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Sazetak

Sto se tice blazenstva ozaloséenih, naznake kadre da
rasvijetle njegovo tumacenje manje su brojne i manje rasuvjetljujuce
od onih u ostalim blaZenstvima. U ovom slucéaju odluéna naznaka
stoji u parenetskom usmjerenju koje je Matej dodijelio ¢itavoj seriji
blazenstava. Ako Matej nije dodao neku precizaciju jedino oznaci
ozaloscéenih, to je ucinio jer je smatrao da je njezin religiozni domet
dovoljno jasan. To je vazno s tocke glediSta nasSega studija: ne
radi se viSe o osobama koje trebaju podnositi bolnu sudbinu, veé
o osobama koje su animirane odredenim raspolozenjima srca
koja su mila Bogu i u skladu s evandeoskim idealom. Nije lako
odrediti tocnu narav tih raspolozenja; protumacili smo zasto nam
izgleda da zasluzuje prednost tumaditi je u funkciji antiteze koja
suprotstavlja sadasnji svijet i onaj bududi.

Osim Sto Isus u ovom blazenstvu upucuje na bududu
potpunu utjehu, na kraju povijesti, bilo osobne bilo cjelokupnoga
Sovjecanstva, on nam stavlja na znanje da je jedna stvarna i
tajna utjeha veé sada dohvatljiva, u vremenu patnje i progonstva.
Sa svojom rijecju, koja objavljuje ucenicima Bozju ljubav za njih,
uvodediih u jedan drugi nacin shvaéanja patnje i boli, Isus upuduje
na najuzviseniju i najistinskiju mogudéu utjehu. Tako, utjeha
Izraela koju nagovijesta Izaija ostvaruje se u stupnjevima. Radost
i utjeha sada su pomijesane sa zaloséu, kao jedan smijeSak medu
suzama. Ali smijeSak ne ¢ée biti nikada nadvladan. Pripada mu
vjecnost (Mt 25,46; usp. Iv 16,16-22; 1 Kor 7,30-31; Rim 8,18-39).

Klju¢éne rije¢i: Isusova blazenstva, patnja, tuga, utjeha,
radost.

135

Sluzb? Bozja2 |1 11.



136

Marijan Vugdelija: “Blago onima koji tuguju; oni ¢e se utjesiti” (Mt 5,4)

Prema sudu velike vecine tumaca, blaZenstvo onih koji
tuguju i blazenstvo onih koji gladuju nisu drugo doli varijacije
ili prosSirenja prvoga blazenstva. Ocito je da prva tri blazenstva
oblikuju nerazdvojnu cjelinu; ona su kao trostruki izrazaj jedne
jedine izjave: “Blago siromasima”. Stoga blazenstva tugujucih
i gladnih treba tumaciti u tijesnoj povezanosti s blazenstvom
siromaha. Ona su zapravo pojasSnjenja prvoga.! Obecavajuci
da ce tugujudi “biti utjeSeni” i da ¢e gladni “biti nasiceni”, ta
blazenstva se zaustavljaju na dva posebna vida srece koju ce
donijeti sa sobom dolazak kraljevstva Bozjega.? Ne ¢ini nam se,
stoga, neosnovano prepoznati u njima dvije konkretne primjene
obecanja formuliranoga u prvom blazenstvu.

I Stari i Novi zavjet isticu da su smrt (Mt 9,15; Otk 18,7),
grijeh i zlo (Jak 4,8-10; 1 Kor 12,21) trajni uzroc¢nici stanja
zalosti, jer znace kidanje osobnih veza izmedu osoba koje se
medusobno vole, uvazavaju i trebaju jedni druge. Ukoliko Bog
sada obecava da ¢e takvi biti utjeSeni, to onda znaci da ¢e u
potpunosti biti odstranjeni uzroci zalosti: grijeh, zlo i smrt.

OzaloScenima (Mt 5,4; Iz 61,2) se ovdje obecaje da ce biti
utjeSeni. Jedan koji je pomazan Duhom doS$ao je utjeSiti sve
one koji tuguju. Oni koji tuguju ¢ine to zbog prividne sporosti
Bozje pravednosti. Priblizava se vrijeme kada ce oni biti utjeSeni
(Otk 7,17; 21,4). Izricaj “oni Ce biti utjeSeni”, ovdje je “bozanski
pasiv”’: Bog je onaj koji ¢e ih utjesiti. Dakle, nije rije¢ o ljudskoj
utjesi, nego o utjesi koja dolazi od Boga. To navijeSta na svoj
nacin dolazak kraljevstva Bozjega.®

“Blago onima koji tuguju” (Mt 5,4)! “Blago onima koji sada
placu” (Lk 6,21)! To zvuéi smijeSno! To izgleda paradoksalno!
Ako oni tuguju, kako su oni radosni? Ako su sretni, zaSto bi
plakali? Kako se vidi, ove biblijske izjave su u najmanju ruku
iznenadujuce. Kako moze biti rije¢ od Boga, ona koja siromahe i
one koji tuguju proglasava blazenima?

Nije se pravedno prema blazenstvima, ako ih se shvac¢a samo
kao upucivanje na drugacijost neba. Istina, prema svjedocanstvu
Otkrivenja (21,4) u nebu c¢e sve biti mnogo drukdije; sve ¢e biti
konac¢no i konac¢no vazece: “I otrt ¢e im svaku suzu s ociju te

! Usp. A. Rebi¢, Blazenstva (KS), Zagreb, 1986., str. 39.

2 L. Sabourin smatra da gréki termin penthountes (ozalo$ceni) odrazava iz-
vorni hebrejski termin aniyyim, koji je znacio priblizno kao i ‘anawim, ali s
naglaskom na ideji “ozalo§cenja” (Il Vangelo di Matteo, I., str. 374 sl.).

3 Vidi: J. Vadakkedom, Proklamation of the Kingdom of Heaven: The Structural
Key to the Gospel of Matthew, u: Bible Bhashyam 1 (2010.), str. 3-33, ovdje 15.



Sluzba Bozja 51 (2011.), br. 2, str. 135 - 170

smrti viSe nece biti, ni tuge, ni jauka, ni boli viSe nece biti jer -
prijasnje uminu”.

Treba ipak reé¢i da nebo nije jednostavno preobrat zemaljskih
odnosa po nacelu: “Tko je ovdje na zemlji patio, tko je bio
siromasSan i tko je provodio zalostan zivot, taj onda viSe nece
trpjeti; taj ¢e onda bogat biti i radovati se”. Ako bi to bilo tako,
onda bi takoder moralo vaziti: “Tko se ovdje na zemlji radovao,
tko je imao svega u izobilju, on ¢e onda morati vjecno patiti i
zauvijek oskudijevati”. Te predodzbe ne odgovaraju Bibliji. Pavao
u poslanici Galacanima kao plodove Duha nabraja: “Ljubav,
radost, mir, velikodus$nost, usluznost, dobrotu, vjernost” (5,22).
Prema Pavlovu shvacanju, vjernik ima udjela u tim darovima
ve¢ u ovome zivotu, a ne tek u nebu.

Ako nebo nije jednostavno preobrat zemaljskih odnosa, a
blazenstva nisu jednostavno jeftino tjeSenje na onostranost: tko
su onda “ti zalosni koji ¢e se utjesSiti?” I na koju se zalost tu
misli? Postoji li neka zalost koja se na paradoksalan nac¢in moze
pretvoriti u srecu i u radost?*

Obic¢no se ovo blazenstvo shvacalo i tumacilo kao pobozna
zalost, koju izaziva istinsko kajanje nad grijesima.’ Ali to
tumacenje je daleko od Isusove misli, iako to nije iskljuc¢eno. Ne
moze se to tugovanje uzeti ni kao osjecaj koji je nastao u nutrini
ljudskih bic¢a pod pritiskom zivotnih nevolja. Sto onda znaci ta
izjava? Da bismo proniknuli njezin smisao, trebamo vidjeti izvor
nasSega blazenstva, njegov evandeoski kontekst i znacenje rijeci
koje su u njemu upotrjebljene.

1. PREDAJA 1 REDAKCIJA

I ovo drugo blazenstvo potjecCe iz izvora Q i ide vjerojatno
u obliku koji je oéuvan u Luke na povijesnoga Isusa. U Luke
nase blazenstvo glasi: “Blago vama koji sada (viv) placete (ol
kAalovtec): vi Cete se smijati (yeraoovow)!” (Lk 6,21b). Sadrzajno je
ta formulacija jednaka Matejevoj, ali ima drugaciji izbor rijeci i
upotrebljava drugo lice plurala. Velika vec¢ina stru¢njaka smatra
da su kaleww (plakati) i yedav (smijati se) u Luke izvorni. Izbor

4 Vidi: V. Hildebrandt, Gedanken zu zwei Seligpreisungen, u: Pastoralblatt 2
(2009.), str. 41-48, ovdje 41.

5 R. Bultmann, “¢l. Penthos, Pentheo”, u: TDNT, VI., str. 40-43, ovdje 43; W. F.
Albright and C. S. Mann, Matthew (AB), New Yorke, Doubleday, 1971., str. 46.
Usp. J. Maniparanpil, Happiness of the Mourners! (Mt 5,4), u: Jeevadhara 230
(2009.), str. 116-126, ovdje 117.
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izricaja “oni koji tuguju” i “oni ¢e se utjesiti” u Mateja mogao
bi biti plod ujednacivanja s Iz 61,2. Naprotiv, iz rje¢nicko-
statistickih i teoloSkih razloga smatra se da taj “sada” (viv) u
Lukinoj formulaciji nije pripadao izvornom tekstu, nego da je to
njegov dodatak.®

Zdruzivanje glagola “utjesiti” i “ozaloSceni” ceSce se susrece
u Bibliji.” Treba ipak reéi da u nijednom drugom pasusu taj
odnos nije tako precizan i snazan kao u Izaijinoj formulaciji:
“utjesiti sve ozaloScéene” (Iz 61,2).%2 Susrecemo ga i u Sir 48,24,
gdje se o proroku Izaiji veli: “U silini duha vidio je stvari posljednje
i tjeSio je ozaloS¢ene na Sionu”. OcCito je da Sirah aludira na
pasus kojim se mi bavimo, jedini tekst Biblije u kojem se govori
o “ozalo§¢enima na Sionu”. Taj mudrac shvaca Izaijina obec¢anja
kao ona koja se odnose na “kraj vremena” (n iy aharit; to éoxota).’
Drugo blazenstvo, koje joS viSe naglasava eshatolo§ko glediSte,
preuzima svoje termine iz Iz 61,210, ali unose¢i premjestaj
naglaska koji se savrSeno podudara s nac¢inom kako se Isus
izrazava: “utjeSiti ozaloScene” bit ¢e zadaca Boga radije nego
proroka (Sir ) ili vjesnika koji je primio slicno poslanje (1QH
18,15). Prema Izaijinu prorostvu, “utjesiti sve ozaloS¢ene” (61,2)
bijase poslanje povjereno glasonosSi radosne vijesti. Govoreci
ozaloS¢enima da “¢e oni biti utjeSeni”, Isus navijeSta njima da
Bog stoji da ih utjesi; stvarni smisao pasivnoga oblika ne ostavlja
nikakve sumnje: podrazumijeva se da “Ce biti utjeSeni (od

6  Usp. S. Schulz, Q - Die Spruchquelle der Evangelisten, Zlirich, 1972., str. 77 sl.;
H. Frankeméolle, Die Makarismen (Mt 5,1-12; Lk 6,20-23). Motive und Umfang der
redaktionellen Komposition, u: BZ NF 15 (1971.), str. 52-75; H. Merklein, Die
Gottesherschaft als Handlungprinzip (Echter Verlag), 1978., str. 49; H. Weder,
Die “Rede” der Reden. Eine Auslegung der Bergpredigt heute (TVZ), Zurich,
1987., str. 56.

7 Usp. Post 37,34-35; 2 Sam 13,37.39; 1 Ljet 7,22.

Znacajno je u tom pogledu da u Septuaginti za “razveseliti ozaloScene” stoji

izricaj “parakalesai pantas tous penthountas”. Matej u drugom blazenstvu

upotrebljava upravo te gréke termine: penthountes (ozalo§ceni) i paraklethesontai

(bit ¢e utjeseni).

9  Usp. G. Giavini, Discorso della Montagna (EMP), Padova, 1980., str. 39.

10 Usp. J. Nolland, The Gospel of Matthew (Grand Rapids), Michigan - Cambridge,
2005., str. 201; J. Gnilka, Das Matthdusevangelium. 1. Teil (Herd. theol.
Kommentar zum NT), Freiburg i. Br., 1986., str. 122. Znakovito je u tom
pogledu da Matej u svojoj formulaciji naSega blazenstva ne govori viSe o “onima
koji placu” (tako Lk 6,21c) nego o “onima koji tuguju” (Mt 5,4). Razlog se nalazi
u tome da je on izri¢aj “oni koji tuguju” nasao u tijesnoj povezanosti s glagolom
“tjesiti” (mapaxaiewr) ulz 61,2, i ostavio ga u svojoj formulaciji drugoga blazenstva.
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Boga)”.!! Odatle proizlazi da Isus ne zeli dodijeliti sebi poslanje
tjeSitelja, nego rezervira Bogu brigu da utjeSi ozaloSc¢ene, kao i
da nasiti gladne.

Ovisnost koju pokazuju prvo i drugo blazenstvo u odnosu
na prorostvo Iz 61,1-2, ¢ini shvatljivim prijelaz od jednoga na
drugo, od siromaha (‘anavim, wrwyol) na ozalo§éene (‘abelim,
mevBoivtec). Isto zdruzivanje tih termina nalazi se i u 1QH 18,14-
15, u ovisnosti od Izaijina teksta. Ne poznamo druge tekstove u
kojima ti termini dolaze zajedno u jednom viSe ili manje sliCnom
kontekstu.!? Stoga se tumaci slazu da je Matejeva formulacija
ovoga blazenstva nadahnuta na Iz 61,2b.!® [ red blazenstava u
Mateja odgovara Iz 61,1-2: Mt 5,3 aludira na 61,1, a Mt 5,4 na
61,2.1

U Izaijinu kontekstu, zajednica zali opustoSenje svetoga
grada (usp. Iz 3,6). Ipak, ona nije izgubila nadu, ne ocajava
nad tim stanjem svijeta kao konac¢nim stanjem, nego zali da
kraljevstvo Bozje nije joS doS$lo. Izaijino poslanje ukljucuje vec
tjeSenje onih koji tuguju na Sionu.!® Na kraju izgnanstva Bog
¢e utjesSiti narod (Iz 40,1-2) ustanovljujuéi svoje kraljevstvo
na Sionu (Iz 52,7).16 Isus je protumacio svoj ministerij u
programatskom govoru navodeci Izaijine rije¢i (Iz 61,1-3; Lk
4,18-22), §to sigurno odzvanja i u blazenstvima.

