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Mark LoSonc

Holokaust i teoloske
dimenzije psihedelickog
iskustva

... misticizam ... je neposredna svest 0
prisustvu Boga

Bernard MekGin

Jedna Zena koja je bolovala od raka i
ujedno se borila sa strahom od smrti, imala je mogucénost da
uCestvuje u eksperimentu unutar kojeg su onkoloski pacijenti
bili izloZeni terapiji podrZanoj psilocibinom. Eksperiment je
sluzio tome da se utvrdi da li i kako terapija moze znatno dopri-
neti smanjenju anksioznosti i depresije, preciznije, da li moZe
pozitivno uticati na odnos pacijenata prema smrti, osnovni stav
prema zivotu i spiritualni razvoj. Pomenuta zZena (koja je, Cini
se, U izvornoj studiji o eksperimentu imenovana kao “Edna”
[Swift et al. 2017], ali je na drugim mestima identifikovana kao
Dina Brejzer [Pollan 2018: 234]), izjaSnjavala se kao ateistkinja
i pre i posle svog iskustva zahvaljujuci kojeg se uspeSno oslobo-
dila straha od smrti. Uprkos tome, ona je svoje iskustvo opisala
na sledeci nacin:

Pobedila sam ljubavlju i svom ljubavlju koju imam za svoju
porodicu i prijatelje. Osetila sam kako ona stize od njih; ta-
kode sam osetila da se kupam u njoj. | ako bih bila religio-
zna, ovo bi definitivno bilo religijsko iskustvo. Rekla bih da



sam se kupala u Bozijoj ljubavi. I ne mislim da engleski ima
nacina da izrazi ovo bez upotrebe reci ,,Bog", ili mozda da
se kaZze da sam se kupala u transcendentnoj ljubavi. Kupala
sam se u univerzalnoj ljubavi. Bio je toliko snazan osecaj.
(Swift et al. 2017: 17)

U ovom citatu, odnosno u okolnostima ovih iskaza,
pojavljuju se mnoge ambivalencije. Prvo, u eksperimentu se
meSaju razliCite dimenzije, izmedu ostalog, oslobadajuce psi-
hicko-spiritualno iskustvo odvija se u institucionalizovanom,
preciznije, u medikalizovanom kontekstu (pacijentkinja je bila
sa NYU, a istrazivanje se odvijalo na Univerzitetu DZons Ho-
pkins). Dodatna tenzija uvedena je napetoS¢u izmedu otpora
prema onome religijskom i spremnosti da se, uz izvesne rezer-
ve, upotrebljavaju semanticki opterecene rec€i poput ,,Bog“ ili
»transcendencija“, makar u modifikovanom smislu. Zbog hipo-
teticke forme ,,ako bih bila... rekla bih*, ne moze se bezuslovno
reci da je bila u pitanju epifanija, ili, joS preciznije, teofanija.
DZerom Gelman (Jerome Gellman) u svojoj knjizi o misti€¢hom
iskustvu Boga tvrdi da ,,kada se pojavljuju bozanstveni [God-
ish] fenomenalni sadrzaji, ljudi misle da opazaju Boga” (Gell-
man 2001: 18). Moglo bi se reci da je pomenuta pacijentkinja
postupala sasvim drugacije: ona se ogradila od mogucih meta-
fiziCkih implikacija svog iskustva (StaviSe, i dalje se izjaSnjavala
kao ateistkinja), kao da je minimalizacijom iskustva na fenome-
nalni sadrZaj sprovodila svojevrsni fenomenoloski epokhe. Bog
je u ovom kontekstu bozanstveni fenomenalni sadrzaj - i nista
drugo, nista viSe. Legitimaciju ovoj neobi¢noj fenomenologiji
daje i nuznost iliti neizbeZnost jeziCke prakse, naime, Cinjenica
da prema pacijentkinji nema alternative za referisanje na amo-
roloski superlativ koji biva dozivljen tokom iskustva. Na najne-
posrednijem nivou, iskustvo je bilo bezgrani€na preplavljenost
ljubavlju. Jasno je da nema potpune adekvacije izmedu nepo-
srednog fenomenalnog sadrzaja i naknadnog reflektovanog



opisa, alief-a kao nereflektovane reprezentacije (Gendler 2008)
i belief-a — pacijentkinja ne veruje u Boga, ali opis ipak ima te-
olodku dimenziju. Otuda se postavlja pitanje da li je upotreba
termina ,,Bog” samo rezultat retrospektivne interpretacije ili se
pacijentkinja ve¢ i tokom samog iskustva eksplicitno osecala
kao da - makar fenomenolo3ki — ima kontakt sa neCim bozan-
stvenim.

Ovaj primer odli¢no ilustruje kakve teSkoce nosi sa
sobom veza izmedu psihedeli¢kog iskustva i onoga teoloskog.
Primer nam ukazuje nato da, izmedu ostalog, treba da budemo
oprezni kada su u pitanju razliciti fenomenolo3ki slojevi i meta-
fiziCke posledice iskustva. Nije slu¢ajno Sto je autenti¢nost veze
izmedu psihedelickog iskustva i onoga teoloskog (odnosno, re-
ligijskog i misticnog) Cesto dovedenau pitanje. S jedne strane, ta
veza je Cesto bila snazno afirmisana, ponekad nekriticki. Pored
toga Sto postoji Siroko znanje o snaznoj i slozenoj vezi izmedu
religije i psihedelickog iskustva kroz vekove (videti npr. Grin-
spoon-Bakalar 1979; Miller et al. 2019), od sredine XX veka,
dakle otkad je zapadna kultura pocela da iznova intenzivno
otkriva potencijale psihedelickih supstanci, postoji bogata ra-
sprava o natprirodnom znacaju psihedeli¢kog iskustva. Primera
radi, Vrata percepcije Oldusa Hakslija (Aldous Huxley) su eks-
plicitno uvrstila psihedeli¢ko iskustvo u tradiciju misticizma,
odnosno u tradicije philosophia perennis. Tokom tzv. Good Fri-
day Experiment-a, koji je bio sproveden 1962. godine, davali su
psilocibin studentima teologije sa Harvarda, i ispostavilo se da
je psihedelicka supstanca u mnogim slucajevima sluzila kao e-
nteogen, tj. kao snazan katalizator mistichog iskustva, odnosno
susreta sa Bogom (kasnije je Rik Doblin [Rick Dobrlin] ekspe-
riment izlozio metodoloskoj kritici [Doblin 1991], odnosno Ro-
land Grifits [Roland Griffith] i njegove kolege ponovile su sli¢ne
rezultate [Griffiths et al. 2006]). Viljem Stejs, klasi¢an teoretiCar
misticizma, tvrdio je da je duboko psihedelic¢ko iskustvo s pra-



