Себи знане начине иницира у 

нама другачији вид сазнања од оног кога смо будући несвесни, једнострано усвојили 

начином доласка и одрастања у оваквом свету. На страницама овог рада бавимо се 
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сазнајним процесом којим се са равни последичног начина сазнања (тегобно и успоравано 

околностима спољашњег али и датостима нашег унутрашњег света), уз помоћ благодати 

Божије лагано будимо из сна ума и бивамо обретени у другачијем виду сазнања кога 

бисмо могли назвати и иконолошко–узрочним начином сазнања. Оваква гносеолошка 

трансформација постаје могућа само у богодејственој богослужбено–символичној ствар-

ности у којој најпре трагамо за божанским откривењима уз помоћ човекоподобних бого-

началних парадигми. Богоустановљене литерарно–символичне и богослужбено–симво-

личне стварности које попут богоначалних парова у виду живих речи одјекују космоло-

шким и антрополошким хоризонтима постојања, откривају нам се као иконична богона-

чална стања и први (законски) и средњи (благодатни) христолошки облици наших бића. 

Но, да бисмо указали на неке од основних гносеолошких елемената богоначалног 

начина сазнања осврнимо се најпре на елементарне проблеме сазнања из библијског лите-

рарно–символичног предања које пројектује тајноводствену перспективу сазнања. 

Међу богословима који би, подразумева се, требало да буду заокупљени пробле-

мима сазнања, мали је број оних чије интересовање задире у унутрашње структуре сазна-

ња, а још је мањи број оних који се баве самим изворима, односно, узроцима сопственог 

начина сазнања. Дубље интересовање за (најпре) феномен сазнања, суочава нас са начи-

ном сазнања по човековим чулно–умственим осетима и перцепцијама послепадних спо-

љашњих и унутрашњих односа међу бићима, што не представља и једини начин чове-

ковог сазнања. Пробијање кроз прашуме незнања, суочавање са чудесном силином посто-

јања, сусрет са таласима непрегледне пучине божанске Промисли Свете Тројице, необу-

хватна количина љубави Божије у Личности Господа и Спаситеља нашег Исуса Христа, 

као и смисао онтолошких узрочно–последичних веза међу створеним бићима и стварима, 

бивају и остају гносеолошки изазови докле год човек не издахне и онај последњи дах који 

је удахнуо. 

Обратимо стога пажњу на оне аспекте православног црквеног предања које у пр-

ви план поставља библијски, антрополошки, и уопште богослужбено–символични бого-

начални пар у стварности коју називамо именом срце. 

 

Библијска стварност срца 

 

Када говоримо о нашем начину сазнања најпре морамо започети библијским 

сведочанством о спознаји голотиње првих људи (уп. Пост 3, 7) која није само литерарно–

символично исказано обретење у смртности грешног начина постојања, већ и у ономе 

што бисмо могли назвати последичним начином сазнања, односно, сазнањем до кога дола-

зимо са закашњењем. Имајући ово у виду намеће нам се потреба за преиспитивањем акту-

елности одређених литерарно–символичних библијских парадигми, као и за одговарајућа 

преиспитивања другачијег начина сазнања и постојања у конкретном простору и времену. 

Православно црквено предање сведочи о историјском препознавању дејстава 

Узрока свеколиког постојања у односу на човека и на свет. Из библијског предања препо-

знајемо истину да је космолошки символизам уготовљен од Бога за човека да би био нека 

врста синергијског богочовечанског дејства на позорници коју Господ пред, са, и у бићи-

ма премудро распростире у циљу слободног обретења и одржања човека у божанском на-

чину виђења или сазнања свеколике стварности. После човековог одметања од Бога, Бог 

сада дејствује кроз стварности ове богодопуштене историјске сцене на којој се одвија 

процес нашег спасења. На таквој сцени значајно место заузима и библијска литерарно–

символична гносеолошка перспектива, а у њеним антрополошким хоризонтима, некако у 

првом плану нашу свест заобручава феномен срца као најзагонетнијег, или најтајанстве-

нијег органа људског бића. Када говоримо о различитим ерминевтичким приступима 
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библијским стиховима наћи ћемо да се и реч срце налази међу оним појмовима који се 

као по неком неписаном правилу сматрају метафоричким, или алегоријским. Срце 

углавном бива синоним за неки наш сентиментални и психолошки однос према другом 

човеку, свету и према Богу. Све у свему немогуће је да сентименталне и психолошке 

привлачности постоје без срца као чулног органа. Овакво поимање срца, или, у ширем 

смислу, сагледавање антропологије проистекле из искуства свакодневног емоционалног 

или психолошког начина живота навикли смо, чини се, олако да прихватамо. Притом, не-

заинтересованост за емоционална и психолошка стања других људи порађа и другачији 

однос према важности и уопште према смислу срца као покретачког органа сваког чове-

ковог бића, а не само нашег. 

Међутим, библијска пројекција срца открива сасвим другачије равни људских, 

али и богочовечанских дејстава. Из тог разлога погледајмо сада неке од библијских 

литерарно–символичних пројекција појма срце. 