Upotreba pasivnoga oblika da se izbjegne izravno izgovaranje imena Bozjega,

uobicajen je postupak u Zidova. Usp. G. Dalman, Die Worte Jesu, 1, str. 183-

185; M. Smith, Tannaitic Parallels to the Gospels, Philadelphia, 1951., str. 152;

F. Blass - A. Debruner - R. W. Funk, A Greek Grammar of the NT, & 130,1.

12 Drugdje se zdruzivanje tih termina (usp. Iz 24,4-7; Am 8,6-8; Ps 35,10.14;
Sir 7,32-35) dogada u potpuno drugom kontekstu. Na primjer Sir 7,32-35: “I
siromahu (mtwy® ‘ebyon) pruzi ruku, / da bude savrSen tvoj blagoslov. /.../ Ne
uklanjaj se od onih koji placu, / ve¢ s tuznima (mevfotvtwy ’‘abelim), budi i ti
tuzan. / Ne zaboravi posjetiti bolesnika...”.

13 Vidi: B. T. Viviano, “The Gospel according to Matthew”, u: R. E. Brown et al.

(eds.), NJBC (TPI), Bangalore, 2002., str. 630-674, ovdje 640; F. Zeilinger, Ein

Kommentar zur “Bergpredigt” Matthdus 5 - 7 (Kohlhammer), Stuttgart, 2002.,

str. 39.

Usp. W. D. Davies - D. C. Allison, A Critical and Exegetical Commentary on the

Gospel according to Saint Matthew (T & T. Clark ), Edinburgh, 1988., str. 447.

15 Usp. D. J. Harrington, The Gospel of Matthew (SP; The Liturgical Press),
Collegeville, 1991., str. 79; J. Maniparanpil, Happiness of the Mourners! (Mt
5,4), u: Jeevadhara 230 (2009.), str. 116-126, ovdje 119.

16 Vidi: A. Leske, “Matthew” (The International Bible Commentary; TPI), Bangalore,

1998., str. 1317-1396, ovdje 1336; B. Odobasi¢, Radost povratka na Sion (Iz

49,14-26), u: Spe gaudentes - U nadi radosni. Zbornik u c¢ast fra Celestina

Tomica, Zagreb, 1997., str. 108-127, posebno 118-123.
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Osim toga, Cesto se priziva na Ps 126 kao na mogucdi izvor
na kome bi se nadahnjivalo ovo blazenstvo, posebno u Lukinoj
verziji: “Blago vama koji sada placete: vi Cete se smijati (Lk
6,21).'" Podsjecajuéi hodocCasnike na radosne dane povratka
iz izgnanstva, psalmist veli: “Usta nam bjehu puna smijeha
(sehoq), a jezik klicanja (rinnah) (r. 2). Povratnici opet bijahu
“radosni” (semehim) (r. 3). Na taj nacin se ostvaruje opci zakon:
“Oni koji siju u suzama, zanju u pjesmi. / I§li su plac¢uci noseci
sjeme sjetveno: vracat Ce se s pjesmom noseci snoplje svoje” (rr.
5-6). U r. 2 “smijeh” je paralelan s “pjesmama radosti”; u r. 6
“pjesma radosti” oprecna je “placu” (bakoh). Ne samo da misao
odgovara onoj iz blazenstva, nego su i izri¢aji vrlo srodni: ne
ostaje doli jedan korak da se stigne do antiteze “smijeh” i “plac”.

2. TUMACENJE PRVOGA DIJELA BLAZENSTVA: “BLAGO ONIMA KOJI
TUGUJU!” (okapLot ol TevBobuteg)

Isus proglasava blazenima one koji tuguju. ProglaSavati
nekoga tko tuguje blazenim, Cestitati mu, kao da bi kod njega
postojao nekakav razlog za radost, to je vec vrlo neobic¢no. Zalost
zove na sazaljevanje, ne na Cestitanje.!® Oc¢ito, Isus ovdje stvari
stavlja naglavacke. Kako moze on to ¢initi, a da to ne bude
neprimjereno za one koji tuguju ili samo kao prazno tjeSenje na
daleku buducnost?

2.1. Znacenje izricaja na Isusovoj razini

Isus proglasava “ozaloSéene” blazenima, jer ¢e se oni
utjesiti,'® jer ce iskusiti Bozju utjehu. Prva tri blazenstva
su izrazaj radosne vijesti. Mnogi tekstovi Staroga zavjeta
predstavljahu siromahe, oZaloSc¢ene i gladne kao povlasStene
nadarbenike eshatoloSkoga Bozjeg zahvata (usp. Ps 145,14,
146,7-9; 1z 29,18 sl.; 35,5 sl). Ova blazenstva navijeStaju
upravo da je taj zahvat sada vrlo blizu ili da je ve¢ na djelu.
Prvotno su siromasi i ozaloS¢eni bili spomenuti prije svega jer

17 Usp. F. Hauck, Das Evangelium des Lukas (THKNT III.), Leipzig, 1934., str. 84;
W. Grundmann, Die Bergpredigt nach der Lukasfassung, u: Studia Evangelica
(TU 73), Berlin 1959., str. 180-189, ovdje 184.

18 Usp. L. Morris, The Gospel according Matthew (Grand Rapids), Michigan, 1995.,
str. 97.

19 Usp. R. T. France, The Gospel of Matthew (Grand Rapids), Michigan - Cambridge,
2007., str. 165.
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je njihova bijeda pruzala brizi Bozjoj prigodu da se pokaze i da
potvrdi dolazak njegova Kraljevstva tako kako ga se ocekivalo.
Ta “teoloska optika” dopustala je uklapanje Blazenstava u okvir
Isusova ministerija i njegova proglasa “radosne vijesti”.?° Dakle,
“drugo blazenstvo se uklapa u njegovo poslanje”.?!

Cijelajednaserija prorockih tekstova, od kojih je najznacajniji
Iz 61,1-9, navijeStala je dolazak mesijanskih vremena kao
moment u kojem ¢e Jahve konac¢no utjesiti svoj narod. Tu medu
ostalim ¢itamo: “Duh Jahve Gospoda na meni je / jer me Jahve
pomaza, / posla me da radosnu vijest donesem ubogima, / da
iscijelim srca slomljena... / da utjeSim sve ozaloScene, / da
razveselim ozaloSéene na Sionu” (Iz 61,1-3). Isus shvaca svoje
poslanje kao ostvarenje te poruke (Mt 11,5 = Lk 7,22; 4,16-21).
To potvrduje i Luka kad cjelokupno Isusovo djelovanje sazima
u ovim rije¢ima: “(Vi znate) kako Isusa iz Nazareta Bog pomaza
Duhom Svetim i snagom, njega koji je, jer Bog bijase s njime,
proSao zemljom ¢inec¢i dobro i ozdravijajuéi sve kojima bijase
ovladao davao” (Dj 10,38). Da se Isusovo poslanje sastojalo bitno
u tome da utjesSi ozaloSc¢ene, to se dade zakljuciti i iz njegovih
znamenitih rijec¢i koje je upravio svim vrstama patnika: “Dodite
k meni svi koji ste umorni i optereceni i ja ¢u vas odmoriti” (Mt
11,28).22

Ako Matej aludira na taj znameniti Izaijin tekst, on
vidi obecanje utjehe za ozaloS¢ene u svjetlu eshatoloSkoga
horizonta, koji je s Isusom nastupio. I doista, nazo¢nost Isusova
medu ljudima bila je pozdravljena od starca Simuna kao utjeha
Izraela. Taj pravedan i bogobojazan covjek, “koji je iScekivao
Utjehu (mepakinowy) Izraelovu” (Lk 2,25), snagom Duha Svetoga
prepoznao je u Marijinu sin¢icu “Pomazanika Gospodnjega”
(2,26) koji ostvaruje tu Utjehu (2,29-30). Zbog same cinjenice
njegove prisutnosti, utjeha i radost ulaze u dusu onoga koji ga
slijedi: “Mogu li svatovi tugovati dok je s njima zarucnik?” (Mt
9,15). Dok je on s njima, ne smije biti Zalosti za u¢enike. Medutim,
za Mateja ta nazocnost se produzuje u Crkvi od uskrsnucéa pa
sve do kraja povijesti. On u stvari i ne govori o Isusovu uzasaséu

20 L. Sabourin, Il Vangelo di Matteo, 1., str. 369.

21 F. MuSura, Proglas Zakona ljubavi. Analiza Isusova Govora na gori (Svjetlo
Rijec¢i), Sarajevo, 1990., str. 48.

22 Qcito je da je Isus iz Nazareta “taj Izaijin proglas shvatio kao osobni nalog, koji
se treba ispuniti ovdje i sada i uvijek iznova: ‘Ukrijepite ruke klonule, ucvrstite
koljena klecava! / Recite preplasenim srcima: Budite jaki, ne bojte se! Evo Boga
vaSega, ..., on sam hita da nas spasil’ (Iz 35,3-4) / P. Lapide, Die Bergpredigt -
Utopie oder Programm? (Matthias-Griinewald-Verlag), Mainz, 1992., str. 32 /.
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na nebo, niti o Isusovu odlasku s ovoga svijeta; Ucitelj ostaje
sa svojima: “Evo, ja sam s vama u sve dane, sve do svrSetka
svijeta” (Mt 28,20; usp. 1,22-23; 18,20).% Stoga ni vrijeme Crkve
ne moze i ne smije biti vrijeme Zalosti.

Razlog proglasavanja blazenima onih koji tuguju, u
kontekstu Isusova navjeStaja je jasan. Isti je kao i onaj u
zakljuénom dijelu Izaijine knjige, na ¢iju se jezi¢nu uporabu
Matej ovdje prikljucuje: trenutac¢na zalost Jahvinih siromaha
gubi kroz najkrace vrijeme svoj povod. Taj u njihovoj zalosti
bolno izgubljeni i prizeljkivani Bozji spas stoji ve¢ neposredno
pred vratima: tada kod Izaije kraj izgnanstva za Judejce, sada
kod Isusa dolazak kraljevstva Bozjega za njegove sluSatelje.
To Kraljevstvo vidljivo stupa na scenu s Isusovim djelom koje
donosi blagoslov i oslobodenje. Dakle, dolazak kraljevstva
Bozjega podaruje siromasima i ozalo§¢enima u narodu Bozjem
pravo, vraca im ponovno njihovo udioni§tvo na velikim Bozjim
obecanjima. Stoga njihova situacija stvarno nije viSe ona zalosti,
nego ona radosti ili u najmanju ruku napete predradosti. Zato
ih Isus proglasava blazenima.?*

Ovo blazenstvo, jednako kao i ono siromaha, nadovezuje se
na Iz 61,1-3. Polazeéi od tog prorostva, Isus navijeSta radosnu
vijest nesretnicima: dolazak Kraljevstva nebeskoga brzo ce
staviti kraj njihovoj nevolji. U toj perspektivi ozaloSceni tvore
sa siromasima i gladnima jednu samu skupinu razbastinjenih;
utjeha koja je njima obecana koincidira s preobratom ljudskih
situacija, koji ce se zbiti s uspostavom kraljevstva Bozjega.

Stupanjem na scenu toga novoga svijeta u Isusovim rijeCima
idjelima Bog se objavljuje kao kralj kojega je prvenstvena zadaca
da bude zastitnik i branitelj siromaha i ojadenih.?® Pravedno
kraljevanje jednoga kralja prosuduje se mjerom njegove brige za
siromahe. Bog mora nuzno djelovati u korist siromaha, onih koji
gladuju i onih koji sada tuguju. Isusovo milosrdno ophodenje
s tim skupinama drustva, konkretni je dokaz da je to Bozje
postupanje vec¢ na djelu u svijetu. Zapravo, “izvorna blazenstva
o ‘siromasima’, ‘ozalo§¢enima’ i ‘gladnima’ izrazavaju Isusovo

2% Vidi: F. Zeilinger, Ein Kommentar zur “Bergpredigt” Matthdus 5 - 7 (Kohlhammer),
Stuttgart, 2002., str. 40.

2% Tako: M. Kehl, “Selig die Trauernden, denn sie werden getréstet werden” (Mt
5,4), u: Geist Leb 2 (2000.), str. 96-97, ovdje 96.

25 Usp. B. T. Viviano, “The Gospel according to Matthew”, u: R. E. Brown et al.
(eds.), NJBC (TPI), Bangalore, 2002., str. 630-674, ovdje 640.
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poslanje potrebnima u Izraelu i dolazak nove ere u povijesti
spasenja”.?®

Tko su oni kojima se Isus obrac¢a u ovom blazenstvu? Kao §to
su oni bolesni koje je Isus iscijelio, stvarno bolesni, oni grjesnici
s kojima je on jeo, stvarno bili grjeSnici, tako su i ovi siromasi,
gladni i ozaloSceni ljudi koji su stvarno pogodeni siromastvom,
gladu i patnjom.?” Dakle, “ozalo$ceni, oni koji sada placu, to
su oni koje psalmista naziva ‘siromasima Jahvinim’. Oni su
najceSce proganjani, zlostavljani, gurani u stranu, zapostavljeni,
pritisnuti, gazeni, iskoriStavani, pa su stoga vazda suznih
oc¢iju, zaplakani i zalosni”.?® Oni su ozalo§ceni dok god ne dode
Gospodin i ne uspostavi svoje Kraljevstvo. Onda ¢e se radovati i
veseliti. Tada ce biti utjeSeni.

Koliko god to tumacenje bilo osvjetljujuc¢e za ondasSnju
situacijulsusovanastupa, ¢inisedaononasdanasnezadovoljava,
barem ne na prvi pogled. Jer mi moramo Zzivjeti sa Zalosnim
iskustvom, da i nakon dolaska kraljevstva Bozjega, iza Isusova
uskrsnuca i poslanja Duha Svetoga joS uvijek postoji mnogo
zalosti i mnogo ozalo§¢enih u narodu Bozjemu. Dar spasenja
u Isusu Kristu ocito nije doveo do trajnoga stanja utjeSenosti
svih ozalo$cenih.? Isusovi ucenici jo§ uvijek trpe progonstvo (Mt
5,10-12). Sin Covjeéji nije do§ao u svoj svojoj slavi (24,29-31).
Bozja volja se ne vr§i na zemlji kako je to na nebu (6,10). Gotovo
se ima dojam da pravednici trpe, dok zlikovci prosperiraju. Oc¢ito
da Bog joS nije izveo ocekivani preokret situacija. Stoga se samo
od sebe postavlja pitanje: Koji smisao ima jo§ ovo blazenstvo
ozalo§cenih u jednoj tako promjenjenoj situaciji naroda Bozjega,
dakle za nas danas? Da bismo odgovorili na to pitanje, potrebno
je u svjetlu Bozje rijeci vidjeti tko su ti ozaloSc¢eni o kojima govori
drugo blazenstvo, koji je Bozji odnos prema njima i na koji ¢e ih
nacin Bog utjesiti.