vom shaceno kao mistic¢no iskustvo (videti Smith 1964: 524).
Simptomatican je i tekst Hjustona Smita (Huston Smith) pod
naslovom “Da li droge imaju religijski import?” (Smith 1964)
koji je pruzio snazne argumente u korist spiritualno-religijske
autenti¢nosti psihedelickog iskustva, ili tekst Alana Vatsa (Alan
Watts) “Psihodelija i religijsko iskustvo” (Watts 1968). Sa druge
strane, karakteristi¢an je bio napad R. C. Zenera (Robert Za-
ehner) protiv nekriticke pohvale psihedelickog iskustva kao
mistiCnog (Zaehner 1957). Prvo, on je tvrdio da psihedelicko
iskustvo u nekim slucajevima moze omoguciti misticizam pri-
rode (npr. snazan osecaj jedinstva sa prirodom) ili monisticko
iskustvo (dakle, ujedinjenje sa nekim bezli¢nim principom),
ali nije sposobno da omogudi teisticki misticizam, preciznije,
neposredni kontakt sa Zivim licnim Bogom (koji je, prema Ze-
neru, autenti¢na vrsta misticizma). Nadalje, Zener je sugerisao
da je ,,farmako-misticizam® problematiCan i zbog toga Sto ne
podrazumeva pravi napor i pripremu od strane onih koji ga do-
Zivljavaju, odnosno, prema principu ,,po rodovima njihovima
poznacete ih“, on smatra da upravo zbog neorganskog karaktera
izuzetnog psihedelickog iskustva, psihonaut nece znacajno pro-
meniti svoj zivot, imajuci u vidu i eticke principe. Valja dodati
da je sumnja prema veridickom karakteru psihedelickog misti-
cizma veoma snazna u naturalistiCko-reduktivnim krugovima
akademije (videti kratak pregled u Letheby 2021: 27-33).

Za temu ovog rada izuzetno je vazna i jedna druga
perspektiva. Naime, psihedelicko iskustvo nema samo teolo-
Sko-religijsko-spiritualnu dimenziju, ve¢ i medicinsku i psiho-
terapijsku. Zapravo, takva primena psihedelickih supstanci
ima bogatu istoriju (Hofmann 1980), te i dan danas postoje
manje-visSe informalne kulture (samo)le€enja (videti npr. Car-
hart-Harris, Nutt 2010; Waldman 2017). Nakon prvog javhog
izveStaja 0 LSD-u na engleskom jeziku 1950. godine, psihede-
licke supstance bile su primenjivane na polju psihologije i psi-



hijatrije, te smatralo se, izmedu ostalog, da mogu ,,sluziti za
skraGivanje psihoterapije* (Busch-Johnson 1950). Sto se tice
rezultata, studije radene u periodu od 1949. do 1973. godine
ukazivale su na jasan napredak u slucaju 79% pacijenata sa po-
remecajem raspoloZenja (za pregled tih studija videti Rucker
et al. 2016), a valja pomenuti i odlicne rezultate u pogledu le-
Cenja alkoholizma LSD-terapijom (za pregled tih studija videti
Krebs-Johansen 2012). lako istrazivanja i medicinsko-terapijski
procesi €esto nisu bili dovoljno strogi iz danasnje perspektive
gledano, ukupno uzevsi, bili su veoma obecéavaju¢i na mnogim
podrucjima. Organizovano je Sest medunarodnih konferencija
o psihedelickoj terapiji, objavljeno je oko 1000 stru¢no recenzi-
ranih studija i leCeno je oko 40.000 pacijenata (Grinspoon-Ba-
kalar 1997), sve do zabrane upotrebe psihedelickih supstanci od
sredine 1960-ih. Renesansa psihedeli¢ke terapije odvijala se u
razliCitim fazama. Prvo, iz psihedelicke subkulture nikada nisu
u celosti nestale prakse leCenja, te valja pomenuti kraj 1970-ih
i poCetak 1980-ih kada je Leo Zef (Leo Zeff) poslao MDMA
za 4000 terapeuta kako bi leCili sveukupno oko 200.000 paci-
jenata. Ipak, posSto i upotreba MDMA biva zabranjena (dakle,
ljudi prinudeni da se snalaze u klandestinim okolnostima), o
zvanicnoj renesansi psihedeli¢ke psihoterapije koja se odvijala
u legalnim okvirima, moZemo govoriti tek od poCetka 1990-ih,
u Nemackoj (Hermle et al. 1992), u Sjedinjenim Americ¢kim Dr-
7avama (Strassman-Qualls 1994), i Svajcarskoj (Vollenweider
et al. 1997). Od tada do danas ima mnogo izveStaja o tome da
psihedeliCko iskustvo pozitivho utiCe na opsesivno-kompulsi-
vni poremecaj, stres i anksioznost kod smrtno bolesnih, traumu
(PTSD), alkoholizam i zavisnost od nikotina, odnosno depre-
sivni poremecaj (za pregled videti Carhart-Harris, Goodwin
2017). Na kraju, valja dodati da se Cesto naglaSava znaCaj toga
da psihedelicko iskustvo bude pra¢eno psihoterapijskim tre-
tmanom. Naime, sugerie se da bez takve terapije iskustvo ima



slabije efekte, odnosno stanje pacijentamoZe €ak i da se pogorsa
(Johnson et al. 2008; Richards 2015; Oram 2014).

