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Uvodne napomene

Zadaca je ovoga predmeta da pruzi objedinjujuéi pogled na studij teologije kao cjeline.
Na taj se naCen zeli prevladati rascjepkanost razli¢itih teoloSkih predmeta, te povezati
teologiju 1 duhovni Zivot. Pomoc¢u prakti¢énog duhovnog zivota postize se duhovna ocevidnost
teoloSkih sadrzaja, odnosno dohvaca se spoznaja teoloskih istina. Ovaj predmet, dakle, Zeli
istaknuti jedinstvo citave teologije ukazujuéi osobito na njezino srediSte 1 glavno Zariste, a to
je Bozja objava u Isus iz Nazareta.

Uvod u misterij Krista i povijest spasenja svojevrsni je uvod u studij katolicke
teologije. Ovaj uvodni kolegij zeli studentima prufiti orijentaciju na pocetku teoloSkog
studija glede pitanja o Bogu, Bozjoj zbilji i njegovoj objavi u Isusu Kristu. Poslovica veli:
'"Tko hoce nauciti plivati, mora se baciti u vodu'. Sli¢no vrijedi 1 za studij na teoloSkom
uciliStu: Tko hoce studirati teologiju, mora zaroniti u teologiju.

Ovaj se predmet na katolickim teoloskim uciliStima uveo u razdoblju poslije Drugoga
vatikanskog sabora (1962. - 1965.), te on predstavlja stanovitu novost. S njim se u praksu
provodi preporuka Koncila izreCena u Dekretu o odgoju i obrazovanju svecenika “Optatam
totius” (OT, br. 14) u kojoj se veli da pri obnovi crkvenih studija cjelokupni studij teologije
treba usmjeriti na Misterij Krista kao njegovu okosnicu i temeljnu poveznicu. Evo teksta iz
toga Dekreta (br. 14):

“Kod obnove crkvenih studija treba u prvom redu nastojati voditi racuna o boljoj
uskladenosti filozofskih i teoloskih predmeta kako bi skladno pridonosili da se dusama
bogoslova sve viSe otkriva otajstvo Krista koje zahvaca citavu povijest ljudskog roda,
neprestano utjece na Crkvu i poglavito djeluje po sveéenickoj sluzbi. Kako bi se takav pogled
na stvar od samoga pocetka Skolovanja priop¢io bogoslovima, crkvene studije treba zapoceti
uvodnim tecajem koji Ce trajati odredeno vrijeme. U tom uvodu u studij neka se otajstvo
spasenja tako izlaze da bogoslovi uoce smisao, raspored i pastoralnu svrhu crkvenih studija,
i da im to ujedno pomogne da sav Zivet zasnuju na vjeri i njome ga prozmu, te da se osobnim

predanjem i radosna srca ucvrste u prihvac¢anju svojega zvanja.”



O Bozjoj zbilji progovorit ¢emo na racionalan nacin, sluze¢i se mo¢ima nasega uma,
opisivanjem, uocavanjem, promisljanjem i zakljucivanjem. Pritom nam je cilj otvoriti pristup
teologiji kao cjelini. Stoga ne Zelimo iznostiti pojedinosti niti obradivati posebna pitanja
pojedinacnih teoloskih predmeta. Jednako tako nije nam nakana dati neki skraceni sadrzaj
teologije u smislu sazetka dogmatike. Ovaj predmet pokusat ¢e nas uvesti u temeljne
probleme koji se studentima namecu.

Teoloska znanost tek jednim dijelom vodi prema kona¢nim rezultatima, puno vise nas
pak stalno upucuje u nova pitanja 0 Bogu. Pritom je za uspjesno svladavanje postavljenoga
gradiva, uz sudjelovanje na predavanjima, neophodno je esobno ditanje teoloskih tekstova,
umno razmisljanje (nauciti teoloski misliti) i molitveno produbljenje teoloskih tema. Na
podrucju teologije “studij i ucenje trebaju koincidirati s teznjom za intimnim sjedinjenjem s
Bogom. Trebaju biti uzdignuti na razinu molitve i postati vrsta molitve, a ne se zaustaviti na

studiju shvacanja”. (A. J. Heschel).

Teologija — traZenje istine u moru znanja

Kada je u rujnu 2006. papa Benedikt XVI. drzao govor na SveuciliStu u Regensburgu,
prisjetio se pocetka svoje nastavniCke sluzbe na tamoSnjem Katolickom bogoslovnom
fakultetu. Ostala mu je u sjecanju lijepa sveuciliSna atmosfera koju su stvarali profesori i
studenti razliCitih fakulteta. SveuciliSte u Regensburgu bilo je ponosno na dva teoloska
fakulteta — katolicki i evangelic¢ki — a ozra¢je akademskog zajedni$tva nije narusila ni izjava
jednoga kolege koji je jednoga dana primjetio: “Na naSem SveuciliStu ima ne$to zanimljivo:
dva fakulteta koja se bave neim Sto ne postoji — Bogom.”

Ta duhovita primjedba izrazava problem s kojim se teologija stalno susre¢e U svijetu
znanosti. Cime se ona to bavi? Je li teologija uopée znanost? Ima li ona ikakvu prakti¢nu
primjenu?

Da bismo na to odgovorili, dovoljno je samo malo zaviriti u opéu povijest znanosti i odmah
¢emo primjetiti kako sve znanstvene discipline koje su se razvile tijekom povijesti zapravo

izviru iz teoloskog interesa. Vrhunski znanstvenici poput matematicara Rudera Boskovica,

astronoma Nikole Kopernika, prirodoslovca Charlesa Darwina i mnogih drugih bili su
teolozi, a rezultati njihova istraZivanja bili su 1 ostali predmet teoloSkog promisljanja.

Bitna oznaka teoloSkog studija jest ta da ne istrazuje ljudsko bi¢e u jednom segmentu njegova
postojanja, nego u cjelini. A cjeline nema ako se govor o covjeku ograni¢i samo na njegovo
znanje, koliko god ono bilo veliko i mo¢no. Usotalom, sama cinjenica da se blago ljudskog

znanja iz dana u dan povecava upucuje na to da covjek ne zna sve i da postoji istina koja ga
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nadilazi. Teologija je upravo to: pitanje o istini koju nije sama izmislila i koja je uvijek
nadilazi. Prema tome, prakti¢na primjena teologije na svakom sveucilistu jest ta da u moru
ljudskog znanja trazi istinu.

I kada se postavlja pitanje koja je “korist” od teologije i Sto ona ljudima moze dati, odgovor
na to pitanje mogao bi glasiti: vjera, nada i i ljubav! Eto, te tri bogoslovne kreposti teologija

pruza ljudima.

Teologija je najstarija sveuciliSna disciplina
Studij teologije pruza nam Sire spoznaje nego druga podrucja ljudskog znanja, otvara

vecée obzore, nudi dublje razumijevanje zivotne stvarnosti. No teologija zahtijeva i vise studija

i duhovnog napora, ukljucujuéi i Zivot po vjeri.

Student se teologije na pocetku svojega studija susree sa — slikovito reCeno —
mnostvom dragulja, tj. vjerskih sadrzaja, dogmi, normi, institucija, oblika crkvenoga Zivota,
jednom rijecju sa svim onim $to spada u podrucje 1 zivot vjere. Medutim, pocetnik joS ne zna
kako sve te raznolike sadrZzaje povezati i na koji nacin ih posloziti. On jo§ nema sustava ili
lanca na koji ¢e svu spomenutu raznolikost i bogatstvo elemenata objediniti pa trazi pravi put
koji vodi kroz teolosku znanost da bi otkrio suvislost i logiku njezina ustroja. Nije lako do
njega do¢i ako ne pronademo nit vodilju koja sve objedinjuje ili tzv. unutarnju suvislost koja
sav teoloSki govor 0 Bogu iznutra povezuje.

To nam nece uspjeti ako teoloSko proucavanje i studij ne povezemo s praktinim
zivotom po vjeri 1 iskustvom vjere. KrS¢anska vjera jest put prema onome i za onim koji kaze:
“Ja sam put, istina i zivot” (Iv 14,6). Pavao pak govori o ljubavi kao najizvrsnijem putu prema
Bogu (1 Kor 12,31-13,13).

U tom smislu moze se govoriti o dvije medusobno povezane elipsaste srediSnje tocke
(ili Zarista) jednoga Bozjeg otajstva. To su otajstvo Trojedinoga Boga i otajstvo Isusa Krista,
utjelovljenje Bozje Rijeci. Cijela je teologija zapravo tumacenje tih dvaju otajstava u kojima
se Bog u ljubavi o€ituje covjeku 1 poziva ga u svoje zajednistvo Zivota i ljubavi. Govor o

Bogu poziv je, dakle, ¢ovjeku da u slobodi odgovori na BoZji zov i tako postigne spasenje.

1 Usp. Peter Eicher, Theologie. Eine Einfiihrung in das Studium, Kosel-Verlag, Miinchen, 1980., str. 9-12.



STUDIJ TEOLOGIJE I DRUSTVENI KONTEKST

Danas se krS¢anska vjera ne moze viSe jednostavno pretpostaviti, nego je izazvana

sekularizacijom, nevjerom (novi ateizam), ravnodusno$cu, vjerskim pluralizmom. To je

kulturno-duhovno ozracje, drustveni kontekst u kojemu zivimo. No, ima jo$ jedan aspekt koji

je skriveniji, dvoznacniji, a time i opasniji od ravnodusja, a to je krséanska neraspoznatljivost

I neuvjerljivost.

,, Tko ne poznaje kontekst, njega kontekst pojede! “ (M. Scharer) Ne mozemo razumjeti i

1zvrsiti svoj poziv 1 poslanje teologa 1 vjeroucitelja, ako ne poznajemo kontekst u kojemu se

kre¢emo. Kakav je kontekst u kojemu moramo Zivjeti 1 svjedociti svoju vjeru? Evo nekoliko

natuknica...

a)

b)

Sekularnost (lat. saeculum - vijek, stoljeCe; svjetovni, necrkveni):  pod
sekularizacijom se misli na izuzimanje necega ispod crkvenog vodstva i predaja
svjetovnom, gradanskom vodstvu (npr. sekularizacija Skolskog odgoja); nadalje,
opcenito govoreci, to je oslobadanje od crkvenog utjecaja, posvjetovljenje; sociolog
Charles Taylor kaze: sekularizacija je povlacenje vjere iz javnog prostora.

Koliko vjera mora biti vidljiva u drustvu? O tome se vode Zestoke diskusije u
drustvu. Neki opet smatraju da je sekularizacija proces koji je tek omogucuje

slobodu religije: tek kada se crkva odvoji od drzave, od politicke moci, postaje

neovisna i slobodna da izvrsi svoju prorocko poslanje u druStvu. S druge strane,
vjerski fundamentalisti i fanatici Zele se boriti protiv sekularanosti i nametnuti
vlastitu religiju svim gradanima u drustvu.

Konfesionalnost (lat. confessio — priznanje; vjera, vjeroispovijest): vezanost uz
jedan odredeni institucionalni oblik vjerskoga uéenja i prakse. Danas su brojni oni
koji smatraju da konfesionalni vjeronauk (katolicki katekizam, katehetika) ne bi
trebalo predavati u $kolama, ve¢ neku opcu religioznu kulturu ili etiku. Prema
Vatikanskim ugovorima s Republikom Hrvatskom, Vjeronauk je izborni predmet u
skoli.

Pluralnost (gr¢. héteros — drugi, heterogenost; raznovrstan, raznolik, drugaciji):
time se misli na ¢injenicu da u modernom dru$tvu nailazimo na mnostvo razlicitih
svjetonazora, pogleda na zivot, politickih opcija, vjerskih pripadnosti, Zivotnih
stilova, 1 sl. Kako se odnositi prema onima koji su od nas razli¢iti? Kako Zivjeti

vlastiti vjerni¢ki identitet u pluralnom drustvu? Neki tu razliéitost vide kao

obogacenje 1 smatraju da se moramo uciti Zivjeti u toleranciji i dijalogu s drugima 1
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drugacijima; ima i onih koji se boje pluralnosti (drugih i drugacijih, stranaca) i u

tome vide opasnost za vlastiti identitet...

Kriza crkvenoga govora o Bogu

Rije¢ ‘Bog’ je, kako tvrdi Martin Buber u svojim razmatranjima Sumrak Boga,
“najoptereéenija od svih ljudskih rije¢i”? nijedna nije bila tako zlorabljena, prljana, otrcana;
ljudi su je razdirali religijskim raskolima, za nju su ubijali, za nju umirali; neprispodobiva
rije¢ da se oznaci ono najvise, a ipak tako Cesto krinka za najgore bezbostvo. No upravo zato
Sto Covjeku rije¢ 'Bog' znaci toliko mnogo, zakljucit ¢e Buber, ona se ne moze napustiti, ne
moze zaboraviti.

Na pocetku 21. stoljeca svjedoci smo velikih promjena u govoru o Bogu u suvremenoj
kulturi. Kod mnogih suvremenika promijenio se njihov odnos prema Crkvi, kao i samo
shvacéanje Boga. U mnogim pitanjima o Bogu zakaZe uobicajeni teoloski i crkveni govor. To
izlazi na vidjelo osobito u interdisciplinarnom dijalogu s modernom znano$¢u, naocigled
velikih prirodnih katastrofa ili u susretu sa sljedbenicima drugih religija.

‘Kako govoriti 0 Bogu?' — oduvijek bijase jedno od najtezih, ali i najvaznijih pitanja
za opstojnost 1 poslanje Crkve. Crkva, naime, postoji kako bi rijeCima 1 djelima navijestala
Boga Isusa Krista. Danas se, medutim, suoCavamo s krizom crkvenoga govora o Bogu.
Teoloski jezik je za mnoge postao nerazumljiv. Drustveni uvjeti u kojima se dogadao klasi¢ni
crkveni navjestaj radikalno su promijenili. Tradicionalni nacin govora o Bogu bijase duboko
ovisan o simbolima feudalnog i agrarnog druStva, neposredno povezan sa prirodom i
zadovoljenjem primarnih ljudskih potreba. Danas zivimo u drustvu koje je pod snaznim

utjecajem znanosti i tehnologije i u kojem su ti 'stari' simboli vjere izgubili svoju o¢evidnost

ili su pak postali dvoznacni. Klasi¢na mjesta navjestaja i posredovanja vjere (prije svega

obitelj, liturgija, kateheza, vjeronauk) nalaze se u krizi. Nedjeljne homilije ne uspijevaju

dotaéi slusatelje i potaknuti ih na promjenu u njihovoj svakodnevnici. Dogodio se prekid
komunikacije izmedu Crkve i danasnjih ljudi, osobito mladih narastaja.

Ako pokusamo izblizega osvijetliti razloge prekinute komunikacije, tada se moramo
ponajprije osvrnuti na lingvisti¢ki kontekst pluralizma suvremenih jezika u dana$njem
drustvu. U naSoj kulturi prevladavaju dva jezika, to¢nije dva govora koja najsnaznije utjecu na
danasnjeg covjeka, 1 koji krS¢anski govor o Bogu dovode u korjenitu upitnost. To su

tehnicko-scijentisticki (znanstveni) jezik i promidibeno-propagandni (reklamni, mass-

2 Usp. M. Buber, L' eclissi di Dio, Mondadori, Milano 1990., str. 21-23.



medijski) jezik.® Dok je tehnicko-scijentisticki govor ravnodusan ili ¢ak ne tolerira govor o
Bogu i zahtijeva Sutnju o onom S$to transcendira svijet jer teoloske jezi¢ne tvrdnje nemaju
pokri¢e u stvarnosti, dotle promidzbeno-propagandni govor podnosi sve, govori 0 svemu i
sluzi se svim rije¢ima u mjeri korisnosti.*

Bog nije kao svaka druga stvar na ovom svijetu. O njemu nije moguée govoriti kao
S§to se govori o stvarima ovoga svijeta koje su vidljive i opipljive. Ono §to mozemo reci o
Bogu, nikada potpuno ne izrazava ono §to Bog jest.® To opet znaci da je u svaku teologiju, u

svaki krS¢anski navjestaj Boga nuzno upisan karakter pokusaja i da bi teologija trebala biti

'uéeno neznanje' (docta ignorantia), to jest ponizno bavljenje Bogom i transcendentnim. U
tom svjetlu treba vidjeti dva prigovora koja se najeS¢e Cuju na racun crkvenog govora o
Bogu: prvo, da je taj govor ideoloski, to jest u sluzbi o¢uvanja moci ili postojeCeg stanja;
drugo, da je tu rije¢ o prevelikoj afirmativnoj i umisljenoj retorici (religiozni pozitivizam),
kao da bi se sve znalo o Bogu; u stvarnosti, to su tek nevjerodostojne, isprazne tvrdnje, u
kojima ima premalo kompetentnoga, autobiografskoga i iskustvenoga. Teoloske tvrdnje o

Bogu, medutim, moraju se oslanjati na iskustvene temelje.

Prosvjetiteljstvo i kritika religije
Prosvjetiteljstvo je duhovni pokret u Europi (pocetkom 18. st.) koji ljudski um i

individualnu slobodu ¢ovjeka smatra najvisim vrednotama. Program prosvjetiteljstva nalazi

svoj najjasniji izricaj u rije¢ima Immanuela Kanta: Prosvjetiteljstvo je izlazak covjeka iz
njegove maloljetnosti koju si je sam pripisao. Maloljetnost je nesposobnost sluzenja vlastitim
intelektom bez vodstva drugoga. Ta se maloljetnost pripisuje samome subjektu, ako njezin
uzrok nije u nedostatku intelekta, nego u nedostatku odluke 1 hrabrosti sluZzenja njime bez
predvodenja drugoga. Sapere aude! Imaj hrabrosti sluziti se viastitim intelektom! — geslo je
prosvjetiteljstva.

Prosvjetitelji su prozeti vjerom u napredak ¢ovjeka koji se prema njima moze ostvariti
ponajprije pomocu odgoja 1 unaprjedenja znanosti. Oni Boga smatraju temeljem zbilje 1

moralnosti, ali mu nijecu osobnost. Tako zamiSljenog Boga dio prosvjetiteljstva ¢e potom

3 Usp. . Saréevi¢, «Kri¢anski govor izmedu $utnje i reklame», u: Bosna franciscana, 8 (1997.), str. 3-15. Isti,
«Kr$c¢anski govor izmedu Sutnje i reklamey, u: Bosna franciscana, 9 (1998.), str. 3-21.

4 Tvan Sarevi¢ u spomenutim ¢lancima analizira filozofiju jezika kod Ludwiga Wittgensteina i govori o
posljedicama koje njegova tvrdnja ‘o onome o éemu se ne moze govoriti mora sutjeti’, dakle o mistiénome, moze
imati za kr$c¢anski teoloski govor. To je pragmati¢na semantika koja religiozni jezik vidi kao jezi¢nu igru medu
drugim igrama. Stoga se kriterij jezika vjere, kao i za druge jezike, nalazi u njegovoj upotrebi.

® Toma Akvinski to izrazava sljedeé¢im rije¢ima: «Non enim de Deo capere possumus quid est, sed quid non est,
et qualiter alia se habeant ad ipsum» - «O Bogu naime ne moZemo shvatiti §to on je, ve¢ samo ono $to on nije i
kako se drugacije prema njemu odnositi.» Usp. Summa contra gentiles, Knjiga I., pogl. 30.




proglasiti projekcijom neispunjenih Zelja i ljudskih svojstava u onostranost (kritika religije,
odnosno otudenjem i iluzijom, L. Feuerbach, K. Marx i dr.), da bi na kraju proglasili i
njegovu smrt (F. Nietzsche):

Ludwig Feuerbach: Bogovi su iluzije koje su nastale iz zelja ovjekovih; K. Marx:
Religija pomaze prevladavanju ljudske i drustvene bijede. Ona je indirektan protest protiv te
situacije, ali tako §to se pouzdaje u ono onostrano; Sigmund Freud: Personaliziraju¢i Bog je
preuvelicani otac, a religiozna vjera izraz kompleksa oca — drugim rije¢ima djetinja iluzija;
Fridrich Nietzsche: Religija — a osobito krS¢anstvo — sprecava zivot. Moderni Covjek je
“ubio” Boga, a na njegovo mjesto stupio je nihilizam — uvid da ne postoji apsolutni smisao i
cilj. Analiti¢ka filozofija religije: Bog nije rije¢ kojoj nesto odgovara na podrucju empirijskog

iskustva. Govor o Bogu utoliko je besmislen jer ostaje neprovjerljiv.

Lom izmedu kulture i religije

Pojam kultura dolazi od latinske rijeci colo (colere) Sto znaéi obradivati, njegovati i
ponajprije se odnosio na zemlju i ratarstvo. Njezin korelacijski termin je natura — priroda,
narav. Kultura u Sirem smislu odatle moze znaciti sve ono gdje je covjek izmijenio,
preobrazio prirodu, sve ono §to je stvorio, gdje se izdigao iznad prirode, pa se moze govoriti 1
0 kulturi kao drugoj naturi, drugoj prirodi.

U uzem smislu kultura je ona zbilja ljudskoga djelovanja kojemu pripada umjetnost, znanost,
religija 1 politika. Nekada se za ovo razumijevanje kulture u hrvatskom jeziku koristi rijec
uljudba — pa bi kultura bila skup ljudskih djela u kojima je prisutan jedinstveni spoj
mnogovrsnih ¢ovjekovih sposobnosti i umije¢a i u kojem su ljudski um i njegova intuicija,
nadahnuce i kreativnost dosegli vrhunce humanizacije, uljudenosti, ljudskosti.

Romanski jezici umjesto pojma kultura upotrebljavaju rije¢ civilizacija. Dana$nje
razumijevanje kulture naglaSava da je ona dio drustva i moze imati razli¢ite oblike: od visoke
kulture (znanost i umjetnost) do raznih supkultura u §to se ubrajaju, recimo, pojedini pravci u
knjizevnosti, glazbi ili neke alternativne pojave u drustvu.

Zato se u teologiji i u misionarskoj zadaci pojedine religije (vjere) govori o inkulturaciji ili
slicnim terminima (inkarnacija, akulturacija...) §to oznacava susret ili ulazak pojedine religije
u pojedinu kulturu. Takav je bio ulazak kr§¢anstva u helenisti¢ku kulturu, ili primjerice kada
su germanski ili slavenski narodi prihvacali kr§¢anstvo, ili kada kr§¢anski misionari susrecu
narode i kulture Afrike, Amerike i Azije.

Za nas je vazno primijetiti da se unutar zapadne kulture ili ako ho¢emo civilizacije dogodio

lom izmedu kricanstva i kulture. Pavao V1. je to izrazio ovako: ,,Nema dvojbe da je rascjep
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izmedu Evandelja i kulture drama naseg vremena kao sto je to bio slucaj i u drugim
razdobljima“ (Evangelii nuntiandi, 1975, br. 20).
Ovakvo stanje zapadne kulture pred krS¢ane postavlja tezak, ali izazovan zadatak. Zato

danasnji papa, na tragu svojih prethodnika, poziva na ,.novu evangelizaciju®.

DRUGI VATIKANSKI KONCIL (1962.-1965.)

Katoli¢ka crkva danas bi bila nezamisliva bez Drugoga vatikanskog koncila. Sto se konkretno
time misli? Sto nam je Koncil donio?

To je najznacajniji crkveni dogadaj u 20. stoljecu. Koncil je zapoCeo sveukupnu
obnovu teoloske misli i crkvenoga Zivota. On je uveo dijalog u odnosu Katolicke crkve
prema modernom svijetu, prema drugim krS¢anskim Crkvama 1 crkvenim zajednicama, te
dijalog s drugim religijama. Zauzeo se za slobodu teoloskog istraZivanja, naglasio potrebu
biblijske orijentacije sveukupne teologije, njezine kristocentri¢nosti i ekumenske
otvorenosti teoloSke misli (usp. dokumente: DV, br. 23 id.; UR, br. 41 17, 9-11; GS, br. 44
i 62).

Koncil je zapoceo radom 11. listopada 1962. U svom nastupnom govoru papa lvan
XXI11. dao je koncilskom radu trostruku orijentaciju:

a) ponajprije, suprotstavljaju¢i se zlogukim prorocima “koji uvijek proricu samo
nesrecu, kao da je napredak proizveo samo ono sto je lose i da neposredno predstoji
propast svijeta”, papa je zastupao pozitivan pogled na svijet. Razvoj je modernog
svijeta ¢ak oznaCio kao “skriveni plan bozanske providnosti”, te uzima u obzir
sposobnost ljudi da uvijek uce i nauce nesto novo. Priznaje se autonomija povijesti,

a uloga je Crkve ne u tome da osuduje, nego da bolje odgovori potrebama nasega

doba koriste¢i se bogatstvom vlastitoga ucenja i iskustva. Pocetne recenice
konstitucije o Crkvi u suvremenom svijetu - Gaudium et spes to posve jasno izricu:
“Radost i nada, zalost i tjeskoba ljudi nasega vremena, osobito siromasnih i svih
koji trpe, jesu radost i nada, Zalost i tjeskoba takoder Kristovih ucenika te nema
nicega uistinu ljudskoga a da ne bi naslo odjeka u njihovu srcu.” (GS 1)

b) Na to se, kao druga smjernica, nadovezuje potreba prenosenja katolickoga nauka u

cjelini, bdiju¢i pritom da se on ne oslabi i ne iskvari. Za to je pak potrebno — i tu je
novost — “da taj autentican nauk bude proucavan i izlagan slijede¢i metode
istrazivanja i iznoSenja kojima se sluzi moderna misao. Jedno je naime supstancija

pologa vjere, a drugo je formulacija u koju je ta supstancija zaodjevena; valja voditi



racuna o toj distinkciji — u svoj strpljivosti - mjereé¢i sve prema formama i

proporcijama ugiteljstva koje ima prije svega pastoralni znacaj.”®

c) Treée, krajnji cilj pastoralnog poslanja Koncila jest jedinstvo svih kr$¢ana i
svekolike ljudske obitelji.

Koncil je temeljni zaokret u povijesti Katoli¢ke crkve, posebno u njezinu odnosu prema

svijetu, suvremenom covjeku i drustvu, ali i u shvacanju same sebe, svog unutrasnjeg

uredenja i poslanja. Prije svega, Katolicka crkva je prekinula s dugom tradicijom doktrinarne
iskljucivosti 1 nesnosljivosti, kojima je sustavno osudivala sve one koji su joj se suprotstavljali
ili joj nisu pripadali. Suprotno tome, na Koncilu je Crkva pokazala hrabrost suocavanja s
vlastitim poteSkocama, kako na razini crkvenih struktura, tako i na razini govora vjere i

pastoralne prakse.

Katolicka crkva otvorila se svijetu, pokusala ga razumjeti 1 stupiti u pozitivan dijalog s
njim. Takoder je prihvatila mnoge objektivne vrijednosti modernog svijeta, kao §to su
covjekova sloboda savjesti 1 vjeroispovijesti, sloboda izrazavanja i javnog djelovanja,
medusobna neovisnost crkvene 1 politiCke zajednice. Crkva se takoder zalozila za mir u

svijetu, za suradnju medu religijama 1 narodima, za dijalog s ateistima, itd.

Zanimljivo je da nikada prije u povijesti nije bilo toliko biskupa, njih oko 2400 sa svih
kontinenata, okupljenih na nekom koncilu, ni toliko teoloSkih stru¢njaka, pa i nekrs¢anskih
promatraca. Katolicka je crkva pokazala iskrenu zelju povratka svojim evandeoskim
izvorima: u srediStu svoga navjeStaja ponovno je stavila osobu Isusa Krista, a ne samu sebe.
Na Koncilu je Crkva naglasila jednako krsno dostojanstvo sveéenika i vjernika laika koji se
upotpunjuju svojim razli¢itim pozivima i poslanjima. Reformirala je liturgiju, osobito uvodeci

narodni jezik.

Drugi je vatikanski koncil zahtjevan: od katolika trazi zrelu i odgovornu vjeru, koja

proizlazi iz njihove slobode i osobnog uvjerenja, te koja ¢e biti angazirana u konkretnom
zivotu. Koncil poziva na obnovljeno, osvijesteno i inteligentno kr$¢anstvo. Nazalost, mnogi
nasi suvremenici imaju i dalje pretkoncilsku predodzbu Crkve.
Korpus koncilskih tekstova:

Cetiri Konstitucije: O Crkvi: Lumen gentium (LG); o bozanskoj objavi: Dei Verbum
(DV); o svetoj liturgiji: Sacrosanctum Concilium (SC); o Crkvi u suvremenom svijetu:
Gaudium et spes (GS).

® Usp. S. Kusar, Uvod: Pokusaj videnja korpusa koncilskih dokumenata kao cjeline, u: Drugi vatikanski koncil:
Dokumenti, KS, Zagreb 2008. (sedmo izdanje), str. XI-XXIV.
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Osam Dekreta: biskupi, Christus Dominus (CD); prezbiteri, Presbyterorum ordinis
(PO); odgoj i izobrazba prezbitera, Optatem totius (OT); redovnici/e, Perfectae caritatis (PC);
laici, Apostolicam actuositatem (AA); misijska djelatnost Crkve, Ad gentes (AG);
ekumenizam, Unitatis redintegratio (UR); isto¢ne katolicke Crkve, Orientalium Ecclesiarum
(OE); sredstva drustvenog priop¢avanja, Inter mirifica (IM).

Tri Deklaracije: sloboda vjerovanja, Dignitatis humanae (DH); odnos Crkve prema
nekrs¢anskim religijama, Nostra aetate (NA); krS¢anski odgoj, Gravissimum educationis
(GE).

Ekumenizam i medureligijski dijalog kao koncilsko opredjeljenje

Pojam dijalog (gr. dialogos) znaci razgovor izmedu dvojice ili viSe osoba. Katolicka je
Crkva na Drugom vatikanskom koncilu prihvatila ekumensko usmjerenje i medureligijski
dijalog kao svoje trajno opredjeljenje. Pod ekumenizmom podrazumijevamo sva nastojanja i
pothvate koji su usmjereni prema punom jedinstvu svih krs¢anskih Crkava.

Temeljni dokument koji donosi nacela i smjernice za ekumensko djelovanje jest Dekret
0 ekumenizmu Unitatis redintegratio (Promicanje ponovne uspostave jedinstva). No vazni
ekumenski izricaji nalaze se 1 u drugim koncilskim tekstovima.