Од свих старојеврејских идеограмских облика који приказују стварност под 

називом срце, а њих је десетак, обратимо пажњу на два најзаступљенија. У питању су два 

облика или два идеограмска скупа од којих је један идеограмски пар који чини реч bl (lev, 

leb), а други јесте идеограмски скуп bbl (lǝvav, lǝbab). Израз bl (lev) први пут се појављује 

у књизи Постања (6, 5) у речима: „Виде hwhy (jud he vav he) да је велико зло човека на зем-

љи и сваки облик помисли срца његовог (wBl tbvxm, makh’šǝvoth libo) да је зао поваздан 

(~wYh lK, kal hajjom)“. Због тога „беше жао hwhy (jud he vav he) што је створио ta (alef–tav) 

човека на земљи и растужи се у Срцу Његовом (wBl la, el libo)“ (Пост. 6, 6). Идеограмски 

пар bl (lev) сачињен од идеограма l (lamed) са значењем палица, штап, и b (bet) са значе-

њем шатор, кућа, имао би смисао ауторитета куће, односно, куће са стаменим стоже-

ром на коме кућа и почива. Дакле, идеограмска исходишта литерарног символизма на свој 

начин пројектују енигматску стварност срца као кључног органа човековог бића. 

Да бисмо показали шта је то што библијски појам срце издваја од осталих 

антрополошких литерарних символа, прикажимо на овом месту пар стихова који говоре 

о свези једног нарочитог начина сазнања и идеограмског пара ta (alef–tav) будући да овај 

идеограмски пар јесте заветни литерарни символ и указује на личност Сина Божијег1. У 

питању су стихови из књиге Поновљених Закона (8, 1–2) који гласе: „Сваку заповест коју 

ти заповедим данас, мораш држати, учинити, да би могао живети и множити се и ући 

(~tabh) и наследити (#rah ta) алеф–тав земљу за коју се hwhy (jud he vav he) заклео вашим 

оцима. И сећај се ta (alef–tav) читавог пута којим те је водио hwhy (jud he vav he) твој Бог 

(и) то је четрдесет година у пустињи, да те напати и искуша, да знаш да је ta (alef–tav 

Онај) који је био у твом срцу, (и да се покажеш) би ли одржао његове заповести или не“. 

У овим речима запажамо да је срце орган који може у себе да прихвати Онога који је скри-

вен у литерарно–символичном обличју, или у стварностима библијских ta (alef–tav) 

екстензија. 

На другом месту библијског текста налазимо речи: „Тражићеш оданде hwhy ta 

(alef–tav jud he vav he) Бога твога, и наћи ћеш га (tacmW, umacata), ако га тражиш свим 

срцем својим и свом душом својом“ (ПонЗак. 4, 29). Такође и у овом случају наилазимо 

на богоименовање које може бити прихваћено у људском срцу! Стога нам се намеће пита-

ње: какво је то срце или какав се смисао крије иза овог и оваквог срца? 

Да бисмо наставили са истраживањем библијске литерарно–символичне, а у 

суштини тајноводствене енигме човековог срца, позивамо се сада у кратком дигресивном 

дискурсу на неколико важних открића до којих је медицинска наука дошла истражујући 

 
1 Види више код, Петровић, 2024, 204. 
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физиолошке тајне срца. Са одговарајућим егзактним сазнањем потпуно уклопивим у 

црквено искуство стварности званој срце лакше ћемо прихватити и усвојити одговоре на 

претходно постављена питања, као и одговоре на питања која ће надаље уследити у на-

шем раду. 

 

Синтагма мозак срца као terminus technicus 

 

Научна истраживања из прве половине XX века довела су до открића дубоких 

веза које срце као физиолошки орган има са људским мозгом. У овим истраживањима до-

шло се до много закључака од којих је свакако најинтригантнији онај да срце на неки на-

чин води мождане процесе, и да је оно заправо орган сабирања свих утисака и уопште 

информација пристиглих у њега из свих телесних праваца, па и из оних праваца који не 

припадају његовом матичном телу. Но, кренимо редом. 

Шездесетих и седамдесетих година прошлог века истраживачи су утврдили пос-

тојање комуникацијских веза између срца и мозга, којима срце шаље мозгу поруке које 

мозак не само да прима, већ им се и покорава (уп. McCraty, Atkinson, Tomasino, 2001, 4). 

Друга истраживања довела су до закључка да је електрично поље мерено на електро-

кардиограму (ЕКГ) шездесет пута веће амплитуде од оног мереног на електроенцефало-

граму (ЕЕГ). Даља истраживања показала су да је магнетна компонента поља срца за око 

5000 пута јача од оне коју производи мозак, што се могло егзактно измерити и неколико 

стопа даље од тела помоћу справе зване магнетометар (уп. McCraty, 2003, 1). Резултати 

других експеримената показали су да „нервни систем делује као антена која је подешена 

да одговори на магнетне импулсе које производе срца других индивидуа“ (McCraty, 2003, 

9). Неки аутори су праћењем броја неурона као и ганглија међу тзв. атријалним и вентри-

куларним мишићним фасцикулама, као и додавањем пондерисаног просека броја неурона 

у вези са атријалним и вентрикуларним ганглијама, добили процену „од преко 14.000 

неурона у сваком људском срцу“ (Armour, Murphy, Yuan, Mac Donald, Hopkins, 1997, 293). 

Други аутори пак, говоре о четрдесет хиљада неурона у људском срцу (уп. McCraty, 

Atkinson, Tomasino, 2001, 4). Уз то, фасцинантна је и чињеница да се срце као орган 

формира у мајчиној утроби пре формирања мозга! 

Што се тиче ширег функционисања човековог организма један од истраживача 

наводи: „Квантна кохерентност укључује прецизну фазну корелацију између телесних 

ритмова, као што је стална комуникација између људског срца и остатка тела… Као нај-

моћнији и најдоследнији генератор ритмичких информационих образаца у телу, срце је у 

непрекидној комуникацији са мозгом и са целим телом кроз више путева: неуролошком 

(кроз аутономни нервни систем), биохемијском (преко хормона), биофизичком (кроз 

притисак и звучне таласе), енергетском (кроз интеракције електромагнетног поља). Због 

екстензивности утицаја срца на физиолошке, когнитивне и емоционалне системе, срце 

представља централну референтну тачку из које динамика таквих процеса може бити 

регулисана“ (Cengiz, 2020, 1). 