Primeri koji ¢u navesti ujedinjavaju upravo pomenu-
te dimenzije: ono religijsko-teolosko i ono terapijsko, u konte-
kstu Holokausta. Na tragu onoga Sto su Glok (Charles Y. Glock)
i Stark (Rodney Stark) sugerisali (Glock, Stark 1965), moze se
re¢i da religija ima pet dimenzija: 1. samo religijsko iskustvo;
2. konsekvence iskustva (npr. eticke); 3. rituali; 4. intelektua-
Ina dimenzija i naknadna interpretacija; 5. ideoloSka dimenzi-
ja, odnosno sama izgradena, institucionalizovana religija. Ova
podela moze se primeniti u slucaju ovog rada na sledeci nacin:
prvo, polazicemo od psihedeli¢kih iskustava koja fenomenolo-
8ki imaju jasan religijsko-teoloSki aspekt; drugo, konsekvence
su kljune izmedu ostalog zato Sto imaju terapijske efekte; tre-
¢e, ritualizovanost iskustva se u ovom slucaju tice ili medika-
lizovano-institucionalizovanog okvira, ili religijskog, odnosno
spiritualnog konteksta unutar kojeg je psihedelicka supstanca
upotrebljena; Cetvrto, iskustvo je posredovano vise ili manje iz-
gradenim teolodkim konceptima; peto, iskustva se razlikuju po
tome da li se uklapaju u ideoloSke okvire religije ili viSe pripa-
daju sekularizovanom ili ,,samo* jednom spiritualnom konte-
kstu. Valja dodati da postoji izvesna disproporcionalnost izmedu
intenziteta, znacaja i konsekvenci iskustava, odnosno izvestaja
0 njima. U stvari, €itaoci, koji nisu svesni specifi¢nih karakte-
ristika psihedelickog iskustva, lako se mogu razocCarati suocCa-
vajuci se sa izveStajima. U njima se teSko mogu naci reCenice
koje mogu posluziti kao uteha u bilo kom smislu ili kao polazna
taCka za le€enje bilo Cije traume bez psihedeli¢kog iskustva. Re¢
je o tome da psihedeli¢ko iskustvo €esto deli sa misti¢nim isku-
stvom (ili je ono naprosto pre svega jedno misticno iskustvo)
karakteristike koje je identifikovao Vilijem Dzejms (William Ja-
mes). Od tih karakteristika su nam sada najrelevantnije noetski
kvalitet i neizrecivost. Naime, veliki broj psihonauta ima utisak



da naknadni izvestaji nisu verni dubini i bogatstvu iskustva, te
da prevodenje izvanredno intenzivnog i kompleksnog doZivljaja
na standardne iskaze diskurzivnog jezika podrazumeva bana-
lizaciju ili izdaju iskustva. Drugim re€ima, Cesto se smatra da
osiromaseni izvestaji nimalo nisu u skladu sa par excellence ne-
reprezentabilnim sadrzajima, ukljuujucu njihov Culni kvalitet,
afektivne dimenzije, apodikticnost i kognitivne/misticne uvide.
Ukupno uzevsi, Citajuci izveStaje, treba da budemo svesni ogra-
nicenosti naSe perspektive, tj. da ne izgubimo iz vida da jezi-
Cka povrsina ne moZze u celosti pokazati Sta je bilo revelativno i
znaCajno u iskustvu. Ovaj aspekt je jos vazniji utoliko Sto i sam
Holokaust predstavlja sustinski izazov u pogledu reprezentabi-
Inosti. Ukratko, moze se reci da je neizreciva i noetska dimenzi-
ja psihedelickog iskustva dostojna translingvistickog i transdi-
skurzivnog karaktera Holokausta.

Moj prvi - kratak - primer je iz jedne veoma znacajne
knjige koja je posvecena fenomenologiji ajahuaska iskustva, a
¢iji je autor Beni Sanon (Benny Shannon), psiholog iz Izraela
(2003). Vazno je naglasiti da se Sanonova knjiga samosvesno
fokusira na subjektivnu dimenziju iskustva, te na nacin na koji
se ajahuaska iskustvo doZivljava iznutra, a metafizickim pitanji-
ma ostavlja malo prostora. Oslanjajuci se na filozofsku fenome-
nologiju i na kognitivnu psihologiju, Sanon analizira obrasce,
semantiku i sintaksu, odnosno dinamiku ovog iskustva koje,
izmedu ostalog, podrazumeva realistiCno doZivljavanje scena,
ukljucujuci i istorijske, sa bogatim vizijama i ogromnim emo-
tivnim intenzitetom. Analize su nastale nakon toga $to je Sanon
intervjuisao veliki broj ljudi, ali valja dodati da je i on sam imao
mnogo iskustava sa ajahuaskom. U Predgovoru moZzemo proci-
tati sledece:

[...] jedna druga scena bila je Holokaust nad Jevrejima u

Drugom svetskom ratu. U tom kontekstu, imao sam mnoge
uvide o zlu i sudbini, pravdi i izbavljenju. Narocito mi se



ucinilo da sticem novo razumevanje i ubica i Zrtava, i tako-
de sam imao naslucivanja o opStem, mozda metafiziCkom
zna€aju ove katastrofe. Narocito mi se ucinilo da je Zrtvama
data mogucnost da dostignu najveci stepen vere. Uprkos
svim patnjama, sve do poslednjeg trenutka, ljudska bica su
slobodna da saCuvaju dostojanstvo i da ne izgube vezu sa
njihovim Stvoriteljem. (Shannon 2002: 5-6)

Kasnije govori o tome da je video razliCite istorijske
scene, pa i Holokaust: ,,[...] sve te scene predstavljale su ekstre-
mnu okrutnost i nepravdu. Medutim, istovremeno, sve su uka-
zivale na drugaciju perspektivu ljudskog postojanja, naime, du-
hovnu. Ukupno uzevsi, one nose poruku nade” (ibid.: 146; upor.
ibid.: 129). U kontekstu panoramskih iskustava, uklju€ujuci vi-
ziju o Holokaustu, Sanon pise o tome kako je jedan informant
gledao na smisao ljudske istorije: ,,[...] video je svetlost i doZiveo
je BoZiju milost. Razumeo je da, uprkos nevoljama, ima nade, te
da ljudska bi¢a mogu postici prosvetljenje i milost” (ibid.: 146).

Kao $to sam nagovestio u ranijim pasusima, ukoliko
su noetski znaCajni uvidi prevedeni na uobiCajene iskaze, po-
stoji rizik da ¢e se uciniti da su prili€no banalni. Medutim, bila
bi velika greSka ako bismo mislili da se nabrajanjem propozici-
onalnih sadrzaja mozZze iscrpeti bogatstvo i dubina transformati-
vnosti psihedelickog iskustva. Retrospektivna (ne)artikulisanost
i tezina iskustva nisu proporcionalni - moramo imati u vidu
efekte sustinske distorzije. Ipak, poruka koja se pojavljuje u na-
vedenim citatima niposto nije samorazumljiva. U kom smislu
se moze reci da je Zrtvama Holokausta data mogucnost da do-
stignu najveci stepen vere? Zasto bi iko sugerisao da iskustvo
Holokausta u bilo kom smislu upucuje na spiritualnost ljudskog
postojanja? Zasto bi ovakvi uvidi bili terapijski oslobadajuci? I,
na kraju, kakve su njihove teoloSke posledice? Na ova pitanja
bismo lak3e odgovorili ako bi Sanonova knjiga detaljnije izve-
Stavala o statusu Holokausta u ajahuaska vizijama. lzvesStaji o



jednom drugom psihedeliCkom iskustvu su veoma sli¢ni ali
ujedno i mnogo detaljniji, te nam mogu pomoci u razumevanju
pomenutih uvida.