2.2. Znacenje izricaja na razini Matejeve redakcije

To tumacenje, koje vrijedi za razinu Isusove namjere, je li
medutim jo§ takvo s glediSta evandelistove namjere? Potreba

26 Isti, Ondje. Usp. J. Maniparanpil, Happiness of the Mourners! (Mt 5,4), str. 123.

27 Tako: H. Merklein, Die Gottesherrschaft als Handlungsprinzip (Echter Verlag),
1978., str. 51.

28 A. Rebi¢, Blazenstva (KS), Zagreb, 1986., str. 39.

2 Usp. Isti, Ondje; J. Gnilka, Das Matthdusevangelium. 1. Teil (Herd. theol.
Kommentar zum NT), Freiburg i. Br., 1986., str. 123.
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toga razlikovanja izmice najveéem dijelu tumaca. Otuda
moralizatorska tumacenja, koja ne uocavaju izvornost poruke
kojuIsusizrazava pomocu blazenstava; otuda takoder tumacenja
koja, ogranicavajuéi se da promatraju bijedu ozaloScenih,
zanemaruju parenetsku preokupaciju evandelista.®® Ako je
istinito da se u prvotnoj formulaciji blazenstava ozaloS¢eni nisu
razlikovali od siromaha i gladnih, isto je tako istinito da Matej
ne govori viSe jednostavno o “siromasima”, ve¢ o “siromasima
duhom?”, tj. o poniznima i blagima, i da ne govori viSe o osobama
koje podnose patnje gladi, ve¢ o onima koji Zarko zZude za
pravednoscu. Stoga i “ozaloS¢ene” iz naSega blazenstva treba
shvatiti u duhovnom i moralnom smislu.3!

U slucaju drugih blazenstava dvostruke predaje, Matej je
napravio preinake koje jasno oc¢ituju duhovno znacenje koje
im on doznacuje. Nista od toga se ne obistinjuje u slucaju
ozaloScenih. NiSta ne izrazava religiozni domet te oznake. NiSta,
ako se izuzme kontekst koji tvori sveukupnost blazenstava. U
jednom kontekstu koji stavlja naglasak na religiozne i moralne
stavove, “ovo blazenstvo nije jedino obecanje utjehe, nego je
takoder eticki imperativ”.3? G. Strecker ispravno primjecuje da,
ako je u predaji koju je Matej upotrebljavao particip mevbodvteg
imao “pasivni” smisao naznacujuc¢i mucnu situaciju, to se vise
ne obistinjuje na razini redakcije: sada se radi o aktivnom stavu,
koji se dodjeljuje ne viSe “ozalo§¢enim” osobama, ve¢ osobama
koje se zaloste zbog odredenoga razloga.®® U svakom slucaju
oslovljava propovjednik Govora na gori i na ovom mjestu ljude
koji su spremni, uz sve moguce poteSkoce, i¢i putem koji im on
naznacuje.

Kontekst nas obvezuje stoga da prepoznamo u “ozaloS¢enju”
navlastito religiozni stav; ali, za razliku od drugih blazenstava
iste skupine, nikakav osobni zahvat evandelista u tekstu ne

30 Usp. P. Bonnard, L’ Evangile selon saint Matthieu (CNT - N), Neuchatel - Paris,
1963., str. 56; G. Eichholz, Auslegung der Bergpredigt (BSt 6), 1970., str. 38 sl.;
W. Grundmann, Das Evangelium nach Matthdus, str. 1968., str. 123 sl.

31 Usp. U. Luz, Das Evangelium nach Matthdus. Teil 1 (Mt 1 - 7) (EKK), Zurich -
Neukirchen - Vluyn, 1997., str. 208.

32 J. Schmid, Das Evangelium nach Matthdus, Regensburg, 1959., str. 79. Ne ¢ini
nam se stoga osnovanom tvrdnja: “Tesko je vidjeti kako se moze Mt 5,4 shvatiti
kao pareneza” (W. D. Davies - D. C. Allison, A Critical and Exegetical Commentary
on the Gospel according to Saint Matthew (T & T. Clark ), Edinburgh, 1988., str.
449).

3 G. Strecker, Die Bergpredigt. Ein exegetischer Kommentar (Vandenhoeck &
Ruprecht), Gottingen, 1984., str. 36.
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oznacuje nacin na koji on vidi to nuzno spiritualiziranje. Ta
Sutnja ostavlja slobodno podruéje za imaginaciju tumaca,**
koji se pokazuju cesto vrlo rje¢itima u dodjeljivanju odredene
psihologije ozalo§¢enima. Govorit ¢emo prije svega o onim
tumacenjima koja, zadrzavajuci terminu mevBolvteg njegovo
normalno znacenje, zadovoljavaju se dodati duhovnu dimenziju
patnjama nesretnika. Potom ¢emo se pozabaviti tumacenjem
koje pretpostavlja ozaloScenje koje je motivirano svjeScu vlastite
grjeSnosti. Na kraju ¢emo ispitati ona tumacenja koja shvacaju
blazenstvo u funkciji opreke koja postoji izmedu sadasSnjega
svijeta i buducega svijeta.

2.2.1. Tugujudi - OzaloSceni

Rije¢ “ozaloS¢en” na hrvatskom karakterizira stanje duha
onoga koji je bio udaren jednim bolnim dogadajem. Isto znacenje
ima i izricaj “onaj koji tuguje”. Mi tugujemo svaki put kad nam
nesSto vazno nedostaje, kad nam se oduzima neSto Sto nasu
zivotnost ili kvalitetu Zivota suzuje ili razara. Takvo neSto se
moze dogoditi pomoc¢u ugrozenosti i gubitka vlastitoga ili tudega
zivota ili pomocu gubitka ljudskih ili meduljudskih materijalnih
ili duhovnih vrijednosti. Gubitak imutka ili dobara pomocu
prirodnih katastrofa ili ljudske zloce izaziva takoder Zalost i
tugu. Bolan moze biti i gubitak radnoga mjesta, posebno ako on
nosi sa sobom osjec¢aj da nismo viSe korisni i upotrebljivi. Ako se
ideje, ideologije, osvjedocenja pokazu kao velika zabluda Zivota
ili se prijateljstvo, velika ljubav, brak raspadnu, to prouzrokuje
duboku zalost i teski period tugovanja, da bi se ponovno moglo
“Zivjeti”. I spoznaja da smo postali neizlje¢ivo bolesni baca u
duboku depresiju i zalost, jer smo iznenada postali svjesni
ograniCenosti zivota. U stvari, uvijek se radi o zivotu, ako se
pojavljuje zalost. Zalost se svjesno ili nesvjesno pojavljuje kod
svakog iskustva nasih brojnih ogranic¢enosti i stoga je sastavni
dio Jjudskoga zivota.3®

Iskustvo ogranicenosti naSega zivota nuzno nas upucuje
na Boga koji, kao jedini Zivuéi iz sebe samoga, stvara i dariva
zivot. Postoji stoga i zalost nad jednim iskvarenim ili neuspjelim

3% Podrobnije o tome, vidi: J. Knabenbauer - A. Merk, Commentarius in Evangelium
secundum Matthaeum, 1., Paris, 1922, str. 137; W. Grundmann, Das Evangelium
nach Matthdus, 1968., str. 123; G. Miegge, Il sermone sul monte. Commentario
esegetico (Collana della Facolta Valdese di Teologia, 10), Torino, 1970., str. 37
sl.

35 Vidi F. Zeilinger, Ein Kommentar zur “Bergpredigt”, str. 40.
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zivotom zbog vlastite ili tude krivice. I upravo onda, kada zivot
ne uspjeva stoga jer se ostvarivao isklju¢ivo u pouzdanju u
vlastitu snagu, izranja pitanje o Bogu. Tko sam sebe “obozava”
i kona¢no mora iskusiti da taj “bog” nije sposoban spasiti zivot
pred “raspadanjem”, taj stoji pred vakuumom koji samo pravi i
zivi Bog moze ispuniti, kako nas uvjerava nase blazenstvo.

U grckom, opéi termin za “zalost” ili “tugu” je Admn; termin
mévhoc se promatra kao posebna vrsta od A0m).%° Rijec je prije svega
o intenzivnoj zalosti. Krizostom primjecuje da su “ozaloSceni”
(mevBodvtec) iz blazenstva osobe koje iskusuju duboku zalost;®”
ali pe,nqoj je takoder tuga koja se pokazuje i na vani: tako
je silovita da se o€ituje u suzama i jaucima. Latinski pravi
analognu distinkciju izmedu dolere i lugere ; Luctus nije samo
vrlo intenzivna zalost; ona obuzima c¢itavu osobu, tako da se
oCituje i izvanjski. Gr¢ka rije¢, kao i latinska, upotrebljava se
prije svega za bol koju izaziva smrt drage osobe. Odatle, upotreba
termina se proteze i na druge okolnosti u kojima se ozalo§cuje
zbog posebno teske nesrece. Bududi da se merféouar (tugovati,
zalostiti se) upotrebljava za bol koja se ocituje na vani, ona se
cesto pojavljuje zajedno s “plakati” (kleiw),*® i u protivnosti s
glagolom “smijati se”(yedaw)®”; antiteza od “zalostiti se” (Avméouat)
je “radovati se” (yeipw).*® Dakle, ozaloScenje o kojemu je rijec
nije samo duboka Zzalost, nego se radi o zalosti koja se ocituje
i u vanjskim znakovima. Ilevfoirrec su slicni osobama koje
oplakuju dragog pokojnika. Luka stoga nije pogrijeSio kad ovo
blazenstvo upravlja, ne “ozaloS¢enima”, nego “onima koji placu”
(ot kAatovreg) (usp. Joel 1,5.18; 1z 22,4.30; 33,7; Jr 9,1; 13,17)41;
on nam priziva konkretni smisao koji treba odrzati i za termin
koji upotrebljava Matej.*?

36 Usp. Krisp, frag. 394, 413, 414; R. Bultmann, A0m, u: TWNT, IV., str. 314-325;
mévfoc, u: TWNT , VI, str. 40-43.

3T PG 57/1, kol. 225.

38 Usp. Post 37,35; 2 Sam 19,2; Neh 8,9; Ps 78,63-64; Sir 7,34; Iz 16,8-9; Mk
16,10; Lk 6,25, itd.

39 Usp. Lk 6,25; Jak 4,9.

40 Usp. Aristotel, Retorica1,2; Iv 16,20-24; 2 Kor 2,3; 6,10; 7,7-9; Heb 12,11.

41 Usp. L. T. Johnson, The Gospel of Luke (The Liturgical Press; SP), Collegeville,
1991., str. 107.

42 Potanje o svemu, vidi: J. Maniparanpil, Happiness of the Mourners! (Mt 5,4), u:
Jeevadhara 230 (2009.), str. 116-126, ovdje 121.
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U gr¢koj Bibliji, mevbéoper obicno prevodi hebrejski glagol
‘abal (5ax=zalostiti se, tugovati);*® mevBodvteg su ‘abelim (2°528)**
a mévboc odgovara hebrejskom terminu ’‘ebel Sax=zalost, plac).*®
Te hebrejske rijeci, koje se ponovno nalaze i u aramejskom,*®
odnose se u prvom redu na ocitovanje boli uzrokovane gubitkom
drage osobe (Post 23,2; 37,34-35; 2 Sam 13,37; 19,1)47: plac
i naricanje, pepeo s kojim se posipa glava, razderana odjeca,
itd. Ti obicaji daju istaknuce Izaijinu prorostvu na kojemu se
nadahnjuje naSe blazenstvo. Poruka radosne vijesti, koja ce
utjesiti sve ozalo§cene, dat ¢e njima “vjenac mjesto pepela, ulje
radosti mjesto ruha zalosti, pjesmu zahvalnicu mjesto duha
o¢ajna” (Iz 61,1-3, ovdje 3). Dakle, obecana utjeha ozaloS¢enima
dovest ¢e do nestanka svih izvanjskih znakova zalosti, koji ¢e
biti zamjenjeni sa znakovima koji o¢ituju radost. Radi se sigurno
o intimnoj boli, ali koja se izrazava izvanjskim znakovima koji
je ocituju. Isti rjeénik se upotjebljava takoder za druge nedace,
koje obicno izazivaju analogna ocitovanja boli (usp. Job 14,22;
30,31): na primjer, velike nacionalne katastrofe (Jr 14,2; Est
4,3), ili zalost kao rezultat deprimirajuc¢ih okolnosti48. Place se
nad opljackanim i opustoSenim Jeruzalemom kako bi se plakalo
nad mrtvim (usp. Tuz 2,8; 5,15; Neh 1,4). I obrnuto, obecanja
spasenja proglasavaju da ce se “ozaloScenje” pravednika
promijeniti u radost.*

U “onima koji tuguju” ili “placu” treba vidjeti ljude koji,
svjesni svoje potpune nemoci, traze potporu samo u Bogu; glagol
“tugovati” karakterizira stav onih koji priznaju i prihvacaju svoju
ovisnost o Bogu i sve si od njega ocekuju. Takvima se obecaje
da “¢e biti utjeSeni”. Onima koji zaboravljaju tu ovisnost (“koji
se sada smiju”), navijeSta se da “ce plakati”. U ovom potonjem
sluc¢aju rije¢ je o osobama koje su prionule uz svijet, potpuno
zadovoljene srecom koju im svijet pruza; sigurnost koju njihovo
“smijanje” izrazava nespojiva je s poniznim podvrgavanjem

4 “abal je upotrjebljen 38 puta u hebrejskoj Bibliji; Septuaginta ga 35 puta prevodi
s Tevbéw.

4 1z 61,2-3; Sir 7,34; 48,24.

45 ’ebel dolazi 24 puta u hebr. Bibliji: 22 puta je preveden s mévfoc.

46 Vidi: M. Jastrow, A Dictionary of the Targumim, the Talmud Babli and Yerushalmi
and the Midrashic Literature, I , New York, 1950., str. 6-7. Terminologija se ¢uva
posebno u Targ. Iz 61,2 (‘abelayya ) i 61,3 (’abile Siyyon ).

47 Usp. Post 27,41; 37,34.35; 50,10; Pnz 34,8; 2 Sam 14,2; 19,2, itd.

4 Usp. J. Maniparanpil, Happiness of the Mourners! (Mt 5,4), str. 121.

49 1z 57,18; 61,2-3; 66,10; Jr 31,13; Est 9,22: “pretvorio je u radost njihovu tugu
a u blagdan njihovo zalovanje (‘ebel)”.
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Bogu.®® Taj “smijeh” pun pouzdanja u sebe same potpuno je
bezbozan.®! I jedno i drugo obecanje ¢e se ocitovati kada Bog
uspostavi svoju vladavinu. Odnos izmedu slike “plakanja” i
priznanja ovisnosti o Bogu tvori specifiécnu znacajku upotrebe
tog glagola u biblijskom jeziku.%?

Kako se vidi, u tumacenju ovoga blazenstva moze nam biti
od pomodi trec¢i Lukin “jao”. Luka u svojoj verziji blazenstava
blazenstvu: “Blago vama koji sada placete: vi Cete se smijati!” (Lk
6,21b) suprotstavlja treci “jao”: “Jao vama koji se sada smijete:
jadikovat c¢ete i plakati!” (6,25b). Odlucan za ispravno shvacanje
je taj “sada”™ “koji se sada smijete”. Potpuno ocito ne razumiju
“sada” oni koji se smiju povod zalosti. Umjesto toga izruguju
se oni “sada” s raspetim Gospodinom; oni ga “ismijavaju” i
“izruguju (Lk 22,63; 23,35sl). Ali oni ¢e “jadikovati i plakati” (Lk
6,25), kad na kraju vide ‘gladne napunjene dobrima, a bogate
otpustene prazne’ (Lk 1,53). Tada ¢e oni iznenada jasno shvatiti
povod zalosti. Bar tada iskusuju oni da prava i trajna radost nije
moguca bez Boga, bez njegova spasenjskoga zahvata.%

Taj “jao” koji naglasSava taj “sada” upozorava pred tim da
se te iz Cisto zemaljske perspektive nedovoljno protumacive boli
i patnje za sada jednostavno samo potiskuje. One se ne daju
potisnuti. Tko njih pomocu profanoga blagostanja poku$ava
ignorirati i preskociti, biva slijep za ¢itavu stvarnost. Jedna takva
sljepoca razbuktava zluradost, pozudu, gramzljivost, egoizam i
druge stvari te vrste, koje viSe ne dopustaju nikakav prostor
pravoj radosti. One su pretece samo jos dublje patnje, u koju se
pada, i boli, koje ¢ovjeka na kraju neizbjezno i tim zeSce dostizu.
Tko patnjama, boli i zalosti u zivotu nikakav prostor ne daje, tko
ne pokuSava proniknuti njihov smisao, potiskuje ih i ignorira,
taj se liSava odlu¢ne mogucnosti da upravo pomocu njih od njih
bude osloboden i spaSen. Ono S§to je Isus o sebi rekao, vrijedi i
za svakoga drugoga covjeka: “Ja moram jednim krStenjem biti
krsten, i kakve li muke za me dok se to ne izvrsi!” (Lk 12,50).