U postkoncilskom vremenu vodi se dijalog nra razli¢itim razinama: doktinarni
(teoloski) glede vaznih teoloskih pitanja u kojima medu kr§¢anima postoje razli¢ita shvacanja
koja su zapreka jedinstvu. Pastoralni dijalog (dijalog ljubavi) koji potice medusobno bolje
upoznavanje, prevladavanje postoje¢ih predrasuda i izgradnju povjerenja. Tre¢a dimenzija
dijaloga je tzv. duhovni dijalog u kojemu se u duhu otvorenosti i medusobnog postivanja te
uvazavanja moli za jedinstvo kr§¢ana.

Odnos Crkve prema nekrséanskim religijama na nov je naéin definiran osobito u
koncilskoj deklaraciji Nostra aetate (NA, U nase doba...). Koncil Zeli time pomiriti dvije

temeljne kric¢anske istine: prvo, da je Isus Krist jedini posrednik i put spasenja koji nam je

dostupan u Crkvi - njegovu tijelu; drugo, da Bog hoée spasenje svih ljudi, dakle i onih koji ne

pripadaju Crkvi i milost spasenja daje ljudima na nacin koji samo Bog zna. 1z toga slijedi

pozitivno vrednovanje i nekr$canskih religija odnosno u njima prisutnih elemenata

religioznosti (molitva, obredi, dobra djela). No prema katolickom shvacanju, premda Crkva
postuje druge nekrS¢anske religije, one nisu jednakovrijedni putovi spasenja, njihovi
pripadnici su u objektivno deficitarnoj situaciji glede spasenja.

Ovome treba dodati i vrstu dijaloga Sto ga je Crkva zapocela s drugim podrucjima

ljudske djelatnosti: sa filozofijom, znanosti, umjetnosti, gospodarstvom te modernom
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kulturom opcenito. Crkveni odnos prema tim podrucjima moZe se sazeti u nacelo: niti
modernu kulturu pausalno odbacivati niti je posve prihvacati nego s njom u¢i u kriticki

dijalog i suradnju. Dakle, u konac¢nici imamo tri vrste dijaloga: a) medu krs¢anima koji

pripadaju razli¢itim crkvama, b) medureligijski dijalog, ¢) dijalog medu svim ljudima dobre

volje radi postizanja mira i suzivota u svijetu.

TUMACENJE NEKIH FILOZOFSKO-TEOLOSKIH POJMOVA

Povijest rijedi ,,teologija“

Teologija je ljudsko razmisljanje o Bogu. Velika je stvar za Covjeka da uopée moze
,misliti Boga®“. Ono S$to teolozi o Bogu imaju re¢i, nije Bozji vlastiti govor, nego ljudski
govor o Bogu koji je uvijek subjektivan, uvjetovan vlastitim iskustvom i odgojem doticnog

teologa. Objekt teologije je Bog, a subjekt teologije je ¢ovjek-teolog koji se bavi teologijom, i

tu razliku valja imati uvijek pred o¢ima. Bog nadilazi sve ljudske teologije!

Mnoge su definicije pojma ‘teologija’ koje su bile razvijane tijekom povijesti ove
discipline. Sama etimologija rije¢i ,,teologija“ grc¢kog je podrijetla: theds = Bog, logds = rijec,
govor. Odatle potjeCe nominalna definicija: teologija je rije¢ (govor) o Bogu, hrvatski:
bogoslovlje. Osvrnemo 1i se na njezino doslovno znacenje, teologiju se ponajprije moze

shvatiti kao ,,Bozji govor®, u dvostrukom smislu: Bog je, da se tako izrazimo, prvi teolog, on

je taj koji prvi govori ¢ovjeku, onaj koji se prvi objavljuje na nadin govora, te je stoga
"teologija" izvorno "rije¢" koju Bog izgovara obracajuci se stvorenjima. ,,Bog sam, medutim,
moze ujedno biti ‘objekt’ covjekova istraZivanja, njegovih pokusaja da ga shvati i da sve bolje
proni¢e u Njegovu objavu: teologija je, dakle, u tom slucaju, govor 0 Bogu.«’

U krS¢anskom smislu teologija je zmanstveno, tj. metodicko, sustavno i cjelovito
tumacenje, izlaganje i razvijanje BoZje objave sadriane u Sv. pismu koja se covjeku otkriva
u vjeri. U nekim se jezicima Koristi rije¢ 'bozanstvo' (engl. divinity), koja u engleskom
oznacava kako 'Boga', tako i sustav misljenja o Bogu. Njemacki teolog Karl Rahner na
sljede¢i nacin definira: ,,Teologija je znanost o vjeri. Ona je svjesno i metodicko objasnjenje i
razlaganje bozanske objave koja je vjerom primljena i shvac¢en®. Ona ima i svoju metodu.

Metoda (gré. méthodos [meta, hodos=put, staza, na¢in], sustavan nacin istrazivanja,

postupanja i djelovanja) ovdje znali postupak u logi€¢kom razmiSljanju koji pomaze

ispravnom zakljuéivanju i spoznaji. Cilj je teoloskog napora da priblizi Bozju objavu

ljudskom razumijevanju i misljenju, te pokaze razloge vjere. Objava do nas dopire preko Sv.

" A. Fabris, Teologija i filozofija, Zagreb, Kri¢anska sadasnjost, 2011., str. 9.
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pisma i predaje Crkve, ona nam je dostupna u vjeri, a Crkva je zajednica, mjesto i prostor
zivljenja i svjedocenja krsc¢anske vjere. Cilj je, dakle, teologije da sadriaje vjere rastumaci i
razjasni u njihovoj medusobnoj povezanosti kako bi bili shvatljivi naSemu razumu.

Rijec¢ 'teologija’ ima dugu povijest. Platon je prvi upotrijebio taj pojam kao sinonim za
pojam "mitologija". Teologija je prema njemu pripovijedanje o bogovima, a "teolozima"
naziva one pjesnike koji su govorili o bogovima. Aristotel prosiruje pojam "teologija" na
filozofsku spekulaciju o Bogu kao prvom uzroku svega §to postoji. U tom se smislu koristi

izrazima u vezi s pojmom "teologije” u dvostrukom smislu: teologiju shvaéa kao mitologiju i

za njega su mitski pjesnici, kao Sto bijahu Hesiod 1 Homer, bili teolozi. Drugi smisao teologije
nalazimo u Aristotelovu djelu Metafizika gdje se teologiju spominje kao jednu od triju

teoretskih znanosti, kao najviSu znanost, koja stoji iznad fizike i metafizike. Teologiju

poistovjeéuje s metafizikom i s prvom znano$éu.®

Metafizika je filozofski oblik razmisljanja odreden Aristotelom 1 srednjovjekovnom
skolastikom (T. Akvinski); kada se kaze "metafizi¢ki" misli se na transcendentnu stvarnost

koja se pretpostavlja iza ili iznad one empirijske (gré. empeiria, iskustven, opipljiv). Dakle,

misli se na ono $to je natprirodno, nadnaravno, o predmetima nepristupa¢nim osjetilnom
iskustvu, itd.
U prvim stolje¢ima krs¢ani se nisu cCesto koristili pojmom teologija, tako da on

postupno ulazi u upotrebu najprije da se objasni nauk o Trojstvu, a zatim, u srednjem vijeku,

izrazava cjelinu ucenja o Bogu, stvaranju i otkupljenju. U crkvenih otaca I'V. stoljeca teologija
raspravlja o Bogu kakav je u sebi (jedan i trojedan), dok rije¢ ekonomija promatra Boga u
suodnosu sa svijetom, u kojemu spasiteljski djeluje u povijesti. Sama rije¢: gré. oikonomia —
upravljanje ku¢om (oikos, kuca) novozavjetnog je podrijetla (usp. Ef 1, 10), a Zeli izraziti
misao da sve djelo BoZjeg spasenja prozima "kuéni", obiteljski i ocinski BoZji rasporedaj.’
Kasnije, u srednjem vijeku, pojavila se potreba za sustavnim proucavanjem krs¢anske
vjere na sveuciliSnoj razini. Teologija se smatrala sustavnom analizom BoZzje naravi, Bozje
biti i njegovih djela. Tako je latinizirana grcka rije¢ rije¢ theologia poprimila znacenje
"discipline svete nauke" (doctrina sacra), obuhvacajuéi cjeloviti kr§¢anski nauk, a ne samo
Boga. U to vrijeme, osobito u djelima Tome Akvinskoga, teologija kao znanost konstituira se
kao sustav izvedenih spoznaja iz po sebi evidentnih principa (cognitio ex principio), samo §to

su njezini najvisi principi ¢lanci vjere koji sadriavaju objavljenu istinu, pa je ona prema

8 Usp. W. Kern — F. Niemann, Nauka o teoloskoj spoznaji, Zagreb, Kri¢anska sadasnjost, 1988., str. 34-35.
Vidjeti takoder: J. — Y. Lacoste, Povijest teologije, Zagreb, Kri¢anska sadasnjost 2013., str. 8-11.
® Usp. B. Duda, Sto je teologija?, u: U svjetlu Bozje rijeci, Zagreb, Kri¢anska sadasnjost, 2000., str. 417.
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tome scientia secundum revelationem. Ona se razlikuje od drugih znanosti po tome $to najvisi
principi nisu dani putem uma nego putem vijere.

Teolog Max Seckler opisujuci povijesni nastanak teologije, nabraja tri oblika ili tipa
teoloskoga govora. Ponajprije, povijesno gledajuci, podrijetlo teologije nalazi se u navjestaju.
"Teologija" je jedan oblik navjestaja rijeCi Bozje koji se sluzi pripovijestima, molitvama,
poetskim izri¢ajima, kako bi ljudi upoznali velika Bozja djela i njegov plan spasenja
(predicatio est initium, fundamentum et radix omnis theologiae); prema drugom motristu, ona
je posljedica zanimanja ljudskog razuma i filozofije za Boga kao problem i obzorje u kojemu
se, na neki nacin, susre¢e svako misljenja koje uzima ozbiljno Covjeka, svijet 1 povijest; na
koncu, tre¢e glediste smatra da je "teologija" rezultat volje da se shvati vjera i njezini sadrzaji.

Sadrzaji kr§¢anske objave Covjeku su pravo dostupni tek u vjeri. Zato tek onaj razum
koji je prosvijetljen vjerom ulazi u podrucje teologiziranja.

Teolosko razmisljanje uklju¢uje ne samo voljnu dimenziju ¢ovjeka, nego 1 prakticnu
(djelovanje) 1 osjecajnu. Na krs¢anskom Istoku je viSe prisutan taj moment volje (duhovno-
misterijska dimenzija teologije), dok na krS¢anskom Zapadu u teologiji prevladava prakti¢ko-

eti¢ki moment.

Razvoj teologije kao akademske discipline
Kako je teologija usla u akademski nastavni program? Vjerojatno najbitniji trenutak
povijesti teologije kao akademske discipline bio je osnivanje zapadnoeuropskih sveudilista

tijekom 12. stoljeca. Srednjovjekovna sveudilista — poput Pariza, Bologne i Oxforda —

sastojala su se od Ccetiri fakulteta: umijeca (vjeStine, artes), medicina, pravo i teologija.
Fakultete 'umijeca' smatrao se poCetnom razinom, opremajuci studente za naprednije studije
na trima 'viSim fakultetima'.

Teologija kao crkvena znanost o vjeri u danasnjem (modernom) smislu ima svoj

pocetak u XIII. stolje¢u. Tada je Toma Akvinski ( +1274.) preuzeo aristotelovsku teoriju

znanosti i primijenio je na teologiju. Tako je teologiju, sukladno onda$njem shvaéanju
znanosti, zapravo ustrojio kao znanost.

Pojam skolastika danas ¢esto upotrebljavan kao oznaka za srednjovjekovnu teologiju.
No, ta rije¢ oznacava iznad svega metodoloski proces shvacanja i rada, koji je naSao Siroku
upotrebu u razdoblju koje oznaava. MoZemo na sljedec¢i nacin opisati skolasticku metodu:
pomocu primjene razuma 1 filozofije na objavljene istine skolasti¢ka metoda Zeli produbiti
koliko je mogucée vise sadrzaj vjere i pribliziti Covjeku koji misli te odbaciti primjedbe
postavljene od strane razuma na sadrzaj objave.
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Studij teologije ispocetka se usredotoCio na Skole u sastavu katedrala i samostana. Za
teologiju se opcenito smatralo da se bavi prakti¢nim pitanjima, poput molitve i duhovnosti, a
ne teoretskim predmetima. Medutim, osnivanjem sveuciliSta, akademski studij teologije
postupno se premjestao iz samostana i katedrala na javnu scenu. Tako se, primjerice, na
pariskom sveucilistu tijekom trinaestog stoljeca rijec 'teologija’ u velikoj mjeri upotrebljava za
oznaCavanje sustavne rasprave o kr§¢anskim vjerovanjima uopce, a ne samo nauk o Bogu.

Nastankom prosvjetiteljstva u 18. stolje¢u dovodi se u pitanje mjesto teologije na sveudilistu.

Na mnogim sveucili§tima, osobito nakon Francuske revolucije 1789. teologija je izba¢ena sa
sveuciliSta. Prosvjetiteljski su pisci tvrdili da se akademsko istrazivanje treba osloboditi
svakoga izvanjskog autoriteta. Na teologiju se gledalo sumnjiavo, jer se smatralo da se
zasniva na 'Clancima vjere', poput onih sadrzanih u krS¢anskim vjerovanjima i u Bibliji.

Filozof Imanuel Kant je smatrao da se filozofija bavi trazenjem istine, a ne teologija.

Kod nas je studij teologije vracen na sveuciliSte nakon pada komunizma i stvaranja

hrvatske drzave. Kako se ne bi privilegirala jedna religija nad drugom, danas se na Zapadu
osnivaju 'religijski fakulteti' na drzavnim sveuciliStima, na kojima se onda toleriraju razli¢ita
religijska stajaliSta. KrS¢anska teologija moze se u takvu okruzenju poucavati samo kao jedan

aspekt religijskih studija unutar cjeline.

Duhovnost ili misti¢na teologija
Zahtjev za neposrednosc¢u i glad za iskustvom glavno je obiljeZje danaSnjeg drustva.
Govor o0 Bogu mora poc¢ivati na rijeci, ali i na iskustvu. Tako sveti Ivan od KriZa dok govori o
Bogu istodobno zeli i pokazati put u misti¢no iskustvo. To jasno kaze na pocetku knjige
Uspon na brdo Karmel: “Uspon na goru Karmel raspravlja kako se dusa moze pripraviti da u
kratko vrijeme postigne ujedinjenje s Bogom”.1°
U starini je pojam 'teologija' Cesto bio istoznacnica za 'theosebeia’ (Atanazije), to jest
za klanjanje Bogu. Evargrije, duhovni pisac u 4. stoljecu formulirao je glasovitu izreku: «4ko
si teolog, molit ¢es; ako molis, bit ¢es teology.** Otuda i poznato vizionarsko opazanje Karla

Rahnera kako ¢e krS¢anin buduénosti biti mistik (onaj tko ima iskustvo Boga) ili ga uopce

nec¢e biti, zadobiva dublje znacenje. Uporaba rijeci 'misti¢na’, kako bi se oznacila duhovna

(kao nasuprotna Cisto akademskoj) dimenzija teologije, preuzeta je iz rasprave O misticnoj

10 Ivan od Kriza, Uspon na brdo Karmel, Symposion, Split 1997., str. 21. Za Wittgensteina je 'mistiéno’ zapravo
sve transcendentno, a za kr§¢ansku mistiku to je sjedinjenje po darivanju sebe onom Drugom koji se objavljuje
po imenu i koji apsolutno nadilazi ljudsku narav. Usp. L Gardet, Mistika, KS, Zagreb 1983., str. 57.

1 Usp. Evargije, De oratione, 6. (PG 79, 1165.).
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teologiji, koju je u Sestom stoljecu napisao Dionizije Areopagit. Uglavnom, rije¢ je 0 izravnoj
unutarnjoj spoznaji bozanskog i nadnaravnoga.

Rije¢ 'duhovnost’ danas je rasirena i njome se oznacava razli¢iti vidovi duhovnog
zivota 1 unutarnja individualna iskustva. Duhovnost se cCesto stavlja u opreku s cisto
akademskim, objektivnim ili distanciranim pristupom religiji, koji ne zanima religijsko
iskustvo i praksa. Zna se ¢uti: ,,Ja sam duhovan, ti si religiozan!*

Thomas Merton (1968.), trapisticki redovnik, tvrdi da postoji uska veza izmedu
teologije i duhovnosti i obostrana korist: ,,U tom pogledu kontemplacija nije suprotstavljena
teologiji, ve¢ je ona prirodno usavrsavanje teologije. Ne smijemo odvajati intelektualno
proucavanje bozanski objavljene istine 1 kontemplativno iskustvo te istine, kao da oni nikada
nisu imali niSta zajedni¢koga. Naprotiv, to su jednostavno dva aspekta iste stvarnosti... Ako
nisu sjedinjeni, tada nema Zara, nema zivota i duhovne vrijednosti u teologiji. Takoder, nema
biti, zna€enja 1 sigurna orijentira u kontemplativnom Zivotu.“

Mozda je na mjestu da se ovdje prisjetimo ideala srednjovjekovnog univerziteta:
zajedniStvo poucavanja 1 ucenja, Zzivljenja 1 moljenja, ulitelja 1 ucenika, koji slijedi
dominikanski ideal da u¢enje mora proizici iz molitve: Plod kontemplacije predati drugima!

U tom kontekstu, spomenimo i tradicionalni govor o Cetiri transcedentala bitka: jedno,
(lat. unum — unitas), istinito (verum, veritas), dobro (bonum, bonitas) i lijepo (pulchrum,
pulchritudo); to su kao prostori kroz koje se ulazi u zivot s Bogom; mogu biti nasi putovi do
Boga koji je u sebi jedinstvo, istina, dobrota, ljepota.

Danas kada razmisljamo na koji nacin obnoviti krS¢ansku vjeru i kako evangelizirati
ljude, ¢ini mi se da Ceski teolog Tomas Halik ispravno zakljuCuje kada kaze da taj put ne
smije voditi unatrag (nostaligija za proslo$¢u, tradicionalisti, predmodernost), niti
jednostrano biti neki put naprijed (u smislu povrSnog prilagodavanja kr§¢ana modernom
svijetu), nego put u dubinu: duhovno sazrijevanje i produbljivanje vjere, hrabro nasljedovanje

Krista u drustvu).

Vjera i razum

Temeljni problem teologije jest odnos izmedu vjere i razuma. Prema katolickom
shvac¢anju to se dvoje ne suprotstavljaju, nego vjera i razum stoje u jednom napetom
medusobnom odnosu proZimanja, CiSéenja i potpomaganja. No napetost medu njima ipak
ostaje 1 ne mozZe se posve dokinuti, osim pod cijenu upadanja u neprihvatljive krajnosti

(redukcije) u tzv. racionalizam (= svodenje vjere na razum) ili u fideizam (= slijepu vjeru

12 Usp. H. Gosebrink, Motriti tajnu. Uvod u osnove krséanske mistike, KS, Zagreb, 2014.
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koja se zatvara razumu). Obje su nam te pozicije dobro poznate i trajne su napasti kako za
teologiju tako i za zivot vjernika pa ih je Crkva jasno odbacila. Znanje ne moze nadomjestiti
vjeru ni vjera znanje. Ta se dva nacina otvaranja stvarnosti obostrano nadopunjuju. Znanje
bez vjere u opasnosti je da promasi egzistencijalna ¢ovjekova pitanja i da na kraju postane
necovjecno. Vjera bez znanja naginje nerazumu, u konacnici fanatizmu i fundamentalizmu.

Sv. pismo ne poznaje znanstveno-teolosko razglabanje, ali sadrzava vazne elemente za
teologiju. I sam izraz spoznati u Bibliji (hebrjeski: jada) ne odnosi se na neku ideju ili sustav
istina nego znaci egzistencijalni odnos prema zivom Bogu odnosno osobi Isusa Krista.
Spoznati nekoga znaci, konkretno ga doZivjeti, stupajuci s njim u temeljnu povezanost i
stje¢ucdi iskustvo o njemu. U tom smislu je vjerska spoznaja oblik osobne ljubavi, poniranje u
osobu Isusa Krista, drugovanje 1 priznavanje Krista objavitelja, omoguc¢eno Bozjom milosti.
"Srce je ono koje osjeca Boga, a ne razum. Vjera je, dakle, ovo: Bog kojega osjeca srce, a ne
razum™ (Blaise Pascal).

Sukladno tome i vjerovati ne znac¢i u prvotnom obliku drzati istinitim neke sadrzaje

(nesto) koliko god oni bili vazni, nego vjerovati nekomu, tj. Bozjem posredniku, objavitelju

Oca, Isusu Kristu 1 ¢vrsto se u nj pouzdavati. Tko prihvati Krista, postaje njegovim
naSe teoloske spoznaje ponajprije osoba Isusa Krist, a zatim dakako 1 sadrzaji vjere koje nam
on posreduje. Kr§c¢anstvo je religija osobe, a ne knjige! (Ono S$to je zidovima Tora,

muslimanima Kuran, nama je to osoba Isusa iz Nazareta: inlibracija ili inkarnacija Boga....)

TEOLOGIJA | ANTROPOLOGIJA

Antropologija (nauk o ¢ovjeku, nase razumijevanje/slika ¢ovjeka) i teologija (nauk o
Bogu, nase razumijevanje/slika Boga) oblikuju vrednote i svjetonazor ili pogled pogled na
svijet. Zato je bitno upoznati neke temeljne odrednice teoloske antropologije ili krS¢anske
slike o Covjeku:

A) Biti stvorenje/stvorenost

Temeljna kr§¢anska antropoloska tvrdnja glasi da je Bog stvorio ¢ovjeka 1 svijet (usp.
Post 1,1-2,4 i 2,4-25, kao i Ps 104). Biblijski tekstovi pripovijedaju, sluzeéi se ondasnjim
slikama, da je BoZje stvaranje slobodno (Bog stvara iz ljubavi, ne iz nuZnosti, prisile) i da je
sve §to je stvoreno dobro. SrZz biblijskog poimanja covjeka izrazen je u metafori/slici

udahnjivanja Bozjeg daha (ruah) u covjeka (Post 2, 7: ,,u nosnice mu udahnu dah Zzivota.
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Tako postane covjek ziva dusa ‘). Na taj nacin se izrazava ¢ovjekova upucenost, usmjerenost
na Boga: Bog diSe i zivi u ¢ovjeku. U svakom trenutku Bog ¢ovjeku udahnjuje bitak (zivot).
U tumacenju Knjige postanka c¢esto se pogresno shvacao odlomak u kojemu Bog
covjeku kaze: ,, napunite zemlju, sebi je podlozite... viadajte svim Zivim stvorovima . Neki su
to shvatili kao da je sve stvoreno vlasniStvo Covjeka i da on moze raditi §to ga je volja:
unistavati, iskoriStavati, i sl. No, sve stvoreno u konacnici pripada Bog i ¢ovjek je povjerena
zadacéa da Cuva, skrbi za sve stvoreno. ,, Bog postavi covjeka u edenski vrt da ga obraduje i
cuva“. Poseban polozaj Covjeka u stvorenom svijetu nije samo njegova povlastica, vec 1

velika odgovornost koju ¢ovjek ima pred Bogom za cjelokupno stvaranje. U tom smislu treba

razumjeti aktualnost “ekoloskog pitanja“ 0 kojemu papa Franjo progovora u svojoj enciklici

"Laudato si".

B) Ljudsko dostojanstvo/biti osoba
Teoloski temelj nepovredivosti i svekolikog dostojanstva svake ljudske osobe jest u

Cinjenici da je Covjek stvoren na sliku i priliku samoga Boga 1 odreden za zajedniStvo s

Bogom (Post 1,27: “Na svoju sliku stvori Bog ¢ovjeka”). To dostojanstvo usko je povezano sa
ljudskim pravima. U Novom zavjetu Isus ustaje u obranu ljudskoga dostojanstva, osobito onih
koji su bili iskljuéeni iz drustva (Lk 7,36-50; 19, 1-10; Iv 8,1-11), ili su bili siroma$ni i

obespravljeni.

Teoloska antropologija istice pojam osobe (lat. persona, gr. prosopon, odnosno
hypostasis): taj pojam izravno znac¢i masku glumca (obrazinu), odnosno ono sto se iza toga
skriva. Osoba je prema ustaljenoj definiciji zasebno ljudsko bi¢e, individuum (individuum=
nedjeljiv; individualna supstancija) sebe svjestan subjekt i nosilac svojstava i odnosa:
racionaliteta, moralnosti, prava, odgovornosti, aktivnosti. Klasi¢énu definiciji osobe nalazimo
kod filozofa Boetija u 6. stolje¢i, u njegovu traktatu o dvije Kristove naravi i ona glasi:
Persona est naturae rationalis individau substantia = osoba je pojedina¢na supstancija
razumne naravi.

U poimanju 1 konstituiranju subjekta (slavenska rije¢ 'licnost'), postoje dvije konstante:
subjekt/licnost se razumijeva kao individuum (pojedinac) i kao persona (osoba). U nase
vrijeme, u naglasenoj individualizaciji, viSe prevladava razumijevanje subjekta/licnosti kao
individuuma, pojedinca, dok je kr§¢anstvu i teologije bliZze razumijevanje licnosti kao osobe.

Subjekt/licnost shvacena kao individuum temelji svoju subjektivnost na onom $to je

samo njoj vlastito, na posebnosti, na privatnosti, na razlikama, na onome $to je nedjeljivo (in-

dividualno) s drugima, $to je neprenosivo, nekomunikabilno.
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S druge strane, li¢nost shva¢ena kao 0soba ponajprije znaci da se izgraduje u svome

identitetu kao ona koja izlazi iz sebe drugome, koja se transcendira, dijeli s drugima svoj
identitet, koja nastoji izgraditi zajedniStvo s drugima na sli¢nosti, ne ponistavajuci jedincatost.
Kao osoba covjek nikada nije samo za sebe 1 iz sebe nego se pokazuje tek onda kad

stupa u dijaloski odnos s drugim osobama (relacijsko bic¢e).:®

Danasnja pojava: bezosobnost, ¢ovjek bez vlastitosti, bez osobnosti, ¢ovjek mase,
neautenti¢an pojedinac, otuden od sebe u kulturu kompromiserstva gdje su prilivodstvo i
potkupljivost glavne oznake ljudi.

Za vjernika je veliki osobni izazvov: biti osoba oblikovana Kristom. Osobnost je rast i

zrenje, dinamika osobne odluke, osobna povijest s Bogom. Njemacki teolog Dietrich
Bonhoeffer na jednom mjestu kaze da je Isus bio "Covjek za druge" (Isusova proegzistencija),

to jest da je njegov zivot bio noSen ljubavlju prema Bogu i bliznjima. Biti “za druge" ne znaci

samo "za" bliznje po krvi, jeziku, tlu 1 rasi, ne samo za iste ili slicne po uvjerenjima 1 vjeri,
nego je "za one" posve druge 1 drugacije, one koje nazivamo protivnicima i neprijateljima ili

nas oni takvima smatraju.

C) Sloboda/slobodna volja

Coviekova stvorenosti i njegovo dostojanstvo o&ituju se u &oviekovoj slobodi. U

teologiji se dosta razmislja o odnosu izmedu ljudske slobode i Bozjega djelovanja u svijetu.
Ako Bog djeluje poglavito preko covjeka i kroz covjeka, tada je njegova djelovanje

uvjetovano ljudskom suradnjom. Sveto pismo na dramati¢an nacin pripovijeda o zloporabi

ljudske slobode (Post 3), o bratoubojstvu (Post 4) i covjekovoj sklonosti zlu (Post 6).

Sloboda je slozen i viSeslojan fenomen bitan za ljudsku osobu. Moze se reci da je
sloboda stanje u kojemu ¢ovjek (kao subjekt) moze djelovati bez prisile i zabrane kako bi
ostvario sama sebe. Pritom ¢ovjek bira cilj 1 sredstva.

Ima shvacanja koja u velikoj mjeri ograniavaju ili posve nijecu ljudsku slobodu kao
primjerice oni koji smatraju da je ljudsko djelovanje znatno odredeno kauzalnim
uzro¢nostima (uvjetovanost volje) bioloske, psiholoske i socioloske naravi (razni oblici

antropolos$kog determinizma ili fatalizam).

Znacenje ljudske slobode moguce je promatrati s vise gledista: Covjek kao bice nije

determiniran nego ima zada¢u sam sebe oblikovati, razvijati svoje sposobnosti i sklonosti, te
tako sebe ostvarivati. U tome se procesu zapravo konstituira bit covjeka. Pritom se pojedinac

mora sluZiti svojom slobodom kojom preuzima odgovornost za sebe. Sloboda je pretpostavka

13 O pojmu 'osoba’, opgirnije vidi: P.A. Rolnick, Osoba, milost i Bog, KS, Zagreb 2012., str. 25-74; 231-283.
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moralne odgovornosti pred Bogom. Glas slobode i odgovornosti u ¢ovjeku njegova je savjest.
Glas savjesti ne moze se uSutkati, no moze ga se potisnuti ili se na nj oglusiti.

Obicno razlikujemo dva aspekta ili dimenzije slobode: prvi je ‘sloboda od’ i drugi je

‘sloboda za’. Imamo moment slobode od necega (0d izvanjskih prisila, od svih vrsta zatvora),
tj. Covjeku je prepusteno da nesto ¢ini ili da to propusti, ne ¢ini. Dobra osoba neke stvari nece
uciniti, istinoljubiva osoba neke stvari nece reci, itd. Sloboda od unutarnje prisile: prava
sloboda nije jedino sloboda od izvanjske kontrole, ve¢ sloboda i od unutarnje prisile. Svaki

¢ovjek nalazi se U unutarnjoj borbi za dobro ili zlo.

Bitan je pozitivan vid slobode, to jest sloboda covjekove volje za nesto (to je sloboda u
pozitivnom smislu — sloboda za stvaranje, za izrazavanje, kreativnost, za dobro, za vrijednosti,
itd.): “Pred vas stavljam: Zivot i smrt, blagoslov i prokletstvo. Zivot, dakle, biraj...” (Pnz
30,19). Slobodna volja samo je onda slobodna ako zeli i ¢ini dobro. Tko ¢ini zlo, nije

slobodan, ve¢ je rob svojih krivih zelja.
Za kr§¢ansku vjeru bitan je odnos izmedu slobode i istine: “Upoznat cete istinu i istina

¢e vas osloboditi” (Iv 3, 2). Ta od Krista zadobivena sloboda veca je od bilo koje druge vrste

slobode, bilo one politi¢ke, drustvene ili gospodarske.