Kao $to sam ve¢ kratko pomenuo, terapija LSD-om
bila je popularna narocito tokom 1950-ih i sve do kraja 1960-ih
- desetine hiljada pacijenata je bilo leCeno na taj nacin (Grin-
spoon, Bakalar 1979). Preciznije, LSD terapija datira od perioda
izmedu 1951. i 1953. godine kada su Hamfri Ozmond (Hump-
hry Osmond) i Abram Hofer (Abram Hoffer) u Kanadi poceli
da daju LSD pacijentima ne bi li izazvali znaCajne promene u
njihovoj svesti. Ispostavilo se da je terapija veoma uspesna: pri-
mera radi, u slucaju 45% pacijenata leCenih od alkoholizma ve¢
je i jedna doza LSD-a pomogla u tome da na godinu dana po-
stignu apstinenciju. Tzv. psihedelicka psihoterapija (vezana za
Ozmonda i Hofera) podrazumevala je jednu veliku dozu LSD-a
uz psihoterapiju, a tzv. psiholiticka terapija (vezana za Ronalda
Sendisona [Ronald A. Sandison]) bazirala se na nekoliko ma-
njih doza, uz psihoanalitiCke sesije. Psihedelicka psihoterapija
polazila je od toga da se uz pomoc¢ psihedeli¢kog iskustva moze
restrukturirati ljudska svest, a psiholiticka terapija se bazirala
na tome da LSD indukuje halucinacije poput snova, odraza-
vajuci nesvesne mehanizme pacijenta i tako omogucuje da se
ponovo dozZive neke potisnute uspomene. Izmedu 1950. i 1965,
oko 40.000 pacijenata je leCeno LSD-om ili nekom drugom psi-
hedelickom supstancom, ukljucujuci pacijente sa neurozom,
Sizofrenijom i psihopatijom, ali i decu sa autizmom. Uzimanje
LSD-a biva zabranjeno od sredine 1960-ih kada je bio katego-
rizovan kao supstanca sa velikim potencijalom zloupotrebe i
zavisnosti (za rekonstrukciju tog procesa videti Dahlberg et
al. 1968). Tokom psihedelicke renesanse, dakle izmedu 1990.
i 2017, uradeno je Sest studija o LSD-u, i nijedno istrazivanje
nije primetilo komplikacije u pogledu njegovog uzimanja (Lie-
chti 2017).



Ovaj Siri kontekst nam je bitan zbog sledeceg primera,
a koji se tie Jana Bastijansa (lan Bastians), holandskog neuro-
loga i psihijatra, i Jehiela De-Nura (Yehiel De-Nur), Jevreja po-
reklom iz Poljske koji je preZiveo Holokaust. Naime, Bastijans se
od 1961. godine sluzio eksperimentalnom LSD terapijom (ne-
koliko puta je koristio i psilocibin) ne bi li oslobodio prezivele
Holokausta od njihovih trauma, naime, od tzv. KZ sindroma,
sindroma koncentracionog logora (u medicinskoj literaturi ,,KZ
sindrom” je zapravo proces koji se sastoji od Cetiri razlicita sin-
droma [Snelders 1998]). Susret Bastijansa i De-Nura ham je va-
Zan zato Sto je potonji napisao knjigu o svojim psihoterapijskim
iskustvima sa pseudonimom Ka-Zetnik 135633, pod naslovom
Siviti - vizija (Shivitti - A Vision) (Ka-Tzetnik 135633 1998), a
ta knjiga ima izuzetno znaCajne teoloSke dimenzije. Bastijans
je leCio LSD terapijom jer se ona pokazala mnogo efikasnijom i
brzom od psihoanalize, a De-Nur je otiSao kod njega jer je veé
godinama imao nepodnosljive no¢ne more koje niko nije mo-
gao daizle€i - mentalno, on je joS uvek bio zatvorenik. Bastijans
je veliku paznju posvetio tome da njegov pacijent ne bude pro-
gutan od strane horora, sedeo je pored De-Nura dok je slusao
njegove izvestaje o vizijama, te intervenisao kada mu se ucini-
lo da postoji opasnost retraumatizacije. Bastijans je provocirao
pacijente ukljucujuci i De-Nura, odnosno trudio se da ih $to
viSe podsti¢e da razumeju ono Sto se desilo u Holokaustu. Sti-
mulacije uspomena i imaginacije pretvarali su se u psihodramu
sa velikim emotivnim intenzitetom. Pacijenti su ponovo doZi-
veli nekadaSnja iskustva, ali iz drugacijeg ugla, i, 5to je veoma
vazno, tako Sto nisu ni u jednom trenutku bili usamljeni, nego
su iskustva bila pra¢ena Bastijansovim opreznim sugestijama.
Bastijans je ponekad bio toliko provokativan da je tokom LSD
terapije pustao nacisticke ratne pesme i pokazivao simbole SS-a.
Takode, on je tokom psihodrame zauzimao razlicite uloge: po-
nekad je igrao ulogu oca koji se brine o svom sinu, ali ponekad



je igrao i ulogu komandanta koncentracionog logora. Nakon
dan-dva Bastijans i njegov aktuelni pacijent su sluali snimak
sa razgovorima i popricali o sesijama. Sam Bastijans je svoju
interpretativnu praksu opisao kao tumacenje hijeroglifa koje se
pojavljuju iz podsvesnog. De-Nur je ukupno pet puta proSao
kroz LSD terapije koje su trajale od pet do osam sati. Na kraju,
njegove no¢ne more su nestale i, nakon trideset godina, uspeo je
da mirno spava. Kako on sam piSe: ,,vratio sam se relaksirano u
krevet. Cudan osecaj, skoro nerealan; abnormalno u svojoj nor-
malnosti” (Ka-Tzetnik 135633 1998: 102).