Мислени процеси срца подразумевају и срчане меморијске ћелије те тако налази-

мо врло драматичне последице мислено–меморијских дејстава срца на трансплантоло-

шким примерима. Трансплантологија (односно, грана медицинске науке заснована на 

пресађивању органа из једног људског тела у друго) познаје многе случајеве мењања уну-

трашњег живота и навика пацијената којима су пресађени различити органи. Најупе-

чатљивија искуства имају пацијенти којима је пресађено нечије срце (уп. Carter, Khosh-

naw, Simmons, Hines, Wolfe, Liester, 2024, 12–26).  

На основу поменутих, али и много више непоменутих истраживачких достинућа, 

од осамдесетих година прошлог века формирана је медицинска грана под називом неуро-
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кардиологија (уп. Natelson, 1985, 178–184). Деведесетих година прошлог века истраживач 

Џон Армор (John Andrew Armour) у једном од својих чланака под називом Хијерархија 

срчаних неурона у здрављу и болести говорио је о општим принципима неурокардиоло-

гије као и о неурону локалног кола у контроли срца (уп. Armour, 2004, 262, 264). Исти 

истраживач објавио је и чланак под називом Мали мозак у срцу, у коме говори о срчаним 

неуронима који преко својих многобројних рецептора имају моћ комуниције (уп. Armour, 

2007, 50)2. 

Дакле, релевантни истраживачи открили су здравствене законитости које владају 

између срца, у коме је детектована неуронска хијерархија (уп. Armour, 2004, 265), и мозга, 

али нашу пажњу привлачи егзактно утврђено постојање и дејство оних ћелија које се 

налазе на месту на коме „не би требало да буду“. Из тог разлога закључци поменутих на-

учних истраживања намећу нам најпре питање: одакле мислени процеси у људском срцу? 

Зар срце није само телесни орган који функционише као „пумпа за крв“? 

Свесни смо да истраживачима на пољу медицине не можемо постављати питања 

мимо медицинских оквира, али нама као богословима мора бити индикативна чињеница 

да свеза срца и мозга, односно, срца као интуитивно–мислећег и интуитивно–сентимен-

талног органа, и мозга као претпостављеног места човекових умних дејстава, превазилази 

стриктно физиолошке оквире, што упућује на потребу за истраживањем дубљих гносе-

олошких интеракција унутар свезе човек–Бог, човек–човек, и човек–свет. Другим речима, 

поменута медицинска истраживања веома су значајна за антрополошку димензију право-

славног богословља од кога се очекује да понуди своје одговоре на антрополошке теме 

везане за феномен људског заједништва, али и за феномене заједништва човека и осталих 

живих бића. Богословски одговори морали би укључити богочовечанске поставке антро-

пологије и космологије тако да би оно што је „ново“ за науку нашло свој логични, природни, 

односно, прави амбијент у црквеном начину сазнања којим сагледавамо тајне постојања. 

Све у свему, уколико веома комплексне интеракције срца и мозга недвосмислено 

постоје и дејствују на физичком плану, шта тек можемо очекивати од гносеолошких 

стварности срца у контексту ширих символичних, потврдно–одречних начина постојања 

света, човека и његовог живог односа са Богом и светом?! 

 

Библијска пројекција срца као сазнајног органа 

 

Човек је у греху на неки начин „заустављен“3, и због те чињенице Господ човеку 

нуди парадигме литерарно–символичних и богослужбено–символичних  обличја која су 

попут некакве човекоподобне врсте божанских удица и мамаца  којима нас Господ наш 

рибари управо у водама тајноводствених области наших срдаца. Дубљи нивои сазнања 

откривају овај свет као стварности удомостројене од Господа управо за дубине сазнања 

тог унутрашњег или скривеног човека срца (уп. 1. Петр. 3, 4). У том смислу људско срце 

нам ваља сагледавати као двоструки орган. У нашем чулно–умственом начину сазнања 

ми веома површно сазнајемо срце; оно је више физички орган, или, како већ рекосмо, 

телесна „пумпа за крв“ која је метафорично или алегоријски гледано емоционални и пси-

холошки центар човека. Међутим, невидљиво срце дејствује као саставни део овог нашег 

доброг физичког срца, бивајући са њим на неки начин двоједини4 орган, али као такво 

 
2 Све поменуте чињенице указују на могућност за сасвим другачије приступе у начину лечења чо-

века од свих до сада знаних медицинских приступа.  
3 Овај израз позајмили смо из богатог богословског језика архимандрита Јована Рајића. Види код, 

Рајић, 1768, 698. 
4 Овде није реч о „дуплом срцу (blw blB, bǝlev valev)“ које налазимо у псаламском стиху (12, 2) или 
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срце остаје непознато свакоме који свесно или несвесно игнорише стварности тајно-

водственог начина сазнања. Пођимо дакле, од поменуте библијски најчешће коришћене 

(старојеврејске) речи која има значење срце. 