Da ta zalost koja se proglasava blazenom i koja nadilazi
Cisto svjetske boli postaje na paradoksalan nacin izvorom srece,

50 Vidi posebno Jak 4,4-10.

51 Qcito je da je smisao glagola “smijati se” (yeldw) u tre¢em blazenstvu i treem
“jao” razlic¢it. Luka je ostavio glagol u trecem blazenstvu jer je na taj nacin zelio
stvoriti savr§enu antitezu, ili zato jer ga je naSao u izvoru kojim se sluzio.

52 Potanje o tome, vidi: K. H. Rengstorf, yeldw, u ThRWNT 1, str. 656-660; kiziw, u
TWNT , 11, str. 721-725.

5% Vidi: V. Hildebrandt, Gedanken zu zwei Seligpreisungen, u: Pastoralblatt 2
(2009.), str. 41-48, ovdje, 42.
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iskustvo to potvrduje: ona daje snagu i motivaciju, razbuktava
nadu u spasenje. Ona oslobada pogled na nj.

Pavao potice kr§é¢ane: “Radujte se s radosnima, placite sa
zaplakanimal!” (Rim 12,15)54; na drugom mjestu trazi od “onih
koji placu” da budu “kao da ne placu” (1Kor 7,30). Pla¢ o kome
govori naSe blazenstvo ocito je konkretni izrazaj bijede onih koji
u ovome svijetu poznaju samo patnje i nevolje. Taj plac izvire iz
mucnih i bolnih uvjeta njihova zivota. Blazenstvo je upravljeno
nesretnom narodu koji je izloZzen patnji. Siromasi, ozalo§¢eni, oni
koji gladuju i zedaju nisu drugo doli kr§éani koji su podvrgnuti
svim vrstama nasilja (zlostavljanja) zbog njihove vjere.>

Zasto tuguju? UcCenik je siromah; siromastvo je bez obrane,
izlaze ga patnji, stoga tuguje. Osim toga, ucenik je odreden na
progonstvo “zbog pravednosti” (5,10), “poradi Isusa” (5,11),
zadnji i najtezi motiv tugovanja, koji izjednacuje ucenika
Ucitelju. Prema svjedoCanstvu svih evandelja, prije muke Isus
trpi tjeskobu agonije (Mk 14,32-42 = Mt 26,36-46 = Lk 23,39-
46; Iv 12,27-28). Medutim, Isusova muka i smrt se pretvaraju
u sredstvo njegova uzviSenja, vode ga do njegova uskrsnuca:
“Nije li trebalo da Krist sve to pretrpi te ude u svoju slavu?” (Lk
24,26).

Blazenstvo ne proglasava kraj ozaloSéenja, nego proglasava
“blazenima” ozaloScene. To se moze dogoditi jer su kr§canska
vjera i nada kadre preobraziti zalost u radost (usp. 2 Kor 7,4).%°
Ne beatificira se patnja, nego ozaloSc¢eni koji vjeruju u “evandelje
Kraljevstva” nemaju razloga da budu zalosni, jer ¢e se sigurno
njihova bol pretvoriti u radost (Iv 16,20); oni ¢e biti utjeSeni,
tj. Bog ¢e ih utjesiti, od sada sa svojom miloSc¢u, i u buducem
zivotu “otirudi svaku suzu s njihovih o¢iju” (Otk 7,17).

Sto se tice samoga Mateja, treba kazati da on upotrebljava
glagol mevbéw samo jos u jednom drugom pasusu: Mt 9,15;57 radi
se o jedinoj sinoptic¢koj upotrebi toga glagola izvan blazenstava.

54 Sirah savjetuje: “Ne uklanjaj se od onih koji plac¢u, veé¢ s tuznima tuguj” (Sir
7,34).

55 Usp. P. Fiedler, Das Matthdusevangelium (Theol. Kommentar zum Neuen
Testament), Stuttgart, 2006., str. 110: “U Mateja se misli na iskustva progona i
poniZenja kojima je zajednica izloZzena”.

56 O temi “radosti” u Lukinim blazenstvima, vidi: P. L. Bernadicou, “The Lucan
Theology of Joy”, u: ScE 25 (1973.), str. 75-98, ovdje str. 81 sl.

57 O interesu koji Mt 9,15 moze imati za shvacanje blazenstva ozalo§éenih, vidi: G.
Strecker, Der Weg der Gerechtigkeit (FRLANT 82), Gottingen, 1971., str. 189; V.
Hildebrandt, Gedanken zu zwei Seligpreisungen, u: Pastoralblatt 2 (2009.), str.
41-42.
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Vjerujem da nam i taj tekst moze pomoci da bolje razumijemo
naSe blazenstvo.® Isus tu treba tumaciti zasto njegovi ucenici
ne poste, dok Ivanovi ucenici i farizeji to ¢ine. Prema Mk 2,19
on odgovara: “Mogu li svatovi postiti dok je zaru¢nik s njima?
Dokle god imaju zarucnika sa sobom, ne mogu postiti”. Matej
skracuje i mijenja glagol: “Mogu li svatovi tugovati (mevdeiv) dok
je s njima zaruénik?”. Iza toga tumacenja slijedi proreknuce:
“Doci ¢e ve¢ dani kad ¢e im se ugrabiti zarucénik i tada ¢e postiti
...” (Mk 2,20). Ovdje Matej preuzima glagol “postiti”.>® Govoreci
o “tugovati” umjesto o “postiti”, on proSiruje odgovor: nije samo
post, ve¢ svako ocitovanje zalosti, koje postaje nemoguce dok je
zarucnik prisutan. Dakle, vrijeme za postiti, i Sire za tugovati,
bit ¢e ono koje ce slijediti zaruénikovu nestanku, kao i ono
koje ce prethoditi njegovu dolasku.®® U o¢ima evandelista ideja
ozaloSéenja bolje karakterizira kr§canski stanje izmedu dva
Kristova dolaska od one posta.

Ta zgoda zeli reci ovo: Gdje je Isus, u njegovoj prisutnosti,
tu nema nikakve zalosti, samo radost. Njegova odsutnost
naprotiv uzrokuje plakanje i tugovanje i ne dopusta nikakvo
blazenstvo. Slicna misao se nalazi i na kraju Markova evandelja.
Marija Magdalena, nakon Sto je vidjela uskrsloga Krista, zuri k
apostolima “da im to priop¢i, njima koji su bili zajedno s njim a
koji sada tugovahu i plakahu” (Mk 16,10).

Oba puta naglasak se nalazi na odsutnosti odnosno na
prisutnosti Isusovoj. Ona je odlu¢na. Ona je stvarni uzrok
zalosti odnosno blazenstva.®! “Isusovi ucenici, siromasi Jahvini,
tugovat Ce i biti ozaloSceni onda kada viSe ne budu imali u svojoj
sredini Isusa. Dakle, fizicka odsutnost Isusova uzrok je zalosti
njegovih ucenika”.%? To isto izjavljuje Isus i u Ivanovu evandelju
kad kaze: “Malo, i viSe me necete vidjeti; i opet malo, pa cete me
vidjeti... Zaista kazem vam: vi ¢ete plakati i jaukati, a svijet ¢e
se veseliti. Vi cete se zalostiti, ali Zalost ¢e se vaSa okrenuti u
radost... Sad ste u zalosti, no ja ¢u vas opet vidjeti, i srce ¢e vam
se radovati, i radosti vaSe nitko vam uzeti nece...” (Iv 16,16-24).
I u Ivanovom evandelju, slicno kao i u Matejevu, oZaloSceni su

58 Usp. A. Rebi¢, Blazenstva, str. 40.

% Ovdje se treba prisjetiti da je post kod Zidova bio povezan s odredenim vanjskim
izgledom: dok je Zidov postio, izoblicavao je svoje lice praveéi se Zzalosnim i
ozalo§¢enim.

60 Usp. W. Trilling, Das Evangelium nach Matthdus, 1., str. 204 sl.

61 Usp. Usp. V. Hildebrandt, Gedanken zu zwei Seligpreisungen, u Pastoralblatt 2
(2009.), str. 42.

62 A. Rebié¢, Blazenstva, str. 40.
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ucenici onda kad nemaju u svojoj sredini Isusa, onda kad su
u iScekivanju da dode, onda dok ih bije svijet. Kad Isus dode,
radost ¢e njihova biti potpuna; oni ¢e biti utjesSeni.

Postoji odredeno neslaganje izmedu Mt 5,4 i Mt 9,15. U tom
potonjem tekstu Isus izjavljuje da svatovi (=njegovi ucenici) ne
mogu biti zalosni dok je zaruénik (=Isus) s njima, dok u nasem
blazenstvu oznacuje ucenike kao one koji tuguju. Prividno
proturjecje samo je jedan vid napetosti koja proizlazi iz ¢injenice
da je kraljevstvo Bozje veé¢ prisutno i da ono tek ima biti
uspostavljeno u punini. I dok u 5,4 naglasak stoji na buducem
dolasku Kraljevstva, u 9,15 proglasava se njegova prisutnost.®?

Za Mateja dakle vrijeme zalosti ne prestaje tek na kraju
vremena. Ve¢ sada, u prisutnosti tog zaruénika vrijeme je
poprimilo drugu kvalitetu: to nije viSe vrijeme Zzalosti, nego
vrijeme radosti. Pored toga ve¢ spomenutoga buduceg vida vidi
Matej takoder i taj sadasnji: bududi da je Isus prisutan, iS¢ezava
zalost, jer se ve¢ sada dogada prodor konacne utjehe.®* Sto
moze onda konkretno ispunjenje sadasnje utjehe biti? Odgovor
treba glasiti: Ohrabrenje blazenstva Zzalosnima je otajstveno
ponazocenje/uprisutnjenje konacne utjehe.

2.2.2. Ozaloséenje i duh

Ovdje govorimo o onim egzegetama koji uzimaju termin
“ozalo§ceni” u svom tekucem znacenju i u smislu koji je on imao
u okviru prvotnih blazenstava, ali koji zakljucuju, na osnovi
njegova matejevskog konteksta, na potrebu da se doda jedan
duhovni i moralni element toj materijalnoj situaciji ozalo§¢enja.

Iako tekst to ne kaze izrijekom, J. Schmid smatra da treba
nuzno misliti na religiozni i moralni stav.®> MotriS§te nije samo
ono kompenzacije, kao u Ps 126,5: “Oni koji siju u suzama,
zanju u pjesmi”, ili kao ono prispodobe o bogatasu i siromasnom
Lazaru: “Sjeti se da si za zivota primio dobra svoja, a tako i Lazar
zla. Sada se on ovdje tjesi, a ti se mucis” (Lk 16,25). Istodobno
treba priznati da isti prikljuéci u Iz 61,1-2 pozivaju da se ne
razdruzuju ozaloSc¢eni od siromaha prvoga blazenstva. Jedini
putizlaska je onaj da se pretpostavi kako se radi o ozaloS¢enima,
koji stavljaju svoje pouzdanje u Boga. S ozalo§¢enima “mi smo

63 W. D. Davies - D. C. Allison, A Critical and Exegetical Commentary on the Gospel
according to Saint Matthew (T & T. Clark ), Edinburgh, 1988., str. 448.

%4 H. Weder, Die “Rede” der Reden, str. 57.
8 J. Schmid, Das Evangelium nach Matthdus, Regensburg, 1959., str. 79.
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uvijek u svijetu Jahvinih siromaha i onih koji se u protivstini
obracaju Bogu i oslanjaju se na njegovu ljubav”.%¢

G. Barth, nakon Sto je protumacio da su siromasi duhom
oni koji imaju osjecaj svoje duhovne nedostatnosti,®” priznaje da
blazenstvo ozaloSc¢enih aludira na Iz 61,1-368. U tom kontekstu
ozalo§¢eni ne mogu biti doli nesretnici, ali ¢iji je stav onaj
‘anawima : osobe koje se osjecaju “praznima pred Bogom” i koje
oc¢ekuju sve od njega.

2.2.2.1. Zalost zbog grijeha

Najjednostavniji na¢in da se dadne ozaloS¢enju religiozno
znacenje koje trazi kontekst blazenstava jest onaj da se usredotoci
vlastita pozornost na motive koji izazivaju to ozaloSc¢enje. Zbog
kojega razloga se pobozan covjek treba zalostiti? Misao spontano
ide na zalost koju on treba imati za svoje grijehe: njegovo
ozaloScenje bit c¢e ono kajanja.®® Ve¢ Klement Aleksandrijski
izjednacavase merfotrres iz ovoga blazenstva s petarooivres (onima
koji se obracaju).”® To tumacenje, iako nije nikada postalo
iskljucivo, zauzimalo je predominantni poloZzaj u egzegezi
patristiCkoga perioda,”! srednjega vijeka i sve do najnovijih
vremena.”? Ima i danas svojih pobornika medu egzegetama.”

66 E. Jacquemin, Les Béatitudes (Mt 5,1-12), u: Féte de la Toussaint (AssS 89),
Bruges, 1963., str. 34-53, ovdje 43. Na istoj crti se nalazi i H. Proadec kad kaze:
“Nisu svi ozalo§éeni proglaSeni blazenima, nego samo oni koji su takvi radi
Krista i dolaska Kraljevstva i toénije jer imaju dusu siromaha i jer su blagi u
odnosima s bliznjim” (L’ Evangile selon saint Matthieu - Paroles de Vie -, Tours,
1963., str. 87).

87 G. Barth, Das Gesetzesverstdndnis des Evangelisten Matthdus, u: G. Bornkamm
- G. Barth - H. J. Held, Uberlieferung und Auslegung im Matthdusevangelium
(WMANT 1), Neukirchen, 1970., str. 115.

% Ondje, str. 116, bilj. 5.

% Tako A. Tholuck, Die Bergrede Christi, Gotha, 1872., str. 73; E. C. Achelsis,
Die Bergpredigt nach Matthdus und Lukas, Bielefeld, 1875., str. 21; C. F. G.
Heinrici, Beitrdige zur Geschichte und Erkldrung des Neuen Testaments, III.,
Leipzig, 1905., str. 21.