U predgovoru knjige Siviti - vizija, Klaudijo Naranho
(Claudio Naranjo), poznati psihijatar i psihoterapeuta, pise da
se De-Nur ,,spustio u pakao*, te da je ,,uspeo da prisustvuje ho-
roru” (Ka-Tzetnik 135633 1998: xi). Naranho dodaje da je De-
Nur bio retrospektivni svedok Zivota u njegovoj najgoroj formi,
odnosho da se njegovo preZivljavanje Holokausta moZze pripisati
tome da je uspeo da ,,o¢uva Siviti (dakle, podsetnik na prisustvo
Boga)” (ibid.). Nadalje, sugeriSe se da se De-Nur vratio u Au-
Svic, ne u metafori¢nom smislu, ve¢ doslovno - fizicki opstanak
bio je mogu¢ zbog izvanrednog spiritualnog heorizma. I sam
De-Nur u svom predgovoru opisuje terapijsko iskustvo kao nje-
govo katapultiranje iz ugodne terapijske sobe u geto, odnosno
u Auschwitz freak show iliti u misteriju laboratorije Audvic (ili,
kako se kasnije tvrdi, ,,mogao sam da budem simultano u garaZi
u Ausvicu i u krevetu u Lajdenu” [Ka-Tzetnik 135633 1998: 16;
upor. sa ibid.: 56]). Ujedno se ukazuje na izvanredni interpre-
tativni izazov:

Prof. Bastijans nikada nije bio u Ausvicu. Cak ni oni koji su
bili tamo, ne poznaju Auivic. Cak ni ja ga ne poznajem koji
sam bio tamo dve duge godine. Ausvic je druga planeta, a
mi, Covecanstvo, nemamo klju¢ da bismo deSifrovali kodno
ime Ausvica. (Ka-Tzetnik 135633 1998: xvi)



I kasnije se ukazuje na specificnost - singularnost -
Ausvica: ,,[...] do 1942., Audvic nije postojao. Za Audvic ne po-
stoji drugo ime osim Audvica” (Ka-Tzetnik 135633 1998: 33);
»[.--] nema opisa za Ausvic [...] Holokaust je kosmickog ka-
raktera. On je negativna kopija Coveka koji je stvoren po liku
bozijem” (Ka-Tzetnik 135633 1998: 105). Takode, De-Nur de-
konstruiSe Seme linearnog vremena: ,,godine pakla traju duze
nego godine svetlosti” (Ka-Tzetnik 135633 1998: xvii). U istom
predgovoru pominje se izvesni Rabin Silev koga je autor video
kako Ceka da sazna da li ¢e sti¢i na red u krematorijum (slika o
Rabinu Silevu nalazi se i na naslovnoj strani knjige). Rabin Silev
se protivio pobuni protiv Nemaca jer bi pobuna nosila sa sobom
smrt mnogih Jevreja, dakle de facto bi podrazumevala samoubi-
stvo koje Tora zabranjuje. De-Nur piSe da je na licu rabina video
,»Skrivenu svetlost®, te da je rabin bio u ,,stanju transcendencije*
koje on sam (De-Nur) nikada nije doZiveo - pre svega zato Sto
je panicio, a nema ,,emanirajué¢e bozanske svetlosti“ za one koji
panice (Ka-Tzetnik 135633 1998: xix).

Vizije De-Nura bile su izuzetno intenzivne: izvesni
predmeti su prosli kroz metamorfozu kao sat na slici Salvado-
ra Dalija (Salvador Dali), lice obucara Vevkea pretvaralo se u
lice Rabija Nahmana, Ausvic je osvetljen plamenima oStre boje
itd. - u skladu sa virtuoznoséu LSD iskustva. De-Nur vise puta
naglaSava u knjizi da je iskustvo za njega bilo mnogo vise od
pukog secanja na horor - ,,no¢na mora je bila stvarnost", zato je
i vie puta vikao u prisustvu Bastijansa: ,,ne, joS ne, prof. Basti-
jans, ne!“ (ibid.). Zanimljivo je da u jednom trenutku Bastijans
eksplicitno sugerise De-Nuru da svoje vizije mora pretvoriti u
reCi: ,,[...] vaSa nesposobnost da date reCi u korenu je vase pa-
tnje. Dozvolite reCima da teku kako bismo obojica videli ono
¢emu su vaSe oci svedoCile. [...] To je namera naSeg razgovora:

da usmerimo vase misljenje prema onome Sto blokira prolaze
vaSe dude” (Ka-Tzetnik 135633 1998: 34). Da bi opisao znacaj



i dubinu svog iskustva, De-Nur piSe sledece: ,,[...] ja sam Vre-
me, i kao Sto je Vreme u zastoju u Ausvicu, i ja sam u zastoju u

Ausvicu. [...] U Ausvicu nema gde da se potr€i, nema gde da se
sakrije” (Ka-Tzetnik 135633 1998: 41).

Mnoge De-Nurove reCenice imaju teolosku dimenziju.
Primera radi, na jednom mestu se tvrdi da se mrak pojavio zato
8to ima ,,rata izmedu Zmije i Boga* (Ka-Tzetnik 135633 1998:
6) (kasnije se pojavljuje i motiv rata sa Amalekom [Ka-Tzetnik
135633 1998: 60-61]). U jednoj viziji Bog se pojavljuje kao deus
absconditus, u oblacima, ali ujedno okruzZen ruzi¢astim, zelenim
i Zutim bojama (Ka-Tzetnik 135633 1998: 9). U dijalozima sa
imaginarnim rabinom, viSe puta se pojavljuje pitanje ,,zasto?*
(npr. ,,zasto ima rata izmedu Zmije i Boga?*), a odgovor uvek
glasi: ,,pitaj Boga“. U trenutku kada De-Nur postavlja Bogu pi-
tanje ,,Ciji je Audvic?“, uzalud gleda gore da bi video boZzije ini-
cijale, umesto njih vidi samo lice vojnika SS divizije. Na jednom
klju¢nom mestu De-Nur pise: ,,tek sada vidim Siviti, koji tada
nisam video, i vicem: 'BoZze, ko je stvorio Audvic?"* (Ka-Tzetnik
135633 1998: 11). Zatim sledi varijacija na ovo pitanje: ,,da i
sam ja taj koji sam stvorio Ausvic?*; te sugeriSe se da bi De-Nur
lako mogao da bude na mestu vojnika SS divizije (Ka-Tzetnik
135633 1998: 12). Zatim, u jednom trenutku, kada se natpis
Arbeit macht frei transformiSe u hebrejsku reCenicu ,,Bog ih je
stvorio po liku svom*“, De-Nur izveStava da se suoCava sa vizijom
Siviti, a koja nije spolja, ve¢ iznutra (Ka-Tzetnik 135633 1998:
13). Ova scena zavrsava se tako Sto Bastijans dodiruje De-Nura
ne bi li se vratio iz traumati¢nih vizija u mundane okolnosti;
,,ako vas ne bih dodirnuo, mozda nikad vise ne bih uspeo da vas
vratim. Ostali biste tamo, u limbu“ (Ka-Tzetnik 135633 1998:
15). Sumirajuci utiske o ,,Kapiji 1“, De-Nur piSe da je oCekivao
da vidi lice Sotone, ali ,,video sam samo sopstveno lice, pokri-
veno pomamom zmija*“ (Ka-Tzetnik 135633 1998: 22). U opisu
vizije o ,,Kapiji 11" kratko se pojavljuju i mesijanistiCki motivi