Интересантно је да се идеограмски пар bl (lamed beth, као lev, или leb) са значе-

њем срце користи у око седамдесет старозаветних значења!5 Најчешће је у питању срце 

(на 396 места), срца (40), срчани (2). Међутим, оно што нам привлачи нарочиту пажњу 

јесте чињеница да исти овај израз (bl, lev, leb) на много старозаветних места има везе са 

умом (36), умовима (3), разумевањем (9), сопством (7), вештином (6), разматрањем (4), 

мишљењем (3), надахнућем (2), замишљањем, свешћу, одлуком, мудрошћу, итд. Међу-

тим, уколико се човеков ум налази и дејствује у пределу главе, како то да срце може бити 

мислени орган? Зар је могуће да човек поседује две могућности, или два начина разми-

шљања, један умом, а други срцем? Или израз срце ваља тумачити из алегоријске перспек-

тиве од које се очекује да одвуче нашу пажњу искључиво ка скривеним жељама срца у 

чулно–сентименталном смислу? 

Библијске литерарно–символичне пројекције тајни постојања воде нас ка потпу-

но другачијем сагледавању антрополошких структура постојања и сазнања од оних 

искључиво медицинских, или пак физиолошких, будући да човек не функционише само 

као болесно биће, нити као стриктно физичко биће. Дакле, ваља нам обратити пажњу на 

оне гносеолошке димензије које се односе на начине сазнања оног скривеног човека срца 

(уп. 1. Петр. 3, 4). Библијски литерарно–символични приступ тајнама постојања укључује 

у себи и антрополошку символичну гносеологију. Најпре, можемо закључити да биб-

лијски литерарно–символични језик на пуно места говори управо у малопређашњем, од 

науке показаном примеру мисленог срца. Међутим, ако човек помишља и срцем, или у ср-

цу, тако да је мислени процес ума један од два начина сазнања, у каквом односу сабивају 

ова два начина сазнања? Да ли је онај послепадни чулно–умствени вид сазнања6 нужно и 

преовлађујући у човеку до његове смрти? 

Библијски литерарни символизам користи управо оваква, умствена дејства 

срца, као у изразима: „И биће речи ове које ти ја данас заповедам у твоме срцу“ (ПонЗак. 

6, 6). Зар је „могуће“ да старозаветни библијски писац не зна да је речима место у уму? 

Да ли се можда забунио и грешком предодредио божанске речи људском срцу? Међутим, 

и у Новом Завету, Пресветој Богородици говори се пророчки, „И кроз саму душу твоју 

проћи ће мач (ax~wr, rumha)7 да се могу открити помисли ср(да)ца многих (aayGsD atwBlD 

atbvxm, mahšǝbatha dǝlebbavatha dǝsaggie)“ (Лк. 2, 35). Сетимо се и Господње приче у којој 

Господ каже: „Свакоме који слуша реч о царству (atWKlmD atlm, melta dǝmalkuta), и не 

разуме је, долази зли и отима реч посађену у његовом срцу (hBlB a[yrzD atlm, melta dazria 

bǝlebbeh) (Мт. 13, 19). Пре ће бити да је из тајноводствене перспективе гледано, људско 

срце вишедимензијски орган; оно је на неки начин и само попут човека. У библијском 

смислу срце је очигледно у првом реду тајноводствено–мислени орган, у другом реду 

сентиментални, а тек напослетку оно је физиолошки орган. У управо поменутом биб-

лијском стиху није реч о алегорији, већ о литерарно–символичном тајноводству. Оно се 

заправо односи на литерарно–символичне области дословног богословља стања, а не на 

многословља идеацијских значења чија метафоричка или алегоријска упоришта изра-

стају или из идеолошких, или из неког другачијег вида интелектуално–ауторитарног 

 
у речима „не дуплог срца (blw bl alB, bǝlo lev valev)“ у првој књизи Дневника (12, 34) где је у питању 

лицемерје, слично новозаветном помену раздељених душа (avpn ygylP, peligaj nafša) (уп. Јк. 4, 8). 
5 Види детаљније код, https://biblehub.com/hebrew/3820.htm, 16. 01. 2023. 22:00. 
6 Види више о овој теми код, Петровић, 2024, 49. 
7 Арамејски језик користи ову реч и за копље и за мач. 
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силништва. Идеацијско многословље тежи да заузме место или да се имплементира у 

богослужбено–символично богословље стања. Међутим, реално виђено, свака таква 

имплементација пре или после открива се врло јасно као усиљени покушај мењања бого-

началног поретка ствари, кроз краткотрајно и накриво срастање идеацијског „бого-

словља“ у еклисиолошко богословље стања. Сам Господ говори о две врсте приступа 

Његовом богословљу, једном идеолошком или „умственом“, а другом тајноводственом, 

што нам открива стварност скривена иза Његових речи: „Ох, ви који желите да разумете, 

а(ли сте) спорих срца да верујете све што су говорили пророци“ (Лк. 24, 25)8. Господ 

заправо говори на овом месту о ономе што бисмо могли назвати библијским богословљем 

стања кога Господ јасно поставља у контекст сазнања вером, односно, срцем за разлику 

од чулно–умственог начина сазнања које није у стању да продре у дубље слојеве 

стварности скривених иза појавних облика сазнања библијских парадигми. Због тога ум 

и није у сазнању, већ тежи да „створи“ сазнање на основу својих перцептивних 

математичких премиса и лутајућих, односно, од раније навикнутих прелесних покрета. 