Svijet i ljudi nisu gotovo stvorenja, dovrSeni identiteti, ve¢ stvarnost U nastajanju! Bog

upravlja proces svijeta ve¢ skoro 14 milijardi godina, 1 usmjerava ga k sebi. Kao §to postoji

povijest uspjesno ostvarene slobode, povijest suradnje/susreta Boga i covjeka, tako postoji i

povijest neuspjeha ljudske slobode. Te dvije povijesti su isprepletene.

STRUKTURA LJUDSKE OSJETILNE SPOZNAJE

Podimo od jednog aristotelovskog aksioma koji je Toma Akvinski izrazio formulom:
Nihil est in intellectu quod non prius fuerit in sensu ('Nista ne moze biti shvaceno u umu $to
prije nije uslo u nj po osjetilima’) — osjetilno zapazanje nuzna su vrata svake spoznaje uopce.
Nadalje, na podrucju spoznaje primjenjujemo temeljnu antropolosku formulu, koja kaze da je

covjek duh u tijelu, tako da oboje neodjeljivo prozimaju jedno drugo. Tomina formula glasi:

Anima forma corporis (Duhovna dusa je 'forma-sila' tijela) stapa tijelo i dusu tako da su samo
zajedno jedna jedinstvena egzistencijalna tvorevina.

Iz toga proizlazi da put ljudskog spoznavanja uvijek iziskuje proZimanje tjelesnog

instrumenta i duhovnog usvajanja. Tada svako ljudsko spoznavanje mora u sebi nuzno nositi

strukturu osjetila; tada mu je potreban pocetak u iskustvu, u zapazanju po osjetilima. Toma je

ovo videnje prosirio na spoznaju Boga. Slijedom toga, njemu je bilo jasno da se ni spoznaja
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Boga ne moze dogoditi iskljucenjem osjetila. Ako je to to¢no, onda to znaci da i svako

privodenje vjeri mora i¢i preko osjetila. Jedan primjer: znacenje tijela u duhovnom Zzivotu.
Intelekt postavlja granice, dijeli stvarnost. Tijelo se lakSe otvara prema cjelini. Mi smo u
kr§¢anstvu zaboravili tu duhovnu snagu tijela. Tijelo je ocrnjeno kao smetnja za duh. Tijelo je
nas prijatelj na duhovnom putu (‘utjelovljena molitva': polozaj tijela, stajanje, hodanje, Sirenje
ruku, disanje, itd.).

Nasa je osjetilna spoznaja vrlo sloZzena i ovisi 0 nizu Cimbenika. Tek ako su svi

¢imbenici ispunjeni, Covjek mozZe pravo spoznati neku stvar. Dakle moramo voditi ra¢una o
svakome od tih ¢imbenika. O ¢emu ovisi naSa osjetilna spoznaja gledanjem i zapaZanjem?
Primjer za spoznaju gledanjem:

- zdravo oko (vidni organ, o¢ni Zivac, mozdani vidni centar)

- svjetlo (za gledanje)

- predmet (za promatranje)

- raspolozivost cijelog Covjeka

Struktura ljudske razumske spoznaje
Valja poznavati i1 postivati temeljne znacajke razumske spoznaje da bi smo se znali
njome sluziti. Ovdje najprije kratko uspojedujemo jednu i drugu vrstu spoznaje. 1

zaustavljamo se na razumskoj spoznaji.

- Osjetilna spoznaja je izvanjska i povrSinska; razumska spoznaja pak spoznaje bit, ulazi u
suStinu stvari. Latinski izraz za razum: intellectus = intus legere (hr. = ¢itati iznutra). U
hrvatskom jeziku postoje dva pojma za tu razumsku mo¢ spoznavanja: razum -
filozofijski pojam koji oznaCuje sveukupnost logicko-spoznajnih funkcija koje se
obavljaju na temelju osjetilno zamijecene zbiljnosti. Hrvatskoj rijeci razum odgovaraju u
grckoj filozofiji rijeci Adyog 1 voig (latinski ratio i intellectus), koje oznaCuju ne samo
razumsku aktivnost nego i metafizicku osnovu te aktivnosti u ¢ovjeku i kozmosu. Rije¢
umu filozofiji je Covjekova visa duhovna sposobnost koja se 0odnosi na pojmove i
kategorije, na spoznaju vrjednota, na univerzalnu povezanost stvari kao i na svako
dogadanje 1 svrhovitost koja je sadrzana u tim svezama. On je kao takav istodobno 1 duh,
inteligencija 1 nacelo misljenja, jedinstvo i snaga svakoga razboritog, ciljno usmjerenoga
misljenja 1 htijenja, dakle jedinstvo znanja i djelovanja (teorijski i prakti¢ni um).

- Latinski naziv za pojam po kojemu shvacamo stvari glasi: conceptus (= zacetak stvari u
nasemu razumu, CONCipio, 3). Temeljno mu je znacenje zaceti. U nasemu kontekstu znaci:

duhovno radanje stvari u naS§emu razumu.

20



Znacajke razumske spoznaje iz kojih iS¢itavamo ljudsku sposobnost nadilazenja stvarnosti:
- ulazi u bit stvari, duhovna je;

- moZe spoznati i samu sebe (Covjek ima samosvijest);

- otvorena je svemu (materijalnom i nematerijalnom);

- otvorena je prema proslosti i buduénosti;

- moZemo spoznavati sigurno, nejasno. ..

Ovdje ne¢emo ulaziti u problematiku sposobnosti spoznaje intuicijom (tzv. Sesto
osjetilo) niti u podjelu na desnu 1 lijevu polutku mozga. Samo kratko budi re€eno: u nekim
istrazivanjima mozga znanstvenici razlikuju lijevu polutku mozga u kojoj prevladava
analiticka svijest (apstraktno-logicko, objektivno miSljenje) od sinteticke svijesti koja se
nalazi u desnoj polutki mozga i koju karakterizira konkretno, osjetilno-osjecajno, subjektivno

razmisljanje, itd.

Krs$éanski realizam

Krséanski pogled na stvarnost nije ni idealizam (postoje samo ideje) ni materijalizam (postoji
samo materija), ve¢ realizam. Time se misli sljedece: realizam znaci da znanje pocinje od
iskustva, ali ga nadilazi. Katolicka misao priznaje da kriti¢cki razum moze probiti fenomenski
veo (ono $to se na vani pojavljuje) 1 dokuciti, kako god nesavrSeno, tajnu apsoluta/Boga.
Ljudska biéa otkrivaju smisao iskUstvom, ali i kritickim ispitivanjem, povijesnim
istraZivanjem, sistematizirajudi ideje i postavljajuci daljnja pitanja. 1ako je vjera dar i poziva
na povjerenje, razum i vjera suraduju i1 uvijek se uvazavaju ljudski modaliteti izraZzavanja i

spoznavanja.

Analogija

U teologiji analogija znaci nacin i postupak pomocu ljudskih rije¢i — po slicnosti —
govoriti 0 Bogu. Biblijska mjesta (Mudr 13,1-9; Rim 1,18-20) svjedo¢e da Boga mozemo
spoznati po njegovim djelima (“preko svorenih stvari”). Kod ranih kr§¢anskih mislilaca
prisutno je shvacanje da su pozitivni izri€aji o Bogu nedovoljni, a negacije o njemu jesu
istinite, primjerice tvrdnja da je Bog neizmjeran. Kod govora o Bogu vrijedi nacelo: “O
stvoritelju i stvoru ne moZe se izricati slicnost koja ne bi ukljucivala veéu neslicnost izmedu
obaju.” Dakle, analogija uza svu sli¢nost kazuje ujedno i trajnu razlicitost (na sli¢an, ali ne

na isti nacin!).
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Analogija entis (analogija bitka) kaze da postoji sli¢nost ili podudaranje izmedu Boga i

stvorenih stvari ili bi¢a. Stvoreni entitet moze biti sli¢an Bogu, ali ne i s njim istovjetan.

Primjer: Bog je nas otac — to znaci da je slican ljudskom ocu, analogan ocu. Na neki je nacin
poput ljudskog oca, a na drugi opet nacin nije. Postoje tocke sli¢nosti: stvorio nas je, brine se,
voli nas, ali i tocke razlikovanja: Bog nije ljudsko bi¢e, Bog nije samo musko, Bog je

savrSeniji od ljudskih o¢eva. Dakle, analogija nam pomaze misliti o Bogu, ali Bog nadilazi

svaku analogiju! Druga vrsta analogije je analogija vjere (fidei): svaka analogija se temelji na

Bozjoj samoobjavi u Svetom pismu koju prihva¢amo vjerom.
U tom smislu pojam moze biti:

- Univocan (lat. unum = jedan; vox = rije¢) - jednoznacan. Isti se pojam primjenjuje na
sve subjekte (primjerice pojam ¢ovjek pridaje se u istom smislu svim ljudima).

- Ekvivocan (aequum= jednak; vox= rijeC) - viSeznacan. Isti se pojam primjenjuje na
razliCite subjekte: rijeC rak oznaCava: bolest, zivotinju i zvijezde.

- Analogan (gr. ana-logia= odnos, razmjer, sli¢cnoznacje). Izrazava slicnost odnosa
prema razli¢itim objektima (primjerice slicno se odnosi broj 2 prema broju 4, broj 3
prema 6 itd.). U filozofiji ovaj pojam znaci pridavanje istog termina razli¢itim
objektima tako da mu je znacenje djelomicno isto, a djelomic¢no razli¢ito. Postoje dvije
vrste analogije: analogija atribucije znaci: “jednom se objektu pojam pridaje u
pravom smislu znacenja, a drugome u analognom smislu”, primjerice: za neki zivi
organizma kazemo da je zdrav, ali isto tako kazemo ‘zdrava klima’, ‘zdrava hrana’ itd.
Drugi tip analogije jest analogija proporcijalnosti. Ona se temelji na sli¢nosti odnosa
medu razli¢itim subjektima: nasmijesilo se sunce, nasmijesio se Covjek.

U svemu tome, nikada se ne smije zaboraviti da je: Deus semper maior. Bog je onaj koji

je uvijek veci od svih nasih pojmova, predodzbi, slika, itd.; kada se god nesto nade, on je

uvijek iznad toga. Osjetilni svijet upucuje na Boga, ali je jedino Bog boZanski. To znaci:
on ulazi u moj vidokrug kada iskustvo promatram kao put i prosirujem ga. Polazeéi od
danoga iskustva, pokrece se trazenje onoga vecega. BoZja je stvarnost veca od nasih

iskustava, pa i od nasega iskustva Boga. Slijedom toga, mozemo reéi: vjera zapocinje s

iskustvom, ali se ne moZe ograniciti na jedno iskustvo, nego izaziva dinamiku iskustava

i sama stvara nova iskustva. Bog koji je uvijek veéi, moze se spoznati samo U stalnom

ispravljanju nasih iskustava.
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MISTERI KRISTA | POVIJEST SPASENJA

Ve¢ je ukazano na konvergentnu tocku cijele teologije (konvergentna tocka = stjeciste i
upravljenost u istom smjeru) i svih njezinih predmeta. Spomenuli smo da se ona moze
usporediti s jednim srediStem koje ima dvije ZariSne tocke:. otajstvo Trojedinog Boga i
otajstvo Bogocovjeka Isusa Krista. Polazeé¢i od toga temeljnog krS¢anskog misterija ovaj
uvodni predmet Zeli objediniti sve ostale predmete i tako na samom pocetku studija teologije
dati kratku viziju cjelokupnog kr§¢anskog vjerovanja.

Rije¢ misterij (gr. = mysterion, lat.= mysterium, hr. = tajna, otajstvo) u svojemu

temeljnom znadenju u teologiji ozna¢ava ljudskom razumu nedostupnu tajnu.'* Latinska rije¢

"sacramentum" je prijevod grcke rijeci "mysterion": najprije se time mislilo na kultove koji su

dolazili s istoka 1 €¢iji su obredi bili ¢uvani u strogoj tajnosti. Gr¢ki "ta mistéria" u mnoZini
dolazi od indoevropskog "mu" $to izvorno znaci "zatvoriti usta" i odnosi se na obrednu tiSinu
(M. Eliade). Onima koji su bili upuceni (inicijacija) ti su kultovi nudili pristup bozanskom i
sjedinjenje s njim (fenomen mistike).

U obi¢nom govoru pojam tajna/misterij oznacava ono §to jo§ ne znamo, $to nam je
nedostupno ali bismo to mogli doznati ako nam onaj tko je u to upucen tajnu priop¢i ili
otkrije. Za govor o Bogu teologija radije upotreljava drugi hrvatski izraz za pojam misterij, t.

rije¢ otajstvo. Pojam otajstvo ovdje znaci dogadaj bozanske zbilje koji nas zahvaca i u nama

se zeli zbiti. U tom smislu misterij (otajstvo) Krista oznacava: vjecnu BoZju odluku da covjeka
pozove u zajednistvo i dadne mu udjela u svojim boZanskim dobrima (Ef 1,3-4). Dakle, u

Novom zavjetu misterij/otajstvo ima potpuno novi smisao: misli se na novost objave,

razotkrivanje BoZjeg nauma u Isusu Kristu. Pojam "misterion™ povezan je s izrazima objave i
navjestaja (usp. Rim 16, 25; 1 Kor 2, 7; Kol 2, 2; 4, 3, Ef 3, 8, 6, 19).

Premda nam je Bog taj svoj naum objavio, on ipak za nas ljude ostaje do kraja
neshvatljiv/nedokuéiv. Ne mozemo prodrijeti u njegovu bit. Bozja otajstvenost nije samo

jedno od Bozjih svojstava, nego ¢ini samu BoZzju bit. Karl Rahner ¢e re¢i da je Bog izvorno ili

apsolutno otajstvo.

Kad govorimo o misteriju Krista, onda mislimo na dogadaj koji je povezan uz Kristov
dolazak: njegovo utjelovijenje, javno djelovanje, smrt, uskrsnuce, poslanje Duha te Kristov
drugi slavni dolazak. Isus Krist se pokazao kao punina objave Bozje: Objavitelj i sadrzaj same

objave (onoga §to nam je objavljeno). Krist je pak dostupan u Crkvi koja je njegova zajednica

14 0 tome vidi: B. Duda, Kratak pogled u misterij Krista i povijest spasenja, u: Isus Krist Bogocovjek i Spasitelj,
KS, Zagreb 1997., str. 13-25.

23



1 njegovo otajstveno tijelo, te kao takva znak je i sredstvo najtjesnjeg povezanosti ljudi s
Bogom i ljudi medusobno (Lumen Gentium, 1).

Ovdje mozemo primjetiti da suvremeni ¢ovjek viSe ne razumije vrijednost otajstva.

Nasa se kultura sve vise udaljuje od humanizma i zatvara se u isklju¢ivo znanstvenu viziju
stvarnosti koriste¢i nove tehnologije. Kategorija 'otajstvo’ zeli ljudskom zivotu vratiti

dostojanstvo i svetost. Poziva na stav strahoposStovanja pred svim stvorenim.
Povijest spasenja

Konstitucija Drugog vatikanskog koncila o objavi Dei Verbum govori o povijesti spasenja
(historia salutis), tj. povijesti u kojoj Bog i ¢ovjek uzajamno djeluju. Sto je, dakle, ljudska
povijest? Povijest je mjesto gdje Covjek uspostavija svoj odnos s Bogom i sa svijetom, sa
samim sobom i s drugim ljudima.

Dvoclani izraz (sintagma) povijest spasenja znaci ponajprije da spasenje koje Bog
nudi ljudima ima svoj povijesni tijek, dogada se u ljudskoj povijesti. U teologiji se taj pojam

udomacio u 19. stolje¢a. Rije¢ 'povijest’ oznacava sveukupnost svih proslih ¢injenica i

dogadaja, dakle cjelokupnu ljudsku dogadajnost. Hrvatska rije¢ “povijest” u sebi vise

sadrzava dimenziju pripovijedanja, nego dogadanja. Neki narodi imaju za tu stvarnost dvije

rije¢i (slovenski = zgodovina, njem. = Historie und Geschichte). Povijest nije unaprijed

odredena nego je plod i1 nasih ljudskih slobodnih odluka.

U njemackoj jeziku postoji razlika izmedu die Historie (res gestarum), tj. to su dogadaji

u proSlosti, arheolo$ki, kronoloski dogadaji i die Geschichte povijest (engl. the story), tj.

dogadaji koji utjeCu na nas sada, u ovom trenutku. Pojam ,,povijest spasenja“, dakle, znaci

povijest koja se uplece u nas zivot daju¢i nam spasenje.

Izraz spasenje (lat. salus = zdrav, zdravlje, spas, dobra; gr.= soteria; njem. Heil= spas,
sreca, Citavost, neozlijedensot) u hrvatskom jeziku opcenito znaci izbavljenje od opasnosti,
bolesti, nevolja. Spasitelj u tom smislu znaci ozdravitelja, izbavitelja. U teoloSkom smislu
pojam spasenja ima dijelom drukcije 1 dodatne znacajke od onih u obi¢nom govoru.

Oznacava novo stanje Covjeka 1 CovijeCanstva nakon Kristova otkupiteljskog zahvata. To

spasenje Bog pruza ljudima u Isusu Kristu. BoZji spasenjski zahvat je usmjeren prema ljudima

da bismo u punini ostvarili svoj poziv i svoje Covjestvo. Drugim rije¢ima povijest spasenja

znaci zahvat Bozji u Isusu Kristu koji se nastavlja u Crkvi a usmjeren je prema ozdravljenju

¢ovijeka i njegovu hodu prema kona¢noj spaSenosti i proslavljenju u Bogu.

Spasenje ima dakle svoju povijest u kojoj se Bozji poziv i ponuda ljubavi i1 zajednistva

ljudima susrece s ljudskim slobodnim prihvac¢anjem ili odbijanje, odvija se s padovima i
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usponima, puna je dramatike i novih pocetaka. Teologija razlikuje nekoliko razli¢itih faza te

povijesti: prapovijest ili predabrahamsko vrijeme, zatim od Abrahama do Krista, razdoblje
Krista i Crkve; zemaljski Krist, razdoblje Crkve (vrijeme Duha Svetoga), zavrsno vrijeme ili

paruzija tj. ponovni Kristov dolazak te na kraju Zivot buducega vijeka.

U poslanici Gala¢anima Pavao piSe kako je Isus doSao u punini vremena (Gal 4,4). Ovaj
izraz 'punina vremena' (pleroma tou kairou) zeli reci da je Isus dosao kada je mesijansko
iS¢ekivanje bilo na vrhuncu. Vje¢na Bozja rije¢ ulazi u vrijeme i prostor i u njemu djeluje, te
se u svijetu objavljuje djelima 1 rijeCima. BoZja objava ljudima nije dana odjednom, ona se
dogada postupno, pa se tako 1 usavrSava i produbljuje nase spoznavanje Bozjih nauma i

njegove objavljene stvarnosti.
Krséansko gledanje na vrijeme

Kad je rijec€ o povijesti i spasenju koje se u njoj dogada i ostvaruje, mora se paziti o joS
jednoj bitnoj Cinjenici, a to je vrijeme. Tek ako imamo pred oc¢ima Zidovsko, krséansko i
grcéko (helenisticko) poimanje vremena, moZemo shvatiti u ¢emu se sastoji krS¢anska

novost.'®

U grckoj metafizickoj viziji svijeta vrijeme nije ravna linija (slika odapete strijele koja
ide svome cilju), nego je prikazano kruzno (ciklicki). Grei nisu shvacali da je moguce da Bog
preko povijesnih dogadaja u vremenu oslobodi ¢ovjeka. Oslobodenje se moze dogoditi jedino
ako se ¢ovjek oslobodi ovoga vremena koje ga je zarobilo. Za Grke povijest nema telos, nema

svrhoviti kraj.

Kakva je biblijska vizija vremena? Vremenska linija u Bibliji dijeli se na tri dijela:
vrijeme prije stvaranja, vrijeme izmedu stvaranja i1 paruzije (drugi Kristov dolazak), te vrijeme

nakon paruzije. U zidovskoj podijeli vremena centar se nalazi u budu¢em dolasku Mesije. Za

Zidove sredite, tj. spasenje nalazi se u buduénosti.

Prvi krS¢ani, nakon uskrsnuca, unose novost u takvo poimanje: srediSte povijesti i
vremena nije vise u buduénosti, nego u povijesnom dogadaju koji se dogodio u proslosti. Taj
je dogadaj zivot 1 djelo Isusa Krista. Srediste je dosegnuto, buduénost kao takva jo§ nije.

Kako bi to pojasnio, teolog Oscar Cullmann donosi primjer: u svakom ratu postoji neka

15 Ve¢ kod starih Grka postoji razlikovanje izmedu dvaju poimanja vremena: kronosa i kairosa. Chronos je
obiljezje vremena izrazeno na kvantitativan nacin koje je brojivo i strukturirano bilo putem kalendara bilo putem
fizikalnih mjernih jedinica. Ukratko, to je kronolosko vrijeme ili njegov brojivi slijed. Kairés je, suprotno tome,
ono §to izrazava kvalitativhu narav vremena. Sretna zgoda unutar vremena koje neminovno tece. Nesto sto se
zbilo drukgije od uobi¢ajenog protoka vremena. Kairos je ono sto se posebno dogodi kao iznimka unutar onoga
Sto se inace dogada. Donoseci promjenu, on preusmjerava jednoliéni tijek vremena k drukgijem cilju.
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odlucujuca bitka nakon koje jedna strana ide prema kona¢noj pobjedi. U krizu i uskrsnuéu
Isusa Krista dogodila se odlucujuca bitka (The Victory Day) i po njoj rat je u buducnosti veé

dobiven.

U Svetom Pismu pojam kaipog je, u pravilu, milosna prigoda, pogodno i izuzetno
spasenjsko vrijeme, to¢nije odlucujuéi trenutak kojime ljudi ne mogu raspolagati osim da ga
prihvate kao od Boga darovanu Sansu koja ¢e njihov zivot preusmjeriti u sasvim drugom
pravcu od onoga koji je rukovoden neotkupljenoscéu i samodostatnogéu. 8

Nase daljnje gradivo podijelit éemo u dva glavna dijela: Prvi se dio bavi pitanjem: Sto
covjeka usmjeruje na Boga polaze¢i od temeljnih ¢eznji 1 konstitucije ljudske naravi s jedne
strane te svijeta oko nas s druge strane. Drugi dio razmotrit ¢e bitne znacajke Bozje objave

(SZ 1 NZ) koja duboko odgovara ¢ovjekovoj teznji za smislom, ljubavlju i Zivotom.

COVIEK - BICE TRANSCENDENCIJE

Temeljna ¢ovjekova otvorenost

Svatko tko zapocinje istrazivanje nepoznatog predmeta suoCava s istim problemom:
gdje treba poceti? U teologiji je rasprava s ¢ime zapocinje teologija postala poznata kao
'pitanje prolegomene'. Gréki termin prolegomena moze se prevesti kao 'predgovori' — drugim
rijeCima, ono S§to treba reci prije zapo€injanja studija teologije same.

Mnogi kr$¢anski teolozi smatraju kako je bitno pronac¢i zajednicko pocetno stajaliste
koje ¢e 1 onima koji ne vjeruju omoguciti pristup teoloSkim razmisljanjima. Medu onim
pristupima koji krS¢ansku teologiju zele usaditi u osnovna iskustva ljudske egzistencije,
pripada i pristup velikog katoli¢kog teologa 20. stolje¢a, Karla Rahnera, koji je pridonio
takozvanom antropoloskom obratu ili okretanju Covjeku u teologiji.

On je ukazao na vaznost temeljnog ljudskog impulsa (poticaja) da transcendira
ograni¢enja svoje naravi. Ljudska su bica svjesna da su stvorena za visSe od onoga $to sada
jesu, ili za viSe od onoga Sto se mogu ikada nadati posti¢i svojim sposobnostima. KrS¢anska
teologija otkriva ovo 'viSe' prema kojemu su ljudska bi¢a usmjerena. Evo razmisljanja K.
Rahnera:

“Covjek je, ¢ini se, otvoren za sve. Nista ga ne ispunjava bez ostatka. Uvijek ostaju

spoznaje $to ih Covjek joS ne zna. Uvijek ostaju pitanja na koja izostaje odgovor... Ako ona

16U vijeri Bog nudi ¢ovjeku svoju milost, stavlja ga bitno u kairos, koji nas susre¢e u Kristu, da se time on
slobodno odlugi za ili protiv njega. On ili prima BoZju Rijeé ili je odbija.“ — Viktor Warnach, Tajna Krista.
Kratak pregled katolicke dogmatike, UPT, Dakovo, 1993., str. 227.
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(metafizicka antropologija) ispravno shvaca Covjeka, onda ga, drzim mora shvatiti kao bice

neogranicene transcendentalnosti, kao duhovni subjekt koji uvijek, pitajuéi, nadilazi svaki

pojedinacni (konac¢ni) predmet (i upravo istom po tome i jest duh), kao bi¢e koje se nigdje ne
moze konac¢no zaustaviti. No ova beskrajna daljina mogucih spoznaja, saznanja i iskustava
nikada sama od sebe i vlastitim sredstvima ne prispijeva potpunoj ispunjenosti.”*’

Karl Heinz Weger komentira Rahnera: “Covjek, dakle, nikad ne moze konac¢no kazati
tko je on dok u ovu svoju definiciju sama sebe ne ukljuci ovu nacelnu otvorenost svoga bica,
otvorenost prema uvijek novome i prema uvijek novoj ispunjenosti koja nikad ne stize kraju.
A wupravo to ¢ini Rahner, jer ova nacelna otvorenost svoj temelj ima u covjekovoj
usmjerenosti na nesto neizrecivo 1 bezimeno.”

U tom slusSanju i razgovoru sa svim oko sebe Covjek nadilazi sebe 1 stvarnost koja je
oko njega: Covjek je bice transcendencije osobito u spoznaji i slobodi.

To je proces transcendiranja (lat. transcendo, transcedere znaci: prije¢i preko,
prestupiti, nadilaziti neSto §to je prihvaceno kao granica). RijeC 'transcendentan' je oznaka za
sve $to nadilazi iskustvenu spoznaju, odnosno nalazi se izvan osjetilno-spoznajnog svijeta.
Covjek je pozvan na samo-transcendenciju: primjerice, znanost tvrdi da su zatvoreni sustavi,
koji su nesposobni otvoriti se svojem okruzenju, osudeni na propast. AKO je sposobnost za
samo-transcediranje izgubljena, preostaje jedino propadanje i pad. Grcka mitologija koristi

pricu o Narcisu da bi oslikala taj princip. To je prica o lijepom mladi¢u, tako zaludenim

svojom ljepotom da ga je to odvelo u propast. U odredenom smislu mozemo reci da je jedna
dimenzija grijeha odbijanje samo-transcendencije.

Ima razlicitih nacina i mogucnosti kako se mogu pokazati te dimenzije ljudskoga
nadilaZenja ili transcendiranja. To su tzv. mjesta dogadaja transcendencije, gdje se takva
iskustva ostvaruju. Govorec¢i o njima, mi ih zapravo tematiziramo odnosno posvjes¢ujemo kao

nesto §to se nalazi u nama. Zadrzat ¢emo se na nekim od njih i kratko ih objasniti.

Elementi nadilaZenja u samom ¢ovjeku — staze prema transcendenciji
a) Razumska spoznaja moze se promatrati kao jedan vid Covjekove transcendencije.

Spoznajuéi nadilazim sebe: postavljam pitanja, trazim uzroke, cilj, nacine; nadilazim prostore,

vrijeme; spoznaja nema granica...

17 Citat iz djela K. Rahner, Smjelost vjere, 17-17; preuzeto iz: K. H. Weger, Uvod u teolosku misao Karla
Rahnera, KS, Zagreb, 1986., str. 34.
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b) Jedan drugi vid covjekove transcendencije jest iskustvo vlastite osobnosti:
samosvijest, dozivljavam sebe kao osobu, razli¢itu od drugih; promatram stvari oko sebe i
dozivljavam sebe iznad toga; dozivljavam sebe iznad stvari koje imam (posjedujem)...

c) Iskustvo slobode i odgovornosti takoder je aspekt Covjekova transcendiranja. U
slobodi biranja ocitije se i moja odgovornost; u vrSenju slobode i odgovornosti nadilazim
sebe; ako sam loSe izabrao, osje¢am posljedice (odgovornost, krivnju, griznju savjesti).

d) Nepomirljivost s tragikom ¥ivota pokazuje takoder da Sovjek nadilazi sebe. Covjek
se ne miri s nesrecom, patnjom, boli, neuspjehom; trazi rjeSenja 1 u najtezim situacijama; nada
se da ¢e prevladati zlo — “bit ¢e bolje” 1 u najtezim prilikama bolesti, nesrec¢e iznenadne smrti.
Primjer ljudi koji su prozivjeli bolna iskustva u koncentracijskim logorima i nisu izgubili
nadu u pobjedu dobra. (Vidi knjige: Viktor A. Frankl, Zasto se niste ubili? Don Zivan Bezi¢,
U sjeni krematorija.)

e) TraZenje smisla vrlo izrazito pokazuje ljudsku beskona¢nu otvorenost i nadalizanje
ovoga sada$njega i materijalnog svijeta. Covjek se ne miri s tim da samo Zivi od danas do
sutra; on trazi smisao sebe, svojih €ina, stvari, stavova, samoga zivota. Trazi kona¢ni smisao.
Vjera u Boga daje ¢ovjeku smisao jer mu rasvjetljuje cijelo stvorenje (svijet) i njegov vlastiti
zivot 1 sagledava ga u Bozjoj perspektivi koji je Covjeka stvorio 1 pozvao u zajednistvo ljubavi
1 zivota. U tom pogledu valja se prisjetiti rijeCi iz koncilske konstitucije o Crkvi u
suvremenom svijetu Gaudium et spes koja veli: “Misterij covjeka postaje doista jasna jedino
u misteriju utjelovljene Rijeci... Krist, novi Adam, objavijujuci misterij Oca i njegove ljubavi
potpuno otkriva i covjeka njemu samome te mu objavljuje uzvisenost njegova poziva”(GS,
22).

f) TraZenje ljubavi takoder je jedna od bitnih dimenzija ljudskog nadilazenja. Temeljna
je potreba svakoga covjeka da bude ljubljen 1 da ljubi. Samo u ozracju roditeljske ljubavi 1
prihvacenosti mladi ¢ovjek moze rasti i ostvarivati se. To vrijedi i1 za sve ostale faze ljudskog
zivota. Ako je ljubav uskracena, u ljudskom bicu se razvijaju razlicite nastranosti: agresivnost,
sebiCnost, zavist itd. Prava ljubav drugoga ljubi i prihvaca zbog njega samoga, ne iz nekih
drugih interesa ili neke racunice. Stoga je uvijek nezasluzni dar. Pavlov Hvalospjev ljubavi 1

Kor 13 ali takoder i Mt 25,31-46 isti¢e da je djelotvorna ljubav temeljno mjerilo po kojemu ¢e

se na$ Zivot prosudivati.