(Ka-Tzetnik 135633 1998: 36-37). De-Nur u jednom trenutku
pita imaginarnog rabina ,,da li je moguce da ovaj dim ide gore
prema raju i naprosto nestaje tamo?* (Ka-Tzetnik 135633 1998:
39), te se zali Bogu Sto nije video obucara Vevkea u dimu, nego
Sotonu: ,,BoZe, u tvom ratu sa Sotonom ne okreci lice prema
meni* (Ka-Tzetnik 135633 1998: 43). U ovom kontekstu ponovo
se pojavljuje najsnazniji motiv knjige, naime, motiv prezencije:
,O, Boze, bicu svedok tvoje blistave prezencije u slovima tvog
imena! Bicu svedok tvog lica u Ausvicu!“ (ibid.). Opis ,,Kapije
11" zavrSava se tako Sto se tvrdi da ,,negde, na mestu svog skro-
vista, Bog place za AuSvicom* (Ka-Tzetnik 135633 1998: 52). U
jednoj izvanrednoj sceni u okviru vizije o ,,Kapiji 111*, rabinu se
adresira pitanje zaSto se vidi da se Nemci diZu gore prema raju:
»da li sui Nemci u raju? Cak i nakon krematorijuma? Vojnici
SS-a - i oni su u raju?” (Ka-Tzetnik 135633 1998: 59). Teolo3kKi
relevantni motivi ,,Kapije IV* su pojavljivanje Zohara, dodu-
Se, na minimalisticki naCin, kao ,,zatvorene knjige, odnosno
ukratko se citira motiv mene, mene, tekel.... Na kraju, ,,Kapija
V* sadrzi vazan opis jedne vizije: “Vidim Glas. Glas Boga mi se
pojavljuje u mraku bloka koncentracionog logora. Glas vice: 'Sta
vidis, SvedoCe moj?' Vidim Glas. Vidim blesak slave u mraku
bloka. [...] Bivan pozvan, vidim Glas: 'Sta ti vidi$ Svedoce?' Vi-
dim Otkrovenje*. Na pitanje Bastijansa Sta tacno vidi, De-Nur
odgovara: ,,Vidim Bozansko Prisustvo u plamenu u mraku blo-
ka, i njegovo blistanje zaslepljuje moje o€i* (Ka-Tzetnik 135633
1998: 93). Malo kasnije se dodaje: ,,vidim oreol slave u SS Cetvr-
tima“ (Ka-Tzetnik 135633 1998: 94). Na kraju opisa ,,Kapije V*,
i De-Nurova majka dobija ulogu. Pojavljuje se i njena lobanja u
kojoj De-Nur vidi sebe, ali se pojavljuje i gola, kako ide prema
gasnoj komori.

Nisam li bio spaljen u maj¢inoj lobanji, i sa mnom cela moja

porodica u peci u Audvicu? Ne diZzem li se prema sedmoj

sferi? Stojim sa Mamom ispred pocCasnog prestola Boga.



[...] “Pogledaj ovo, Boze!” [...] I On pogleda. Bog vidi. [...] |
Mama vice u etar: “nemoj da bezi§ od mene, Boze! Gledaj
na mene! [...] I ti, Sta si ti, BoZze?” A On pogleda. I vidi -
mene (Ka-Tzetnik 135633 1998: 97-8).

Ovo je samo selektivan pregled onoga §to je Siviti, sa
posebnim naglaskom na onome teoloSskom, ali pri tome valja
imati u vidu da ni samo iskustvo nije bilo linearno ili jednozna-
¢no, vec je zahtevalo viSak interpretativnog Cina. Svakako moze-
mo primetiti izvesne paralele. Dok Sanon govori o boZanskoj
svetlosti i milosti povodom Audvica, odnosno o duhovnoj di-
menziji Coveka, De-Nur pominje bozansku svetlost, svedoCenje
boZanskom prisustvu i stanje transcendencije. Kao da iskustvo
ajahuaske, odnosno LSD-a ukazuju u istom pravcu. Zajednicko
im je Sto psihodramu i spiritualnu dubinu iskustva prikazuju na
veoma strastven nacin, doduse, i u jednom i u drugom slucaju
jasno je da je u pitanju osiroma3en prevod veoma intenzivnog
i transformativnog dogadaja. De-Nurov izvestaj je ipak, uprkos
sustinskoj fragmentarnosti, od vece pomaoci kada je u pitanju
razumevanje veze izmedu Holokausta, psihedelickog iskustva i
onoga teolosSkog. Te tendencije, odnosno uvidi, mogu se sumi-
rati na sledeci nacin: 1. imanentizacija Holokausta - jasan o-
tpor prema tome da se ,,Audvic* pripisuje nadljudskim entite-
tima (,,gde god ima Covecanstva, ima i AusSvica. Nije ga Sotona
stvorila, nego vi i ja. Mi smo!* [Ka-Tzetnik 135633 1998: 103]).
Ovaj uvid je i terapijski krucijalan, trauma na ovaj nacin posta-
je mentalno podnosljiva. Time se i Citava teoloSka perspektiva
imanentizuje; sugeriSe se da se rat ,,izmedu Boga i Sotone* za-
pravo odvija u interhumanim dimenzijama koresponzibilnosti.
2. Metodoloski, Bastijansova psihodrama bazira se na umnoze-
noj snazi svedocenja, preciznije Bastijans je ,,sa-svedok* De-Nu-
rovog svedocenja, i ta multiplikacija perspektive ima terapijski,
oslobadajuci znaCaj. Svedocenje ima i jasan teoloski aspekt, nai-
me, Bog se vide puta pojavljuje kao neko ko pazljivo prati Holo-