 

Тајноводствени начин сазнања и човек скривеног срца 

 

Када апостол Петар говори о ономе што бисмо могли назвати богословљем ста-

ња он каже: „…украшавајте (!ytBjca, ectabbaten) себе скривеног у срцу духом кротости 

који не нестаје (alBxtm alD atkyKm axWrB, bǝruha makkihta dǝla methhabbla), (и који је) много-

цен украс (atbc, cevtha) дивни пред Богом“ (1. Петр. 3, 4). На другом месту апостол Петар 

говори: „…добро чините што гледате на њу (пророчку реч) као на светлост што светли у 

тами, док дан не осване и сунце се не уздигне у срцима вашим“ (2. Петр. 1, 19). Апостол 

Павле такође говори да Бог треба да засветли у срцима нашим (уп. 2. Кор. 4, 6). Када 

говоримо о природи или начину тајноводствене спознаје морамо најпре узети у обзир чи-

њеницу да није лако уму сазнати положај, облик и изглед срца. Ум по себи не може 

сазнати положај, облик или изглед срца. Ум све ово, наравно, може замишљати, али не и 

сазнати. Пре ће бити да се по Нечијој речи и дејству срце открива човековом уму, али не 

као орган, него као стварност и ум се полако навикава на ту врсту стварности кроз коју 

Сам Бог налази начин да говори, односно, научава! Рецимо стога неку реч о срцу у кон-

тексту тајноводственог начина сазнања.  

Тајноводствени начин сазнања можемо идентификовати са сазнањем вером, због 

тога што стварности скривене иза литерарног символа вера између осталих димензија 

садрже и нарочити начин спознаје стварности која је другачија од чулно–умственог сазна-

ња. Нећемо погрешити уколико сазнање вером назовемо тајноводственим начином сазна-

ња које има своје упориште негде у областима човековог срца. Због тога апостол Павле 

говори да човек верује у срцу своме (уп. Рм. 10, 9). Пре него што размотримо овакав начин 

сазнања поменимо на тренутак саму природу божанских откривења. Природа божанских 

откривења нашем уму није јасна „од споља“. Наше моћи сазнања усмерене су углавном 

на „значења“ божанских откривења, и ова значења ми чулни људи прихватамо по навици 

умствено, на спољашњи начин, због тога што ум у свом објективизујућем процесу сазна-

ња сазнаје некако „од споља“. Сазнање по својој природи има свој крај, али крај сазнања 

не иницира Сам Господ, већ Он пружа ка нама мноштва откривења којих ми углавном 

нисмо ни свесни. Господња откривења јесу откривења божанског начина постојања, и она 

немају рубове, односно, немају крајеве. Божанствена откривења буде нас у Самом Госпо-

ду из нашег животног сна. Међутим, ми смо у божанским откривењима оковани некаквим 

границама, али те границе не представљају крајеве божанских откривења! Границе су 

 
8 Овај стих попут осталих у овом раду преведен је из арамејског текста Новог Завета (Пешите).  



 106 

ствар наше пријемчивости, односно, ограничености наших умствених дејстава, умстве-

них сазнања, а не границе саме природе божанских откривења. Управо такву истину има 

у виду јеванђелист Јован када говори: „…кога Бог посла, онај речи Божје говори. Бог Духа 

не даје на меру“ (Јн. 3, 34). Другим речима, крајеве божанског начина постојања као и 

богодејства пројектују ограничености и условљености људског ума, а ове условљености 

потичу од читавог спектра наших лутања по грехом навикнутим, а уму примамљивим 

областима идолопоклонстава и идеопоклонстава. 

Питање човековог сазнања вером отвара и другачије перспективе у приступу 

реалностима божанских откривења. У том смислу прва реалност која искрсава пред нас, 

и на неки начин помера наш уобичајни чулно–умствени начин сазнања започиње у трену-

тку када нам Сам Господ отвори очи тако да бивамо свесни Господњих речи упућених 

нашем срцу, јер, не заборавимо, једну слушкињу Господ је утешио и говорио њеном срцу 

(уп. Рут. 2, 13). У Господњим богослужбено–символичним, космолошко–символичним, 

антрополошко–символичним и литерарно–символичним приласцима Господ нам на 

различите начине даје на знање да је он Узрок и Сведржитељ свеколиког постојања, и до 

тих истина долазимо најпре „спољашњим“ умственим разрадама богослужбено–симво-

личних, космолошко–символичних, антрополошко–символичних, или пак литерарно–

символичних парадигми божанских видова постојања, користећи силогистичке моћи на-

шег ума. Али, поставља се питање, да ли имамо право рећи да су умствене разраде спо-

љашњих богоначалних парадигми једини начин нашег сазнања божанских стварности? 

Вођени богословским истинама божанственог Дионисија Ареопагита инсисти-

рамо на богоименовању Узрока свеколиког постојања Који богодејствује и у нашим 

сазнајним димензијама бића. Притом, наш Бог као наш Узрок није сазнајан „местом“. 

Због тога ће божанствени Дионисије Ареопагит рећи: „Близину небеских сила Богу немој 

узимати местом већ начином постојања…“ (Διονύσιος Ἀρεοπαγίτης, PG 3, 1092B). У спи-

сима пророка Јеремије налазимо веома упечатљиво сагледавање тајноводственог начина 

сазнања које произлази из стварности људског срца. Наиме, пророк говори да су воље у 

власти или области људског срца (уп. Јер. 23, 26). Пророк наравно има у виду богозами-

шљени смисао људског срца и воље и због тога Господ даје људима срце да виде Њега, и 

да се окрену к Њему од свег срца (уп. Јер. 24, 7). Бог дакле познаје наше срце јер говори: 

„Ја hwhy (jud he vav he) истражујем срце…“ (Јер. 17, 10). Господ заповеда и преко пророка 

Језекиља речима: „…сине човечији, ta (alef–tav) све речи које говорим теби прими у своје 

срце и својим ушима чуј“ (Јез. 3, 10). Истовремено, Господ показује и да је властан над 

срцем рекавши: „И ја ћу вам дати срце ново, и Дух нови ставити у вас. И ја ћу вам узети 

ta (alef–tav) срце камено из вашег тела и даћу вам срце од меса“ (Јез. 36, 26). На другом 

месту Бог говори: „Вежите (заповести моје) за своје прсте, запишите их на таблицу свога 

срца“ (Прич. 7, 3). Такође и у Новом Завету Господ рече: „Бог познаје ваша срца…“ (Лк. 