Valja razmotriti kamo je usmjerena ljudska otvorenost i transcendiranje. Pogledajmo
teznje u ovjeku: Covjek teZi za puninom istine; Eovjek teZi za kona¢nim dobrom; Eovjek tezi
za pravom ljubavlju; covjek teZzi za autenticnim Zivotom, dakle za puninom svojega bica

kojega ovdje, u vremenu ne moze ostvariti. Stoga zaklju¢ujemo: On je usmjeren prema Bogu
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(Apsolutu), kona¢nom, zadnjem cilju i ostvarenju svojega bica, koji je u nas usadio te teznje i
koji ih jedini moze ispuniti.

To nas vodi razmisljanju - Bog je darovatelj, on ljude poziva u zajedniStvo svojega
(nadnaravnoga) zivota gdje jedino mogu naci svoje ispunjenje. Dramatiku neispunjenosti
ljudskog srca opisuje sv. Augustin u svome djelu, Ispovijesti, “Nemirno je naSe srce,

Gospodine, dok u tebi ne nade ispunjenje, smiraj.”

Uspon prema Bogu iz izvanjskog svijeta: dokazi za BoZje postojanje

Covjek mofe doéi do odredene spoznaje Boga umnim zakljucivanje promatrajudi
svijet oko sebe (stvoreni svijet). Toma Akvinski (1225.1274.) u srednjem vijeku iznio je
razloge za vjerovanje u Boga, koje se Cesto spominje kao "pet putova". Pritom se oslanja na
odredena evidentna nacela.

Jedno je takvo nacelo: metafizi¢ki princip uzro¢nosti. Na taj se princip oslanjamo kad
promatramo izvanjski svijet te zaklju¢ujemo da mora postojati i Stvoritelj svega Sto postoji. U
tom smislu govori se o tome da je svijet imao pocetak: teorija "Veliki prasak" i da se svemir
stalno Siri.

Znacenje principa uzrocnosti. Sve Sto postoji ili se dogada mora imati neki uzrok ili
razlog svojega postojanja (kauzalna zatvorenost svijeta). To vrijedi i za podrucje fizickog i
nadfizickog (duhovnog) svijeta. Polaze¢i od toga nacela uzro¢nosti ljudi su odavno razmisljali
1 pronasli razli¢ite putove koji ih vode Stvoritelju. Na tragu katolicke teoloske tradicije

govorimo o nekoliko putova uspona prema Bogu. Nisu to dokazi u strogom smislu jer

postojanje Boga kao duhovne i apsolutne stvarnosti ne mozemo dokazati kao $to dokazujemo

odredeni ogranieni i materijalni predmet. S duge strane i sam Bog — kad bi ga tako mogli

nuzno spoznati - ne zeli Covjeka na taj nacin stavljati pred neizbjezni argument koji bi ga
prisiljavao na vjeru.
U spomenutim putovima ostaje uvijek odredeni prostor u kojemu se Covjek moze

slobodno odluciti za Boga i1 tako mu osobno odgovoriti na njegov poziv:

- kozmoloski put (gr. = kozmos - svemir izvorno znaci ukras, red). Iz ocitoga postojanja
vidljivoga svijeta, pomoc¢u metafizickog nacela uzrocnosti, zaklju¢ujemo da postoji Stvoritelj,
netko tko je svijet doveo u postojanje.

- kinezioloSki put (grcki izraz “kinesis” znaci gibanje, kretanje). U svijetu ocito postoji

neprekidno gibanje i promjene. “Sve tece”, rece anticki filozof. Ako, dakle, postoji gibanje,
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prema principu uzro¢nosti mora biti netko tko je sve to stavito u gibanje ili pokrenuo

(Aristotel ga naziva: Nepokrenuti pokretac)

- aksioloski put (gr. aksia= vrijednost). U ¢ovjeku postoje usadene teznje za vrednotama koje
on ne moze sam od sebe ostvariti. Dakle, mora postojati netko tko ih je usadio i tko ih jedino

moze ispuniti.

- deontolo$ki put (gr. “deon”= ono Sto obvezuje, dio etike, znanost o duznostima). Svaki
covjek osjeca u sebi moralni zakon koji ga obvezuje. Glas toga zakona je ljudska savjest.
Njezin zahtjev u kojemu se nikada ne vara glasi: Dobro treba$ Ciniti, zlo izbjegavati. Buduc¢i
da svaki ¢ovjek ima tu urodenu instancu moralnosti koju nije sam sebe dao, mora postojati
netko, tko je to u nj usadio. Prema filozofu Kantu: Zvjezdano nebo iznad nas i moralni zakon

u nama jasno nas upucuju na Boga.

Spomenimo i takozvani teleologijski argument ("teleologijski" znaci "upravlje prema
cilju") koji se Cesto naziva "dokaz iz dizajna": ocigledna upravljenost prirode prema cilju za
neke je povod zakljucku da je Bog inteligentno dizajnirao svemir (William Paley).

To su neki od primjera kako je Covjeku moguce na odreden nacin i u odredenoj mjeri
spoznati Boga, dakle, nacini kako mozemo ukazati na Boga, otvoriti pristup k Bogu, rascistiti
odredene nesporazume ili predrasude na podrucju ljudskog traganja za Bogom. Dakako u
tome katkada moramo prije¢i dugi put. Na taj nacin doznajemo tek nekoliko vaznih spoznaja
o Bogu. Medutim, on nam i nadalje ostaje skrovit, tajnovit, Bog ostaje Tajna, odnosno

Apsolutna tajna (Rahner). Cinom vijere i prihvaéanjem BoZje objave otvara nam se drugi,

nesuporedivo dublji 1 Siri pristup Bogu.

No i u toj spoznaji, tzv. nadnaravnoj spoznaji Boga, koju ¢ovjek dobiva u vjeri, Bog
ostaje apsolutnaTajna. lzraz apsolutan latinskog je porijekla (lat. ab-solutum = odrijeSen,
samostalan, neuvjetovan, neograni¢en, potpun, savrSen). Za razliku od svih drugih stvari i
bic¢a, ukljucujuéi i samoga covjeka, jedino je Bog Apsolutan, neuvjetovan i neovisan ni od

koga. On je stvoritelj 1 temelj svega $to postoji...

Iz onoga §to je moguce doznati o Bogu preko njegove objave, dakle povrh onoga §to je
bez objave dostupno razumu, proizlazi da kr§¢anski Bog nije neki bezimeni, daleki, strani
Bog ili neka anonimna sila. On je osoba, koja progovara ljudima i o€ituje im svoja silna djela,
stupa s njima u razgovor, u jedan gotovo partnerski odnos i pokazuje se kao osoba, kao

Bozansko ti.
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Odnos izmedu Boga i svijeta

U filozofiji se, ve¢ prema filozofskim smjerovima, razli¢ito shva¢a odnos Boga i svijeta
(ukljucujuéi Covjeka i sva druga ziva bice te materijalne stvari). Postoji shvacanje koje se
naziva panteizam (pan + theos = sve + boZanstvo) prema kojemu nema razlike izmedu Boga i
svijeta. Svijet 1 Bog se mijesaju, isprepli¢u, zapravo sve je Bog. Medutim, ne moze cjelina
postojecega svijeta biti Bog. Stvoreni svijet kao ogranien i uvjetovan trazi svoje utemeljenje

u Bogu.

Postoji shvacanje odnosa Boga i svijeta pod nazivom dualizam (gr. duo = dva). To je
nauk koji smatra da u shvacanju stvarnosti postoje dva pocela koji se ne mogu svesti jedan na
drugi. Medutim, ne mogu postojati dva apsolutna bica jer bi se medusobno iskljucivala ili ne
bi bila apsolutna. Dualisti¢kih elemenata u tumacenju starnosti bilo je u nekim kr§¢anskim
skupinama ili u pokretima koji su se razvili u kr§¢anstvu pa potom skrenuli u krivovjerje. Oni

primjerice zlo ili sotonu stavljaju gotovo na razinu samoga Stvoritelja.

Emanatizam je treca varijanta u shvac¢anju odnosa izmedu Stvoritelja i stvorenja (lat.
emanare = teci 1z, izvirati). Radi se o nauku prema kojemu bica izviranjem (emanacija) a ne
stavaranjem proizlaze od Boga kao svojega pratemelja. Stvorenja bi prema tome bila iste
naravi kao i sam Bog. Taj je nauk suprotan kr§¢anskom shvacanju Boga stvoritelja koji sve

svojom rijecju stvara i dovodi u postojanje.

Na tragu krs¢anske objave u Bibliji odnos svijeta i Boga shva¢amo stvoriteljskim: Bog
nije samo pocetak svijeta, nego njegov temelj. (Latinska rije¢ creatio = stvaranje, svijet je
proizaSao iz Bozjeg stvoriteljskog Cina). Bog za stvaranje ne treba neki materijal kojega onda
mijesi ili oblikuje, nego stvara ni iz ¢ega (creatio ex nihilo). On nastavlja stvarati neprestano
svojom bozanskom moc¢i (creatio continua) svijet koji se razvija. Danas se u svjetlu pitanja
evolucije raspravlja o na¢inu kako je Bog u pocetcima izveo svoje stvaranje. Bog ostaje u
svojoj neovisnosti 1 razli¢itosti posve drukc¢iji od svijeta a svojim ¢inom stvara i trajno
uzdrzava sav vidljivi 1 nevidljivi svijet koji je nuzno povezan s Bogom kao svojim
stvoriteljem.

Je 1i Bog Bice, Osoba, Energija? Danas je moderno govoriti 0 neosobnoj slici Boga.
Zacijelo, isto¢njacke religije s pravom upozoravaju kako se Boga ne moze misliti samo unutar
zapadnjackog pojma osobe. Bog je ipak na drugaciji nacin osoba negoli smo to mi ljudi. No,

Bog je uvijek zajedno osoban i istodobno nadosoban. I kr§¢anska teologija tvrdi da je Bog

onkraj nasih ljudskih pojmova, ali Bog nikada nije nesto manje od Osobe. On je istinski “Ti”,
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sucelnik. I tako je vjera, piSe Ratzinger, ,,nalaz jednoga Ti koji me nosi i koji mi... daruje
obecanje neunistive ljubavi“(Uvod u kr§éanstvo, str. 27).

Ako Bog nije osoba, svijet nije stvorenje, nego emanacija bozanskog; ako Bog nije
osoba, 0 njegovom odnosu sa stvorenom stvarno$¢u ne moze se govoriti kao o ljubavi; ako
Bog nije osoba, spasenje nije zajedniStvo, nego stapanje s apsolutnim; ako Bog nije osoba,
spasenje se dogada izvan svijeta, nema "kenosis" (Fil 2, 5-8): Boga se li$io vlastitih bozanskih
atributa ('sam je sebe oplijenio') kako bi se mogao utjeloviti u ograni¢enu stvorenu stvarnost,
Sto je specifikum kr$¢anske koncepcije Boga. Dovodenjem svijeta u postojanje, Bog je

samoogranicio svoju bozansku mo¢ da drugi istinski bude to sto jest (J. Moltmann).

PRED TEMELINOM PORUKOM KRSCANSTVA

U dosada$njim razmiSljanjima polazili smo od nekih osnovnih usmjerenja koja se
nalaze u ¢ovjekovoj naravi 1 upucuju ga na Boga. Zatim smo ukratko ukazali na odredene
putove k Bogu pomocu razumskog zaklju¢ivanja promatrajuci stvoreni svijet i zagonetke pred
kojima se nalazi ljudska egzistencija.

U nastavku ponajprije valja osvijetliti i tome dodati problem ljudske ugrozenosti,
krivnje 1 grijeha, te pokazati kakav odgovor na to pruza kr$¢anska poruka a potom kako

krS¢anska objava osvjetljuje zagonetku ljudskog Zivota i daje mu smisao.

Biblijska prapovijest: hebrejski nac¢in razmisljanja i izrazavanja

Biblijskom prapovijesti naziva se zbirka tekstova u Bibliji (Post 1-11) o poc¢ecima
ljudskog roda sve do Bozjeg poziva Abrahamu. U spomenute tekstove spadaju izvjesca o
stvaranju svijeta i covjeka, o raju zemaljskom, covjekovu padu (grijehu), potopu, gradnji Kule
babilonske, o Noi s kojim Bog zapocinje drugu povijest i sklapa prvi savez. Osobe koje su
tamo navedene stoje egzemplarno.

Ova izvjeS¢a ne idu zatim da nam historijski priopée prosSlost nego pokuSavaju
protumaciti odredene zivotne pojave zakljucujuéi od njihovih posljedica na pocetak samoga

dogadaja (etioloski). Etiologija (gr. aitia = uzrok) znaci proucavanje uzroka za neku stvarnost

ili_dogadaj, u nasemu slucaju grjesno stanje ljudskog roda. Temeljna poruka biblijske
prapovijesti jest da Bog stvoritelj, otvara ¢ovjeku moguénost Zivota u svijetu kojega je uredio.
Covijek se pak zatvara Bogu koji omogucuje Zivot i remeti dobar poredak svojim grjesnim
djelovanjem. Bog ipak ne napusta ljude unato€ njihovoj krivnji nego im daje nadu i obecanje

spasenja.
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Da bismo mogli razumjeti ono $to ¢itamo u Bibliji, potrebno je imati na umu hebrejski
nacin razmisljanja i izrazavanja. Stari su Semiti (po imenu biblijskog Sema, najstarijeg od
sinova Noinih), dakle i Izraelci, druk¢ije razmisljali i izraZavali se nego mi danas.

Prvo, Izraelac nije bio sposoban spekulativno razmisljati niti apstrahirati, niti stvarati
op¢e pojmove. On je ostajao pri konkretnim i pojedinim ¢injenicama. Kad je govorio o
covjeku, uvijek je mislio na konkretnog ¢ovjeka: Na Adama, Abrahama, Mojsija ili Davida;
ili kad je govorio o Bogu, mislio je na konkretnog Boga koji se objavio u povijesti Izraela;
kad je govorio o grijehu, mislio je na konkretne grijehe... Upravo zato oni se sluze slikovitim
govorom: sluze se metaforama, parabolama, slikama, sluze se mitskim nacinom
razmiSljanja...

No, treba pravilno shvatiti i znacenje mita. Mitovi su "svete price" i oni pripovijedaju o
nastanku svijeta, Covjeka; o naravi bozanstva, odnosu prema prirodi, o tome koja je svrha i

smisao ljudske opstojnosti. Mit je djelatnost ljudskog uma ili ljudske duse razlicita i neovisna

0 onoj djelatnosti koja je plod filozofije ili spekulativne misli. Mit je simbolski nacin

izrazavanja, intuicija. Mit je redovito zaodjenut u pripovijedanje koje nije ni povijesno niti
ima povijesnu namjeru.

Stari zavjet sluzi se mitskim jezikom i mitskim slikama: personifikacija prirodnih
pojava (sunce, Ps 19, 5-7; jutarnje zvijezde, Iz 14, 13; duge, Post 9, 12; eshatolosko razdoblje
opisano kao povratak u rajsko stanje (I1z 11, 6-9), etioloske zgode (izvjestaj o stvaranju Zene iz
muskarcCeva rebra, Post 2, 21; Jahve sjedi na prijestolju i sli¢no. Mit nastaju u kulturama u
kojima jos nije bilo postignuto logi¢ko razmisljanje.

U religioznoj i profanoj literature svih kultura opéa je pojava pripisivati ljudske crte i

ljudsko ponasanje neljudskim bi¢ima. Tako su i Izraelci Bogu pripisivali ljudske crte: Bog

ima lice, o€i, uSi, usta, nosnice, ruke, noge... On govori, slusa, smije se, hoda... Osjeca
ushi¢enje, radost, srdzbu, ljubav, Zzalost, sucut.... To su takozvani antropomorfizmi
(anthropos zna¢i ¢ovjek, morfe, oblik). I to nije nista neobiéno. Covjek ne moze misliti o
Bogu kojega ne moze iskustveno doZivjeti drukéije nego kao idealizirana ¢ovjeka. Covjek
misli o Bogu kao bic¢u nalik na ¢ovjeka, ali koje neizmjerno nadilazi covjeka. Antropomorfni
nacin govora o Bogu jace isti€e njegovu osobnost, njegovu volju, njegovu ljubav, njegov
osobni odnos prema covjeku.

Neki primjeri: tipi¢an primjer semitskog nacina umovanja i izrazavanja jest rije¢ 'emet’
koju obi¢no prevodimo hrvatskom rije€ju 'istina' 1 pritom mislimo u prvom redu toc¢no
podudaranje tvrdnje s iskazom stvarnosti ili s dogadajima o kojima tko izvjeS¢uje. (Jucer u 20

sati padala je kisa i jedno je auto sletjelo s ceste...) Ali hebrejska rije¢ emet, istina, najprije
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znaci ¢vrstocu, pouzdanje pa onda vjernost. Za istinitost neke vijesti Hebrejima bijase manje
bitno izvjesS¢uje 1i ona toéno o dogadaju, u odnosu na sve pojedinosti, nego da se mogu
osloniti na to kao na nesto Sto im oblikuje zivot...

Isto tako, hebrejska gramatika ne poznaje posebnih vremenskih oblika za proslost,
sadasnjost 1 buducnost. Isti glagolski oblik moze, ve¢ prema kontekstu, znaciti proslost,
sadasnjost ili buduénost. Zato su oni manje vaznosti polagali na vremenski redoslijed. Tako i
evandelisti nisu pisali Isusove rije¢i i djela u Evandeljima prema to¢nom vremenskom
redoslijedu...

Napokon, za hebrejski na¢in misljenja bitna je teocentricna misao: sve se odnosi na
Boga. Bog je za biblijske ljude tako ziva stvarnost da sve §to se dogada u svakidasnjici i u
svijetu oko njih dovode u izravnu vezu s Bogom. Budu¢i da nije znao za pojam prirode kao
mi danas, on je svaki dogadaj pripisivao izravno Bogu. Bogu su se pripisivale 1 neke
sablaZnjive stvari: naprimjer, proklinjanje neprijatelja (u nekim psalmima).

Na kraju, istaknimo jo$ jednu znacajku koja je vlastita proSlim vremenima: smisao za
simbole. To dolazi do izrazaja u mnogim simboli¢nim ¢inima starozavjetnih proroka, na
primjer kidanje plasta (1 Kr 11, 29-32), brak s bludnicom - nevjernost (Ho$ 1-3), slikoviti
navjestaj opsjedanja Jeruzalema (Ez 4, 1-3). Osobito izrazen smisao za simboliku imao je

evandelist Ivan u svojem Evandelju (kruh, voda, svjetlo, trs i loza, pastir)

Istocni grijeh
U teologiji se istoénim grijehom (latinski: peccatum originale, pragrijeh) oznacava

opcée gresno stanje u koje je svaki ¢ovjek zapao svojim rodenjem zbog ljudskog (pra)grijeha,

Adamova grijeha na smom pocetku ¢ovjecanstva. Dakle, isto¢ni ili izvorni grijeh opisuje
¢injenicu da smo rodeni u svijetu koji je zarazen grijehom, da taj svijet nije zdrav, da drugi
ljudi (okolina) formira nase misli 1 osjeZaje, itd.

Bit svakoga grijeha jest otklon odnosno odvracanje covjeka od Boga, od Bozje ponude
spasenja, te nesposobnost dijaloga s Bogom i drugim ljudima zbog nedostatka zajednistva 1
povezanosti s njim. Isto¢nim grijehom misli se na nacelna upletenost covjeka u grijehu.

Isto¢ni grijeh nije samo onaj pojedinacni grjesni ¢in prvih ljudi (Adamovi grijeh) nego i
posljedice pragrijeha koje su presle u nasljede svim ljudima (grjesno stanje). Biblija to
izrazava ukazuju¢i na proSirenost gresnosti (Post 3,1-24):  prvi ljudi ocituju neposluh
bozanskim zapovijedima (jeli su sa stabla spoznaje $to je Bog zabranio); bratoubojstvo (Kain
ubija svojega brata Abela, Post 4,1-16); porast pokvarenosti ljudi nakon cega slijedi op¢i

potop (Post 6,1-7); gradnja Kule baliblonske kao ¢in oholosti ljudi.
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Zajednic¢ko svim ovim ljudskim gre$nim postupcima jest: odvracanje od Boga (izvora
zivota); pozudno i pohlepno prisvajanje dobara koje je Bog odredio za sve; protivljenje volji
Bozjoj; trazenje vlastitoga interesa i podredivanje svega vlastitim prohtjevima ("Ja sam svoj
bog"); nepostivanje granica koje je Bog stavio u stvorenja.

Danas se osim isto¢nog grijeha i osobnih grijeha svakoga Covjeka govori i o “grijehu
svijeta”. Pritom se misli na akumulaciju brojnih pojedina¢nih i zajednicarskih grijeha iz kojih
nastaje nezdrava duhovna atmosfera, takorec¢i grjesni okolis koji negativno utjece na ljudsko
ponasanje, umanjuje mu slobodu 1 potic¢e na grijeh. Primjerice kad se pojedinac nalazi u
ozrac¢ju varanja, krade, psovanja i sam ¢e lakSe poprimiti takve grjeSne navike.

To se takoder odnosi na nepravednost drusStvenog sustava u kojem Zivimo (strukturni
grijesi). U tom kontekstu spominje se izraz “grjeSne strukture”. Pod tim se misli na
odredena loSa zakonska rjeSenja gdje ostaje tzv. sivog prostora za ljudsko ponasanje koji nije
pravo definirano pa takve strukture pogoduju grjeSnom djelovanju. GrjeSne strukture mogu
biti i neke navike i mentaliteti koji se prenose iz nekih drugih nepravednih sustava. Primjer
privatizacije nakon pada komunizma; mentalitet “snadi se” iz nekadaSnjeg sustava,
neodgovornost prema imovini (krada) u velikim nekadasnim druStvenim poduze¢ima, gdje su
ljudi smatrali da nije grijeh nesto ukrasti... Nepravedne drustvene strukture koje poti¢u na zlo
stvaraju nepovjerenje, mrznju, sukobe, ratove, razaranja, patnju (primjeri: borbe za
neovisnost, terorizam, antiglobalizacijski pokret...).

Grjesni otpad od Boga slobodan je ljudski Cin, izraz Covjekova otudenje od onih
odrednica koje mu je Stvoritelj zadao. Ljudski grijeh se umnozava (kao “snjezna lavina” u
gorju), gresno stanje CovjeCanstva opterecuje zivot ljudi 1 cijele ljudske zajednice, dovodi do
grjeSnih odnosa i nepravde medu ljudima pa je poticaj za osobni grijeh.

Protiv mo¢i ovoga grijeha kao 1 svih osobnih ljudskih grijeha Bog je nastupio svojom
nadmoc¢nom ljubavi da nas spasi. Kr§¢anstvo po svojoj biti misterij sjedinjenja. Bit isto¢nog
grijeha je razdvajanje, raspadanje u individualnost; bit otkupljenja je povezivanje,
ujedinjavanje ¢ovjecanstva po Kristu i u Kristu. Biti kr§¢anin znaci biti katolicki, znaci biti na

putu prema sveobuhvatnu jedinstvu.

Bog, zlo i nezgodna pitanja
Prica kaze da je jednom, prije puno godina, jedan sveuciliSni profesor postavio studentima
pitanje: "Je li Bog stvorio sve §to postoji?" Jedan student smjelo mu je odgovorio: "Da, Bog je

stvorio sve $to postoji!"
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"Profesor ¢e potom: "Ako je Bog stvorio sve, onda je stvorio i zlo. Budu¢i da zlo postoji,
onda je i Bog zao!"

Drugi student je podigao ruku i upitao profesora: "Profesore, postoji li hladnoc¢a?" "Kakvo je
to pitanje? Naravno da postoji. Zar ti nikada nije bilo hladno?" Mladi¢ je odgovorio:
"Zapravo, profesore, hladno¢a ne postoji. Prema zakonima fizike, ono §to mi smatramo
hladno¢om u stvarnosti je odsustvo topline. Svako tijelo ili objekt prema proucavanju ima ili
prenosi energiju, a toplina je ono Sto ¢ini da tijelo ima ili prenosi energiju. Apsolutna nula
znacCi potpunu odsutnost topline, sve stvari postanu inertne i1 nesposobne za reakciju na toj
temperaturi. Hladnoc¢a ne postoji. Mi smo stvorili tu rije¢ da opiS§emo kako se osje¢amo ako
nemamo toplinu."

Student nastavi s pitanjem: "Profesore, postoji li tama?" Profesor odgovori: "Naravno da
postoji." Student ¢e na to: "Opet ste u krivu, profesore, ni tama ne postoji. Tama je u
stvarnosti samo odsustvo svjetla. Svjetlo mozemo proucavati, ali tamu ne. Zapravo, mozemo
se posluziti Newtonovom prizmom da pretvorimo bijelo svjetlo u mnoge boje i1 proucavati
razli¢ite duljine svjetlosnih valova za svaku boju. Ne mozemo mjeriti tamu. Najobi¢nija zraka
svjetla moze prodrijeti u svijet tame 1 osvijetliti je. Tama je pojam koji ljudi koriste da opisu
Sto se dogada kada nema svjetla."

Na kraju, mladi¢ upita: "Profesore, postoji 1i zlo?" Sad ve¢ pomalo nesiguran, profesor
odgovori: "Naravno, kao Sto sam ve¢ rekao. Vidimo zlo svaki dan. Najcesc¢e u svakidasnjim
primjerima Covjekove necovjecnosti prema drugim ljudima... u zlo¢inima i nasilju diljem
svijeta.”

Nato ¢e student: "Profesore, zlo ne postoji, ili barem ne postoji po sebi. Zlo je jednostavno
odsustvo Boga. Bas kao 1 tama i1 hladnoca, to je pojam kojega su ljudi stvorili da opiSu
odsutnost Boga. Bog nije stvorio zlo. Zlo nije poput vjere i ljubavi koje postoje bas kao $to
postoje svjetlo 1 toplina. Zlo je posljedica onoga Sto se dogodi kada u ¢ovjekovu srcu nije
nazo¢na BoZja ljubav. Nasto poput hladno¢e koju dozivljavamo u odsustvu topline, ili poput
tame koja se dogada kada nema svjetla." Profesor je sjeo. Pri¢a kaze da se student zvao Albert

Einstein.

Covjekova ugroZenost i potreba za spasenjem

Odakle zlo u ¢ovjeku i u svijetu? Zasto nas zivot ne uspijeva kako bismo htjeli? Otkuda
medu ljudima razdori, nepravde, otudenja, mrznja, zavist, laz, ubojstva, ratovi, prirodne
katastrofe...? Evandeoski formulirano moze se pitati: Otkuda kukolj na njivi i treba li ga

odmah iS€upati ili ¢ekati vrijeme Zetve? Pitanje zla u svijetu §to ga je Bog stvorio, i stvorio ga
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dobrim, staro je pitanje jo$ starije od zaklju¢ne molitve u Ocenasu: Oslobodi nas od zla/
Zloga.
Iz toga proizlazi problem covjekove ugroZenosti. Evo nekih uvodnih natuknica:

(@) Covjek je ugroien sam u sebi jer se ne moze u potpunosti ostvariti. Ostaje torzo, tj.
nedovrsen, ostvariv samo u fragmetnima. Temeljne njegove teznje ostaju u uvjetima vremena
i ljudskih uvjetovanosti neispunjene. Covjek osjeéa u sebi podvojenost koja je bitni dio
njegove konstitucije, dva zakona: zakon duha i zakon tijela, ili zakon uma i zakon udova, veli
Pavao, pa se u nama zbog toga trajno vodi unutarnja borba. Stoga ne ¢inim dobro koje hocu,
nego zlo koje nec¢u. Zakon u udovima zarobljava zakon uma. “Zakon duha Zivota u Kristu
Isusu, oslobodio me zakona grijeha 1 smrti” (Rim 7,14-24). Ovdje joS i ne spominjemo pitanje
smrti i njezina prevladavanja.

(b) Premda je Covjek stvoren kao drustveno bice, nuzno upucen na druge 1 moze se
ostvariti tek u uspjeSnom zajednistvu s drugima, ipak mu ne uspijeva ostvariti zajednistvo ili
je ono povezano uz mnostvo nevolja, razo¢aranja i problema. (Covjek ne moze preZivjeti sam,
bez susreta s drugim). Pritom nailazi na otudenje, nepovjerenje, sebicnost, prijevaru... Bez
drugoga se ne mogu kao Covjek ostvariti, a onaj drugi moze biti pakao, zao, neizdrziv,
nepodnosljiv. (J. P. Sartre, Pakao, to su drugi!). Zasto ne uspijeva zajednicki zivot, ¢esto ni u
braku, zasto ne uspijeva prijateljstvo, ljubav, sloga, mir, pravda...

(c) Covjek je ugrosen i od prirode: bolesti, potresi, pozari, nesrece, poplave, katastrofe.
Cini se da su uvjeti ovoga svijeta u kojima Zivi ljudski rod manjkavi, odnosno optereéeni
odredenim manjkom prolaznosti, ugrozenosti, vremenitosti itd.

(d) Dio ¢ovjekove ugrozenosti povezan je s njegovom slobodom i moralnoséu. Dio zla
u svijetu jest tzv. moralno zlo kao plod ljudske slobodne odluke i ranjivosti ljudskog bi¢a koje
je sklono zlu. Mnostvo svojih postignuc¢a ¢ovjek moze iskoristiti da ¢ini dobro ili da €ini zlo
(noz, vatra,oruzje, dinamit, ili pak atomska energija: proizvodnja elektricne energije ali i
izrada oruZja za masovno unistavanje).