kaust, dodusSe, Cesto kao odsutan bog - i zaista, svedok ne moze
obaviti svoju funkciju ako je naprosto prisutan na licu mesta,
vec¢ samo ako je ujedno uvek vec i odsutan, te prevazilazi posto-
jece horizonte (Bog kao maksimum svedocenja). Tako nastali
serijalni witness-consciousness sluzi tome da iz imanentnosti pa-
kla nastane samotranscendiranje, u pravcu jedne alternativne
pozicije. Svedok je po svojoj prirodi oslobadajuéa uloga. Time
§to ne ucestvuje samo, vec i posmatra iz jedne distance svedok
sprovodi dezidentifikaciju, napusta ,,zatvor uspomena“, i time
se stvara konstitutivni visak. ,,Duhovna dimenzija ¢oveka“, koju
i Sanon i De-Nur pominje, odnosi se upravo na to: ¢ovek moze
stupiti korak nazad, uvek moze ponuditi sustinski visak u odno-
su na datosti, te uvek moze transcendirati svoju situaciju, odno-
sno samotranscendirati sebe. 3. Osnovna dinamika odvija se na
relaciji prisustvo-odsustvo. U De-Nurovim vizijama Bog se vise
puta pojavljuje kao deus absconditus, ali, naizgled na parado-
ksalan nacin, ujedno se opisuje kao prisustvo, te Siviti kao takav
struktuira se oko njega. Svedocenje zapravo nije niSta drugo do
svojevrsna dijalektika prisustva i odsustva: ono je sposobnost
da se bude ,,tu”, da se bude receptivan u pogledu datosti, par-
ticipativno postojanje, ali je ujedno i sposobnost, preciznije,
sloboda distanciranja, ,,duhovna dimenzija“. Nije sluajno Sto
De-Nur govori o tome da nakon terapijskog iskustva u Lajdenu
viSe nije imao rascep u licnosti, te nije vise bilo razlike izmedu
»jati,njega” (Ka-Tzetnik 135633 1998: 102) - dinamika prelaza
sa prisustva na odsustvo konacno je oposredovana, i vice versa.
Postoji veliko iskuSenje da znaCenje prisustva interpretiramo u
skladu sa nekom teoloSkom tradicijom ili praksom, na primer
iz aspekta teme ,,prisustvo Boga u istoriji“, ili recimo iz hristija-
nizovane perspektive kao $to je ,,prisustvo Hrista u euharistiji“.
Moj predlog je da se tema prisustva u ovom kontekstu interpre-
tira Cisto fenomenolo3ki, a ne iz dogmatskog ugla. Na ovom me-
stu zelim da iskoristim reCenice Volfganga FaSinga (Wolfgang



Fasching), iz njegove studije pod naslovom Svest, samosvest i
meditacija, preciznije, poglavlje “Svest kao prezencija”, odnosno
poglavlje “Prezencija kao prezencija”:

[...] ono Sto trazimo kao svest, nije u pojavama, nego ono
§to na prvom mestu omogucuje pojave kao pojave - sve-
tlost, luminozitet pojava, da tako kaZem, prezencija kao
takva. [...] PogreSno je traZiti prezenciju kao dodatak u
odnosu na pojave. [...] Samoprisustvo nije refleksivni akt
na relaciji subjekat-objekat - nema distance, nema razlike
izmedu pojavljivanja i onoga Sto se pojavljuje. Prezencija
prezencije nije dodatna prezencija u odnosu na prezenciju
predmeta, veé je naprosto sama ova prezencija. (Fasching
2008: 471-472; za jednu Siru analizu oseéaja prezencije vi-
deti Beardsworth 1977)

Kao $to sam ranije sugerisao u slu€aju pacijentkinje
koja je bolovala od raka, u nekim kontekstima valja interpre-
tirati iz perspektive fenomenologije, a ne u dogmatsko-teolo-
Skom duhu. U stvari, u De-Nurovim vizijama Bog se skoro ni-
kada ne pojavljuje kao akter, odnosno kao metafizicki robustan
entitet. ViSe se moze reci da je Bog forma svedocenja, distanci-
rano prisustvovanje. U kontekstu Holokausta, transcendentno
stanje je, na paradoksalan nacin, upravo svest koja je svedok
najgorem obliku Zivota, svest koja iz distance prisustvuje sa-
moj sebi. Sve ovo imai jednu temporalnu dimenziju: psihedeli-
Cko iskustvo moZe imati terapijsku funkciju zato Sto sluzi kao
svedocCenje - detraumatizacija podrazumeva da proslost zaista
moze postati proslost, dakle prestaje da bude sablasna no¢na
mora, sadasnjost u derivativnom smislu koja ne moze prodi.
Shaga autenticnog duhovnog prisustva upravo je u tome Sto
omogucuje da se neautenti¢na sadaSnjost deaktivira - Sto vise
ima podsecanja na prisustvo Boga, dakle na Siviti, na lumino-
zitet svesti kao prezencije, to je manje relevantno Sta je nekada
bila sadasnjost. (Metafora svetlosti pojavljuje se kod De-Nura



zato Sto ni svetlosti nije potreban predmet izvan sebe kako bi
bila svetlost — luminozitet osvetljuje i samog sebe i, na deriva-
tivan nacin, i predmete oko sebe.) Poruka je moZda sledeca:
prepoznajemo li prisustvo uprkos stalnom i nuZznom samoza-
boravu prezencije, bicemo sposobni da se distanciramo od pa-
tnje mundanih deSavanja, ¢ak i ako je u pitanju Holokaust. Na
taj naCin, De-Nur je dobio priliku da ponovo bude svedok, ali
svedok u pravom smislu reci, sa pozicije mirne prezencije, ne
kao akter, ne kao Zrtva, nego takoreci ,,iz auditorijuma“, sve-
stan toga da nije identi¢an s onim Sto se na kontingentan nacin
deSava oko njega, vec je blizak onome §to sustinski prevazilazi
pojave, pa i pojavnost patnje. Zato Bastijans sve vreme kaze
pacijentima: ,,Tu sam, nisi sam, tu sam sa tobom*“. To je zapravo
poruka i u teoloskoj dimenziji: ,,tu sam, kao boZansko prisu-
stvo, nisi sam, tu sam sa tobom”. Zato se sugeriSe na jedan jos
radikalniji naCin da je ve¢ i u samom Ausvicu bilo onih u sta-
nju Siviti, onih koji, kao svedoci, ni na trenutak nisu zaboravili
prezenciju. Naime, oni su uspeli da se sete prisustva kojima je
najvise bilo stalo do toga da se distanciraju od onoga §to im je
dato. MoZemo prepostaviti da i Sanon upucuje na nesto sli¢no
kada govori o tome da je Zrtvama data mogucnost ,,da dostignu
najveci stepen vere*,