16, 15). У том смислу уочавамо и шири библијски хоризонт у коме се открива да оно што 

је спољашње, дакле, ван човека, у својеврсном богочовечанском процесу транзитивног 

тајноводства божанских дејстава, а кроз огледала богоначалних парадигми постаје оно 

што је унутра у човеку. На тај начин пређашња енигма скривена у парадигми, постаје 

сотириолошка стварност нашег скривеног човека срца! Али, без богодејства, поменути 

процес није могућ! Човеков ум не може тај процес да замисли или измисли, дакле, не мо-

же ни на који начин да га из себе изнесе и оствари, тако да Господње речи „…јер без мене 

ви не можете чинити ништа“ (Јн. 15, 5), подумују истовремено и врло страшну, али и 

чудесно изазовну гносеолошку потенцију наших бића. 

Да бисмо упоредили стварности божанских препознавања установљених у Ста-

ром и у Новом Завету морамо имати у виду богослужбено–символичну установу старо-

заветне скиније. Бог открива Мојсију Тајну скиније по узору показаном Мојсију на гори 
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(уп. Из. 25, 40) и овај божански и човекоподобни узор стварности предвиђа и предјавља 

догађаје везане за будућу историјску стварност скиније, што из данашње перспективе 

сагледавамо као образац богојављања у коме Сам Бог говори Мојсију: „Тамо ћу се срести 

са тобом и говорићу са тобом изнад места помирења, између два херувима, који су на 

ковчегу завета ta (alef–tav) све што ћу заповедити теби (^tAa, otǝka) за синове Израиље-

ве“ (Из 25, 22; 29, 42-44, 30: 6, 30: 36). Тајноводствени начин сазнања актуализује појам 

места спасења, односно, појединачних положаја бића у јерархијски устројеном прису-

ству Духа Истине, односно, Духа Христовог9. Мојсијево богооткривено место састанка 

са Богом и скинија попут Дома Онога Који разговара са Мојсијем, део је не само исто-

ријског откривења божанских воља у узору скиније коју Мојсије добија на гори, већ и 

тајноводствене гносеологије Цркве Христове у нашем времену. 

Уз то, када Бог говори Мојсију: „Тамо ћу се срести са тобом и говорићу са 

тобом“, ово јављање није дефинитивни израз откривења будући да се Бог и даље „на мно-

ге начине јављао оцима нашим“ (Јевр. 1, 1), већ поменуте Божије речи имају дубок тајно-

водствени смисао. Бог не уготовљује скинију да би „приватно“ разговарао са Мојсијем, 

већ да би преко Мојсија спасавао тада читав свет. Овде је по среди шири хоризонт божан-

ског домостроја спасења који показује први и основни услов богопознања, а он лежи у чи-

њеници да у богоустановљеном начину приласка Богу не могу да се „прескачу степе-

нице“! Наиме, постоји ли нека дубља тајноводствена свеза између човека и шатора од 

састанка? Следујући предању божанственог Дионисија Ареопагита слободни смо рећи да 

Бог удомостројује шатор од састанка како би Сам Он био дејствени Педагог који преко 

спољашњих форми човекоподобно прилази људима. Људи са своје стране морају остави-

ти један мисаоно пројектовани концепт стварности и кроз спољашње богослужбене сим-

воле сродити се са божанским парадигмама. Сродство са божанским парадигмама јесте 

процес или пут препознавања божанских воља, односно, божанске Промисли. Тако, на 

пример, таблице Закона биле су просторно и временски сазнатљиве, али је Господ ипак 

имао намеру да се човек сроди са Његовим парадигмама тражећи од људи да упишу Њего-

ве заповести у своја срца! Да то не би личило на некакав искључиво људски активизам и 

моћ, Господ говори: „…ставићу ta (alef–tav) мој Закон у њихове умове и у њихова срца 

записати га (hNbTka, ektabenna)“ (Јер. 31, 33), али говори и: „обрежите своје срце“ (Јер. 4, 

4). Утолико и обраћање Господње људском срцу показује божанско порекло тајно-

водствене гносеологије. Господ је Онај „који зна шта је у срцима свих“ (Дап. 1, 24; 15, 8). 

У том смислу и библијска пројекција људске намере (воље) не лежи у њеном спуштању 

у срце, већ у уздизању к срцу (уп. са арамејском верзијом стиха у Дап. 7, 23), и када на 

евхаристији првосвештеник возгласи „Горе имајмо срца“, он као да возглашава: „Узди-

гнимо ка Господу мисли и стремљења наших срдаца“, односно: „У стварностима божан-

ским имајмо своја срца“ при чему уздизање није просторна реалност, већ стварност начи-

на сазнања и даљих дејстава наших мислених срдаца! 

У нашим срцима леже одгонетке енигматских свеза са нашим Творцем, али и на-

шег начина познања умом за кога мислимо да је слика Божијег познања нас. Међутим, 

Бог не познаје на објективистички начин (попут нас који објективистички познајемо сво-

јим умом) већ је у богослужбено–символичној Тајни Тела и Крви Христове удомостроје-

но Његово познање нас. Због тога нам се намеће питање: да ли Бог познаје појединачним 

начином познања? Да ли то значи да Бог познаје наша појединачна срца? 