Razumljivo je da Covjek trazi izlaz iz svoje ugrozZenosti, neostvarenosti koje su zapreka
da se ostvari kao bice s onim teZznjama koje su u nj usadene. On trazi pomoc¢ i oslobodenje od
svoje specificne zarobljenosti. On nadalje traga za odgovorima na ta egzistencijalna pitanja i
propituje odgovore koje sadrze pojedinacne filozofije, ponude smisla, utjeCe se raznim
doktrinama i iscjeliteljima.

Covjek je bice koje treba otkupljenje
Ne moZe sama sebe spasiti. Kr§¢anska vjera mu pruza pomo¢ izbavljenja i oslobadanja

od ljudske ugrozenosti na svoj specifi¢an nacin. Kr§¢anska objava nas uci da uzrok ¢ovjekove
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ugrozenosti, podijeljenosti, sukobima i neredima medu ljudima ima svoj pocetak i svoje
duboke korijene u raskidu zajednistva s Bogom $to se dogodilo na pocetku ljudskog roda. U

tom svjetlu treba vidjeti krS¢anski nauk o otkupljenju kao temeljnu kategoriju judeo-

krs¢anskog vjernickog iskustva i teoloSkog promisljanja. Potrebiti smo otkupljenja u

dvostrukom pogledu: u naSoj nesavrSenosti i prolaznosti, te¢ u naSoj otudenosti i gubitku

cilja/smjera.

U novije vrijeme teologija kategoriju otkupljenja iskazuje pojmom oslobodenje i sli¢énim
izrazima iz njegova semantickog podrucja (primjerice, emancipacija, solidarnost, ulazak u
novi zivot, humanizacija).'8

Kategorija oslobodenja ukljuc¢uje pojam globalnog spasenja koje nuzno uvazava i politicki i

ekoloski vid spasenja, ozdravljenje od nelagode ljudske situacije duboko impregnirane svim

oblicima patnje, pomirenje Covjeka sa samim sobom i sa svim stvorenjima, itd. Na 0sobnoj
razini spasenje je uvijek proces oslobadanja ¢ovjeka od samoga sebe da bi se unutar njega
oslobodio prostor za BoZji duh.

Otkupljenje je najprije milost, ali treba i ovijekovu spremnost, raspolozivost.’® Mi nismo

samo objekt otkupljenja, nego istodobno i subjekt otkupljenja. Kristovo spasiteljsko
djelovanje treba unijeti u svijet. Takav pristup propitkuje unutarpovijesne ucinke otkupljenja
kao 1 odgovornost krS¢ana za svijet, koja nuzno proizlazi iz vlastitog sudjelovanja u
otkupljenju svijeta. Radi se o tome da Bog ne djeluje mimo Covjeka niti ga preskace, nego
uvijek po Covjeku i posredstvom njegove slobode.

Trajno zajednistvo covjeka s Bogom kao svojim temeljem i ciljem, izvorom zivota i
sre¢e nazivamo raj (nebo). Raj ukljucuje: uskrsnuée mrtvih i vjeéni zivot u kraljevstvu
Bozjemu. To je kona¢no 1 neizgubivo postignuée vjec¢nog spasenja koje Bog covjeku daje
nakon smrti kao dar. Prije ulaska u potpuno spasenje vecini ljudi je potrebno proci stanje
Cis¢enja, odnosno cistiliste. Trajnu odijeljenost od Boga, slobodno izabranu ljudskim
slobodnim ¢inima i opredjeljenjima, nazivamo paklom. Postoji dakle moguénost da ¢ovjek ne
dode svojemu cilju 1 ne bude spasen nego da propadne. To je, prema kr$¢anskoj objavi i

crkvenoj tradiciji, vjecna propast koja prijeti ljudima ako umru nepomireni s Bogom (daleko

18 Kategorija oslobodenja dade se opisati na sljedeéi na¢in: najprije mora biti oslobodena (otkupljena) ljudska
sloboda, oblikovateljica povijesti... njezino oslobodenje daruje Bog po Kristu u Duhu koji ¢uva njezinu
cjelovitost, ali daje i sposobnost za dobrotu, za ljubav, on koji je izvor autenticne slobode. To se oslobodenje
mora konkretizirati na razli¢itim razinama: nutarnje-osobnoj, drustveno-politickoj (strukturalnoj) i kozmicko;j.
Usp. Giovanni IAMMARRONE, Otkupljenje, u: Enciklopedijski teoloski rjecnik, Zagreb, 2009., 806.
19 U teologiji se mnogo raspravljalo o odnosu milosti i naravi, istocnog grijeha i slobodne volje, primjerice
rasprava Augustin sa Pelagijem u djelu: De natura et gratia.
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od Boga). Ne moze se medutim kazati da li je odredeni ¢ovjek u paklu ili tko je u paklu. Ta se
tema razraduje u premetu koji se zove eshatologija (nauk o posljednjim stvarima).

Bozja ljubav pruza svakom covjeku koji se iskreno pokaje moguénost novog pocetka.
Vjera oslobada od usredotocenosti na krivnju. Sto je proslost, ostaje proslost. Otkupljenje od
krivnje znaci oslobodenje od vjecite potrebe opravdavanja. Krs¢anstvo je religija otkupljenja
od krivnje. Ono je poruka o milosrdu Bozjem. Bog Isusa Krista je Bog novog pocetka. I to
iskustvo oslobadanja od krivnje i prastajuée ljubavi ¢ovjek moze uvijek iznova dozivjeti: u

sakramentu ispovijedi u kojem Krist sam oprasta.

BOG SE OBJAVLJUJE — BIBLIJSKA POVIJEST SPASENJA

Krsc¢anska teologija Boga prepoznaje u njegovu ocitovanju u stvorenjima (kozmicka
objava). Naravna spoznaja Boga je kada covjek svjetlom svojega ljudskog razuma zakljucuje
preko stvorenih stvari na postojanje Boga. Stoga je za krscanina, i svakog covjeka dobre
volje, stvoreni svijet put prema Bogu jer preko njega se Bog takoder objavljuje ljudima.
Stvorenja govore o Bogu (veli psalmist). Ve¢ Stari zavjet polazi od prirodnih pretpostavki
vjere (Mudr 13,1-9). | Novi zavjet govori o prirodnoj spoznatljviosti Boga i povezano s time o
odgovornosti svih ljudi prema Bogu (usp. Rim 1,18-20; Dj 14, 14-16; 17, 26-29).

No Bog se na poseban naCin otkriva u objavi (zapisanoj u Bibliji), osobito pak i
definitivno se objavljuje u Isusu Kristu, Bogocovjeku, koji je prisutan 1 dostupan u Crkvi,
Kristovoj zajednici vjernika. Biblijska objava je druga vrsta BoZje objave koju u teologiji

nazivamo nadnaravnom ili povijesnom.

Biblija je izvor kri¢anske teologije. Spisi SZ i NZ opisuju srediSnje dogadaje za
kr§¢ansku vjeru. Postoji velika povijesna udaljenost od vremena kada su nastali svetopisamski

tekstovi i zato je zadala hermeneutike i biblijske egzegeze da nam pomogne oko

razumijevanja Svetoga pisma.

Prva poglavlja Biblije ¢ine tzv. Prapovijest koja je vazan dio biblijske objave. No ona

predstavlja specifiénu knjizevnu vrstu bibijskih spisa i odnosi se na ono S$to je bilo na
pocetcima, Sto izmice povijesti u uzem smislu: stvaranje, prvi ljudi, pad i grijeh ¢ime je uslo
zlo u svijet.

Na pocetku vremena, prve ljudsko bi¢e (hebrejski: adam) zateklo se samo u Edenskom vrtu.
Taj je vrt zasadio bog Jahve, koji je uéinio da voda izvire u pustinji kako bi stvorio rajsku

oazu. Jahve je napravio Adama od zemlje (adama), udahnuo mu dah Zivota u nosnice i
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postavio ga u rajski vrt da ga obraduje i cuva. Jahve je od zemlje nacinio sve ptice i zivotinje
da mu budu pratioci.

Dva su sveta stabla obiljezavala srediste svijeta — stablo Zivota i stablo spoznaje dobra i zla —
a tu je bila cak i1 zmija koja govori da ga uputi u tajnu vrta. Ali Adam je bio osamljen. I tako,
dok je on spavao, Jahve mu je izvadio jedno rebro i napravio zenu. Adam je bio presretan:
“Nato covjek rece: ‘Gle, evo kosti od mojih kostiju, mesa od mesa mojega! Zena (Isa) neka se
zove, od Covjeka (I3) kad je uzeta!” (Post 2, 23). Adam joj je nadjenuo ime Havva (Eva),
“Davateljica zivota”.

Jahve zabranjuje Adamu i Evi da jedu plodove sa stable spoznaje, zmija ih uspijeva nagovoriti
da ga ne posluSaju, pa su zauvijek protjerani iz vrta. Od tada moraju mukotrpno raditi da bi
nekako prezivjeli od negostoljubive zemlje 1 u porodajnim bolovima djecu radati. Poput
svakog mita, i ovaj sluZi tome da nam pomogne razmisljati o ljudskoj situaciji. Zasto je
ljudski Zivot pun patnje? Zasto se muskarci 1 Zene osjecaju tako otudenima od bozanskoga?
Pripovijest 0 Edenu ne treba shvacati doslovno, misle¢i da nam Biblija Zeli pruziti tocne
podatke o tome Sto se dogodilo u proslosti. Isto tako, Biblija nam ne pruza precizna moralna
ucenja. Ona pripovijeda o djetinjstvu ljudskog roda. Adama, Evu i zmiju moZzemo smatrati

razliitim licima naSe ljudskosti. Zmija predstavlja buntovnistvo i neprestanu potrebu da se

propituje sve u zivotu. U Evi vidimo svoju glad za znanjem, zelju za nesputanim zivotom.
Adam, koji je prilicno pasivan lik, oc¢ituje nasu nevoljkost da preuzmemo odgovornost za
svoje postupke. Ta prica pokazuje da su dobro i zlo nerazmrsivo isprepleteni u ljudskom
zivotu. Zanimljivo je da rabini talmudskog doba nisu na Adamov pad gledali samo kao na
katastrofu, jer je sklonost zlu bila sastavni dio ljudskog zivota.

Povijesna BoZja objava pocinje 12. poglavljem Knjige postanka. Bog se sada u povijesti
malo pomalo otkriva ljudima, progovara im, objavljuje se i zapocCinje razgovor s njima. Prva
klju¢na osoba u toj povijesti Bozjeg oc€itovanja ljudima jest Abraham (1850. pr. Krista).
Najprije se zvao Abram (Abram = uzviSeni otac), nakon saveza s Bogom dobiva ime
Abraham ( = otac mnostva, Post 17,5) 1 postaje nositelj Bozjih obecanja. Pavao ga nazivam
“ocem vjere” (Rim 4,15). S njim kao sredi$njim likom starozavjetne objave zapo€inje novo
razdoblje u odnosu izmedu Boga i ljudi. Abraham je osim toga vazan vjerski lik u Zidovstvu i
u islamu pa se ove tri religije zbog dijelom zajednickog korijena nazivaju Abrahamske
religije.

Abraham potjece iz mjesta Ura Kaldejskog (na obali rijeke Eufrata, jugoistocno od
Babilona). Bog s njim sklapa savez, obe¢ava mu da ¢e unatoC starosti dobiti sina te brojno

potomstvo, iz kojega ¢e proizi¢i silan narod. Poziva ga da napusti svoj zavi¢aj i pode u zemlju
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Kanaan, danasnju Palestinu, koju ¢e mu Bog dati, njemu i njegovo potomstvu. Stavlja ga pred
kusnju da zrtvuje svojega Sina, nositelja Bozjih obecanja. Abraham je u svemu Bogu
povjerovao i ostao mu do kraja poslusan. Abrahamova Zena Sara je neploda, tako se njezin sin
Izak rada iz obecanja.

Izak je imao dva sina: Ezava i Jakova. Na Jakovu ostaje blagoslov (on je za blagoslov

prevario svojega brata Ezava, tako da ime Jakov znaci zapravo varalica) i on ima 12 sinova
(najmladi se zvao Benjamin). Nakon doZivljaja hrvanja s Bogom (Post 28, 10-12; 32,23)
1ziSao je blagoslovljen 1 druk¢iji, Bog mu mijenja ime u Izrael (onaj koji se hrve s Bogom).
Otuda 1 naziv za njegove potomke 1 cijeli izraelski narod. U sudbini Jakova odrazava se i
sudbina cijeloga naroda koji se stalno hrve sa svojim Bogom ali ne moZe bez njegova
blagoslova. Jakov-lzrael je poslije odselio u Egipat (Post 49,28-50) te su tu njegovi potomci
razmnozili 1 ostali nekoliko stolje¢a. Egipatski Faraon je Izraelce dozivljavao sve vise kao
prijetnju te im je poceo nametati najteZe poslove 1 na razli¢ite ih nacine tlaciti.

U tim teskim prilikama, kad je Faraon naredio izrabljivanje i1 Zelio istrijebiti Hebreje,
rada se Mojsije, sredisnji lik 1 osoba u SZ. Bilo je to prema Knjizi izlaska izmedu 13. 1 12. st.
prije Krista. Mojsije (ime znaci = iz vode izvaden) je dijete levitskih roditelja. Faraonova k¢i
ga je nasla u koSarici izloZenoj u rijeci Nilu, u dobi od tri mjeseca i spasila ga (Izl 1,8-22). Bio
je odgojen 1 odrastao je na kraljevskom dvoru. Za vrijeme jedne svade dok je neki Egip¢anin
zlostavljao Hebreja, Mojsije ga ubije. To se saznalo pa je Mojsije morao bjezati da spasi zivu
glavu. Pobjegao je kroz pustinju i sklonio se medu Midijance. Midijanci su bili pleme
trgovaca nastalo prema predaji od Abrahamove druge Zene. Sa Hebrejima su imali dobre
odnose. Mojsije je ozenio k¢i midijanskog svecenika (Izl 2,11-22: Sipora s kojom je dobio
sina GerSona).

Dok je jednom pasao stado Bog mu se ukazuje u goru¢em grmu, otkriva mu svoje ime i
daje mu nalog da ide natrag u Egipat te izvede narod Hebreja iz zemlje egipatske i povede ga
u obecanu zemlju: Izl 3,1-15 (3,13-15): “Nato Mojsije rece Bogu: Ako dodem k Izraelcima pa
im kazem: Bog otaca vasih poslao me k vama, i oni me zapitaju: Kako mu je ime? — Sto ¢u im
odgovoriti? Ja sam koji jesam, rece Bog Mojsiju. Onda nastavi: ‘Ja jesam’ posla me k vama.
Dalje je Bog Mojsiju rekao: Kazi Izraelcima ovako: Jahve Bog vasih otaca, Bog Abrahamov,
Bog Izakov I Bog Jakovljev, poslao me k vama. To mu je ime dovijeka, tako ¢e me zvati od

koljena do koljena.”

Bozje predstavljanje: Ja jesam koji jesam znaci (hebr. ehjeh aser ehjeh): ja sam tu, s
vama, djelatan. Unato¢ Mojsijevih pregovora s faraonom, faraon je ostao nepopustljiv i nije

htio pustiti Izraelce da odu. Gospodin je poslao deset zala na Egipcane, ali faraon nije
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popustao. Tek je pomor egipatske djece (prvorodenaca) skrsilo faraona pa su Hebreji mogli
po¢i. Medutim kad su se Egip¢ani sabrali, posli su s mo¢nom vojskom u potjeru za Izraelcima
i sustigli ih na obali Crvenoga mora. Izraelci su Bozjim zahvatom prosli po suhom, dok su se
Egipcéani potopili u vodenom bezdanu. Tako je Bog spasio svoj narod na putu u obecanu
zemlju 1 pokazo svoj najveci osloboditeljski pothvat. Mojsije je vodio narod prema obecanoj

zemlji (Kanaan). Put kroz pustinju je trajao vise desetlje¢a. Biblija govori o 40 godina.

Neke su etape na tom putu izlaska bile osobito znac¢ajne. Medu njih se na poseban nacin
ubraja brdo Sinaj, gdje se Bog svojemu narodu ocitovao, dao mu svoje upute, postavio

zahtjeve, sklopio s njim Savez. Narod je pritom stalno bio u kusnji da otpadne od Boga

svojega 1 da se prikloni kumirima (vidi zlatno tele!), a sumnjao je 1 u smisao oslobadanja iz
Egipta (Javlja se Zelja da se vrati natrag u ropstvo da barem ima dovoljno jesti!). Sumnjao je i
u mogucnost da obe¢anu zemlju moZe zauzeti, jer su je njezini stanovnici branili. Mojsije
sam nije usao u obec¢anu zemlju (Kanaan) niti je on u nju uveo svoj narad. Umro je prije toga

a obecanu zemlju je tek izdaleka mogao vidjeti (s brda Nebo).

Mojsije je srediSnji lik u SZ. On je po Bozjem nalogu i s Bozjom pomoci izveo

Hebreje iz egipatskog ropstva i doveo ih u obe¢anu zemlju. Mojsiju se pripisuje Petoknjizje

(Knjiga Postanka, Knjiga izlaska, Levitski zakon, Ponovljeni zakon i Knjiga brojeva), tj.
knjige zakona, on je ucitelj i voda naroda, prototip proroka, BoZji posrednik. To su Mojsijev
zakon ili uputstva (torat Mose). Mojsije je od Boga odabrani predvodnik i osloboditel]
Izraela. Novi Zavjet pozitivno gleda na tog starozavjetnog Bozjeg posrednika koji se u sklopu
preobrazenja Gospodinova ukazuje na brdu Taboru (Mk 9,2-8) a evandelist Matej Isusa
naziva novim Mojsijem. Kad su Izraelci dosli u obe¢ani zemlju, imali su na ¢elu suce a ne

kraljeve.

Nakon sudaca oko godine 1000. prije Krista zapoc¢inje razdoblje kraljeva. U lzraelu je
od pocetka bilo protivljenja ustanovi kraljevstva. Medutim pojavile su se unutarnje napetosti i
izvanjske opasnosti (Filistejci) koje su zahtijevale “jaku ruku”. Prijelazni kralj je bio Saul (do
1000.), zatim David (1000.-961.) pa onda Salomon (961.-931.). lzraelci su bili nestalni,
zaboravljali su BoZje zapovijedi 1 priklanjali se idolima. Stoga je Bog u svako vrijeme budio u
svojemu narodu proroke preko kojih je upucivao svoju rije¢ pouke, utjehe ali i prijekora. Oni
su poticali narod na vjernost Bogu i obdrzavanje njegovih naputaka, prekoravali i pozivali na

vjernost Savezu.

U to su vrijeme Izraelci zivjeli U dva zasebna kraljevstva: u Judejskom kraljevstvu, s

Jeruzalemom kao prijestoljnicom, te u veéem i bogatijem Sjevernom kraljevstvu lzrael.
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Palestina tj. obefana zemlja nalazi se na znacajnom krizanju putova izmedu Egipta i
Babilonije, odnosno Asiraca. Stoga su tadasnje velesile pokusavale ovladati tim podruc¢jima ili
ga zauzeti. Kad se zidovski kralj Ahaz (734.-728.) obratio Asircima za pomo¢ u ratu s
okolnim knezevstvima, za Sjeverni je Izrael (Samariju) pocelo vrijeme teskih patnja (722.).
Vode¢i narodni sloj je odveden u suzanjstvo a u Samariju su naseljeni pripadnici drugih

plemena i naroda tako da je nastala mjesSavina vjera i odvracanje od pravoga Boga.

Juzni dio Izraela je bio sacuvan ali je Asirskim kraljevima morao placéati danak. Izraelci
su se pokuSavali osloboditi tudinske vlasti ali u tome nisu uspijevali. Teritorij se smanjivao,
davanja stranim gospodarima bila su sve veca.

Jahve je postao jedini nacionalni Bog Izraelskog naroda. Medutim, taj nacionalizam
bozanskog lika naposljetku je zavrSio u suzama. Njihova ratoborna teologija spre€avala ih je
da vide konkretno stanje stvari na terenu. Bilo je samo pitanje vremena kada ¢e velike sile
usmjeriti paznju na Judu. Tako je fraon Neko Il. prolazio kroz Kanaan 611. godine kako bi se
suprotstavio rastucoj sili Babilona. Uzaludno prkoseci, Josija je docekao egipatsku vojsku kod
Megida 1 poginuo u prvom okrsSaju. Tako je maleno kraljevstvo Juda postalo igrackom velikih
sila Egipta 1 Babilona, a njegova je vanjska politika naginjala ¢as na stranu jedne, ¢as na
stranu druge. Neki su Izraelci tvrdili da Juda ne moze biti poraZena jer je Jahve njihov Bog, pa
su poticali svoje vladare da izbore nezavisnost. Dvanaest godina nakon JoSijine pogibelji zbila
se tragedija mnogo vecih razmjera. Juda se pobunila protiv babilonske vlasti, pa je 597.
Jeruzalem pokorio kralj Nabukodonozor, koji je u Babilon prognao elitu — kralja, plemstvo,
pisare, svecenike, ratnike 1 zanatlije, dok je u Svetom gradu postavio marionetskog kralja.
Jedanaest godina poslije, 586., nakon jo$ jednog besmislenog ustanka, Jeruzalem je unisten, a

Jahvin hram spaljen do temelja, narod odveden u babilonsko suzanjstvo. U to je vrijeme

prorok bio Jeremija. No narod nije sluao negove savjete i prijekore. Ipak Zidovi su u
Babilonu zivjeli u organiziranim zajednicama, nisu se mijesali s drugim narodima i imali su
uredeni vjerski Zivot. Jeruzalem je pak ve¢ 50 godina bio opustio. U toj narodnoj katastrofi

postavlja se pitanje: Stoji li Bog jo§ iza svojih obe¢anja? Godine 538. Zidovi se vraéaju iz

suzanjstva. Slijedi obnova svekolikog Zivota, drustvenoga i vjerskog.

Cetiri osnovne biblijske predaje ili redakture
Biblijski tumaci prepoznaju u biblijskom tekstu detiri osnovne predaje ili redakture.
Najstarija je jahvisti¢ka predaja (J), nazvana tako jer Boga naziva imenom Jahve, a nastala je

......

antropomorfizmima. Pricu o Adamu i Evi napisao je neki anonimni autor u juznom
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kraljevstvu kojega autori spominju pod inicijalama “J”, jer je svojega boga zvao njegovim
osobnim imenom “Jahve”.

U isto vrijeme, drugi pisac poznat kao “E” (zato Sto je radije koristio bozansko ime “Elohim”)
sastavljao je sli¢nu pripovijest za Kraljevstvo Izrael. Mlada, elohisti¢ka predaja (E), nazvana
tako jer Boga naziva Elohimom, oblikovana je nesto prije propasti Samarije 721 1 istice Bozju
transcendenciju. Nakon §to je 722. Godine asirska vojska unistila sjeverno kraljevstvo, ta su
dva spisa spojena tako da ta pripovijest tvori najraniji sloj Biblije.

U sedmom stolje¢u skupina je svecenika, proroka i1 pisara na dvoru judejskog kralja JoSije

pokusSala reformirati religiju Izraela. Oni su poznati kao deuteronomisti (D), zato §to su u
svojim spisima prikazali Mojsija kako okupljenom narodu donosi “drugi zakon” (grcki:
deuteronomion) nedugo prije svoje smrti na brdu Nebu. To je tre¢a, deuteronomisti¢a predaja
(D), nastala za kralja JoSije (640-609.), kratko nakon pocetka babilonskog suzanjstva (598.).
To je najsloZenija predaja koja ukljucuje Ponovljeni zakon te joS neke biblijske knjige koje
nisu u Petoknjizju (JoSua, Suci, 1 12 Samuelova te 1 12 Knjiga o Kraljevima).

Vise od dvjesto godina to je podrucje trpjelo ugnjetavanje Asirskog carstva, koje je srusilo
Sjeverno kraljevstvo lIzrael i natjeralo brojne stanovnike u progonstvo. Ali kad se mladi Josija
zakraljio 649. Asirija je bila na zalasku, a Egipfani su postajali vojnicki sve jaci.
Deutoronomisti su u to vrijeme ustrajavali na Stovanju isklju¢ivo boga Jahve jer je otkriven
svitak koji je navodno bio izgubljena Knjiga zakona (sefer torah) koju je napisao Mojsije u
kojemu stoji da se trebaju kloniti kanaanskih domorodaca i da trebaju odbaciti njihovu
religiju. JoSija je doslovno izvrSio sve to 1 uniStio suparni¢ku religiju u Jeruzalemu, uklonio
kumire 1 svetiSta u Betelu i Samariji. Otad ¢e Salomonov hram u Jeruzalemu biti jedino
dopusteno narodno svetiste.

Reforma deuteronomista razotkrila je najveéu opasnost idolopoklonstva. Sveto pismo na
prvo mjesto, kao najtezi grijeh, stavlja idolopoklonstvo ili krivovjerje. Zato Mojsijev
nasljednik JoSua okuplja starjesine, glavare, suce i upravitelje naroda i pred njih postavlja
radikalni zahtjev odluke hoce li sluziti Bogu ili bogovima, idolima. Ni nase vrijeme nije bez
svojih JoSua koji nas stavljaju pred odluku: Izaberite kome Cete sluziti, Bogu ili bogatstvu,
evandelju ili idolu nacije, novca, politicke vlasti, seksualnosti...

Izraelci koji su 579. bili prognani u Babilon nisu bili zlostavljani. Zivjeli su u zajednicama i
uzivali odredenu autonomiju. No bili su Sokirani i1 bijesni zbog svega Sto se zbilo. U to
vrijeme mladi sveéenik po imenu Ezekiel imao je zastraSujuce videnje Jahvine “slave”. Bila je
to jedna vrsta teofanije — bogoocitovanja, nakon koje mu je postalo jasno da je Bog odlucio

napustiti Jeruzalem i nastaniti se kod prognanika. Ona “slava” koja se nekada ¢uvala u hramu,
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sada je uistinu medu njima. Mali krug prognanih svecenika (kojega u€enjaci nazivaju “P”)
unio je u Bibliju Zakon svetosti (raznovrsna zbirka zakona iz sedmog stolje¢a) i Zapis
Pomirilista, koji opisuje Sator Sto su ga izraelci podigli u divljini kako bi u njemu smjestili
bozanstvo. Tako za babilonskog suzanjstva i neposredno poslije njega, nastaje Cetvrta,
svecenicka predaja (P), koja je ujedno i konacna redakcija Petoknjizja. Pomocu tih i drugih
starih usmenih predaja, P je sastavio dvije knjige zakona, Levitski zakonik i Knjigu brojeva,
koje su uspostavile niz obreda zasnovanih na iskustvu progonstva i otudenja. U P-ovu
preradenu ljetopisu vrhunac Izlaska vise nije davanje Tore nego dar bozanske prisutnosti u
“Satoru sastanka”. Bog je doveo svoj narod u Sinajsku pustinju upravo “da prebivam (shakan)
medu njima” (Izl 29,46). Glagol shakan izvorno je znacio “voditi zivot nomada u Satoru”.
Bog ¢e odsada “prebivati u Satoru” sa svojim lutaju¢im narodom ma gdje on bio u svijetu. U
Levitskom zakonu Jahve je izdao podrobne upute o prinoSenju Zrtava, prehrani, drustvenom i
spolnom Zzivotu te liturgiji, kako bi se prognanici razlikovali od babilonskih osvajaca. Pri
kraju progonstva u Babiloniji, pojavio se anonimni prorok, obi¢no poznat kao “Drugi Izaija”
ili “Deuteroizaija”. U njega nalazimo prvu nedvosmislenu izjavu 0 monoteizmu u Bibliji. “Ja
sam Bog 1 nema drugoga” (Iz 46,1) On donosi zestoka proroStva protiv neprijatelja Izraela, ali
su ta proroStva isprepletena s Cetiri pjesme prozete suosjeCanjem, nenasiljem 1 brigom za
sveopc¢e dobro, koje je ispjevao netko tko je sebe nazivao slugom Jahvinim. Ne znamo tko je
on bio, ali su te pjesme ocito predstavljale ziv ideal u prognanoj zajednici koji se jako
razlikovao od Deutoroizaijina agresivnog jednobostva. Sluga je imao zadatak uspostaviti
pravdu Sirom svijeta, ne silom nego nenasilnim i sucutnim djelovanjem (Iz 42,2). Kad ga
napadaju, sluga okrece drugi obraz i ne osvecuje se. Isprva prezren i odbacen, podignut ¢e se i
proslaviti, a narod ¢e shvatiti da je izlijeCen njegovim prepustanjem. (Prvi ¢e krSc¢ani te
stihove primjeniti na lIsusal) Kad je perzijski kralj Kir osvojio babilonsko carstvo, svim je
prognanicima dopustio da se vrate u domovinu ako to Zele. Vecina je zidovskih prognanika
navikla na Zivot u dijaspori i odlugila je ostati u Babilonu, ali 530. jedna se skupina Zidova
odlucila vratiti kuéi, i deset godina poslije, ponovno su podignuli hram. Drugi hram nije bio
veli¢anstven kao Salomonov, a prognanici su se morali nositi s otporom koji je dolazio od
njihovih poganskih susjeda. Hebrejska je Biblija sada bila vise-manje dovrSena. Prijelazna
licnost bio je Ezra, pisar na perzijskom dvoru Kkoji je nastojao proniknuti svim srcem Zakon
Jahvin, vrSiti ga i poucavati Izraela u zakonima i obicajima. (Ezr 7,6) Oko 389. dosao je u
Jeruzalem da nametne Mojsijevu Toru kao zakon u zemlji. Po dolasku u Jeruzalem, Ezra se
uzasnuo kad je ustanovio da se dio naroda ne drzi odijeljenosti koju je propisao P, nego neki

¢ak uzimaju strankinje za Zene. Ezra je tumacio svete spise na iskljuciv nacin, naglasavao je
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obvezu odjeljivanja, ali pritom zanemario P-ov jednako nepopustljiv zahtjev da lzraelci

trebaju strancima ukazivati ljubav i poStovanje.