Bastijans je bio jedini u Holandiji koji je i nakon
stroge regulacije psihotropskih supstanci smeo legalno da se
bavi LSD terapijom. Ukupno je leCio oko 300 pacijenata na
ovaj nacCin. Nazalost, joS ne postoji studija koja bi na sistema-
tiCan nacin obradivala sve sluCajeve (izmedu ostalog zato Sto
nedostaju kompletni dosijei o pacijentima). Bastijans je Zeleo
da nastavi sa psihedelickom psihoterapijom i nakon penzioni-
sanja (1985. godine je penzionisan kao profesor psihijatrije, a
1988. na klinici Jelgersma), medutim, zbog izmena u holand-
skom zakonu o regulaciji psihedelickih supstanci to vise nije
bilo moguce. Bastijans je bio izolovan u psihijatriji sa svojim



alternativnim metodima i idealima - smatralo se da je LSD
suvise opasan ili se sugerisalo da su ,,mistiCne implikacije*
iskustva problemati¢ne. Kako je Malkolm Leder (Malcolm H.
Lader), profesor klinicke psihofarmakologije sa Univerziteta u
Londonu napisao u svom izvesStaju za holandsku viadu 1985.
godine:

[...] nastavak legitimne terapijske upotrebe LSD-a oduzi-
ma paznju od rada ljudi koji Zele da se izbore sa ogromnim
problemom droge. Entuzijasti¢ne pristalice LSD-a stavljaju
naglasak na transcendentalni i misti¢ni karakter iskustva, i
smatraju da ono omogucuje da pacijent stekne nove uvide o
sebi i kosmosu. [...] Nazalost, smatram da su i tvrdnje prof.
Bastijansa napisane u tom tonu. (citirano prema Snelders
1998)

Sam Bastijans napisao je sledece: ,,[...] Cini se da su
srednjovekovni strah od ludila ili od konfrontacije sa psihoti-
¢kim supstancama ponovo na delu, ostavljajuci utisak da drustvo
ima potrebu za §to brzom eliminacijom onoga sto, Cini se, pred-
stavlja pretnju u pogledu njegovog postojanja” (ibid.). Stvari su
se pomalo promenile kada je Bastijans 1992. godine pocCeo da
leCi zavisnike od heroina pomocu ibogaina (jo$ jedne psihede-
licke supstance). Medutim, s obzirom da je jedna Zena umrla
tokom terapije, Bastijans je morao da zavrsi sa svojom praksom.
Tako da, ukupno uzevsi, njegov opus ne pripada epohi psihede-
licke renesanse, vec vise jednom ranijem periodu.

Zanimljivo je da ve¢ pomenuti Rik Doblin, direktor
MAPS-a (Multidisciplinary Association for Psychedelic Stu-
dies), koji je najviSe zasluzan za borbu povodom legalizacije
psihedeliCke psihoterapije u SAD-u, sa posebnim osvrtom na
MDMA, tvrdi sledece: ,,[...] uvek mi se ucinilo da odgovor na
Holokaust pomaze ljudima da uvide naSu zajednicku ljudskost.
Postoje mnogi nacini - jedno je psihedelic¢ko iskustvo. Na taj



nacin pokuSavam da onemogucim da se desi jo$ jedan Holo-
kaust. To je moja najdublja motivacija” (Harris 2020). Inace,
Doblin je jevrejskog porekla, te odrastao je u sredini gde je bilo
mnogih koji su prezZiveli Holokaust.

U ovom kontekstu, zeleo bih da skrenem paznju na
jednu opasnost. Naime, psihedelic¢ko iskustvo kao takvo nije
nuzno pozitivno. Ne zato Sto ima i loSih iskustava (kao $to
i izraz bad trip pokazuje), nego zato Sto je iskustvo po sebi
vrednosno neutralno, uprkos veoma pozitivnim potencija-
lima, naroCito u pogledu psihickih uvida. Poznato je da ima
istraZivanja o tome da postoji i radikalno desnicarska, odno-
sno neofasisticka eksproprijacija psihedeli¢kog iskustva (vide-
ti pre svega Piper 2021). Prema tome, uzimanje psihedelicke
supstance nije dovoljno, te vazni su set i setting, namere i oko-
Inosti u kojima se odvija detraumatizacija, ali je mozda joS$ va-
Zniji proces integracije nakon iskustva (zanimljivo da se ta faza
ne pominje u slucaju De-Nura). Tek tako je moguce da psiho-
naut-pacijent ne bude Zrtva nekih ideologija, da ne nastane
neki ,,novi zatvor“, da se ne udalji od samog sebe i prisustva
na jedan novi nacin. Psihedelicka psihoterapija zapravo nije
nista drugo do kontemplativna praksa u kojoj se odvija tran-
spersonalna dezidentifikacija u odnosu na mundani identitet i
ograniCenja, te otvaraju se novi spiritualno-psihi¢ki horizonti.
Zapravo, psihonaut otkriva transcendentalno polje svoje sve-
sti i dobija mogucnost da postane autonoman u odnosu na
svoje mentalne sadrzaje. A u okviru takvog procesa i Bog kao
bezuslovno prisustvo s onu stranu svih fenomena moze imati
svoju oslobadajucu ulogu. U pomenutim slucajevima uopste
nema Boga u dogmatsko-institucionalizovanom smislu. Bog
je u ovom kontekstu, kako bi Anri Korben (Henry Corbin) re-
kao, fenomenoloski istinit, on je fenomenoloski opisivo isku-
stvo, a ne metafizicki robustan entitet. On je naprosto prisutan
u iskustvu kao ono boZanstveno.
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