70 Klement Aleksandrijski, Stromata 1V., 6, 36.

7 Lav Veliki tumaceci ovo blazenstvo piSe: “Pla¢c kome se ovdje obecaje vjecna
utjeha nema nista zajednicko sa zaloScu ovoga svijeta, niti ¢e ikoga usreciti jecaji
i uzdasi citavoga ljudskog roda... Sveta tuga oplakuje vlastiti ili tudi grijeh, ne
zali se na ono §to radi Bozja pravda, nego se zali zbog ljudske zloce. Tu viSe treba
plakati nad onim koji ¢ini zlo, nego nad onim koji ga trpi, jer zlikovca njegova
zlo¢a dovodi do kazne, a pravednika strpljivo podnosenje nepravde vodi do slave”
(Iz govora O blazenstvima, svetoga Lava Velikoga, pape, u: CAS. IV., str. 133).

72 Usp. H. Weder, Die “Rede” der Reden, str. 56.

7 Tako M. D. Goulder smatra da Matej pod “ozalo§¢enima” misli na “ponizne
pokornike koji placu zbog svojih grijeha u pepelu i u pokornickim odjelima”
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P. Billerbeck vidi u “ozalo$¢enima” u Mt 5,4 duhovno
siromasne osobe “koje su upoznale svoju nedostatnost pred
Bogom i koje, nakon Sto su c¢ule navjeStaj skoroga dolaska
Kraljevstva nebeskoga, osjecaju zalost kajanja”.” To tumacenje
se vrlo dobro slaze sa zidovskim idejama, prema kojima “dolazak
mesijanskoga vremena spasenja pretpostavlja od strane Izraela
bol kajanja”. Na toj crti tumacenja ostaje i K. Bornhauser.
On smatra da ovo blazenstvo pravi priziv na Iz 61,2-3, gdje je
obecanje utjehe za ozaloS¢éene u isto vrijeme navjestaj slave koja
¢e zamijeniti pepeo. Pretpostavljaju¢i da pepeo ne moze biti
drugo doli znak pokore, autor zakljucuje da mevbéw “oznacuje
ozalo§céenje pokore, bol u odnosu na grijeh”.”® To posljednje
bi ukljuc¢ivalo misao da oni koji tuguju zbog grijeha uzimaju
odstojanje od grijeha i trebaju ga nadvladati.”®

H. Huber preuzima Billerbeckovo tumacenje.”” Na toj crti
ostaju J. W. Bowman i R. W. Tapp koji prevode na$e blazenstvo:
“Milost Bozja za vas koji se kajete - vi cete naci oprostenje!” ;
ovo blazenstvo postaje tako blazenstvo “kajanja”,”® ali to postaje
snagom postupaka koji nemaju egzegetsko utemeljenje.”

(Midrash and Lection in Matthew, London, 1974., str. 265). Usp. W. Wiefel, Das
Evangelium nach Matthdus (Evangelische Verlagsanstalt), Leipzig, 1998., str. 85.

74 H. L. Strack - P. Billerbeck, Kommentar zum NT aus Talmud und Midrasch, I, str.
195.

7 K. Bornh&user, Die Bergpredigt. Versuch einer Zeitgendssischer Auslegung
(BFCT 2,7), Gutersloh, 1927., str. 30.

76 Usp. G. Strecker, Die Bergpredigt. Ein exegetischer Kommentar (Vandenhoeck &
Ruprecht), Gottingen, 1984., str. 36.

7 H. Huber, Die Bergpredigt, Gottingen, 1932., str. 28-33. Usp. takoder Th.
Soiron, Die Bergpredigt Jesu. Formgeschichtliche, exegetische und theologische
Erkldrung, Freiburg, 1941., str. 154-160.

7% J. W. Bowman - R. W. Tapp, The Gospel from the Mount. A new Translation and
Interpretation of Matthew, Chs. 5 to 7, Filadelfia, 1957., str. 27 i 31-33. Prema
izricaju iz 2 Kor 7,10, radilo bi se o zalosti koja rada “spasonosno obracenje”
(uetavorar €l owtnpiav). - Na toj crti se nalazi i Papini kad nase blazenstvo ovako
tumaci: “Oni §to su tuzni, Sto rone suze, Sto se gade sami sebi, a zale svijet i ne
zive u pijanoj obamrlosti opcega zivota, ... i placu zbog promasenih napora, zbog
sljepoce koja prijeci pobjede svjetlosti - ... - i Sto placu zbog daljine svoga dobra
Sto je nebrojeno puta sanjano, nebrojeno puta obecavano, a ipak se sve viSe
udaljuje zbog krivnje naSe i svih ostalih; oni §to placu zbog nanesenih uvreda,
umjesto da je povecaju u osvetama, i Sto placu zbog zla koje su uéinili i zbog
dobra koje su mogli uciniti, a nisu uéinili; (... ) oni §to placu, pozuruju suzama
obracenja...” (G. Papini, Povijest Kristova, str. 79).

7 U. Luz, Das Evangelium nach Matthdus, Teil 1 (Mt 1-7) (EKK), Zurich -
Neukirchen - Vluyn, 1997., str. 208.

153




154

Marijan Vugdelija: “Blago onima koji tuguju; oni ¢e se utjesiti” (Mt 5,4)

Vise pozornosti zasluzuje miSljenje G. Streckera.®® Ovaj
autor vodi ra¢una o tendenciji koja ravna Matejeve redakcijske
preinake blazenstava i drzi da spomen merfoivres pretpostavlja
vjerojatno jednu refleksiju o vlastitoj nesavrSenosti. U tom
slucaju particip bi bio upotrijebljen u analognom smislu s onim
koji mu dodjeljuje eksplicitnija formula u Test Rub 1,10, gdje
patrijarh, nakon §to je podsjetio na vlastiti incest,®' dodaje:
“Nisam pio ni vino ni opojna pica, niti je meso uslo u moja usta;
nisam jeo kruh pozeljni, nego sam se zalostio zbog moga grijeha
(mevbov éml th duapbia upov), jer on bijase velik, kao §to nikad nije
bio ucinjen u Izraelu”.®?

Danas je to tumacenje napusteno gotovo od svih egzegeta,
jer je izlozeno ozbiljnim objekcijama. Glagol mevdéw posjeduje opce
znacenje, i niSta ne ovlasScuje da ga ovdje ograni¢imo na samu
zalost kajanja za vlastite grijehe. S druge strane, primjecuje se
da u biblijskom rje¢niku taj glagol nikada se ne primjenjuje na
osobu ili na ¢ine onoga koji se zalosti: zalosti se u odnosu na
nekoga drugoga.®® Istina, imamo izricaj Oporuka, ali na stranu
¢injenica da se moze sumnjati o toénom znacenju,® njegova
eksplicitna formulacija ne ovlas¢uje da se uvede u evandeoski
tekst skrivena misao koju nista ne priziva.

2.2.2.2. Stranci na zemlji

Ostaje otvoren jedan drugi put da se uhvati smisao blazene
zalosti, koja ne moze biti poistovjecena ni sa stanjem siromasnih
ni potlac¢enih ljudi, niti ograni¢ena na zalost poboznoga covjeka
koji oplakuje svoje grijehe. Taj put usredotocuje vlastitu

80 @G. Strecker, Die Makarismen der Bergpredigt, u: NTS 1970.-71., str. 263, s bilj.
2; Isti, Die Bergpredigt. Ein exegetischer Kommentar (Vandenhoeck & Ruprecht),
Gottingen, 1984., str. 36.

81 Post 35,22.

82 Podrobnije o tome, vidi: K. H. Rengstorf, u: ThWNT, IIL., str. 721-725.

8 Prva objekcija se nalazi kod velikoga broja tumaca. Drugu iznosi na vidjelo
posebno: Th. Zahn, Das Evangelium des Matthdus (KNT 1.), Leipzig, 1922., str.
187.

8 Treba li tumaciti Test Rub 1,10 ovako: “Zalostio sam se zbog moga grijeha”, ili
na ovaj drugi nacin: “Zalostio sam se (i namecao sam sebi svaku vrstu lisavanja)
radi moga grijeha”? U drugom slucéaju glagol ne oznacuje samo kajanje. U prilog
prvoga tumacenja mozemo navesti Test Sim 4,2: “Bijah ozaloSc¢en viSe od svih,
jer ja sam bio odgovoran za prodaju Josipa”. U drugom smislu mozemo navesti
Test Zab 4,7-8, gdje vidimo da Ruben odbija jesti, place i zalosti se, kada doznaje
za ono §to su braca napravila Josipu; tu se ne radi o kajanju. - Navodi se i 1 Kor
5,2, gdje Pavao spocitava Korincanima da nisu “ozalo$¢eni” radi incestuoznog
kr§canina; ne radi se o kajanju, nego o zalosti koja je izazvana padom jednoga
brata.
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pozornost na antitezu koja suprotstavlja dva ¢lana blazenstva.
“Utjeha” koja se obecaje u drugom c¢lanu koincidira sa srecom
koju slavni dolazak kraljevstva Bozjega treba donijeti bilo
onima koji su sada nesretni (razina Isusova navjeStaja), bilo
onima koji daju dokaz izvjesnih raspolozenja duha (razina
Matejeve redakcije). Narav te “utjehe” Matej nije poblize odredio.
Bududi da taj termin izrazava situaciju koja c¢e biti ostvarena
dolaskom Kraljevstva, “ozaloScenje” oznacuje stanje pravednika
u sadasnjem svijetu, ili bolje, njegov stav u sadasnjem svijetu,
njegov stav u odnosu sadasnjega svijeta.

Mnogi tumadi, traze¢i motiv zbog kojega Isus proglasava
blazenima ozaloSc¢ene, vjeruju da trebaju uvesti u igru duhovna
raspolozenja te kategorije osoba. Kao primjer za takvo stajaliSte
mozemo uzeti R. Bultmanna. Tumaceci blazenstvo ozaloSéenih,
on piSe: “Nisu ozaloSceni kao takvi, da bivaju proglaSeni
blazenima; ocito je da je rije¢ o onima koji promatraju ovaj
mucni svijet za ono §to on jest, a da se ne daju opcarati njegovim
zavodljivostima, kako c¢ine ‘oni koji se smiju’ (Lk 6,25). Njihovo
ozalo§cenje je znak njihova loma sa sada$njim svijetom i njihova
ocekivanja Kraljevstva nebeskoga”.®® Kako se vidi, motiv srece
ozaloScenih ne nalazi se u njihovoj ozaloS¢enosti; ta sama po
sebi, ne bi mogla tvoriti naslov za srecu Kraljevstva. Taj naslov se
trazi, naprotiv, u jednom navlastito religioznom stavu, kojega je
zalost samo ocitovanje i znak; “ozaloSceni” osjecaju zalost prema
sadasSnjem svijetu, jer su sve njihove teznje usmjerene prema
sre¢i buducega svijeta. Tko vjeruje u Uc¢iteljevu rije¢, takoder
ako i tuguje, on je blazen. Dakle, u Matejevu videnju, oni koji
tuguju jesu prije svega ucenici; svako njihovo ozalo$c¢ivanje je
razlog blazenstva (usp. 5,10-12).

Pobozne osobe se zaloste videéi da zlo vlada u svijetu,®®
osjecaju se stranci sadasnjemu svijetu koji je jos uvijek podvrgnut
mocdi zla. To tumacenje ponovno susrecemo u Th. Soirona i G.
Schneidera, koji osjecaju potrebu da tu nadodaju: zaloste se
radi vlasti zla u svijetu i u njihovu vlastitom srcu.®” “Njihovo
ozaloSc¢enje je znak njihova nutarnjega loma sa sadaSnjim

8 R. Bultmann, méwoc, u: TWNT , VI (1959.), str. 40-43, ovdje 43. Usp. J.
Maniparanpil, Happiness of the Mourners! (Mt 5,4), u: Jeevadhara 230 (2009.),
str. 122.

86 Tako: Th. Zahn, Das Evangelium des Matthdus, str. 187; E. Klostermann, Das
Matthdusevangelium (HNT 4), Ttbingen, 1971., str. 37; L. Morris, The Gospel
according Matthew (Grand Rapids), Michigan, 1995., str. 97.

87 Th. Soiron, Die Bergpredigt Jesu, str. 155; G. Schneider, Botschaft der
Bergpredigt (Der Christ in der Welt VI., 8a), Aschaffenburg, 1969., str. 31; U.
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svijetom i njihova iScekivanja Kraljevstva nebeskoga”.®® Ovo
tumacenje nije nesto potpuno novo i odgovara tradicionalnim
priblizenjima sa Ps 119,136: “Potoci suza potekoSe mi iz o¢iju,
jer se Zakon tvoj ne ¢uva”, ili sa Ps 120,5-6: “Jao meni S§to
mi je boraviti u MeSeku ... / Predugo mi duSa mora zivjeti s
mrziteljima mira”, ili sa Ps 137,1: “Na obali rijeka babilonskih
sjedasmo i plakasmo...”.?? OzaloScenje koje sadasnji tijek stvari
izaziva u poboznim ljudima je protustavka nade koja usmjerava
sve njihove teZnje prema buducemu svijetu.

Prema biblijskoj predaji, jedna od znacajki pravoga Bozjeg
naroda je njegova patnja koja proizlazi iz nastojanja da ostane
vjeran Bozjem programu u ovome svijetu.’® Taj narod odbija
paktirati s nepravdom koja je postala endemicna; on joj radije
rezistira i zbog toga mora podnositi razli¢ite nevolje.’! OzaloS¢eni
su “osjetljivi na zlo, na svjetsku pobunu protiv Boga i na patnju
svijeta koja iz toga proizlazi”.*> Jednom rije¢ju, oni tuguju jer
oni vide da zlo vlada na zemlji.®® Svojom kulturom unutarnje
slobode oni se suprotstavljaju kulturi bogatstva i modi i time
stvaraju uvjete za socijalnu pravdu®* i bolji svijet opéenito. Oni

Luz, Das Evangelium nach Matthdus . Teil 1 (Mt 1 - 7) (EKK), Ztirich - Neukirchen
- Vluyn, 1997., str. 208.

88 R. Bultmann, ¢l. mév8oé u: ThWNT, VI. (1959.), str. 40-43, ovdje 43. Usp. takoder
G. Strecker, Der Weg der Gerechtigkeit, str. 189; N. Walter, Die Bearbeitung
der Seligpreisungen durch Matthdus, u: Studia Evangelica, IV. (TU 102), Berlin,
1968., str. 246-258, ovdje 255; J. Roloff, Das Kerygma und der irdische Jesus.
Historische Motive in den Jesus-Erzdhlungen der Evangelien, G6ttingen, 1970.,
str. 235; W. Tebbe, Die zweite Seligpreisung (Matth. 5,4), u: EvTh 12 (1952.-
53.), str. 121-128.

8 Usp. J. Knabenbauer - A. Merk, Commentarius in Evangelium secundum
Matthaeum, I, str. 237.

%  Usp. M. E. Boring, “The Gospel of Matthew?”, u: NIB, VIIL., str. 179; R. T. France,
Matthew, str. 109.

°l  Vidi: J. Ratzinger, Jesus of Nazareth (E. Tr. by Adrian J. Walker), New York -
Doubleday, 2007., str. 86; W. Carter, Matthew and the Margin. A Sociopolitical
and Religious Reading (TPI), Bangalore, 2007., str. 132.