Kako dakle treba ditati biblijske tekstove o povijesti Izraela? Nekoliko natuknica: ponajprije,

biblijske pripovijesti nisu to¢ni izvjestaji proslih dogadaja. To znaci da biblijski tekstovi ne
zele prvotno "informirati" o povijesti (onome §to se stvarno dogodilo), ve¢ oni Zele

formirati”, tj. oblikovati religioznu svijest jendoga naroda. Zbog toga, inteligentno citanje

zahtjeva kriticki duh: nemoguce je Bibliju shvatiti doslovno (tj. fundamentalisticki), naivno,

djetinjasto (nezrela vjera).2°

KRISTOVA OSOBA 1 BIT KRSCANSTVA

U doba znanosti i tehnike pozornost je usmjerena na pitanje: Cemu to sluzi? Koja je korist?
Takvo instrumentalno ili pragmati¢no promatranje zanima kako nesto ide, kako funkcionira,
dok pitanje o biti upucuje na kontemplativni pristup...

Godine 1938. katolicki teolog Romano Guardini napisao je knjizicu pod naslovom: Bit
krs¢anstva. On daje sljede¢i odgovor: Isus Krist, a ne odredeno ucenje je bit krs¢anstva.
,,Vlastitost kr§¢anstva nije ni u kakvu nauku o istini ili tumacenju Zivota. Ona jest i u tome; ali
u tome nije srz njegove biti. Nju oblikotvoruje Isus iz Nazareta, njegov konkretni tu bitak,
djelo i sudbina — dakle ono $to zna¢i povijesna osoba” (str. 12). Krséanstvo nije vjera ni
knjige ni propisi, nije sustav ideja. Krscanstvo nije svedivo ni na obrede. Krscanstvo je
jedinstveno samo po Isusu Kristu.

Specificnost krS¢anstva jest vjera u osobu Isusa iz Nazareta, covjeka u kojem se Bog

tjelesno ocitovao. On je ucitelj, brat, prijatelj, ali i gospodin 1 posrednik izmedu Boga i ljudi,
on je Krist, Mesija, Spasitelj. On je u ljudskom obliku objava nevidljivoga, «boZanskoga»

Boga.
Mesijanska ocekivanja

Rije¢ Mesija (hebrejski = Mesijah, gr.= Christos) zna¢i Pomazanik. Jedan primjer: Bog
Salje proroka Natana da "pomaze" (izlije maslinovo ulje) Davida za kralja: pomazanje je znak
BoZjeg izabranja. Pomazan je i ispunjen duhom BoZjim, na njemu pociva Duh Jahvin.

Mesijanska ideja ima u SZ tri idejne struje: postoje ocekivanja buduc¢eg Mesije kao svecenika,

20 O tome vidjeti dokument Papinske komisije: Nadahnuée i istina Svetog pisma, KS, Zagreb, 2016.
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buduéeg Mesije kao proroka i buduceg Mesije kao kralja iz loze Davidove koji ¢e u ime Boga

vladati na zemlji.

Evo nekih kljuénih mjesta:

Post 3,15: "Neprijateljstvo ja zamecem izmedu tebe i Zene, izmedu roda tvojega i roda

njezina: on ¢e ti glavu satirati, a ti ¢e§ mu vrebati petu!"

2 Sam 7,1-5,8-14 (Natanovo prorocanstvo): “I kad se ispune tvoji dani i ti pocine$ kod svojih
otaca, podi¢i ¢u tvoga potomka nakon tebe, koji ¢e se roditi od tvoga tijela, 1 utvrdit ¢u
njegovo kraljevstvo. On ¢e sagraditi dom imenu mojemu, a ja ¢u utvrditi njegovo prijestolje

zauvijek. Ja ¢u njemu biti otac, a on ¢e meni biti sin...”
Iz 7,14-15: (Znak Emanuela)

“Zato, sam ¢e vam Gospodin dati znak: Evo djevica (hebr. alma, mlada Zena) ¢e zaceti i
roditi sina, 1 nadjenut ¢¢ mu ime Emanuel (= s nama Bog). Vrhnjem i medom on ¢e se

hraniti dok ne nau¢i odbacivati zlo i birati dobro.”

1z 9,1-6: “Narod koji je u tmini hodio svjetlost vidje veliku; one $to mrklu zemlju obitavahu

svejtlos jarka obasja. Ti si radost umnozio, uvecao veselje...”

Iz 11,1-10: “Isklijat ¢e mladica iz panja JiSajeva (otac kralja Davida!), izdanak ¢e izbit iz
njegova korijena. Na njemu ¢e pocivati duh mudrosti 1 umnosti, duh savjeta i jakosti, duh
znanja 1 straha Gospodnjeg. Prodahnut ¢e ga strah Gospodnji: nece suditi po videnju,
prosudivati po ¢uvenju, ve¢ po pravdi ¢e sudi ubogima i sud prav izricat bijednima na zemlji.
Sibom rije¢i svoje oginut ¢e silnika, a dahom iz usta ubiti bezboznika. On ée pravdom opasati
bedra a vjernos¢u bokove. Vuk ¢e prebivati s janjetom... Zlo se viSe nece Ciniti, nece se
pustoSiti na svoj svetoj gori mojoj. Zemlja ¢e se ispuniti spoznajom Gospodnjom kao §to se

vodom pune mora.”

Iz 61, 1-3 : “Duh Gospodnji na meni je, jer me pomaza, posla me da radosnu vijest donesem
ubogima, da iscijelim srca slomljena, da zarobljenima navijestim slobodu i oslobodenje

suznjima; da navijsetim godinu milosti Jahvine 1 dan odmazde Bog anaSega...”

Zah 9,9-10: “Klikni iz svega grla, Kceri sionska! Vic¢i od radosti, Kéeri Jeruzalemska! Tvoj
kralj se evo k tebi vraca: pravican je i pobjedonosan, ponizan jase na magarcu, na magaretu,

mladetu magari¢inu...”

Dn 7,13-14: “Gledah u noénim videnjiam i gle na oblacima nebeskim dolazi kao Sin ¢ovjecji.

On se priblizi pradavnome, i dovede ga k njemu. Njemu bi predana vlast, Cast i kraljevstvo, da
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mu sluze svi narodi, plemena i jezici. Vlast njegova vlast je vje¢na i nikada nece proci,

kraljevstvo njegovo neée propasti.”

Ez 36,22- 28: “Dat ¢u vam novo srce, nov duh udahnut ¢u u vas. Izvadit ¢u iz tijela vasega
srce kameno 1 dat ¢u vam srce od mesa. Duh svoj udanit ¢u u vas da hodite po mojim

zakonima i da ¢uvate i vrSite moje naredbe...”

U Isusovo vrijeme aktivna su bila ocCekivanja Mesije kralja. Ta su ocekivanja bila

politi¢ki i nacionalno obojena Sto se vidi iz mnogih reakcija Isusovih suvremenika ali i samih
njegovih ucenika (prepiranja oko toga tko ¢e biti veci u kraljevstvu Bozjemu). Stoga se sam
Isus u svojemu nastupu vrlo oprezno odnosio prema naslovu Mesija te je nastojao prodistiti
postojeca mesijanska ocekivanja, naglasavajuci religioznu dimenziju svojega poslanja. U

tome je posebno poucavao svoje ucenike.
Isusovi suvremenici

Isusovi najc¢eséi sugovornici nisu bili pogani, niti ljudi drugih religija, nego ljudi s
kojima se nalazio unutar zajednicke vjere. Isus je, znamo iz evandelja, imao neizmjerno muke
i vodio bezbrojne rasprave s "religioznim tipovima™ koji su mislili da rade posve dobro, da

ispravno vjeruju i da sam Bog stoji iza njihova misljenja i djela. To su bili religiozni prvaci

(svecenici, knjizevnici, pismoznanci) medu kojima su se posebno isticali farizeji i saduceji.

- Farizeji: to su bili religiozni prvaci, pismoznanci, koji su pomno izvrSavali religiozne
propisa i obrede, smatrali sebe odijeljenima 1 Cistima, i pravednijima od ostalih vjernika.
Isus im predbacuje religiozno licemjerje, hipokriziju (usp. Lk 18, 9-14: farizej i carinik u
hramu);

- Saduceji: sveéeni¢ka kasta, hramska aristokracija, najutjecajniji u druStvu, Sinedrij i
Kajfa. Cuvali vlastite povlastice i udoban Zivot. Ne podnose Isusa i traze da ga uklone
zbog ugrozavanja njihove religijske i politicke vlasti.

- Zeloti: borbena politi¢ka skupina, koja je smatrala da se promjena i oslobodenje naroda
moze dogoditi samo oruzjem i revolucijom protiv neprijatelja (rimljana);

- Eseni: ne spominju se u evandeljima, jedna vrsta monaske zajednice (Kumran); treba se
kloniti svijeta i ljudi, pustiti tijek druStvene 1 politicke povijesti povlaceci se u geto. Oni su
sveti, poboZni, izabrani ostatak, koje ¢eka svrsetak svijeta;

- ucenici: Isus im predbacuje malovjernost, a to konkretno znaci: mlakost, neodlu¢nost,

polovi¢no pristajanje uz Boga, neuvjerljiva vjera.
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- narod: je li subjekt odgovornosti ili anonimna masa podlozna dirigiranju svojih
religioznih i politickih ¢elnika? Pokazalo se da u Isusovom Zivotu narod vrlo lako mijenja

svoja uvjerenja, slijede vode koje obec¢avaju materijalnu sigurnost;

Ovdje valja imati na umu da se krivovjerje ne odnosi samo na neka iskrivljena, hereticka
ucenja, nego se ono moze shvatiti i kao iskrivljenje unutar same vjere. Nazalost, Cesto se
takvo krivovjereje ne uvida, pa se vlastita vjera smatra jedino ispravnom, pa se "u vjeri" i

"mirnoj savjesti" moze grijesiti (osuditi na smrt pravednika!) ili iz neznanja, kukavicluka i sl.
Isusov identitet

Postavlja se pitanje: Je 1i Isus iz Nazareta onaj od Boga obecani buduci 1 konacéni
spasitelj Covjeka 1 svijeta? Ta se tema obraduje u narednim godinama teoloSkog studija
(kristologija). No ovdje o tome samo nekoliko naznaka. Mnogi smatraju da je Isus
propovjednik, humanist, socijalni obnovitelj ili revolucionar, zanesenjak, superstar,

nekonformist, slobodnjak...

Isus je bio oprezan prema mesijanskim ocekivanjiam, nastojao ih je razbistriti i
korigirati. Stoga se nije s tim naslovom razbacivao niti ga je lakomisleno upotrebljavao. Ipak

na nekim vaznim mjestima se izricito priznao Mesijom. Jedno od tih je kad Ivan iz tamnice

Salje svoje uéenike s pitanjem: Jesi li ti onaj koji ima doci ili da drugoga ¢ekamo? (Mt 11, 2-
11;) Isus odgovara potvrdno sluzeci se citatom iz proroka Izaije koji je neko¢ najavio silne
znakove u mesijansko vrijeme: “Slijepi progledaju, hromi hode, gluhi cuju, gubavi se ciste,

mrtvi ustaju, siromasima se propovijeda Radosna vijest.”

Drugo vazno mjesto gdje se Isus izriCito priznaje Mesijom jest dogadaj kod Cezareje
Filipove ( Mt 16, 13-20) kad Isus sam pita svoje ucenike, najprije $to ljudi govore tko je on.
Nakon toga ih izri¢ito pita: “A Sto vi mislite, tko sam ja?” U ime dvanaestorice odgovora
Petar: “Ti si Mesija — Pomazanik (Christos), sin Boga Zivoga!” Isus prihvaca ovo priznanje 1

hvali Petrovu vjeru. Kad je Isus izveden na sud, veliki svecenik Kajfa postavlja mu isto

odlucujuce pitanje: “Jesi li ti Mesija, sin Preslavnoga?” Isus odgovara: “Jesam.” I odmah
zatim dodaje: “ I vidjet ¢ete Sina Covjedjega gdje sjedi s desnu Svemogucega i dolazi na
oblacima nebeskim” (Mk 14,60-62). Isus se priznao Mesijom i zato iSao u smrt.

No, kod priznanja Mesijom Isus upotrebljava za sebe naslov Sin covjedji koji nije bio
tako opterecen kao naslov Mesija i mogao je dobro izraziti njegovo trpljenje, odbacenost, ali 1
njegovu transcendentnost kao onoga koji dolazi od Boga, sjedi s desnu Oca, 1 koji ¢e do¢i na

kraju u slavi da sudi Zive i mrtve.
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Govoreéi o dogadaju u Cezareji Filipovoj, teolog Jean Galot smatra da se tu radi o
"dijaloskoj kristologiji"”, Sto zna¢i da se odgovor na Isusov identitet trazi u osobnom
suoCavanju s njim. Pitanje: "4 Sto vi kazete, tko sam ja?" upuceno je 1 nama danas$njim
kr§¢anima. Petrov odgovor: "Ti si Krist, Sin Boga zivoga" (Mt 16,16) nije plod samo ljudskog

domisljanja i zaklju¢ivanja, nego je to djelo Oceva Duha u Petru.

Isusova ¢udesa i znakovi

Isus iz Nazareta postupno je otkrivao svoju bozansku narav. Nije samo navijestao
poruku evandelja nego je Cinio Citav niz silnih djela. Kao §to u povijesti bozanske objave
Bozji govor ljudima prate 1 njegovi znakovi, tako je bilo 1 u Isusovu javnom djelovanju.

Cudesa 1 poruka su medusobno povezani te ¢ine zajedno nerazdvojivu cjelinu. Bozje rijeci

tumace smisao 1 znacenje Bozjih djela. S druge strane Bozji zahvati potkrjepljuju istinitost

njegovih rijedi. Tako je i u Isusovu javnom djelovanju. Cudesa su sastavni dio Evandelja:

ozdravljenja, istjerivanja zlih duhova, prirodna ¢udesa, ili djela koja su predokus eshatoloskog

vremena.

Isus nikada ne ¢ini ¢udesa da bi zadovoljio ljudsku znatizelju, zabavio ljude, da bi se
drugima osvetio ili da bi zaradio. Ona se uvijek dogadaju u dubokom ozra¢ju moralne
ozbiljnosti i pouzdanja u Boga. Vjera kao pouzdanje u BoZju moé pretpostavka je cudesima.
Gdje Isus nije nailazio na takvu barem poéetnu vjeru, nije ¢inio ¢uda. Cudesa koja Isus ¢ini,
ponajprije su znakovi dolaska kraljevstva BoZjega koje je u njemu doslo k ljudima. On
prevladava bolesti, otudenja, oslobada opsjednute od moci zloga, vraca ljude u zajednistvo s
Bogom (oprastanje grijeha). Zato su ¢udesa znakovi koji posvjedocuju i nagovjes¢uju dolazak
Bozje vladavine, zacCetak novoga BoZjega svijeta, BoZje pravednosti, mira, Bozje ljubavi... Na
kraju ¢e Krist svojim uskrsnuéem od mrtvih prevladati 1 samu smrt te kao prvijenac

uskrsnulih dati nadu svim ljudima u uskrsnuce 1 novi zivot kod Boga u vjecnosti.

Premda su ¢udesa izvanredni dogadaji susreta Boga i ljudi, znakovitost je njihova bitna
znacajka. Kristova djela kao znakovi ukazuju na drugu stvarnost koja je u njima prisutna i
koja se moze spoznati samo u vjeri, a to je da preko njih Bog svoje spasenje nudi Covjeku.
Neki su Isusovi suvremenici vidjeli Kristova silna djela, ali nisu spoznali njihovu poruku, nisu
u izvanrednim dogadajima prepoznali njihovu znakovitost pa nisu povjerovali. U toj

znakovitosti Kristovih djela postoji prostor slobode da se covjek slobodno moze odazvati
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Bozjem pozivu. Cudesa ne Zele prisiljavati nego stavljaju ovjeka pred odluku, izazivaju ga

da se odluci, da prepozna ponudu spasenja i ude u dijalog s Bogom.

Osim po ¢udesima Isus svoje bozansko poslanje pokazuje i na druge nacine: viaséu
(autoritetom) prema SZ (tzv. antiteze: “Starima je receno — a ja vam kazem!”), odnosom
prema suboti, prema hramu, oprastanjem grijeha itd. Zatim svojim zahtjevima: Temeljni
zahtjev glasi: “Vrijeme se ispunilo. Priblizilo se kraljevstvo Bozje. Obratite se i vjerujte

1

Evandelju.’

Isusov je poziv na nasljedovanje radikalan i ne trpi odgode. Od onih koje poziva,
zahtijeva da sve ostave 1 podu za njim (Tko stavi ruku na plug, pa se okrece, nije mene
dostojan!). U ¢ovjekovu odnosu prema Kristu odlucuje se pitanje spasenja ili propasti (Tko
mene prizna pred ljudima, 1 ja ¢u njega priznati pred Ocem na nebesima). Onima koji u nj

vjeruju, Isus daje obecanja. Tko mu se prepusti u vjeri, bastinit ¢e zivot. 1sus je u posebnom

odnosu prema nebeskom Ocu §to oznacava bitnu dimenziju njegova bozanskog poslanja. On
Oca naziva Abba (prisni izraz kojim se dijete obra¢a svojemu ocu). Za sebe rabi izraz Ja
jesam (Tako se Bog predstavlja i o€ituje u SZ). Isus je Sin (BoZji) u svojemu jedincatom i

isklju¢ivom odnosu prema Bogu.

Posebni i odluc¢ujudi kriterij istinitosti Kristova navjesStaja 1 autenti¢nosti njegova zivota
jest njegovo uskrsnucée od mrtvih. Uskrsnule je utemeljiteljski dogadaj krsCanstva. “Ako li
Krist nije uskrsnuo, onda je neosnovano nase propovijedanje, neosnovana je i nasa vjera” (1
Kor 15,14). SvjedoCanstva o uskrsnu¢u donose novozavjenti spisi. Postoje kraci izricaji o
uskrsnuéu (“ustao je od mrtvih”, “uskrsnuo je”, “uzvisen je”, “proslavljen je”’), zatim
svjedoCanstva o uskrsnu¢u u Pavlovim poslanicama u sklopu njegova govora o Zivotu po
Duhu, o krstenju kao pritjelovljenju Kristu, o spasonosnom znacCenju Isusove smrti te u
kontekstu najave Kristova drugoga dolaska. Uskrsnuce je konac¢no prevladavanje smrti 1 novi

nacin zivota u novom BoZjem svijetu.

Svjedocanstava o Kristovu uskrsnuéu nalaze se na kraju sva Cetiri Evandelja gdje se

najprije izvjeséuje o grobu koji je naden prazan te 0 ukazivanjima Uskrsloga Gospodina.
Uskrsnuti zna¢i posve prevladati smrt te uéi u novi, proslavljeni Zivot kod Boga. Novost
uskrsne stvarnosti 1 Zivota tesko je opisati jer nadilazi naSu sadaS$nju ljudsku ogranicenost u
prostoru i vremenu. Apostol Pavao za opis nove uskrsne zbilje koristi slike te veli da ¢e kod
uskrsnuéa ovo naSe smrtno tijelo biti preobraZzeno u besmrtno, zemaljsko u nebesko,

materijalno u duhovno. Uskrsli Gospodin ukazivao se apostolima i drugim svjedocima ne kao

duh nego je imao i odredenu tjelesnost, tj. pokazao im se vidljivim u svojemu proslavljenom
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tijelu koje ne podlijeze zemaljskim ograni¢enjima. U susretu s njim njegovi su ucenici bili
posve preporodeni u vjeri: od uplaSenih i razocaranih sljedbenika postali su neustrasivi

svjedoci Evandelja.

Krista upoznati, ljubiti, slijediti

Mnogi kr§¢ani nemaju izgraden osobni odnos s Isusom. Ili su nekada imali takav odnos,
ali sada priznaju da viSe ne osjecaju tako intenzivno Isusovu blizinu. Govoriti o0 osobnom
odnosu s Isusom, medutim, ne znaci podleéi pritisku osjecaja kao da bi uvijek ‘morali’
osjecati Isusa. Isto tako, vazno je biti svjestan da ne mozemo Isusa posvojiti samo za sebe,
svesti ga na naSu mjeru. Postoji 1 ono neshvatljivo u Isusovim rijeima 1 Zivotu, ono $to
nadilazi naSe razumijevanje.

Na$ odnos s Isusom moze prolaziti razne zivotne faze. Jedno, medutim, ostaje
neosporno: srz kr§¢anske vjere je da se bavimo Isusom, da meditiramo njegove rijeci i

njegovo djelovanje, da Krista religiozno nasljedujemo.

Krista nije moguée slijediti ako Ga nismo upoznali i nauéili ljubiti. Sto Krista budemo dublje

poznavali, to ¢emo Ga viSe zavoljeti, osjetiti njegovu privlacnost; sto Ga budemo vise ljubili,
to ¢emo se viSe truditi postupati prema njegovim uputama; Sto Ga budemo vise slusali

(slijedili), to ¢emo Ga dublje razumjeti.

Krista upoznati

Upoznati - jedan od temeljnih glagola evandelja po Ivanu. Ovo je Zivot: ,,da upoznaju Tebe,
jedinog istinskog Boga, i koga si poslao - Isusa Krista*“ (Iv 17, 3). No, postoje razli¢ite razine
»poznavanja“ Krista. Netko se moze, na primjer, interesirati za Isusa Krista tako da trazi
minformacije® o Njemu; ili, mnogi knjizevnici ili filozofi piSu o Kristu i1 dalje ostaju ateisti...

Nas zanima spoznaja kao zivotni odnos, jer u zidovsko-kr$¢anskoj tradiciji poznavati

odredeni objekt znaci uspostaviti zivi odnos s njim. To je aktivnost u koju se unosi ¢itavo
bice, tijelo, krv, volja, inteligencija... Spoznaja, dakle, nije hladna intelektualna igra, ve¢

susret, iskustvo i zajedni$tvo (koinonia).

Krista upoznati pretpostavlja najprije duboko uvjerenje da njegova osoba i njegova poruka
nisu samo ,,stvar proslosti“. Nakon uskrsnuéa Isus, naime, nije rekao ucenicima da ¢e njegova
neosobna sila biti s njima, nego: ,, Zasto se plasite kada sam ja ovdje?* To je kri¢anska
ponuda: pozvani smo da udemo u dinamiku jednog Dogadaja koji uporno ponavlja: ,,Ja sam s
vama!* Da bismo upoznali Krista, potrebno je da On postane "vjecni suvremenik". Kada je
danski filozof Kierkegaard pokuSavao odrediti kr§¢anski odnos s onim izvornim dogadajem

Bogocovjeka, onda ga je gledao kroz pojam istovremenosti koja dokida svaku razliku izmedu
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ucenika prvog narastaja i kasnijih uc¢enika. Kr§¢anin bi, drugim rije¢ima, bio netko tko, bez

obzira u kojem vremenu zivi, kroz €in vjere ima pristup u istovremenost s Kristom cija je

egzistencija prisutna u povijesti kroz djelovanje Duha Svetoga.

Libanonski pjesnik Kahlil Gibran napisao je prekrasnu knjigu: Isus, Sin covjeciji. U njoj
iznosi dojmove svih onih koji su ,,izbliza“, na palestinskim ulicama susreli i osjetili ,,opojnu
izuzetnost* (R. Guardini) Isusove osobnosti. Je li postojao trenutak u Zivotu u kojem se Krist
pokazao pred mojim unutarnjim pogledom u svojoj velicanstvenosti, ljepoti, trenutak u kojem

sam se osjetio ,,zahvacen od Krista“ kao apostol Pavao (Fil 3, 12)?

To je, drugim rijeima, poziv ¢ovjeku da se da se svjesno susretne s Kristom, da moli za
milost prvog susreta. Naravno, to viSe nije spoznaja Krista ,,po tijelu®, ve¢ ,,po duhu* (usp. 2
Kor 5, 16-17). To je Krist susreta (usp. Marija Magdalena u Iv 20, 17; uenici na putu u
Emaus u Lk 24, 29-31).

Krista ljubiti

Ako je istinito nacelo da se ,,ne moze ljubiti ono §to se ne poznaje* (nihil volitum quid

praecognitum), isto tako je istinito da se ne moze poznavati ono $to se ne ljubi. Jednom

rije¢ju: Nema spoznaje bez ljubavi, bez zelje da se drugog upozna.

Kako do spoznaje srca, usmjerenosti srca Kristu - srca u biblijskom smislu - to znaci: sredista

osobe, u duhu, u osobnoj odluci? Kako se zbiva otvaranje srca Kristu? Na koji nacin Isus
moze postati ,,iskustvo velike ljubavi* (R. Guardini) koje sve prozima i nosi?
Najprije, da bi covjek uopée mogao ljubiti Krista i Njemu se predati, treba spoznati da je ,,prvi

ljubljen“. Covijek ljubi i moZe ljubiti samo iz ve¢ darovane ljubavi. Samo iz svijesti da smo

ljubljeni od Boga, mozemo ljubiti.

,»Isus je uvidio da ljudi teSko mogu povjerovati u Boga koji je ljubav, koji ve¢ ljubi ljude, te
da iz te ljubavi jest sve §to jest, svaki bitak. Sva ljudska traZzenja Boga uzaludna su, medutim,
bez ove Isusove poruke. Ako se ne povjeruje da je svaki covjek, ma Sto on radio i kakav god
bio, da je ovaj svijet, ma kakav bio, ljubljen od Boga Oca, nema obraenja, nema novog
svijeta, jer Bog nije poslao Sina na svijet da svijet osudi, nego da ga spasi (usp. Iv 3, 17). A
onaj tko povjeruje da je ve¢ ljubljen od Boga i da ga Bog voli viSe nego $to ga drugi ljube 1
viSe nego S$to on voli sebe sama 1 druge ljude, moc¢i ¢e se pomaknuti iz svog starog zivota,
moc¢i ¢e se obratiti Bogu, mo¢i ¢e voljeti drugoga, 1 zapocet ¢e Bozje kraljevstvo®. (usp. Ivan

Saréevié, Isus Krist. Od suviska do tajne, 22-23).
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To je unutarnja jezgra, srce kr$¢anske vjere koje treba u sebi osjetiti. "I mi smo upoznali

ljubav koju Bog ima prema nama i povjerovali joj" (1 Iv 4, 16).

O tome govori i duhovno iskustvo sv. Franje Asiskoga: Pred Isusovim krizem, u molitvi i
razmisljanju, otkrio je da Ljubav nije ljubljena! Nije se radilo o apstraktnoj ljubavi: radilo se o
ljubavi kao konkretnoj osobi, o Isusu Kristu u kojemu je Bozja ljubav prema ¢ovjeku dosegla
puninu. Kad je to otkrio, tré¢ao je uokolo i izvikivao tu svoju otkrivenu istinu! I ta ga je istina
promijenila, preokrenula... Vise nije samo trazio da bude razumljen i ljubljen, nego da
odgovori na ve¢ iskazanu ljubav, da uzvrati na darovanost: zato je u svemu vidio izraz Bozje

ljubavi prema ¢ovjeku... PoCeo je Zivjeti iz tog iskustva darovanosti BoZje ljubavi.

Krista slijediti

Tijekom povijest kr$¢anstva relativno je malen broj ljudi koji su se ozbiljno trudili slijediti

osobu Isusa Krista 1 njegov zivot. Naspram Kristovih ideala Covjek je zateCen. Krist trazi

mnogo, odgovor Crkve uvijek je manji od veli¢ine njegovih zahtjeva.

Kroz citavu povijest spasenja mozemo uociti vaznost glagola ,.slijediti. Uzmimo primjer

Abrahama: ,,Jahve rece Abrahamu: 'ldi iz zemlje svoje, iz zavicaja i doma ocinskog, u krajeve
koje ¢u ti pokazati* (Post 12, 1) Ili, Marija koja u sebi utjelovljuje logiku bezuvjetnog
pristanka: ,, Evo sluzbenice Gospodnje, neka mi bude po rijeci tvojoj!*“ (Lk1, 38). Evandelje

po Ivanu neprestano istice Kristovu poslusnost svom Ocu. Njemacki teolog Dietrich

Bonhoeffer tvrdi da Bog daruje vjeru samo onome tko slusa. On je takoder govorio da se

trebamo Cuvati takozvane ,jeftine milosti*: shvacanje prema kojem Kristovo otkupljenje

postaje izlika da se Covjek vise ne trudi oko vlastitog spasenja i nadnaravnog rasta. To je

milost koja bi se htjela zadobiti na jeftin na¢in: bez stvarnog nasljedovanja Krista, bez Kriza,

bez zivog i utjelovljenog Krista u kr§¢anskom Zivotu. (usp. D. Bonhoeffer, Sequela, 21-35.)

Istinsko nasljedovanje jest zivot u Duhu Kristovu. Stoga, slijediti Krista jest iskreni pokusaj
poistovjecivanja sa predlozenim vrijednostima i dubokim motivima koje je on utjelovio u
zivotu. ,,Tko tvrdi da ostaje u njemu, mora tako zivjeti kako je on zivio* (1 Iv 2, 6). MozZzemo
li razumjeti Krista, ako nismo sli¢ni njemu? Biti u€enik znaci uciti od Ucitelja. Slijediti Krista
znaci, prije svega, nasljedovanje Isusova ¢ovjestva, njegova ¢ovjekoljublja.

No, ,,izgleda da je teSko gledati Isusa onako kako nam ga prikazuje evandelje: kao Gospodina
koji nas poziva na slobodu duha, koji s nama dijeli nase boli, koji nam pokazuje put silaZenja,
koji od nas trazi da ljubimo i svoje neprijatelje 1 koji nam objavljuje BoZzju ljubav u

skrovitosti. Pa ipak: kad ponovno dohvatim iskru istinskog Isusa, dozivljavam jedan novi
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unutarnji mir, mogu ponovno prepoznati njegov glas i slijediti ga* (H. Nouwen, Isus smisao

mojeg Zivota, Zagreb 1990, 67.).
Marija, Isusova majka

Osobitu ulogu u dolasku Mesije — Spasitelja ima njegova Majka, Blazena djevica
Marija, koja je Isusa zacela silom Duha Svetoga, rodila ga i odgajala. Vazno mjesto u
Mesijinu oc€itovanju svijetu i pocetku njegova javnog nastupa zauzima prorok Ivan Krstitelj
kao preteca koji priprema Mesijin dolazak, poziva ljude da se obrate i tako private Bozju

ponudu spasenja koju ¢e Mesija donijeti.