 

 
9 Тако ће и Други и Славни Долазак Господа Исуса Христа бити, не са запажањем, „пази, ево га ов-

де, или, пази, ено га онде“ (Лк. 17, 23), већ попут муње која све обасја својим присуством (уп. Лк. 

17, 24). 
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Идеолошко богословље или говори о апстрактном Божијем познању или о 

божанском познању уопште и не говори. Бог као да не познаје људе појединачно. Али, 

Бог говори: „Тада ће бити два на њиви; један ће се узети, а други ће се оставити. Две ће 

млети на жрвњевима; једна ће се узети а друга ће се оставити. Стражите дакле, јер не знате 

час у који ће доћи Господ ваш… Ако ли тај рђави слуга рече у срцу свом: Неће мој госпо-

дар још задуго доћи; И почне тући своје другаре и јести и пити са пијаницама, доћи ће 

господар тог слуге у дан у који се не нада, и у час када не мисли“ (Мт. 24, 40–50). Господ 

не може бити Творац свакоме, а не долазити ни на који начин до свакога; божански при-

ласци конкретним људима и подразумевају твораштво Творца! Због тога Господ и говори 

пророку Јеремији: „Ја сам Бог из близине, а не Бог из далека“ (Јер. 23, 23), али и апостол 

Павле сведочи: „Бог жели да се сви спасу“ (1. Тим. 2, 4). С друге стране Бог говори Јере-

мији: „Да ли било ко може да се сакрије на тајно место, а да га ја нећу видети? Не испуњу-

јем ли ја и небо и ta (alef–tav) земљу?“ (Јер. 23, 24–25). Божанствене речи Светог Писма 

не треба одбацивати уколико се не уклапају у наше „богословље“, већ управо обратно; 

наше богословље мора бити уградиво у библијску литерарно–символичну стварност! 

 

Христолошка исходишта тајноводственог сазнања 

 

Божанско појединачно сазнање не произлази из сазнања у коме би Бог попут нас 

појединачно сазнавао променом Свога места. Бог нема познање које би произишло из 

чиненице да је он „на једном месту, али не и на неком другом месту“. Божанско поједи-

начно сазнање проистиче из јединства Његових творачких, одржитељних и спаситељних 

богодејстава која допиру до сваког краја постојања. Због тога богоначална црквена 

заједница чији је део сваки конкретни члан заједнице подразумева учествовање у дво-

смерној стварности богопознања. Божанско стварање, одржање и спасење света подразу-

мева слојевитост у начину којим Бог сазнаје људе и свет. Божански начин сазнања про-

истиче тако из свих облика богодејстава пријемчивих човеку (свету) које Господ одржава 

или одражава или само омогућује (!) у материјалном, у биолошком, у психолошком, у 

емоционалном или пак у умственом начину постојања конкретних бића. У супротном, 

уколико Господ не држи, не познаје, и не прилази свим слојевима постојања бића, или 

уколико Господ не омогућује сва човекова дејства, на који начин би тада било шта могло 

да постоји и да дејствује?! Другим речима, има ли могућности да се неко посве од Бога 

одметне тако да самосвојно постоји и дејствује? Уколико пак Бог не познаје грешнике ни 

на који начин (ни материјално, ни биолошки, ни емоционално, ни душевно) како је могуће 

да зна колико је ко грешан у време када Понтије Пилат измеша крв убијених Јевреја са 

крвљу жртава које су исти и приносили (уп. Мт. 13, 1–2)? Или како зна за све непокајане 

када оних осамнаест непокајаних поби пад оне куле у Силоаму (уп. Мт. 13, 4)? Или, како 

Бог на било који начин познаје кога ће, где, како и када да упокоји? У божанском начину 

сазнања постоје различите димензије познања бића, будући да живи и неживи свет сапо-

стоје у неизбројивој разноврсности. Другим речима, свет постоји јерархијским начином 

постојања. Идеолошко богословље фаворизује само један, „принципијелно“ схваћен 

божански начин сазнања. Видели смо међутим, да библијски начин на који Бог сазнаје не 

искључује ни оне аспекте појединачног начина познања грешника, с тим, наравно, да ми 

грешни имамо у Богу излаз из греха због чега нам је и омогућено покајање, али да не мо-

жемо да рачунамо на синовски начин познања Бога уколико се не одвојимо од греха. Ово 

сведоче и богослужбено–символичне стварности Цркве Христове. Притом, синовски на-

чин богопознања не може да мимоиђе богослужбено–символични начин постојања јерар-

хијске заједнице коју називамо Црквом, како у Новом Завету тако и у старозаветној Цркви 

чији континуитет није прекинут, већ ју је Господ урастао у своју Цркву понављајући 
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Мелхиседеков богослужбени образац постојања. Господ нам, између осталог, кроз Цркву 

открива колико је заволео врлину Мелхиседека којом му је овај велики Хамов потомак 

као свештеник и владар верно служио. 