92 L. Morris, Luke (W. B. Eerdmans Publ. Co.), Grand Rapids, 1986., str. 127.

9 Usp. B. T. Viviano, “The Gospel according to Matthew”, u: R. E. Brown et al.
(eds.), NJBC (TPI), Bangalore, 2002., str. 640; C. H. Talbert, Reading the Sermon
on the Mount (Baker Academic), Grand Rapids, 2004., str. 51; W. D. Davies - D.
C. Allison, A Critical and Exegetical Commentary on the Gospel according to Saint
Matthew 1 -7 (T & T Clark), Edinburgh, 1988., str. 448.

9 Usp. J. Ratzinger, Jesus of Nazareth, str. 77.



Sluzba Bozja 51 (2011.), br. 2, str. 135 - 170

tuguju zbog nepravdi nad malenima i nezaSti¢enima i njihovo
tugovanje “stavlja granice modi zla”.%s

NaSe blazenstvo se treba tumaciti u svojoj povezanosti s
drugima. Ono se moze staviti u odnos s blazenstvom onih “koji
gladuju i zedaju za pravednoscéu” (5,6) koje je opet povezano
s osmim blazenstvom: “blago onima koji su progonjeni zbog
pravednosti...” (5,10). U svijetu punom nepravdi, oni gladuju
i zedaju vidjeti da pravednost zavlada ili da ¢ine Sto je pravo.
“Gladovati i zedati za pravednoScu” to nije samo ceznja za
osobnom sveto$§cu, nego je to ozbiljni pothvat da se dokrajci
tlacenje i da se omoguci da prevlada pravednost u zemlji (Izr
14,34). To je zivotni pokuSaj da se stvari stave na svoje pravo
mjesto.

Ali, to je uvijek opasno i rizicno. Tugovanje o kojem se
govori u ovom blazenstvu prvenstveno je neslaganje sa zlom.
“To je nacin opiranja modelima ponaSanja na koje se pojedinac
sili da ih prihvati jer ‘svatko €ini tako’. Svijet ne moze tolerirati
tu vrstu opiranja; on trazi konformizam. On smatra to tugovanje
optuzbom koja je upravljena protiv guSenja savjesti. I to je
tako. To je razlog zasto oni koji tuguju trpe progonstvo zbog
pravednosti”.?® Oni ne prihvacaju diktat prevladavajucih
miSljenja i obi¢aja, nego mu se opiru i pod cijenu patnje a s
ciljem uspostave boljega i pravednijega svijeta. To su oni koji
su svoje pouzdanje stavili u Boga, a svijet koji svoje pouzdanje
stavlja u se i u dobra ovoga svijeta, da bi se domogao tih dobara,
tla¢i ih i progoni. Isus im cestita na ustrajnosti u ocuvanju
pouzdanja u Boga u takvoj situaciji.?”

O toj zalosti koja je izazvana zlom koje vlada u svijetu govori
i molitelj u Kumranu. Prema njemu, ti “gorki jecaji trajat ¢e dok
ne bude dokinuta pokvarenost” (1 QH 11,19-22).

Ovo tumacenje, koje se temelji na antitetickoj strukturi
izjave, moze se okoristiti razli¢itim priblizenjima. Cesto se navodi
Jak 4,4.8-9: “Preljubnici! Ne znate li da je prijateljstvo sa svijetom
neprijateljstvo prema Bogu?... Ocistite ruke, grjeSnici! Ocistite
srca, dvoli¢njaci! Zakukajte, protuzite, proplacite! Smijeh vas

9 J. Ratzinger, Jesus of Nazareth, str. 87. Usp. Papinska biblijska komisija, Bibel
und Moral. Biblische Wurzeln des christlichen Handelns, Bonn, 2009., str. 75.

% J. Ratzinger, Jesus of Nazareth, str. 87-88.

97 “Kad ozalo§c¢enima porucuje da ¢e ih Bog utjesiti, on ozbiljno racuna s Bogom
u vlastitim zalostima” (M. Zovkic, Elementi globalne etike u Novom zavjetu, u:
Interpres Verbi (ZIRAL), Mostar, 1998., str. 182.
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nek se u plac obrati i radost u zalost!”® Pla¢ na koji Jakov poziva
prijatelje svijeta je ve¢ onaj odbacenika posljednjega dana: “Tada
¢e se bezbozni zalostiti i grjeSnici ¢e plakati”.?® Taj plac, stavljen
u ¢in od sada, ukljucuje kajanje i obracenje,'° ali se radi samo o
implikaciji. Jakov ima pred o¢ima iznad svega laznu srecu onih
kojima se obraca i ta lazna sreca u protivnosti je sa stanjem
Bozjih prijatelja, koji odbijaju da prave pakt sa svijetom i daju
stoga dojam ozalo§c¢enih.

Sto se tiGe njegova neposrednog konteksta, blazenstvo
ozaloScenih je u protivnosti s pozivom koji r. 12 upravlja progo-
njenima: “Radujte se i kli¢ite: velika je placa vasa na nebesimal”
Ne trebamo 1li mozda ovdje vidjeti dva vida, ne kontradiktorna
ve¢ komplementarna, jednoga te istog stava duha? Perspektiva
obecane srece nosi sa sobom u isto vrijeme izvjesnu zalost
zbog toga jer smo od nje jo§ udaljeni i radost koja se iskusuje
unaprijed na pomisao da ona brzo dolazi.

Bilo bi nevjerojatno da blaZenstvo ozaloSc¢enih, uklopljeno
u kompleks matejevskih blazenstava, koja se sva odnose na
religiozni stav, tvori iznimku. Najbolje sredstvo da ga se uskladi
s njegovim kontekstom ostaje ono koje vidi u ozaloScenosti
stav pravednika u odnosu na sadasnji svijet, ozaloS¢enost koja
ide zajedno s rados§cu koja se iskusuje snagom nade u buduci
svijet. Posred siromastva, gladi i placa, Kraljevstvo je ve¢ sada
nazo¢no u onima koji se u vjeri otvaraju Isusu Kristu.!°! Njihova
sada$nja utjeha je “stajanje pod zasStitom Bozje moci, sigurni u
njegovu ljubav”.102

2.2.2.3. Proc¢iséujuéa i preporadajucéa zalost

U crkvenom izlaganju nasSega blazenstva dugo se vremena
zalost suzavala na zalost nad vlastitim grijehom i zlocom ili nad

grijehom i zlocom svijeta. Smatralo se da blazenstvo ne vrijedi
svjetski uvjetovanoj zalosti (saecularis tristitia), nego samo

% Usp. Th. Zahn, Das Evangelium des Matthdus, str. 187; G. Strecker, Die
Makarismen der Bergpredigt, u: NT'S 17 (1971.), str. 255-275, ovdje 263 sl.; N.
Dayez - Th. Snoy, Les Béatitudes selon Matthieu, u: BVC 103 (1972.), str. 5-24,
ovdje 10 sl.

9 Test Jud 25,5. Usp. Otk 18,11.15.19.

100 Usp. R. Bultmann, ¢l. mévloc, u: ThRWNT, VI. (1959.), str. 40-43, ovdje 43; F.
Mussner, Der Jacobusbrief (HTKNT XIII., 1), Freiburg i. Br., 1964., str. 186;
Usp. G. Strecker, Die Bergpredigt. Ein exegetischer Kommentar (Vandenhoeck &
Ruprecht), Gottingen, 1984., str. 36.

101 Usp. F. Noel, “Luke”, u: The International Bible Commentary (TPI), Bangalore,
1998., str. 1434-1511, ovdje 1462.

192 J. Ratzinger, Jesus of Nazareth, str. 88.
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zalosti nad vlastitom i tudom zlocom. Za takvo izlaganje nema
nikakva uporiSta u Matejevoj formulaciji blazenstva, i jo§ manje
u Isusovoj praformulaciji.!®® Blazenstvo ozaloS¢enih u Isusa nije
poznavalo nikakvih ograni¢enja. Ono vrijedi ozalo§¢enima u
svakom obliku, svejedno da li oni tuguju nad jednom smrcu ili
nad protiv§tinama sadasSnjega vremena ili nad vlastitom zlocom.
To se pokazuje i u Matejevoj formulaciji, koja oc€ito sadrzi aluziju
na Iz 61,2, gdje se govori o proglasenju godine milosti kada ce
biti utjeSeni svi ozaloS¢eni. Na tom mjestu ocit je eshatoloski
horizont utjehe. Govori se o konac¢noj utjesi, koja ¢e ukloniti
svaku zalost iz svijeta. Ako Matej aludira na taj tekst, onda i on
vidi sigurno kod blazenstva eshatolo§ki horizont: futur u drugoj
polovini odnosi se prije svega na utjehu kod dolaska kraljevstva
Bozjega. Treba ipak rec¢i da Matej ne vidi samo taj bududi vid.
On vjeruje da kraljevstvo Bozje u Isusovim rijecima i djelima
stupa na scenu, i da se tako i obecanje utjehe, koje je za nj
nerazdruzivo vezano, pocinje ostvarivati, barem pocetno, vec
ovdje i sada.

Bila bi to slaba utjeha i ne bi to bilo u smislu blazenstava,
ako bismo sada ozaloScene jednostavno i iskljucivo upudivali
samo na zivot iza smurti ili na kraj povijesti, kada ¢e Bog jednom
zavazda otrti sve suze s naSih o¢iju. Naravno, na to je upravljena
¢itava naSa nada, ali ne u smislu tjeSenja sada ozaloSc¢enih. Ne,
ovo blazenstvo je radije stoga i za nas radosna poruka, jer ono
vec u zalosti samoj vidi stanje, koje nosi u sebi klicu kraljevstva
Bozjega i iz koje spas toga Kraljevstva moze izrasti u utjesni plod
veé¢ usred ovoga naSega vremena. O tome se radi! Zalost sama
moze biti dio kraljevstva Bozjega. Upravo to povezuje ozaloScene
s drugim blazenicima, sa siromasima pred Bogom i onima
koji su ¢ista srca, s nenasilnima, milosrdnima, mirotvorcima
i onima koji gladuju i Zedaju za pravednoScu. Svi oni se za
utemeljenje njihove sadasSnje srece, njihova blazenstva ne
tjeSe jednom dalekom “buducénos$cu”; oni se upucuju na blago
na njivi toga njihova ponasanja, u koje je Bog postavio sjeme
svojega Kraljevstva. Kahlil Gibran ovako parafrazira ovo Isusovo
blazenstvo: “Blago onima koji se sjecaju svoje patnje, i u svojoj
patnji iS¢ekuju svoju radost”.'°* Na taj nacin se, jednako kaoiu
Isusovu blazenstvu, opisuje paradoksalna istina stapanja srece
s tugovanjem.!%®

103 Vidi H. Weder, Die “Rede” der Reden, str. 56.
104 K. Gibran, Jesus the Son of Man (Penguin Books), London, 1997., str. 40.

195 G. Papini je osobno oli¢enje one stvarnosti koju je on nazvao “srec¢a nesretnoga”.
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Ali kako to pristaje za zalost? Kod milosrdnosti ili
mirotvornosti ili nenasilja to ne tvori nikakav problem; ali
kod Zzalosti? Ona moze biti vrlo bolna, i stoga je i mi kr§cani
kvalificiramo radije negativno. U skladu s time ona se u nasoj
civilizaciji tabuizira, progoni se iz javnog vidokruga i proglasava
¢isto privatnom stvari pojedinaca. Zalost se ne pokazuje vise
prema vani. Ona vazi kao znak slabosti; radije se pokazuje
javno kao veseli i opuSteni. U ¢emu sada lezi vrijednost Zalosti
za Kraljevstvo Bozje?

Patnja i Zalost ne moraju uvijek biti kazna grjeSniku, mogu
biti i Bozje pedagosko sredstvo, kao poziv i poticaj na obracenje.
Iskustvo zaista pokazuje da je patnja mnoge iz sna grijeha i
udaljenosti od Boga probudila na novi zivot. Sjetimo se samo
rasipnoga sina iz znamenite Isusove prispodobe (Lk 15,11-32).
Nevolja u koju je zapao ziveci grjeSnim zivotom, prisilila ga je
na premisljanje, da ‘dode k sebi’ (r. 17), i potakla na obracenje,
na povratak k svome Ocu. Osim toga, patnicko iskustvo nam
omogucuje da postanemo svjesni svojih ogranicenosti i tako
nas drzi u poniznosti i ¢ini da druge ljude susrecemo s viSe
razumijevanja; ono nam pomaze da se oslobodimo troske
grijeha i otpoCnemo zdrav zivot duha.!®® Patnja covjeka C¢ini
zrelijim i mudrijim: “Sto zna onaj koji nije patio?” (Prop 4,10).
Samo imajuci u vidu te blagotvorne plodove koji mogu proizici iz
patnje,’®” mudrac je mogao reéi: “Jer koga Jahve ljubi, onoga i
kori, kao otac sina koga voli” (Izr 3,12). Polazeci s tog stajalista,
krscanski mistici vidjeli su u patnji izvanredni Bozji dar. Stoga,
iako nam Bozje namjere nisu uvijek jasne, kao biblijski vjernici
trebamo ipak vjerovati da patnje koje Bog dopusta u ovome
svijetu sluze dobru njegovih izabranika. Upravo to zeli naglasiti
Meister Eckhardt kad kaze: “Dobar ¢ovjek mora imati povjerenja
u Boga, vjerovati, ..., biti siguran, da je Bog tako dobar, da je
njemu - njegovoj dobroti i ljubavi - nemoguce podnositi ljudsku
patnju, osim za to da ¢ovjeka postedi od jos vece, ili da mu dadne

106 “Patnja preobrazava zemaljskoga covjeka u nebeskoga...” (Heinrich Seuse).

197 Potanje o tim blagotvornim plodovima koji se mogu izvudéi iz patnje, vidi: M.
Vugdelija, Patnja i bol u svjetlu Biblije i ljudskog iskustva, Zagreb, 1993., str.
1-444; F. Vidovi¢, Patnja - znak izabranja ili prokletstva?, u: M. Cifrak (ur.), O
Kraljevstvu nebeskom - Novo i staro. Zbornik radova u ¢ast Bonaventuri Dudi
(KS), Zagreb, 2001., str. 421-441; Z. Pulji¢, Ima li ljudsko trpljenje smisla?, u: M.
Josipovi¢ - F. Topi¢ (ur. ), U sluzbi Rijeci i Bozjega naroda. Zbornik u ¢ast mons.
dr. Mati Zovkicu (Studia Vrhbosnensia - 14), Sarajevo, 2007., str. 747- 770.
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jos vise utjehe, ili da iz toga izvede neko veée dobro ...”.1% Na
istoj crti se nalazi i Henrik Suzo kad kaze: “Patnja preobrazava
zemaljskoga ¢ovjeka u nebeskoga”. Sve to pokazuje da patnja i
zalost mogu uroditi pozitivhim duhovnim plodovima i da se tako
mogu pretvoriti u radost. Ve¢ Pavao napisa: “Onima koji Boga
ljube sve ide na dobro” (Rim 8,28).1%°

Dolaze nam lako u misao ova tumacenja naSega blazenstva:
Blazeni koji podnose patnju, oni ¢e pomocu toga postati potpuno
i cjelovito ljudi. Uvijek iznova se ¢ita u zivotopisima umjetnika,
svetaca ili filozofa, koliko je ljubavi i ljepote i spoznanja nastalo
Cesto u jednom zivotu neprestane tjelesne ili duhovne boli.
Thornton Wilder posvecuje svoju knjigu Die Iden des Mdirz jed-
nom prijatelju koji “je nepokretan i slijep, gotovo vi§e od dvadeset
godina, mnogim ljudima dijelio mudrost, Zivotnu odvaznost
i veselost”, i u liku Luciusa Mamiliusa Turinusa, duhovnom
srediStu knjige, podize on njemu jedan uistinu nezaboravni
literarni spomenik.