Uloga Blazene Djevice Marije posebne je pak vrste. Biblijska nas objava uci: Bog je
htio da se njegova Vjecna rijec utjelovi u krilu Djevice 1 tako postane covjekom. Obecani i
ocekivani Spasitelj nije nitko drugi nego sam Sin Bozji. Velika je tajna vjere ponajprije da se
Bog utjelovljuje, snizava takoreéi i ulazi posve u na$ ljudski zivot i svijet sa svim njegovim
uvjetima 1 ograni¢enjima (otajstvo inkarnacije!). Krist iz ljubavi postaje ¢ovjekom da bi
obnovio pali ljudski rod, otkrio nam Bozji naum spasenja, pozvao nas u zajednicu vjere
(Crkvu) 1 tako nam dao udjela u svojim bozanskim dobrima (to su: zivot vje¢ni, covjekovo

konacno ispunjenje, dovrSenje i proslavljenje).

U svojem spasenjskom naumu Bog se oslanja na ljudsku suradnju, trazi ljudsku osobu
koja ¢e biti dostojna postati majkom njegova Sina. Za tu ulogu odabire Mariju koja se
spremno odaziva i posve se stavlja Bogu na raspolaganje. O Marijinu pozivu i njezinu odzivu
svjedoCe novozavjetni spisi ( Lk 1 Mt donose kratku povijest Isusova djetinstva). No trebalo
je vremena dok se u svijesti Crkve izbistri 1 produbi pravo shvacanje uloge B. D. Marije u

Kristovu spasenjsom djelu.

U katolickoj teologiji to se pitanje obraduje u posebnom predmetu (mariologija). U
njemu se sustavno razvijaju svetopisamska novozavjetna mjesta o Mariji (Mt, Mk, LKk, lv,
Pavao), zatim razvoj svijesti o znacenju i dostojanstvu Marije u prvih pet stolje¢a Crkve. U
tome vremenu Crkva promatra 1 ¢asti Gospodinovu Majku ponajprije u dva temeljna naslova
koja su istodobno i dva bitna dogmatska izri¢aja: da je Marija Bogorodica i da je vazda
Djevica. Iz tih Marijinih privilegija i njezina dostojanstva zbog uloge u dolasku Sina
Bozjega teologija je poslije tijekom povijesti, a na temelju napredovanja u vjernickom
shvacanju 1 prozivljavanju predanih stvari vjere, doSla do druge dvije bitne znacajke Kristove
majke koje se odnose na njezinu bezgrjesnost (bez grijeha zaceta) (Poznato je teolosko nacelo
u odnosu na Mariju: Nije dolikovalo da Gospodinova majka bude imalo povezana s grijehom

i da se dovodi s njim u svezu!) te na Marijinu kona¢nu sudbinu nakon njezine smrti, da je
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dusom i tijelom uznesena na nebo. U biti to su temeljni izricaji teologije o dostojanstvu i

ulozi Gospodinove Majke koju Crkva u vjeri prihvaca, u liturgiji slavi i u zivotu svjedoci.

Uloga Ivana Krstitelja u liturgiji se aktualizira i prozivljava osobito u vrijeme Dosasca.
On se takoreci iz one svoje negdaSnje uloge prorockog lika i danas vjernicima stavlja kao
vodi¢ prema Bozi¢u, proslavi Kristova rodenja, poziva ih na budnost, obracenje, ¢iS¢enje srca
i nutrine da bi ¢ovjek mogao u otvorenosti i poniznosti prihvatiti onoga koji od Boga konacno
dolazi da nas obnovi i spasi. Ivan ukazuje na Krista kao veéeg od sebe (Ivan je samo glas koji
vice), svjestan da mu nije dostojan odrijestiti obucu s nogu, da ¢e Krist krstiti ne vodom kao
Ivan nego Duhom Svetim. Ivan je svjedocio 1 svojom rijecju, 1 autenti¢noS¢u svojega zviota,

bio je prorocki nepokolebljiv u vjeri koju je zivotom posvjedocio.

UCENIJE O CRKVI: EKLEZIOLOGIJA

Za vrijeme svojega javnog djelovanja Isus utemeljuje jezgru buduce zajednice svih onih
koji ¢e u nj povjerovati, nastaviti djelo njegova spasenja i pronositi o njemu svjedocanstvo do
na kraj svijeta. To je njegova Crkva, novi Bozji narod skupljen iz Zidova i pogana u koji su
pozvani svi ljudi, cijelo ¢ovjecanstvo. Novozavjetni spisi daju nam uvid u pokretljivost zbora
apostola 1 prvih kr§¢ana. U svakom gradu postojale su 'kuéne crkve' a navjestaj evandelja
odvija se preko 'putujucih propovjednika' (itineranti).

Crkva je, kratko definirano, zajedni$tvo onih koji vjeruju u Krista. Novozavjetno

poimanje Crkve polazi od pojma ‘ekklesia’. U profanom grékom 'ekklesia' zna¢i okupljanje,

politi¢ki pucki skup. No mjerodavnom za novozavjetni pojam 'ekklesia’ postala je uporaba

rije¢i u grékom prijevodu Starog zavijeta. Tamo 'ekklesia' gotovo uvijek stoji hebrejski pojam

‘kahal® (sazvani skup). Pojam Crkve kao 'skup' znaci dakle aktualni ¢in okupljanja i samu
okupljenu zajednicu. Dakle, latinska rije¢ za crkvu - ecclesia izvodi se od grékog glagola
ekkaleo - $to znaci skupljam, sazivam. Bog je onaj koji po Kristu, snagom Duha Svetoga
skuplja svoj novi narod. Ta ¢e zajednica biti sveopéi znak Bozjega spasenje u svijetu. Drugi
vatikanski koncil za Crkvu veli da je “u Kristu kao sakrament”, to znaci da je poput

sakramenta sastavljena od vidljivoga i nevidljivoga elementa.

Pogledamo 1i pobliZze vrijeme Isusova javnog nastupa, u njemu ¢emo uociti nekoliko

temeljnih dogadaja (faza) u osnivanju i povijesnom ustanovljenju Crkve:

(a) Pocetak javnog djelovanja. lsus izlazi iz skrovitosti zivota, o€ituje se svijetu, Ivan

ga krStava na rijeci Jordanu, biva potvrden Duhom.
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(b) Navjestaj kraljevstva Bozjega. Isusov je navjestaj vrlo kratko sazeo Mk 1, 14-15:
“Vrijeme se ispunilo. Priblizilo se kraljevstvo Bozje. Obratite se 1 vjerujte u Radosnu vijest.”

(Temeljne znacajke Kraljevstva Bozjega:...).

(¢) Okupljanje ucenika. Isus je poceo okupljati u¢enike. Ne znamo to¢no koliki je broj
bio onih koji su ga slijedili. Uzu skupina medu njima c¢inila su Dvanaestorica, poslije
prozvana apostolima. Neki od poziva prvih ucenika zabiljezeni su u Evandeljima. Posebno

mjesto medu apostolima ima Petar, glava apostolskog zbora.

(d) Posljednja vecera je gozba u kojoj Isus uoci svojega predanja i smrti na krizu
utemeljenje novi savez izmedu Boga i ljudi u svojoj krvi. To je prva Euharistija u kojoj se

slavi taj ¢in 1 posadasnjuje Kristovo otkupiteljsko djelo.

(e) Isusova smrt i uskrsnuce od mrtvih. Uskrsnuce je temelj i dokaz autenti¢nosti
Isusove osobe i1 njegova Evandelja. Ve¢ smo spominjali svjedoCanstva o uskrsnucu, zatim

nacin novog zivota Uskrsnuloga te vaznost njegovih ukazivanja u¢enicima.

() Poslanje Duha Svetoga. Tek izljevom Duha Svetoga aposotli su u¢vrsceni u vjeri i
osposobljeni da izvrSe Kristov nalog svjedoCenja Evandelja, osnivanja Crkve 1 pronoSenja

poruke spasenja Sirom svijeta.

U tom se kontekstu dogada izlazak prve Crkve iz zidovske kulture, otvaranje poganima

te ulazak poruke Evandelja u gr¢ko-rimski svijet. Taj susret Crkve i tadasnje kulture ima

egzemplarno znacenje za Crkvu svih vremena. Rast i Sirenje prve Crkve opisan je u Djelima

apostolskim. Pojedina vazna pitanja koja su se Crkvi nametala kao i neki bitni elementi

ustroja spasenjske zajednice tema su Pavlovih poslanica kao i ostalih novozavjetnih spisa.

Neke odrednice Crkve

Postoje najmanje cetiri temeljne eklezioloske orijentacije koje mozemo prepoznati u
novozavjetnim tekstovima i dokumentima Drugog vatikanskog sabora, a koje uzete zajedno
tvore viziju crkvenog misterija i samoshvacanja Crkve: prva pokazuje Crkvu kao sakrament
spasenja, druga izrice da je Crkva putuju¢i narod Bozji, treca glasi: Crkva kao tijelo
Kristovo, a cetvrta ponovno ozivljava staru misao Crkve kao koinonia (zajednistvo) koja je

bitno prozimala prve krs¢anske zajednice.
Crkva - sakrament

Koncil je Crkvu nazvao sakramentom (“Crkva kao sakrament”). Ona je poput

sakramenata sastavljena od vidljivoga i nevidljivoga elementa, dakle ima sakramentalnu

strukturu. Nevidljivi element je Kristov duh, a vidljivi element jesu ljudi i izvanjski, tj.
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drustveni ustroj Crkve. Ta su dva elementa, bozanski i ljudski u spasenjskoj zajednici u

specificnom medusobnom odnosu (usporedba s ljudskom 1 bozanskom naravi u osobi Isusa
Kristal).

"Crkva je u Kristu kao sakrament ili znak i orude najtjesnjeg sjedinjenja s Bogom i
jedinstva cijelog ljudskog roda" (LG 1). Ta je tvrdnja od odlucujueg znaCaja za
razumijevanje biti same Crkve. Crkva je u sluzbi stvarnosti koje ju nadilaze: Kraljevstva

Bozjega i svijeta. Ona upucuje na svoj cilj: zajednistvo ljudi s Bogom. Takvo poimanje Crkve

iskljucuju dva pogre$na tumacenja: prvo, prema kojem se Crkva mistificira (divinizira) i
izjednacuje s Kristom, tako da bi svaka institucionalna promjena znacila svetogrde; drugo,

prema kojem se Crkva promatra tek kao puka ljudska ustanova.

Zbog svega toga, crkvena praksa u svim svojim dimenzijama mora se uvijek
propitkivati vodi li racuna o posebnosti Crkve kao sakramenta Bozjega spasenja u svijetu i je

li znak oslobadajuce prakse koja je zapocela u Isusovom Zivotu i navjestaju.
Crkva - narod BoZji

Biblijska slika za Crkvu jest da je ona BoZji narod. Pritom se radi o zajednici koja se
ne temelji na socioloSkim, politickim ili nekim drugim odrednicama nego Bog sam sebi
svojim Duhom stvara i okuplja svoj narod iz svih naroda. "A vi ste rod izabrani, kraljevsko
svecenstvo, sveti puk, narod steceni da navijestate silna djela Onoga koji vas je iz tame
pozvao k divnom svjetlu svojemu; vi, neko¢ Ne-narod, a sada Narod Bozji; vi Ne-mili, a sa da
Mili" (1 Pt 2, 9).%

U temelju slike o Crkvi kao narodu Bozjem lezi ideja 0 temeljnoj jednakosti svih

¢lanova Crkve koja je utemeljena na krsnom dostojanstvu i epéem svecenstvu svih vjernika.
U svom povijesnom hodu Crkva je medutim iskusila veliku napetost izmedu Klerika i laika,
izmedu opéeg ili krsnog svecenstva i onog ministerijalnog. Zaboravila se uloga krstenja kao
stozernog elementa crkvene konstitucije i institucije. Zato je Crkva zajednica vjernika u
Kristu, u kojoj se svi smiju smatrati Bozjim narodom, Kristovim tijelom, duhovnim zdanjem.
Svima je zadano navijeStanje kr$¢anske poruke, svima je predana odgovornost za bliznjega,

za zajednicu, za drustvo i svijet (usp. LG 32).

Crkva - tijelo Kristovo

21 Osobito Djela apostolska predstavljaju Crkvu kao narod sabran iz svih naroda, a dogadaj Duhova je sinonim
tog okupljanja "poboznih ljudi iz svakog naroda pod nebom" (Dj 2, 5); oni postaju svjedoci ispunjenja Joelovog
prorocanstva po kojem ¢e se "izlit Duh na svako tijelo" (Dj 2, 17).
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Apostol Pavao ¢e osobito istaknuti Crkvu kao tijelo Kristovo koje ima svoje razlicite

udove, sluzbe, darove i zadace (usp. 1 Kor 12; Rim 12). On Crkvu usporeduje s tijelom —

zivim organizmom u kojemu Krist ima ulogu glave (srediSnjeg i1 bitnog dijela) a kr$¢ani su
svaki na svoj nacin udovi toga tijela. "Doista, kao Sto je tijelo jedno te ima mnogo udova, a
svi udovi tijela iako mnogi, jedno su tijelo — tako i Krist. Kada bi svi bili jedan ud, gdje bi bilo
tijelo? A ovako, mnogi udovi — jedno tijelo!" (1 Kor 12, 12.19-20).

Izmedu udova i glave (Krista) postoji temeljna ovisnost (kao izmedu trsa i mladica). Isto
tako izmedu udova medusobno vlada odnos solidarnosti, poticanja i potpomaganja. Svaki ud
ovisi 0 drugom: "Ako trpi jedan ud, trpe zajedno svi udovi; ako li se slavi jedan ud, raduju se
zajedno svi udovi” (1 Kor 12, 26). U tome, u konacnici, stoji otajstvo Crkve kao tijela
Kristova: da jedan te isti princip, to¢nije: osoba (Isus Krist), odjelotvoruje jedinstvo i
mnoSstvo.

Kontekst Pavlova govora o Crkvi kao Tijelu i udovima pokazuje da nije rije¢ o naravnoj
razli¢itosti. Naravna razli¢itost ukinuta je u krstu: "Ta u jednom Duhu svi smo u jedno tijelo
krsteni, bilo Zidovi, bilo Grei, bilo robovi, bilo slobodni” (1 Kor 12, 13; usp. Ef 4, 1-6). A

buduci da vrijedi "svi smo jednim Duhom napojeni", slijedi da je sam Duh tvorac novih
razlicitosti koje se o€ituju u mnogim 1 raznovrsnim karizmama S$to ih on daje na izgradnju

zajednice, Tijela (usp. 1 Kor 12, 28).

U ovom kontekstu treba promatrati i zahtjev za deklerikalizacijom Crkve: time se misli
prije svega na Crkvu u kojoj, kako veli Karl Rahner, sluzbeni nositelji crkvenih vlasti

priznaju da Duh puse gdje hoce, da su karizma i institucija upuceni jedni na druge i da to

posljedi¢no bude vidljivo u prakticnom zivotu Crkve. Raznolikost karizmi u Crkvi valja znati

postivati a ne dokinuti. U tome leZi jedna od presudnih zadaca crkvenog Uciteljstva.
Crkva — zajednistvo (communio)

Zajednistvo (gr. 'koinonia’ i lat. "communio™), kako ga shvac¢a Novi zavjet, ima svoj

izvor u Bogu a ne u ¢ovjeku. Ono je plod inicijative BoZje. Zato je Utjelovljenje prvi moment

zajedniStva Boga s ljudima, a vrhunac Kristova smrt i uskrsnuée. Po krStenju se ulazi u to

zajednistvo, a u svakom slavljenju euharistije ono se hrani i obnavlja (usp. 1 Kor 10, 16-21).

22 U klasi¢nom shvaéanju rije¢i koinoneo i koinonos oznadavale su participaciju na neemu. Oni znade
sudjelovanje na istom Duhu, Evandelju i sakramentima, osobito na euharistiji (usp.1 Kor 10, 17). Zato je
euharistija sakrament jedinstva i sveza ljubavi (usp. SC 47). Pravi communio postoji samo uz uvjet da su prisutna
Cetiri elementa navedena u Dj 2, 42: apostolski nauk, zajedni§tvo, lomljenje kruha i molitva. Ako nedostaje jedan
od navedenih elemenata, ima se djelomi¢na koinonia i Crkva se zapravo ne dogada u punini.
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Zato novozavjetni spisi pokazuju posebnu senzibilnost za nacin ophodenja u zajednici vjere

jer je svako narusavanje zajedniStva zapravo napada na Kristovo djelo.

Sveto Pismo i crkveno U¢iteljstvo

Jedan od konstitutivnih elemenata Crkve je Sveto pismo. Sveto pismo sadrzi Bozju rije¢
i njegove zahvate u Starom i Novom zavjetu koji su bitni za ostvarivanje Bozjeg nauma
spasenja (SZ ima 46 spisa, a NZ 27 spisa). Radi se o zbirki svetih knjiga koje su napisali pisci
po Bozjem nadahnucu. Oni su Bozju poruku pretocili u ljudske rijeci i1 pritom se sluzili
svojim ljudskim sposobnostima koje su karakteristicne za njihovu kulturu i1 nacin
razmiS$ljanja. Budu¢i da su bili od Boga nadahnuti, oni su pouzdani i Bozju rije¢ su nam
prenijeli “cvrsto, vjerno i bez ikakve zablude”. To je razlog da Sveto pismo ima stoZerno
mjesto u crkvenoj zajednici, nastalo u Crkvi, vjerno prenosi Bozju poruku, odrazava bit Crkve

pa je stoga njezin konstitutivni element i norma za nauk i praksu Crkve svih vremena.

Tumacenje Svetoga pisma je jedno od najvecih izazova s kojima se biblijske znanosti susrecu.

Nitko ne moze zanemariti tekstualnu, knjizevnu vrstu 1 redakcijsku kritiku te bogatstvo znanja
0 povijesti, autorstvu 1 literarnim vrstama. Postoje mnogi pristupi u tumacenju Pisma.
MoZemo zauzeti znanstveni ili kriticki pristup baveci se pitanjima autorstva, povijesnih
okolnosti, i tako dalje. Sve je to nuzno za tono razumijevanje Svetoga pisma. Pa ipak, takav
pristup treba pratiti 1 drugi pristupi, poglavito kontemplativni ili misti¢ni nacin Citanja Pisma.

Rijec je 0 duhovnom shvac¢anju Pisma.

Naime, Drugi vatikanski koncil jasno izrazava tradicionalno vjerovanje, te kaze: “Sveto pismo
sadrzi rije¢ Bozju i, jer je nadahnuto, zaista i jest rije¢ BozZja, stoga je proucavanje Svetih
spisa takoreci, dusa svete teologije”. (Dei Verbum, 25) Koncil dalje navodi rijeci sv.

Ambrozija koji kaze: “Kada molimo govorimo Mu, kad citamo bozZanske rijeci, slusamo Ga”

(DV 25). No, najvaznija je koncilska tvrdnja da je u Pismu Krist prisutan. Imamo dva stola,

stol Rijeci i stol Euharistije. | Krist je na oba prisutan. Duhovno ¢itanje Pisma omogucuje da u

njemu pronademo Kristovu prisutnost, da s vjerom “kusamo” BoZje rijeci, otvarajuci svoje

srce za vodstvo Duha Svetoga.

Drugi bitni element crkvene zajednice koji je neminovan za ocuvanje njezina
kontinuiteta jest crkvena sluzba biskupa kao nasljednika apostolske sluzbe koji nam prenose /

posreduju nauk, sakramente i zajedni$tvo vjere. Biskupi na &elu s Papom Cine prema

katolickom shacanju crkveno uciteljstvo. Biskupi su nasljednici apostola a papa Petrov

nasljednik. One bitne elemente crkvene vjere i ustrojstva $to su apostoli i Petar kao njihov
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glava primili od Krista, to se dalje u zivotu Crkve prenosi preko biskupa i pape neprekinutim

nizom apostolskih svjedoka.

Taj se neprekinuti lanac jamaca kontinuiteta vjere i crkvenoga zivota u teologiji naziva

apostolsko nasljednistvo (successio apostolica). K tome pridolaze bitni elementi crkvenosti:

vjera, sakramenti, Sv. Pismo. Da bi Crkva mogla ostati valjano sredstvo Bozjega spasenja te
do kraja vremena neiskvareno prenositi Bozju objavu i sredstva spasenja (sakramente), Krist

joj je obecao trajnu prisutnost svojega Duha (“Ja sam s vama u sve dane do svrsetka svijeta.’
Mt 28, 20).

To je razlog da Crkva posjeduje zajam¢enu nezabludivost kad u ime Krista ¢uva i

tumaci 1 svjedo¢i Rije¢ Bozju te dijeli sakramente kao sredstva spasenja. U nezabludivosti

koju ima Crkva mozemo razlikovati na onaj njezin vid koji je zajamcena crkvenom uciteljstvu
da u svako vrijeme sveto ¢uva i autenti¢no tumaci Rije¢ Bozju. (To je tzv. nezabludivost “in

docendo”). Drugi vid nezabludivosti ima Crkva kao cjelina vjernika, dakle svi njezini ¢lanovi

povezani istom vjerom 1 svjetlom Duha Svetoga koji jamci da se Kristovi vjernici ne mogu
prevariti u bitnim stvarima vjere te u njima iskazuju opce slaganje. Tu nezabludivost u
vjerovanju teologija naziva "in credendo .

Crkveno uciteljstvo (biskupi u zajednistvu i na ¢elu s papom) priznaje samostalnost
znanstvene (akademske) teologije. No teologija ostaje tijesno povezana s Crkvom kao

crkvena znanost o Bogu.

Crkveni raskoli i ekumenizam

U povijesti Crkve dolazilo je uvijek iznova do napetosti i prijepora oko pojedinih
pitanja crkvenoga nauka i stege. Takva su pitanja proizlazila Cesto iz susreta Crkve s
razli¢itim kulturama, drustvenim i politickim promjenama ili duhovnim strujanjima pojedinog
vremena u kojima je trebalo neka pitanja ili vidove vjere izre¢i na novi nacin. Za rjeSavanje
spomenutih problema Crkva je sazivala sabore na kojma se raspravljalo, traZilo rjeSenja,
donosilo odredbe i1 presudivalo u pojedinim spornim stvarima, uvijek nastoje¢i ocuvati
jedinstvo vjere. Ipak dogadalo se da su pojedine skupine otpadale od crkvene zajednice ili

nisu prihacale zakljucke crkvenih sabora te se tako same iskljucivale iz Crkve.

No veliki crkveni raskoli koji do danas nisu prevladani dogodili su se u drugom
tisu¢ljecu. Godina 1054. oznacava pocetak rascjepa izmedu Zapade Rimokatolicke Crkve i
Isto¢nih — Pravoslavnih crkava. Razlog je izmedu ostalih - kulturnih i politickih ¢imbenika -
bio razliCito teolosko shvacanje uloge Rimskoga biskupa u Crkvi. To je pitanje, unato¢ ne
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malih nastojanja u povijesti a potom u novije vrijeme, do danas ostalo nerijeSeno pa stoga

nema punog crkvenoga zajednistva izmedu Katolicke i Pravoslaven Crkve.

Jos dublji je raskol potom nastao u zapadnom krsc¢anstvu na pocetku Sesnaestog stoljeca

(zapoceo 1517.) pod nazivom Reformacija. Reformacija pod vodstvom Martina Luthera

nastupila je sa zahtjevom obnove Crkve, zahvatila je osobito srednjoeuropske i nordijske
zemlje te zavrSila podjelom i odvajanjem protestanata od Rimokatolicke Crkve. Premda su
pri tom nepovoljno utjecale na taj dogadaj i politicke prilike kao i same slabosti Crkve, ipak
su znacajnu ulogu u Reformaciji imala brojna teoloSka pitanja koja su reformatori poceli

drukcije tumaciti od dotadaSnjih uvrijezenih crkvenih stavova.

U XVI. stolje¢u papa Klement VII. nije mogao udovoljiti Zelji ondasnjeg engleskog
kralja Hernika VIII. Da mu ponisti valjano sklopljeni brak, pa je ovaj za osvetu kao
svjetovni poglavar nasilno odovjio vjernike svojega kraljevstva od Rima. Tako je nastala

Anglikanska crkva. Raskoli i gubitak jedinstva stolje¢ima su opterecivali zivot Crkve i

odnose medu krs¢anskim konfesijama.

Prije viSe od stotinu godina pocela su najprije medu nekim protestanskim skupinama u
misijskim zemljama nastojanja oko ponovnog krs¢anskog jedinstva. U meduvremenu je teznja
za jedinstvom medu svim krS¢anskim Crkvama prerasla u pokret nazvan ekumenizam. On je

osobito jacao od pocetka 20. st. Veliko znacenje u tom pogledu bilo je oshivanje Ekumenskog

vijeca Crkava (1848.). Katolicka Crkva nije formalno ¢lanica toga ekumenskog tijela premda
u njemu intenzivno suraduje. Ona je ekumenizma sluzbeno prihvatila tek na Drugom

vatikasnkom saboru (1962.-1965). Jedan od temeljnih crkvenih dokumenata glede

ekumenskog opredjeljenja jest Dekret o ekumenizmu. No vaZzan ekumenska pitanja i teme

usle su u neke druge konsilske tekstove posebno u onaj o Crkvi te o kr§¢anskoj objavi.

Pod ekumenizmom podrazumijevamo sva nastojanja i pothvate u smjeru izgradnje i

postizanja potpunog jedinstva svih kr§¢ana. U postkoncilskom vremenu doslo je do procvata
ekumenskih odnosa i uspostave suradnje izmedu Katoli¢ke Crkve 1 ostalih kr§¢anskih Crkava
i crkvenih zajednica. Rezultat toga jest uspostava novih odnosa suradnje i dijaloga.
Ekumenski dijalog iznjedrio je mnoStvo raznih knjiga, Clanaka, tekstova o toj temi te
poticao susrete i suradnju medu krs¢anima. Katolicka Crkva s drugim kr§¢anima vodi

ekumenski dijalog na tri razine.

Na razini teolo$kih struc¢njaka raspravlja se o vaznim pitanjima vjere i sakramenata u

kojima postoje bitne razlike u shvacanju. To je takozvani doktrinarni dijalog sto ga vode
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mjeSovite komisije struénjaka koji sporna pitanja proucavaju i rasvjetljavaju. Na toj razini

postignuti su znacajni pomaci u posljednih pola stoljeca.

Druga razina dijaloga jest pastoralna koja se naziva i dijalog ljubavi. Radi se o

uspostavi suradnje i izgradnji povjerenja izmedu Katolicke crkve i1 drugih kr$éanskih
konfesija kako na razini mjesnih Crkava tako i na viSim razinama. A to se ¢ini medusobnim
posjetima, susretima, Cestitanjima za velike blagdane kao i organizacijom zajednickih akcija i
nastupa u odredenim povodima. Jedino tako se mogu prevladati postoje¢e predrasude i

poticati medusobno bolje upoznavanje.

Treca razina dijaloga je duhovni dijalog. On ukljucuje zajednicku molitvu za jedinstvo

svih kr§¢ana da se prevladaju postojeci raskoli 1 podjele koje su sablazan svijetu 1 Stete poruci
Evandelja te ostvari Kristova zelja da svi njegovi ucenici budu jedno. Organizirana molitva za
jedinstvo kr§¢ana prakticira se ve¢ vise od stotinu godina. U novije vrijeme, osobito u terminu
Molitvene osmine za jedinstvo (18. -25. sije¢nja), kr§¢ani Sirom svijeta svake godine zajedno
mole na tu nakanu.

Drugi vatikanski koncil priznao je da Crkva u viastitom krilu obuhvacéa grjesnike, da je
razapeta izmedu svetosti i nesvetosti (LG 8 i 9), te da mora samu sebe ne prestano obnavljati
pod djelovanjem Duha Svetoga.

To zna¢i da Crkva kada svjedoCi za Bozju rije¢, tada ima udjela u Bozjoj
vjerodostojnosti, ali kada potamnjuje 1 nagrduje evandelje ili sebe stavlja na njegovo mjesto,
ona postaje nevjerodostojna. Dakle, vjerodostojnost Crkve stoji ili pada sa svjedo¢enjem Boga
i njegove poruke. 23
Sveti papa Ivan Pavao Il. u korizmi godine 2000. u okviru pokornickog bogosluzja izrekao
je "Mea Culpa" u ime Katoli¢ke crkve, kao i molbu za oprostenje, te je u tom kontekstu
govorio i o strukturama grijeha u Crkvi. lako moralna odgovornost pripada jedino osobama
koje djeluju, gomilanje i skupljanje mnogih osobnih grijeha moze dovesti do odredenih
odnosa 1 odredenih kolektivnih nadina ponaSanja vise ili manje Sirokih drustvenih skupina.
Osobni grijesi mogu postati izvor daljnjih grijeha, tako Sto negativno utjeu na ponaSanje

ljudi. Danas posebno izazivaju veliki skandal grijesi onih koji obnasaju sluzbe u Crkvi.

Papa Franji i ‘Crkva koja izlazi’

Apostolska pobudnica ,.Evangelii Gaudium” (,,Radost evandelja“) pape Franje, objavljena 24.

studenog 2013. godine, predstavlja jedan od najradikalnijih papinskih dokumenata nakon

23 O tome vidi: A. Domazet, Vjerodostojnost Crkve i svetost, u: Obnovijeni Zivot, 4 (2014.), 471-483.
63



zavrsetka Drugoga vatikanskog koncila, a po€inje reCenicom: ,, Radost evandelja ispunja srce

’

i Citav zZivot svakog onog koji susretne Isusa.’

Pobudnica ,,Evangelii Gaudium® izrazava papinu viziju Crkve, njezine uloge u svijetu, te

potrebu za reformom i evangelizacijom. Papa Franjo poti¢e na promjene u upravljanju, Zivotu
i poslanju Crkve, pozivaju¢i na otvorenost, sluzenje siromasnima, pastoralnu osjetljivost te
zivu vjeru u zajednici vjernika.