Врлина показује стварност и начин покајања и у старозаветној и у новозаветној 

Цркви. Тако, на пример, свештена одјејанија у Старом Завету носила су обележја Божијег 

стварања света и човека као и Његовог промишљања о човеку у творевини. Свештена 

одјејанија данас јесу видљиви знаци облачења у Христа, односно, облачења у врлине 

Христове. Због несталних дејстава људског ума и непрестане наклоности ка греху човек 

мора имати на себи или близу себе одговарајуће парадигме врлине које би му биле близу 

чула и ума чим би ум покушао да склизне10 у већ неки од облика идолопоклонства или 

идеопоклонства. Символизам свештених одежди и има такву гносеолошку функцију, 

односно, гносеолошко усмерење. Данас су важности символичних елемената одјејанија 

потиснута у други план; вреднује се квалитет, дизајн и лепота одежди. Али наше време 

просто намеће питање: због чега одежде данас откривају све мање елемената свештених 

небеских прејемстава? Недостатак врлине као сведочанства свештеног небеског пре-

јемства показује да парадигматске димензије одежди не показују своје одсјаје у 

стварности, а управо о том одсјају говоре молитве при облачењу свештенства. Одежде 

као да нам „криво стоје“ и поред њихове беспрекорности у изради и изгледу. У старини 

је и народна ношња имала символичне знаке који су упућивали на свезу човека са творе-

вином и Богом. Одежде су парадигматски изрази богоначалних чинодејстава иза којих 

стоје божански благослови. Наравно да символизам свештених одјејанија није и једино 

сведочанство о смислу наших небеских прејемстава. Сви сасуди и сви храмовни предмети 

уопште, повезани су са тајноводственим димензијама врлине као израза наших небеских 

прејемстава, односно, вишњих (по)звања и назначења. 

Када богоначалне и богодејствене врлине макар мало заузму у нама своје место, 

тада и наше спознаје бивају узрочне а не последичне, и у овом гносеолошком процесу 

првенствују срце и утроба, а не глава и ум. Умствено дејство треба бити последично узро-

чном начину сазнања тако да човек тек накнадно, умственим моћима тежи да схвати 

сазнато, и у таквом сазнању ум жели дуго да обитава. То сазнање овухвата ум што значи 

да такво сазнање није последица умовања несталног и дрског ума који сазнаје „са стране“, 

већ ум постаје око нашег скривеног човека срца. У том смислу и „очи срца (!WktwBlD any[, 
ajne dǝlebbavathkhun)“ (Еф. 1, 17) на арамејском језику откривају у себи смисао, циљ, 

односно, Онога у Кога гледају, и он је литерарно–символично скривен иза стварности ta[ 
(ајин–алеф–тав) екстензије. На другом месту исте посланице свети апостол Павле гово-

ри: „Нека Месија почива у вери (atWnmyhB, bǝhajmanutha) и у срцима вашим у љубави када 

ће бити потврђен ваш корен и ваше основање (!Wktsatvw)“ (Еф. 3, 17). У арамејским речима 

видимо да су изрази у вери (вашој) и ваше основање повезани свезом заветне Личности 

откривене кроз at (тав–алеф), и tat (тав–алеф–тав) екстензије. Можда најупечатљивији 

пример литерарно–символичне синапсе која говори заправо о свези Господа са људским 

срцем налазимо у Господњим речима: „…у свету ћете имати невољу, али будите храбри 

(wbBlta, etlabbǝ, букв. срчани, или од срца), ја сам победио свет“ (Јн. 16, 33). На овом 

последњем примеру видимо да се литерарно–символични појам храбрости, у арамејској 

верзији текста састоји од појмовне свезе срца (bBl) и Скривеног у овој ta (alef–tav) 

екстензији. У одељку под називом „Синтагма мозак срца као terminus technicus“ видели 

смо да наша физичка срца поседују некакав облик умствене инфраструктуре попут оби-

тавалишта коме као да недостаје неки трајнији станар. Није ли тај Станар управо Онај 

 
10 На овом месту користимо глагол склизнути који преузесмо од божанственог Дионисија Ареопа-

гита (у PG 3, 728A). 
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(ta, alef–tav) Станар срчаних људи (wbBlta), Кога свети апостол Павле и помиње када гово-

ри: „Не живим више ја него Христос у мени“ (Гал. 2, 20), као и када каже: „…ум Христов 

ми имамо“ (1. Кор. 2, 16)?! 

Сви поменути, али и многи други непоменути примери библијског литерарног 

символизма показују да нас Сам Господ позива да усмеримо ка Њему наша срца, односно, 

мисли наших срдаца како бисмо разрешени страхова и закона пропадљиве природе, бого-

човечанским дејствима заповести Христових у нама, напунили горњи свет (уп. Γρηγόριος 

Θεολόγος, PG 36, 313B). 

 

 

Извори 

 

Γρηγόριος Θεολόγος, Λόγος ΛΗ’ (Εἰς τὰ Θεοφάνια), PG [= Migne, J. P., Ἑλληνικὴ 

Πατρολογία–Patrologia Graeca–PG, Paris, 1857. Reprint Ἀθῆναι, 1987], 36. 

Διονύσιος Ἀρεοπαγίτης, Ἡ ἐπιστολή H’, PG 3. 

Περὶ θείων ὀνομάτων, PG 3. 
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Predrag Petrović 

 

KNOWLEDGE AND THE HUMAN HEART 

 

Being born as beings of this multifaceted world, our knowledge is constantly oriented 

towards the search for our own place in the world so that we have somewhere to "lay our heads" 

(Mt. 8, 20). Our search for that "safe" place of existence also presupposes appropriate epistemo-

logical exploit towards finding and preserving not only a physical, but also a spiritual place of 

rest. When we talk about finding and preserving the soul's place of rest, we notice that it first 

commences from the positions of our activities calculated to provide everything that is needed 

by our mortality. When we realise that in the reality around us one cannot shift the centre of our 

life’s gravity to the external forms of existence and thereby ensure permanent and true security 

for our own being, then the only way out by which we discover how to make our being secure 

lies in a different way of knowing that is immanent to us as much as the sensory-mental way is. 

In this sense, we shall try to highlight not only the biblical, but also the broader liturgical-

symbolic, as well as the anthropological-symbolic perspectives of the mystagogical way of 

knowing.    

 

    