Svako iskustvo smrti voljene osobe stavlja nas neposredno
u odnos s Bogom, davateljem zivota. TjeSiti znaci, ozaloS¢enome
dati zivot. TjeSiti znaci, posvetiti se ozalo§c¢enome, dopustiti
da on ima udjela na mome Zivotu i uciniti ga pozornim na ono
§to nosi zivot onoga koji tjeSi i onoga koji je ozaloScen. Stoga
je zalost nutarnje stavljena u odnos na utjehu; iako ona nema
nista Sto tjesi, ipak je ona tocka spajanja s utjehom. Jer i utjeha,
jasno na konac¢noj utjesi kraljevstva Bozjega, prikljucuje se na
niSta. Stoga tko ne moze tugovati, ne moze se ni utjesiti. Drugim
rijeCima, zalost je preduvjet za utjehu.

Ako stoji da je u zalosti uvijek prisutna zelja za neokrnjenim
zivotom, onda vrijedi to sigurno i za svjetsku zalost (saecularis
tristitia). Ali to ne vazi samo za tu zalost. I Zzalost nad vlastitim
i tudim grijehom spada tu. Grijeh je uvijek promaSeni Zivot,
uniStena zivotnost. Zaljenje nad tim je zaljenje nad promasenim
zivotom. I toj zalosti vrijedi Isusovo blazenstvo: zalost nad
vlastitim pogrjeSkama protiv Zivota drzi otvorena vrata preko
kojih moze uci oprostenje koje stvara zivot.!1°

Ipak, iskustvo pokazuje da postoje dva tipa tugovanja,
dvije vrste Zalosti. Prva vrsta ukljucuje gubitak nade; postavsi

108 Navedeno prema: F. Mus§ura, Proglas zakona ljubavi. Analiza Isusova Govora na

gori (Svjetlo Rijeci), Sarajevo, 1990., str. 50.
199 Potanje o tome, vidi apostolsko pismo: Ivan Pavao II., Spasonosno trpljenje (KS),

Zagreb, 1984.
110 Vidi: H. Weder, Die “Rede” der Reden, str. 59.
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nepovjerljiva za ljubav i za istinu, takva zalost kida i razara
covjeka iznutra. Ali postoji takoder tugovanje koje je uzrokovano
suocenjem s istinom, koje vodi ¢ovjeka da se podvrgne obracenju
i da rezistira zlu. To tugovanje lijeci (iscjeljuje), jer uci ljude da se
nadaju i da ljube iznova. Judina ocajna zalost je tipican primjer
za prvu, a Petrova pokajnicka zalost za drugu.'!!

U naSem blazenstvu se oni koji tuguju na ispravan nacin
proglasavaju blazenima i stoga jer ih njihova Zzalost ¢isti i
oplemenjuje; ona im i na taj nacin postaje izvorom i snagom za
istinsko dobro i pravu srecu. Iskustvo pokazuje da covjek postaje
sposoban za blazenstvo samo pomocu zalosti kao supatnje s
Citavim stvorenjem i na patnji Kristovoj.!!?

Ovdje nam moze pomoci Pavao. On razlikuje jednu svjetovnu
zalost koja vodi u smrt, dakle jednu beznadno oc¢ajnu zalost. Ali
s druge strane preporucuje on zajednici u Korintu jednu “zalost
po Bozju” koja “rada neopozivo spasonosnim obracenjem” (2
Kor 7,10). Vjerojatno iza toga stoji kod Pavla jedno iskustvo
koje nam nije strano: Gdje mi u pouzdanju na Bozju vjernost
zalosti nad naSim vlastitim proma$ajem, nad nama pocinjenom
nepravdom ili nad bolnim gubitkom bilo koje vrste damo dovoljno
prostora i vremena, gdje mi njezinu pritisku za sjeCanjem, za
pripovjedanjem i saopc¢ivanjem, za shvacanjem i preradivanjem
udovoljimo, tada moze ona neobi¢no oslobadajuce djelovati,
budué¢i da nas ona vodi do oslobodenja, do izmirenja, do
prihvacanja onoga §to se dogodilo, do nove odvaznosti za zivot i
do novih pocetaka. Gledano s tog motri§ta, moze se reci: “Blazen
tko se tako moze Zalostiti, jer on ¢e u tome susresti Boga!”!1?

Ovo pozitivno iskustvo u nas§im osobnim situacijama zalosti
vrijedi jednako tako, ¢ak jo§ mnogo viSe, za zajednicu vjernika,
za Crkvu, kojoj su Isusova blazenstva prvenstveno upucena.
Ona sama potrebuje ovaj dar spasonosne zalosti. Upravo u

11 Usp. J. Ratzinger, Jesus of Nazareth, str. 86.

12 Usp. Josemaria Escriva de Balaguer, Der Weg, Nr. 58.

113 M. Kehl, “Selig die Trauernden, denn sie werden getrostet werden” (Mt 5,4),
str. 97. O tim pozitivhim plodovima koji se mogu izvuci iz tugovanja govori i
mudri Halil Dzubran. U njegovoj refleksiji Mi i vi medu ostalim ¢itamo i ovo:
“Mi smo ceda tuge, a vi ste ¢eda radosti. Mi smo ¢eda tuge, a tuga je Bozja
sjenka koje nema u zlim srcima. (...). Mi plaéemo i ridamo, o vi §to se smije-
te, a ko se jednom u suzama okupa ostaje ¢ist do kraja vremena. (...). Mi vas
vidimo jer stojite na mracnome svjetlu, a vi nas ne vidite, jer sjedimo u svijet-
loj tami. Mi smo ¢uda tuge - mi proroci, pjesnici i muzicari. (...). Vi ste ¢eda
nebriznih radosti i nemarnih java; svoja srca prepustate u ruke pustosi jer vas
njeni prsti blago doticu”. U istom duhu i Ivan Raos veli: “Samo u golemoj nesreci
covjek je kadar svim svojim bic¢em dozivjeti covjeka i Boga” (Gastarbajteri).
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nasoj danasnjoj Crkvi, gdje se zajednice i crkveni redovi moraju
oprostiti od mnogih familijarnih oblika i struktura Zivota, Sto
uzrokuje zalost i nemir, trebamo mi pratioce za jednu “Zzalost po
Bogu”, koja nas uci opce oslobodenje i tako vodi na put k “Bogu
svake utjehe”. Jadikovanje nad promijenjenim vremenima
ogor¢uje; duhovno zaloScenje tjeSi. Nestanak nekih starih
i omiljelih oblika i struktura vjernickoga zivota daje priliku
nastanku novoga, koje Bog zeli probuditi u svojem narodu. Nije
svako zlo za zlo!

3. TUMACENJE DRUGOGA DIJELA BLAZENSTVA: “ONI CE SE UTJESITI!”
(06t adTol Mapakindnoovtet)

Prvo pitanje koje se ovdje namece glasi: Tko ¢e ih utje§iti?
Buducdi da je ovdje rije¢ o bozanskom pasivu, odgovor je: Bog.!!*
Isus tjeSi patnike i ozaloScene obecanjem utjehe koja dolazi od
Boga. Apostol Pavao naziva Boga utjeSiteljem. Izrijekom veli:
“Neka je hvaljen Bog i Otac Gospodina nasega Isusa Krista, Otac
milosrda i Bog svake utjehe! On nas tjesi u svakoj naSoj nevolji,
da bismo i mi mogli tjeSiti one, koji se nalaze u nekoj nevolji,
onom utjehom kojom Bog nas tje§i” (2 Kor 1,3-4). Da je Bog
posebno bliz onima koji su skrSena srca i shrvani nevoljama
zivota, to istice i psalmist kad kaze: “Blizu je Jahve onima koji
su skrSena srca, / a klonule duSe spasava. // Mnoge nevolje
ima pravednik, / ali ga Jahve od svih izbavlja” (Ps 34,19-20).
U istom duhu u Pjesmi utjehe Izaija Bogu stavlja u usta ove
rijeCi: “U prebivaliStu visokom i svetom stolujem, / ali ja samis
potlac¢enim i ponizenim, / da ozivim duh smjernih, / da ozivim
srca razbivenih” (Iz 57,15).!'> Dakle, Bog koji se definira kao
Tjesitelj, ucinit ¢e da doista nestanu uzroci zalosti.

Na koji nacin i kada ¢e Bog utjesiti ozaloS¢ene? Je li to samo
obecanje za bududi zivot ili i za ovaj sadaSnji svijet? Futur se
u prvom redu odnosi na utjehu buducega Bozjeg kraljevstva.
Pavao kaze: “Drzim da patnje sadasSnjega vremena ne zasluzuju
da se usporede sa slavom koja ¢e se objaviti u nama” (Rim 8,18).
Ali Isus sigurno misli i na sadasSnjost, na neposrednu Bozju

114 Usp. P. Lapide, Die Bergpredigt - Utopie oder Programm? (Matthias-Griinewald-
Verlag), Mainz, 1992., str. 37; G. Strecker, Die Bergpredigt, str. 36; A. Sand,
Das Evangelium nach Matthdus (Regensburger Neues Testament), Regensburg,
1986., str. 101.

115 Vidi G. B. Ginzel, Die Bergpredigt: jiidisches und christliches Glaubensdokument
(Verlag Lambert Schneider), Heidelberg, 1985., str. 43.
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utjehu koja dolazi na tajanstven nacin, razlijeva se u dusu kao
sigurnost i pouzdanje. Ta Bozja utjeha ublazuje ve¢ sada patnju,
¢ini da se smijemo u suzama. Svojom utjehom Bog svjedoci
da je na strani patnika i da s njim mozemo rac¢unati u svim
na$im nevoljama. Uz pomoc¢ te utjehe Isusov ucenik razotkriva
da nijedna patnja nije besmislena, pogotovo ne kr§c¢anska, kao
napor da se ostane vjerni Bogu. Tko vjeruje u Boga utjehe, nece
nikada izgubiti nadu i pasti u oc¢aj.

Grcka rijec¢ mapakAndioovtal prevodi se s “oni ée se utjesiti”.
Ona dolazi od glagola mepakaiew. Doslovno znacenje toga glagola
znaci: “zvati na neciju stranu”. To bi se odnosilo na ¢in pozivanja
nekoga na neciju stranu za pomoc¢. Otuda znacenja: dozivati,
pozivati; pozvati u pomoc; poticati, obodriti, ohrabriti; utjesSiti.116
U grékom je taj glagol poprimio zakonsku nijansu kao “zakonski
savjetnik”, “branitelj”, “zagovaratelj”, “pobornik”, “odvjetnik”,
“advokat” (=pozvan, pozvan za ).!'” Hebrejski ekvivalent je naham
om) koji u pielu znaci: ohrabriti, utjesiti. Izaija govori o istinskoj
utjesi naroda Bozjega koja se sastoji u tome da mu je “ropstvo
okonc¢ano, da mu je krivnja okajana” (Iz 40,1-2). U Talmudu
is¢ekivani Mesija se Cesto naziva “UtjeSitelj” (zrm : Menahem).!1®
Ta utjeha ili ohrabrenje je snaga da se prihvati zalost i da se
podnese nevolja s osvjedoc¢enjem da je Bog s nama.

Slucaj ozaloScenih je dosta jasan. “Utjeha” koja se njima
obecaje, priziva u pamet poslanje vjesnika radosne vijesti iz Iz
61,1-2: on je zaduzen da navijesti radosnu vijest siromasima
i da “utjeSi ozaloScene”. Ali u drugom blazenstvu Bog sam
¢e biti autor te “utjehe”. Taj nac¢in govora je u skladu s onim
prorocanstava utjehe u Deuteroizaije. U Iz 49,13 se Cita: “Klicite,
nebesa, veseli se, zemljo, podvikujte, planine od veselja, jer
Jahve tjesi narod svoj, on je milosrdan nevoljnima”; u Iz 57,18
slusamo: “Izlijecit ¢u ga (tj. svoj narod), voditi i utjesSit one §to s
njime tuguju” (usp. Iz 66,12-13). Iz konteksta proizlazi da se tu
radi o eshatoloskom spasenju koje koincidira s inauguracijom
kraljevstva Bozjega. U zidovstvu, rije¢ “utjeha” je gotovo tehnicki
termin za oznacavanje eshatoloSke srece: “Tvoje oci c¢e vidjeti

116 Usp. J. Maniparanpil, Happiness of the Mourners! (Mt 5,4), u: Jeevadhara 230
(2009.), str. 121-122.

17 Usp. F. Zeilinger, Ein Kommentar zur “Bergpredigt, str. 40. ‘Advokat’ je onaj koji
je dozvan, koji pomaze, branilac, koji za onog nastupa koji to sam ne moze.

18 Vidi: Strack - Billerbeck, 1., str. 66; II., str. 124-126; G. Strecker, Die Bergpredigt.
Ein exegetischer Kommentar (Vandenhoeck & Ruprecht), Géttingen, 1984., str.
36, bilj. 31; D. A. Hagner, Word Biblical Commentary. Matthew 1 - 13 (Th.
Nelson Publishers), Nashville, 1993., str. 92.
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utjehu Jeruzalema” (Targum Iz 32,20), “Vi cete vidjeti utjehu
Siona” (Bar syr 44,7).''° Lk 2,25 je jeka toga rje¢nika, kad kaze
da je starac Simun “ocekivao utjehu Izraela”; izricaj ima istu
vrijednost kao i drugi u kojem se kaze da je Josip iz Arimateje
“ocekivao kraljevstvo Bozje” (Mk 15,43; Lk 23,51). Luka govori i
o “onima koji ¢ekaju otkupljenje Jeruzalema” (2,38; usp. 21,28).
To “otkupljenje” koincidira takoder s dolaskom kraljevstva
Bozjega (usp. 21,31). Sastavlja¢i evandelja vijeruju da je Isus
Mesija i da u njemu i preko njega Gospodin uspostavlja svoje
Kraljevstvo u kojemu viSe nece biti tuge, zalosti i suza (usp. Otk
7,17; 21,4). “OzaloScene” se sada proglasava “blazenima” jer su
oni nadarbenici Kraljevstva nebeskoga.!?°

Kako se vidi, Tritoizaija, prorok koji je djelovao u vrijeme
babilonskoga suzanjstva, prorice za eshatolosko, mesijansko
vrijeme kao jednu od bitnih Mesijinih uloga upravo to, da ce
“on utjesiti odnosno razveseliti ozaloScene na Sionu” i “dati im
vijenac mjesto pepela i ulje radosti mjesto ruha zalosti, pjesmu
zahvalnicu mjesto duha ocajna” (Iz 61,2-3). Kad se ispuni to
vrijeme, doci ¢e Gospodin i utjesiti svoje siromahe (usp. Ps 23,4;
71,21; 86,17; 94,19); on ce biti njihova Utjeha, njihov TjeSitel;.
“Oni ¢e se utjesiti” - to je upravo ispunjenje toga starozavjetnoga
obecanja progonjenima i nevoljnima. Ispunjenje se pocinje
ostvarivati u Isusovim rije¢ima i djelima. Iako jo$ uvijek tuguju,
oni se vec¢ proglasavaju blazenima jer Kraljevstvo stupa na
scenu. Njihovo je spasenje na dohvat ruke.!?!