Stoga u_pet poglavlja pobudnice nalazimo sljedeCa tematska teziSta: najprije, u_prvom

poglavlju, istice se nuznost misijske preobrazbe Crkve, i ona je nadahnuta Koncilom koji je
predstavio ,,crkveno obrac¢enje kao otvorenost stalnoj samoobnovi po vjernosti Isusu Kristu*

(EG 26). Nadalje, u drugom poglavlju, Papa zeli ponuditi evandeosko razlucivanje (usp. EG

50) 1 pozvati zajednicu vjernika da uvijek ima ,budnu sposobnost proucavanja znakova

vremena®. U tre¢em i cetvrtom poglavlju pobudnice papa poziva na navijeStanje evandelja

milosrda isticu¢i socijalnu dimenziju evandelja 1 dva gorua pitanja u ovom trenutku

povijesti, a koja su integralni dio poslanja Crkve: drustvena integracija siromasnih (usp. EG

186-237) i socijalni dijalog kao doprinos miru (usp. EG 238-258). Iako sadrzajno stoji u

tradiciji velikih socijalnih enciklika, papina misionarska pobudnica pokazuje druk¢ije nijanse.

Naposljetku, u petom poglavlju donosi obrise misijske duhovnosti koja treba podupirati

Crkvu koja izlazi i evangelizira.

Apostolsku pobudnicu ,,Radost evandelja® nudi Crkvi kao putokaz i vodi¢ za njezinu

pastoralnu misiju u bliskoj budu¢nosti. To je poziv da se obnovi prorocka i pozitivna vizija

stvarnosti bez ignoriranja trenutnih izazova: ,, Sanjam o misijskom opredjeljenju, koje moze
sve preobraziti, tako da crkveni obicaji, nacini na koje se stvari cine, satnice, jezik i sve
strukture postanu prikladan kanal za evangelizaciju danasnjeg svijeta vise no za
samoocuvanje .

Papa nastavlja: ,,Moramo imati dovoljno hrabrosti da pronademo nove znakove, nove
simbole, nove oblike u koje cemo uobliciti i prenositi Bozju rijec, te razlicite oblike ljepote
koji se ocituju u raznim kulturnim sredinama, ukljucujuci i one nekonvencionalne nacine
izrazavanja ljepote “.

Crkva je svjesna da njezino postojanje_nije radi nje same, ve¢ radi Evandelja, a Evandelje radi

svijeta. Stoga je misija je duznost i privilegija svakog krstenog kric¢anina za ,,Crkvu izlaska“ i
koja je ,,otvorenih vrata®.

Papa Franjo naglaSava da mu je , draza Crkva koja je dozZivjela nezgodu, koja je ranjena i
prljava zato Sto je izasla na ulice, nego Crkva koja je bolesna zbog zatvorenosti i komocije

hvatanja za vlastite sigurnosti “.
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Nadalje, to je siroma$na Crkva koja postoji radi siromasnih: , Zelim siromasnu Crkvu za

siromasne “, porucuje papa Franjo. KrS¢anske zajednice trebaju biti mjesta gdje se siromasni
osjecaju ,.kao u svome domu” i tako zrace radoscu i gostoljubivoséu Evandelja.

Biti siromasna Crkva i potreba da kr§éani zive jednostavnim nac¢inom Zivota uvjeti su misijske

Crkve koja prihvaca siromasne. ,, Nejednakost je korijen drustvenih zala*, upozorava papa
Franjo.
Na samom pocetku papa Franjo izri¢e, mozda najvaznije stajaliSte pobudnice, a koje je

vezano uz ekonomski sustav i koje je neizravna kritika prevladavajuceg drustvenog sustava:

., U danasnjem svijetu prozetom konzumerizmom velika su opasnost, kako stvari stoje, pustos i
tjieskoba, koji izviru iz samodopadnosti gramzivog srca u groznicavoj potrazi za povrsnim
uzicima, te iz otupjele savjesti“.

Najkriti¢niji, 1 najcesce citirani, odlomak iz pobudnice nalazi se u natuknici: ,,Ne ekonomiji
iskljucenja‘:

, U tom smislu neki ljudi i dalje brane ,,teorije prelijevanja bogatstva“(tzv. ,,trickle-down
economy‘!), koje pretpostavljaju da ce ekonomski rast, potaknut slobodnim trZistem,
neizbjezno dovesti i do ostvarivanja vece pravednosti i uklapanja u svijet. To misljenje, koje
nikad nije bilo potvrdeno cinjenicama, iskazuje grubo i naivno povjerenje u dobrotu onih, koji
imaju ekonomsku mo¢, te u posvecenost djelovanja previadavajuéeg gospodarskog sustava. U
meduvremenu, iskljuceni jos wuvijek cekaju. Za podrSku odrZavanju nacina Zivota, koji
iskljucuje druge, ili podrzava zanos za takav sebicni ideal, razvijena je globalizacija
ravnoduSnosti .

Vrlo je uocljiva 1 sljedeCa Papina tvrdnja: ,,Danas sve dolazi pod zakone natjecanja i
prezivljavanja najjacih, gdje se mocni hrane na slabima. Kao posljedica masa ljudi nalazi se
iskljucena i marginalizirana: bez posla, bez mogucnosti, bez ikakvih sredstava za bijeg iz
poteskoca .

Ukazujuéi na ekonomiju iskljucivanja Papa postavlja poticajno pitanje, koje se odnosi i na
medije: ,, kako je moguce da nije vijest kako je stari beskucénik umro na ulici zbog hladnoce, a
da je vijest kako je vrijednost burze pala za dva boda? To je to iskljucivanje. **

Pobudnica ,,Radost evandelja®, koja se, dakako, ne bavi samo ekonomijom, poziv je Crkvi na
djelovanje. S tim u svezi postavlja pitanje o kojem, na Zzalost, vjernici puno ba$ i1 ne
razmiSljaju: ,, Gdje je osoba, koju svaki dan ubijaju u njegovoj tajnoj maloj tvornici, u
mrezama prostitucije, kod djece koja se koriste za profesionalno proSenje, u onima koji
moraju raditi u tajnosti, jer su nelegalni? Nemojmo se pretvarati! Svi mi imamo u tim

situacijama neki udio odgovornosti .
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Papa naglasava temeljnu jednakost i dostojanstvo svih vjernika, koje ,,izvire iz krStenja, koje
je dostupno svima“. Svi su pozvani biti misijski uéenici. ,, Evandelje je zadaca Crkve. No
Cinitelj evangelizacije mnogo je vise od jedne dobro ustrojene i hijerarhijske institucije, jer je

to, prije svega, narod na putu prema Bogu “.

Papa Franjo istice da ,.evangelizacija ukljucuje i dijalog®, te navodi da ,,za danasnju Crkvu
postoje tri podrucja dijaloga®. To ukljucuje dijalog s drzavama, dijalog sa Sirim drustvom te
»dijalog s drugim vjernicima koji ne pripadaju Katolickoj crkvi®“. U dijalogu s drzavama i
drustvom Crkva ne pretpostavlja da posjeduje sve odgovore i rjeSenja, ali ,,uvijek jasno
predstavlja temeljne vrednote ljudske osobe® i1 zastupa ,uvjerenja koja se zatim mogu
pretociti u politicka djelovanja®.

U ekumenskom dijalogu papa Franjo poti¢e krS¢ane na medusobno povjerenje kao

,hodocasnike koji hodocaste zajedno.*“ Nedostatak kr§¢anskog jedinstva predstavlja prepreku
Sirenju Evandelja, osobito u regijama poput Azije i Afrike, te je stoga hitan ekumenski
dijalog: ,,4ko se usredotocimo na uvjerenja koja nas ujedinjuju i sjetimo se nacela hijerarhije
istina, moci ¢emo odlucno krociti naprijed prema zajednickim oblicima navijestanja, sluzenja
i svjedocenja“.

U dijalogu s drugim religijama, papa Franjo naglasava da se Crkva mora angazirati ,,u stavu

otvorenosti istini 1 ljubavi®“. Medureligijski dijalog, medutim, nikada ne smije skliznuti u
relativizam koji bi proizveo ,,lagani sinkretizam®. Naprotiv, ,, prava otvorenost podrazumijeva

da osobe ostaju c¢vrsto pri svojim najdubljim uvjerenjima, $ jasnim i otvorenim identitetom,

ali u isti mah otvoreni »razumjeti ... drugoga« i znajuci da dijalog mozZe obogatiti svakoga “.

ZNACENIJE 1 ZADACA TEOLOGIJE U DOBA ZNANOSTI

Vjerai istina

Tijekom posljednjih desetljeca objektivnost i istina suocile su se s teSkotama u kasnome
modernom drustvu. Covje¢anstvo je uslo u vrstu post-istine u kojoj skepti¢nost, relativisticki i

ravnodusni stavovi prema istini sve viSe dominiraju intelektualnim, javnim i druStvenim

Zivotom, u stanje u kojem nista nije istinito i sve je moguce.

Oksfordski rjeénik engleskog jezika proglasio je 2016. godinu rije¢ ..post-istina®“ rije¢ju

godine opisujuéi da taj izraz oznacuje pojam koji se odnosi ili oznacuje okolnosti u kojima
objektivne cinjenice imaju manju vaznost i manje utjecaja na oblikovanje javnog mnijenja od

oslanjanja na osjecaje i osobno uvjerenje.
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Dakle, to je tendencija da se stvarne Cinjenice zamjenjuju alternativnim c{injenicama, a

osjecaji dobivaju vecu tezinu i vaznost od neprijepornih dokaza.

U uvjetima post-istine pojava laznih vijesti (engl. fake news) postala je sveprisutna i sastavni

dio suvremenog Zivota. Taj fenomen cvjeta prije svega na plodnom tlu drustvenih mreza. lako

su prvobitno zamisljene kao izvor obilja znanja, tehnologija drustvenih mreza, naZzalost,
pridonijela je dubokim podjelama u drustvu. Internet moze biti sredstvo otvorene razmjene
informacija i dijaloga, ali i mjesto na kojemu se Siri mrznja, oblikuju lazni identiteti, te

stavovi koju su postali vazniji od ¢injenica.

U svijetu obiljeZenu skepticizmom, relativizmom 1 iskrivljavanjem istine, korisno je prisjetiti

se dviju vaznih enciklika pape lvana Pavla Il.: Fides et Ratio (Vjera i razum) i Veritatis
Splendor (Sjaj istine). Te enciklike pruzaju duboke uvide u odnosu izmedu vjere, razuma i
moralnih apsoluta, te prenose naucavanje ukorijenjeno u bogatoj tradiciji katolicke misli, Sto

ih ¢ini iznimno vaznima za suoCavanje s izazovima koje donosi era psot-istine.

Enciklika Fides et Ratio naglasava da vjera bez razuma moze skliznuti u praznovjereje, dok
razum bez vjere moze voditi do nihilizma. Klju¢no je stoga ,, premjestati se od pojave prema

temelju* i voditi ljude ,,prema spoznavanju njihove sposobnosti za istinu i teznji prema

najvisem smislu postojanja “.

Enciklika Veritatis Splendor razmatra pitanje moralnog relativizma. U svijetu u kojem u se
cesto odbacuju moralna nacela kao subjektivna 1 osobna, enciklika potvrduje postojanje

objektivnih moralnih istina koje proizlaze iz vjeéne Bozje mudrosti. Naglasava se da ljudska

sloboda nije samo dopustenje za samovoljno postupanje ve¢ dar koji doseze svoj puni smisao
u postivanju objektivnih moralnih normi. Takoder isti¢e postojanje u biti zlih djela koja su

univerzalno pogrjesna, neovisno o okolnostima ili namjerama. Ta se perspektiva suprotstavlja

prevladavajuéem etosu tzv. situacijske etike. U takvom pristupu djela se procjenjuju

isklju¢ivo prema njihovim ishodima, izolirano do apsolutnoga moralnog okvira.

Teologija i prirodne znanosti

Crkvena zajednica ne moze bez teologije. A teologija ne moze bez suradnje i kritickog
dijaloga s drugim disciplinama, poglavito sa prirodnim znanostima koje se temelje na fizickim
eksperimentima. O nekim izazovima za kr$¢ansku vjeru koji dolaze iz moderne znanosti kao

Sto su: izazov paleontologie, genetike, neurobiologie, kozmologije i sl. (usp. Stjepan Kusar,

Problemi i izazovi u dijalogu vjere i znanosti, Rijeci teoloski ¢asopis 6 (1998.), 1, str. 75-96.)
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Zaustavit ¢emo se nakratko kod problema odnosa vjere i evolucije. Nijedna kultura u
povijesti Covjecanstva dosada nije tvrdila da postoji linija koja bi u konacnici vodila od

Zivotinje do nastanka covjeka. Charles Darwin je u svojim knjigama Postanak vrste (1859.) i

Podrijetlo ¢ovjeka (1871.) razvio teoriju koja se bavi bioloskim podrijetlom svih vrsta, kao i
ljudskog roda, koja ukljucuje prirodnu selekciju ili odabir, te misljenje da su sve vrste nastale
iz dugoga i slozenoga procesa bioloske evolucije, te da evolucijski proces ne sadrzi neki cilj
ili svrhu. U tom smislu ¢ovjek u svome tjelesnom ustrojstvu ima biolosko podrijetlo...Time je
biblijska slika o Covjeku kao "kruni Bozjeg stvorenja", degradirana na zivotinjsku razinu. Sam
Darwin nikada nije nijekao Bozju opstojnost. Nekadasnji student medicine pa teologije 1

konaéno prirodnih znanosti, na kraju je postao agnostik...

Ni evolucija ni bilo $to u njoj nemaju nikakvu svrhu, a ni geni nisu ni 'sebi¢ni' (R.
Dawkins) ni nesebi¢ni. Sve se odvija prema prirodnim zakonima, a o rezultatima svih

dogadaja odlucuju iskljucivo slucaj i selekcija. Evolucija funkcionira bez autora i bez plana.

Svaki prividni dokaz u prilog teorije evolucije dade se i drukcije objasniti! Nijedan od tih
dokaza nije pravi dokaz, nego tek interpretacija... Radi se 0 vjeri u samoorganizaciju materije

1 svemoc slucaja!

Darvinizam je intelektualni konstrukt 19. stolje¢a. On je nastao kao pokret usmjeren
protiv crkvenog ucenja koje zastupa da su svemir i zemlja stvoreni prije 7000 godina u 6 dana
"ni iz ¢ega" (ex nihilo). Darvinizam svaki pokusaj tumacenja svijeta koji ukljuc¢uje kozmicku
inteligenciju ili Boga smatra pseudoznanstvenim jer se tu radi o elementu vjere, a znanost bi
morala ostati "prirodna", naravna, bez nadnaravnih uzroka... Pogubna posljedica darwinizma:

materijalisticka interpretacija prirode, covjeka i svijesti...

Kreacionizam prihva¢a mikroevoluciju (evoluciju unutar vrsta), ali ne makroevoluciju

(preko vrsta). Kreacionisti nemaju teSkoca s tezom da se ptice dalje razvijaju unutar svoje
vrste, no odbacuje predodzbu da Covjek potjeCe od majmuna. Postoje mnoge rupe u nauku u
teoriji evolucije, 1 taj nauk je isto pitanje vjere. Kreacionisti zele posti¢i da se u nastavi
biologije evolucija i stvaranje predstavljaju kao jednakopravno prirodoznanstveno polaziste.
Inteligentni dizajn predstavlja daljnji razvoj kreacionizma. On tvrdi da se evolucija

treba shvatiti kao od Boga izabrana metoda oZivljavanja anorganske materije i stvaranje

slozenosti unutar zivota. Evolucijski je proces bozanski upravljen. Neki evolucijski teisti tvrde

da je Bog u poc¢etnom ¢inu stvaranja ugradio potencijal za nastanak i sloZenost Zivota, tako da
kasniji ¢ini bozanske intervencije nisu potrebni. Evolucijski teizam zapravo drZi da stvaranje
treba shvatiti i kao dogadaj i kao proces, a ne kao jednostavan dogadaj u proslosti. Bog je
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bezvremen (vrijeme je unutarsvjetski fenomen — Big Bang): Bozji stvarateljski ¢in moze se
protezati preko Ccitavog vremenskog razdoblja evolutivnog razvoja. Bog je stvoritelj

sveukupne evolucije (P. Becker).

Evolucijski teizam raCuna na stvaralacku inteligenciju (Boga) i na nevidljiva
morfogenetska polja (Rupert Sheldrake?*). Prirodne znanosti dolaze do granica misljenja (npr.
teoretski fiziCari, kvantni potencijal). Susrecu stvarnost u koju ne mogu sumnjati niti je
razumjeti samo uporabom alata logike ili analitickog misljenja. Jezgrovita je izjava Wernera
Heisenberga (1901-1976): "Prvo pice iz pehara znanosti ucini vas ateistom, ali na njegovu

dnu c¢eka Bog."

"Nematerijalni duh pokre¢e mozak", kaze istraziva¢c mozga i nobelovac John Eccles
(1903-1997). Kada mislimo, osjecamo ili zelimo, ta se energija transformira kao molekula u
mozgu. Nasa se duhovna 1 emocionalna energija materijalizira u obliku neuroproteina u
mozgu, $to znaci da duhovni procesi reproduciraju materijalno... Misle¢i se duh manifestira u

svakoj stanici. Prvenstvo duhovnog impulsa nad biokemijskim impulsima...

Teologija i ekologija

Najnovija enciklika pape Franje pod naslovom ,, Laudato si’, Enciklika o brizi za zajednicki
dom, datirana je 24. svibnja 2015., na svetkovinu Duhova, kada kr$¢ani slave dar Duha
Svetoga koji obnavlja lice zemlje. Ona je plod jednogodiSnjeg rada zajedno s mnogim
struénjacima u tom podrucju, a zapocCinje rijeCima ,,Pjesme stvorenja* sv. Franje Asiskoga
(,,Hvaljen budi, moj Gospodine*), zato Sto je Franjo svetac koji je pokazao "posebnu brigu za
BoZje stvaranje i za najsiromasnije i odbacene". "U njemu se vidi u kojoj su mjeri neraskidivo
povezani briga za prirodu, pravednost prema siromasnima, zauzimanje za drustvo i unutarnji
mir." (br.10.) Papa Franjo obraca se ,,svim ljudima dobre volje“, ne samo krS¢anima, i trazi
od sviju ,,globalno ekolosko obracenje®. U pozivu pape Franje osjeca se hitnost zadac¢e da
zaStitimo naSu zajedniCku kucu. Jer, kvaliteta Zivota buducih narastaja ovisit ¢e o odlukama

koje ovjecanstvo sada donosi!

Prvo poglavlje enciklike stoga zorno opisuje ono $to se trenutno dogada u nasem
zajednickom domu: oneciS¢enje 1 klimatske promjene, gubitak bioraznolikosti, pogorSavanje
kvalitete ljudskog Zivota 1 srozavanje druStvenosti, planetarna nepravda, slabost protivljenja,
itd. "Kad bi netko izvana promatrao na$ svijet, cudio bi se takvom vladanju koje se katkada

¢ini samoubilackim." (br. 55.) Kroz cijelu encikliku provlace se neke teme 1 preokupacije kao

24 Usp. Nova znanost Zivota: hipoteza o uzrocnosti stvaranja, Los Angeles, 1981.
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Sto su: "najdublja povezanost siromasnih i krhkost planeta, zatim uvjerenje da je sve na
svijetu duboko povezano, kritika novih paradigmi i oblika mo¢i koji proizlaze iz tehnologije,
poziv na trazenje drugih nacina razumijevanja gospodarenja i napretka; vlastita vrijednost
svakog stvorenja, znaCenje ekologije za ljude, potreba za iskrenom i otvorenom raspravom,
velika odgovornost medunarodne i mjesne politike, kultura odbacivanja i prijedlog novog

nacina zivota" (br.16.).

Ova se enciklika "pridodaje socijalnom ucenju Crkve" i uzima u obzir rezultate "danas

dostupnog znanstvenog istrazivanja" (br.15). Naime, osim teoloskih premisa i biblijskog
ucenja o stvaranju, papa uvazava svjetovne razloge i1 razumske dokaze, jer se enciklika bazira
na argumentaciji prirodoznanstvenih istrazivanja o klimatskim promjenama. Papa se priklanja
veéini struénjaka koji tvrde da klimatske promjene nisu prirodni proces, nego su uzrokovane
ljudskim neodgovornim ponasanjem. Tako on pokazuje da je Crkva spremna uciti od

znanosti, poslusati znanstvenu argumentaciju.

Najvec¢a opasnost koja lezi u korijenu tehnoloSke paradigme jest mo¢ liSena

odgovornosti §to dovodi do krajnje destrukcije svega ljudskog. To ima za posljedicu da
covjek, uslijed dominacije tehnic¢ko-utilitarnog, nije usmjeren na duhovnu dimenziju ljudske
egzistencije. Tako iz Zivota nestaje kontemplativni 1 holistic¢ki pristup stvarnosti, a u prvi plan
stupa analiticki 1 mehanicisticki pristup, Sto kod Covjeka uzrokuje emocionalnu hladnocu i

prazninu (usp br. 119).

Lijek Kkoji enciklika predlaze jest promicanje ekoloSke mudrosti, odnosno cjelovite

ekologije 1 ekoloske duhovnosti (usp. 5. 1 6. poglavlje enciklike). Ta ekoloSka mudrost znaci
mnogo toga: primjerice, probuditi svijest o granicama jer zalihe (resursi) zemlje nisu
bezgrani¢ne; zatim, bitno je da Covjek prvo nauci kako kontrolirati sebe da bi mogao na
globalnom nivou kontrolirati stvari. Da bi se vratio istinskom humanizmu, prirodi i kulturi
vazno je da Covjek razvija ekoloske kreposti, koje ¢e imati teonomno obiljezje.

Enciklika poziva sve kr§¢ane da preuzmu odgovornost za zemlju jer je skrb za sve

stvoreno sastavni dio krS¢anske vjere (usp. br. 64.). Papa izri¢ito ukazuje na stajaliSta medu
vjernicima koja su zapreka u preuzimanju odgovornosti za zemlju: nijekanje problema,
ravnodu$nost, nehajna rezignacija, slijepo povjerenje u tehnoloska rjesenja, 1 sl. (br. 14.).
Mnogi svecenici i vjernici u nasoj zemlji jos uvijek nisu dovoljno svjesni "ekoloSkog pitanja",
a neki su puni predrasuda prema tzv. "zelenima", i raznim gradanskim inicijativama koje se

bave zastitom okolisa.
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Glavne zadaée teologa®
Spomenimo neke prioritetne zadace ovaj dokument dodjeljuje teologu u Crkvi i u drustvu.

Teolog — siritelj kerigme i evangelizator: to je prvi i trajni kriterij, novozavjetni kriterij: ,,Prvi

I trajni  kriterij jest, ponajprije, onaj kontemplacije i duhovnog, intelektualnog i
egzistencijalnog uvodenja u srce kerygme, to jest uvijek nove, zadivljujuce i radosne vijesti

spasenja kojega je Crkva u Kristu znak i sredstvo medu ljudima“ (VG 4a).

Evangelizacija, kojoj teologija sluzi, ne moze bez socijalne dimenzije vjere. Niti je vjera niti
teologija samo za osobnu srecu 1 privatno spasenje, nego za dobro 1 spasenje bliznjih.
Konstitucija zato navodi Kompendij socijalnog nauka Crkve i poziva na duhovnost globalne
solidarnosti.

Teolog — covjek dijaloga iz vjere: nakon poziva na usredotoenje na navjestaj evandelja i

ukorjenjuje u kerygmu, preostala su tri nadahnjujuéa kriterija za obnovu crkvenih studija i

teologije, a oni se odnose ustvari na dijalog: alizgradnja sveopée kulture dijaloga i kulture
susreta; b/ dijalog izmedu teoloskih i drugih, poglavito humanistickih disciplina —
interdisciplinarnost i ¢/ kriterij umrezavanja — fakultetsko-sveucilisno-medunarodno
umrezavanje i suradnja.

U sva tri kriterija rije¢ je, dakle, o ulasku u dijaloski odnos: poStovanju i sluSanju

sugovornika, uc¢enju od drugih i izmjeni misljenja, izgradnji opceg dobra i zajedniStva svih
ljudi. U pozadini stoji, danaSnjem papi izrazito bitna, osjetljivost i uvazavanje pojedinih
kultura, lokalnih zajednica i mjesnih Crkava — do dijaloga kultura, bez relativiziranja i bez

asimilacije.

Dvije nam se stvari ¢ine vaznima za istaknuti u vezi s dijalogom za crkvene studije a time i za

teologiju. To su odsutnost kulture rasprave pa i sukoba te odsutnost usmjeravajucih sinteza

unutar pluralizma svjetonazora i duhovno religijskih usmjerenja.

Prvo, teolog treba biti promicatelj kulture rasprave radi istine: ,teologija se u ovo doba —
izriCito stoji u dokumentu — mora opteretiti i sukobima: ne samo onima kojima svjedo¢imo
unutar Crkve, nego 1 onima koji se ticu Citavog svijeta®; rijeC je o spremnosti ,,suociti se s
konfliktima, rijesiti ga 1 pretvoriti u kariku lanca novog procesa“ (VF 4d)

Drugo, biti teolog usmjerujuéih sinteza: uz odsutnost kulture rasprave radi istine, usko je

vezan jedan nedostatak koji konstitucija Veritatis gaudium, naziva ,,usmjeravajuéa sinteza“.

Fragmentarnost znanja, usitnjavanje studija, parcijalizacija teoloskih i drugih disciplina

25 Usp. Papa Franjo, Apostolskoj konstitucija o crkvenim sveuéilistima i fakultetima Veritatis gaudium (2017.)
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pokazatelj su fragmentarnosti pa i odsutnosti sveobuhvatnog smisla, nedostatka sustavnosti
znanja i nedostatak orijentacijskih smjernica.

U tom smislu treba shvatiti i poziv da se Crkva opskrbi ,,specijaliziranim centrima koji ¢e
produbiti dijalog s razli¢itim znanstvenim podrué¢jima“ (VG 5). Crkveni studiji tako ¢e biti na
pomo¢ Bozjem narodu, osobito uciteljstvu, ali i svim ljudima u druStvu, jer pripomaze

spoznaji istine i njezinoj primjeni u osobnom i drustvenom Zzivotu.

Umyjesto zakljucka: Poslanje teologa laika

Na nasem fakultetu ima dosta studenata laika. Sto teolozi laici mogu ¢initi za Crkvu i na
koji nac¢in mogu svjedociti svoju vjeru? Vjernici laicikoji su teolozi ne smiju svoje teoloske
kompetencije ograni¢iti samo na usko crkveno podrucje, na dobrovoljni angazman u zupi pa
niti samo na vjeronauk u Skolama.

Oni su pozvani ulaziti u dijalog s drustvenim elitama, 10 jest u dijalog sa svima onima
koji odreduju, stvaraju i uvjetuju kulturu misljenja 1 osjecanja, vrijednosni mentalitet,
ekonomiju 1 politiku jednoga drustva.

Znamo da vise ne zivimo u monolitnim krs¢anskim drustvima ve¢ u svjetonazorskim i
vrijednosno sve vise pluraliziranom drustvenom okruzenju. Kroz jedan konstruktivan i trajni
dijalog sa svim protagonistima u drustvu, teolozi laici mogu znacajno doprinijeti tome da u

kulturu drustvenog suzivota budu ugradene univerzalne ljudske 1 kr§¢anske vrijednosti.

Zato je bitno da laici ve¢ za vrijeme studija planski izgraduju zrelu vjernicku i teoloSku

osobnost koja ¢e im omoguciti da bez ikakva osjeCaja manje vrijednosti naspram klerickom
dijelu Crkve 1 s osjeCajem vlastite odgovornosti i poslanja doprinose izgradnji drusStva
nadahnuta evandeoskim vrednotama.

U tom smislu bilo bi pozeljno da teolozi-laici, uz pomo¢ Crkve, pronadu vlastiti put
teoloskog svjedocenja, osim u Skolama, takoder i u psihosavjetovaliS§tima, u medijima,

ustanovama civilnog drustva, politici, istrazivackim institiutima, na sveuciliStu. (N. Bizaca)
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PITANJA ZA ISPIT (ak. god. 2024./25.)
Koji je cilj i svrha kolegija Uvod u misterij Krista i povijest spasenja?
Opisi drustveni kontekst u kojem se nalazi kr$¢anska vjera danas?
U ¢emu se sastoji kriza crkvenog govora o Bogu?
Prosvijetiteljstvo i kritika religije;
Znacenje Drugoga vatikanskog koncila: trostruka orijentacija;
Opisi povijest rijeci “teologija”; kada je nastala kao akademska disciplina;
Protumaci odnos izmedu teologije i duhovnosti;
Protumaci odnos vjere 1 razuma u teologiji;
Koja su osnovne odrednice kr§¢anske antropologije?
Kakva je struktura ljudske osjetilne i razumske spoznaje?
Sto je analogija; vrste analogije i kakav pojam moze biti?
Objasni izricaje: ,,misterij Krista“ i ,,povijest spasenja‘;
Krs¢ansko shvacanje vremena;

Sto znadi da je Covjek — biée transcendencije: nabroji neka mjesta dogadaja samo-

transcendencije/staze prema transcendenciji;

Koje je znaCenje principa uzroc¢nosti i koji su putovi do Boga iz izvanjskog svijeta?
Nabroji razlic¢ita shvacanja odnosa izmedu Boga 1 svijeta;

Sto je to biblijska prapovijest i §to karakterizira hebrejski na¢in razmisljanja?
Objasni Sto se misli pod “isto¢nim grijehom”;

U ¢emu se sastoji covjekova ugrozenost i potreba za spasenjem?

BoZja objava u povijesti: nabroji najznacajnije faze i protagoniste biblijske povijesti

spasenja;
Koje se osnovne Cetiri biblijske predaje ili redakture?
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26.
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29.

30.

31.

32.

33.

34.

35

36

Sto znagi rije¢ “mesija” i kakva mesijanska o&ekivanja donose biblijski tekstovi?
Tko su bili Isusovi suvremenici?

Isusova ¢udesa i1 znakovi;

Sto znagi Krista upoznati, ljubiti i slijediti danas?

Marija, majka Isusova;

Sto je ekleziologija i koje su faze osnivanja Crkve?

Protumaci Cetiri odrednice Crkve?

Sveto pismo 1 crkveno uciteljstvo u Zivotu Crkve;

Opisi viziju Crkve prema apostolskoj pobudnici pape Franje Radost Evandelja?
Crkveni raskoli i ekumenizam;

Teologija i pitanje istine danas;

Koji su izazovi u odnosu teologije i prirodnih znanosti?

zajednicki dom;
. Glavne zadace teologa prema pobudnici Veritatis gaudium?

. U ¢emu se sastoji poslanje teologa-laika?

Teologija i ekologija: glavni naglasci u enciklici Pape Franje Laudato si - o brizi za
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