Kako se Isus odnosi prema patnicima i ozaloS¢enima?
Izgovorio je svima nama dobro poznate rijeci: “Dodite k meni
svi koji ste umorni i optereceni i ja ¢u vas odmoriti” (Mt 11,28).
U sinagogi u Nazaretu primjenjuje na sebe sljedece rijeci Izaije
proroka: “Duh Gospodnji na meni je, jer me Jahve pomaza,
posla me da radosnu vijest donesem ubogima, da iscijelim srca
slomljena ... da razveselim ozaloS¢ene” (Iz 61,1-3). Sazimajuci
njegov zivot i djelovanje Luka veli da je iSao okolo “¢ine¢i dobro
i ozdravljajuéi” (Dj 10,38). Dakle, drugo blazenstvo se uklapa u
Isusovo poslanje.

119 Usp. G. Dalman, Die Worte Jesu, 1., str. 89-90; H. Strack - P. Billerbeck, Kommentar
zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch, II., Minchen, 1924., str. 124-
126; O. Schmitz - G. St&hlin, mepakaitw , u: ThHWNT , V., str. 790.

120 Usp. A. Rebi¢, Blazenstva, str. 41.
121

Usp. H. Merklein, Die Gottesherschaft als Handlungprinzip (Echter Verlag),
1978., str. 54; D. A. Hagner, Word Biblical Commentary. Matthew 1-13 (Th.
Nelson Publishers), Nashville, 1993., str. 92.
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U svom govoru iza posljednje vecere, prije svoje muke,
navjeScuje Isus dolazak “jednoga drugog Tjesitelja” (Iv 14,16),
dolazak Duha Svetoga. On je “Branitelj” ili “TjeSitelj”, ako se uzme
gréki pojam “Parakletos”, koji je prijevod hebrejskog termina
Menahem S§to znaci “TjeSitelj”. Dar utjehe Duha Svetoga je trajne
naravi: zivot u punini nad kojim smrt viSe nema nikakve modi.
Jednu takvu utjehu moze samo Duh Sveti, istinski “UtjeSitelj
- Paraklet” ostvariti, jer samo on moze istodobno preobraziti.
Preobrazba je nuzni preduvjet za bozansku utjehu i usrecujuce
blazenstvo.

Duh je Tjesitel] jer nam jamci ne samo stabilnost u
sadasnjoj situaciji i u relativnom otvaranju buducnosti, nego i
jer nam dolazi u pomo¢ podrzavajuci nas u teSkim situacijama
i pretvarajuci ih u pogonsku snagu nasSega rasta i uzviSenja.
I doista, u velikim napetostima i bezizlaznim situacijama Duh
Bozji pritjece u pomo¢ ljudima. On ih snazi, tjesi i prosvjetljuje.
Pomaze im da osjete da je Bog prisutan u stvorenju, u uvjetima
zemaljskoga Zzivota i ljudske povijesti, da Zive u sigurnosti, u
snazi i u dostojanstvu zajednistva s njim.

Istina, blazenstvo onih koji tuguju treba se tumaditi
eshatoloski. Odsutnost boli i punina ocekivane utjehe (Mt 5,4)
ostvaruje se samo onkraj smrti, u budué¢em Bozjem kraljevstvu:
“utjesit ée se” (mapakindnoovtat), u futuru. U Otkrivenju ¢itamo
da ce Bog tada “otrti svaku suzu s nasih oc¢iju, nece vise biti
ni smrti ni patnje, ni tuge , ni jauka, ni boli viSe nece biti jer -
prijaSnje uminu” (Otk 21,4).'?2 To ipak ne znaci da se utjeha koju
navijeSta ovo blazenstvo primjenjuje “isklju¢ivo na onostrani
svijet. Ve¢ sada, u ovom naSem vremenu, postoji jedna pocetna
radost, nepotpuna, ali stvarna.'?® Kada jedan covjek pocinje
gledati i zivjeti iz Bozje perspektive, kada je on sudrug na Isusovu
putu, tada on zZivi po novim standardima, i neSto od eshatona,
od stvarnosti koja ima dodéi, veé je prisutno”.!?* Nase blazenstvo
preuzima prorocka obecanja i stavlja u odnos s onima koji vide
ovaj pateéi svijet onakvim kakav on jest i koji nisu zavedeni
njegovim privlacnostima kao “oni koji se smiju” (Lk 6,25). To vec

122 Usp. B. Lujié, Bozja vladavina kao svijet novoga covjeka (KS), Zagreb, 2010., str.
119. U tom pravcu nas upucuje i Pavao kad kaze: “Drzim da patnje sadasnjega
vremena ne zasluzuju da se usporede sa slavom koja ce se objaviti u nama”
(Rim 8,18).

123 Usp. G. Strecker, Die Bergpredigt, str. 36.

124 J. Ratzinger, Jesus of Nazareth, str. 72. Usp. B. Luji¢, Bozja vladavina kao svijet

novoga covjeka (KS), Zagreb, 2010., str. 118: “Ali ta eshatoloska utjeha odnosi
se i na sadasnjost ukoliko zahvaca one koji su ozaloS¢eni ve¢ u ovom vremenu”.
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ovdje i sada urada blazenim zivotom. Drugim rije¢ima, Isusova
prisutnost osigurava suzama ozaloScenih “blazenstvo” ve¢ od
sada, dok ih podrzava u nadi njegove buduce potpunosti.'?®
Snagom te kr§canske nade Bozja utjeha se na tajanstven nacin
razlijeva u duSe vjernika u obliku smiraja i pouzdanja i tako
ublazuje patnju i omogucuje nam da se smijemo u suzama. Tko
vjeruje u Boga, nece izgubiti nadu i pasti u o¢aj ni u najtezim
kusSnjama i nevoljama. Njemu i tada lebde pred o¢ima Isusove
rijeci: “U svijetu cete imati muka, ali budite hrabri, ja sam
pobijedio svijet” (Iv 16,33). “Blazenstvo je poziv na hrabrost i
optimizam koji se mogu crpiti iz mira, utjehe i nade koje dolaze
od Boga. To je prvenstveno poziv u¢eniku da u kusnjama patnje
ne izgubi povjerenje u Boga”.!?¢

Vec Izaija prorice da ¢e Bog “unistiti smrt zasvagda. I suzu
¢e sa svakog lica, ..., otrti” (Iz 25,8; 35,10; usp. Otk 7,15-17;
21,4). Time prorok zeli re¢i da ¢e covjecanstvo kao cjelina biti
oteto patnji i smrti i imati udjela na bozanskom zivotu. Kada
se ispuni to prorostvo, kada budu okonc¢ani “dani tvoje zalosti”,
tada ¢e “Jahve biti tvoje vjecno svjetlo” (Iz 60,20),'?” tvoja Utjeha.
Da je Bog one koji tuguju pomocu Isusa, naSega uzviSenoga
Gospodina, uveo u svoj zivotni prostor, to oznacuje najvisu
mogucu utjehu. Jer Bozja utjeha sastoji se u tome da on dopusti
da ozaloSc¢eni imaju udjela na njegovu vlastitom zivotu, a to
znaci na zivotu naprosto. Snagom te utjehe stanje zalosti i smrti
bit ¢e konac¢no promijenjeno u stanje radosti i srece.!?®

4. ZAKLJUCNE MISLI

Sto se tiée blaZenstva ozaloSéenih, naznake kadre da ras-
vijetle njegovo tumacenje manje su brojne i manje rasvjetljujuce
od onih u drugim blazenstvima. U ovom slu¢aju odlu¢na naznaka
stoji u parenetskom usmjerenju koje je Matej dodijelio ¢itavoj

125 Usp. G. Giavini, Discorso della Montagna (EMP), Padova, 1980., str. 40; W.
Wiefel, Das Evangelium nach Matthdus (Evangelische Verlagsanstalt), Leipzig,
1998., str. 85.

126 F. Musura, Proglas zakona ljubavi. Analiza Isusova Govora na gori (Svjetlo
Rijeci), Sarajevo, 1990., str. 53. Vjera da Bog moze preokrenuti zalost u radost
Cesto izlazi na vidjelo u Bibliji i zidovskoj predaji (vidi: Iz 60,20; 66,10; Jr 31,13;
Bar 4,23; Ps 126,2-6; Otk 21,4).

127 Usp. V. Hildebrandt, Gedanken zu zwei Seligpreisungen, u Pastoralblatt 2
(2009.), str. 43.

128 Usp. B. Luji¢, Kratki uvod u novozavjetnu poruku (KS), Zagreb, 2006., str. 75.
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seriji blazenstava. Ako Matej nije dodao neku precizaciju jedino
oznaciozalo§cenih, toje ucinio jer je smatrao daje njezin religiozni
domet dovoljno jasan. To je vazno s tocke glediSta naSega studija:
ne radi se viSe o osobama koje trebaju podnositi bolnu sudbinu,
ve¢ o osobama koje su animirane odredenim raspolozenjima
srca koja su mila Bogu i u skladu s evandeoskim idealom. Nije
lako odrediti toénu narav tih raspolozenja; protumacili smo
zaSto nam izgleda da zasluZuje prednost tumaciti je u funkciji
antiteze koja suprotstavlja sadasnji svijet i onaj bududi.

Osim Sto Isus u ovom blazenstvu upucuje na buducu
potpunu utjehu, na kraju povijesti, bilo osobne bilo cjelokupnoga
CovjeCanstva, on nam stavlja na znanje da je jedna stvarna i
tajna utjeha vec¢ sada dohvatljiva, u vremenu patnje i progonstva.
Sa svojom rije¢ju, koja objavljuje ucenicima Bozju ljubav za
njih, uvodeci ih u jedan drugi nac¢in shvacanja patnje i boli,
Isus upucuje na najuzviSeniju i najistinskiju mogucu utjehu.
Tako, utjeha Izraela koju nagovijeSta Izaija ostvaruje se u
stupnjevima. Radost i utjeha sada su pomijeSane sa zalo§cu,
kao jedan smjeSak medu suzama. Ali smijeSak ne ¢e biti nikada
nadvladan. Pripada mu vjecnost (Mt 25,46; usp. Iv 16,16-22; 1
Kor 7,30-31; Rim 8,18-39).

Imidanas zivimo u jednom svijetu punom nepravde, nasilja i
korumpiranosti. Osjecamo se razdrazenima i nemoc¢nima. Ali, od
nas se trazi da ne izgubimo smjelost, nego da o¢uvamo pouzdanje
u Boga. Trazi se da ne podlegnemo diktatu prevladavajucih
miSljenja, nego da mu se opremo. Mi stvari trebamo promatrati
s ispravne perspektive i u kategorijama Bozjih vrijednosti. To
nas potice da vidimo povezanost kriza i uskrsnuca.

Isus izrijekom od svojih ucenika trazi: “Hoce li tko za
mnom, neka se odrekne samoga sebe, neka uzme svoj kriz i
neka ide za mnom” (Mt 16,24). Ocito je da Ucitelj ovdje ne velica
kriz kao takav, jednako kao §to u nasem blazenstvu ne velica
zalost kao takvu. Rijec je o krizevima i Zalostima koji proizlaze iz
ucenikove vjernosti Ucitelju i njegovu putu, iz njegove zauzetosti
u oslobadanju ljudi od svih nepravdi i nevolja koje te nepravde
proizvode. Takvi krizevi i takve zalosti koji su u funkciji
oslobadanja ljudi su spasonosni, i ne smije ih se odbaciti ukoliko
se zeli ostati vjerni Isusu. Samo u tom smislu moze se govoriti
o sjedinjenju nasih patnji s Kristovom otkupiteljskom mukom.
U stvari, ta muka je plod Isusove zauzetosti u oslobadanju ljudi
od svih mogucih ropstava. Ljude koji su spremni prihvacati i
podnositi takve krizeve i Zalosti, Isus s pravom proglasava
blazenima. Kako se vidi, autenticna krS¢anska mistika patnje
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ne isklju¢uje djelatnu borbu protiv patnje i boli. Te dvije stvari
se ne iskljucuju, nego se radije nadopunjuju i upucene su jedna
na drugu. Dakle, Isusovu patnju dijeliti i s njim nositi “grijeh
svijeta”, i time svo zlo, koje u njemu vlada sa svim njegovim
nemilosrdnim posljedicama kao nepravda, neizreciva patnja i
smrt.

Zalost koja se proglasava blazenom nije trenutacni pokret
jednoga dobrog srca, koje je dirnuto bijedom drugoga. Ako bi se
radilo samo o zalosnom suosjec¢anju, onda bi kriticar s pravom
rekao: “S vasSim suosjecanjem ne mogu ja niSta zapoceti. Bilo bi mi
draze, ako biste moje boli blazili i pronasli sredstvo protiv mojih
patnji”. Stoga bi bio ¢Cisti cinizam ako bismo od onih koji tuguju
trazili da strpljivo prihvate svoju bijedu s jedinim obrazlozenjem
da se Bog ve¢ brine za to da barem iza smrti u nebu bude sve
bolje. Samo iskrena empatija s patnicima i djelatna spremnost
da im se pomogne otvaraju vrata da se ozaloS¢ene uzme na put
zalosti koja ¢ini blazenim.

Duh Sveti je Isusa u njegovoj spasonosnoj muci “utjesio”,
on ga je uskrisio. Ta “utjeha” je kao “blazena nada” dana onima
koji ga nasljeduju (Tit 2,13). Vjernik dijeli s Isusom ne samo
zalost, nego i nadu na oslobodeni i proslavljeni svijet. Time Sto
krséanin “svakodnevno uzima svoj kriz na se” (Lk 9,13), on je ve¢
“blazeni” svjedok vjere u uskrsnuce, koje Duh Sveti proizvodi.

Istina, i vjernik i nevjernik neizbjezno se moraju suociti s
najvecim covjekovim neprijateljem, sa smrcéu. Ipak tu postoji
golema razlika. Za razliku od nevjernika, koji nema nikakve
nade iznad smrti, koji se zatvorio Bogu i odbio njegovu utjehu,
vjernik je pracen i noSen nadom. Tako moze on tu nadu i
drugima posredovati.

I poslije uskrsnuca Kristova svijet je duboko oznacen
krizem, jer nemamo nikakva recepta za eliminiranje smurti,
bijede, zalosti. Nemamo recepta da ucinimo od ovoga svijeta
raj. Ljudima trebamo reci: imajte pouzdanje u Krista koji je
pobijedio svijet. Spasonosni dogadaj svijeta se ve¢ dogodio: jedan
od nas, polazedi iz svijeta i noseci ga sa sobom, dospio je do
Boga. Odvaznost kr§¢anina je nemoc kriza, jer Krist je pobijedio
na krizu. Mi gledamo i uzimamo s mirom sudbinu svijeta, jer
znamo: postoji jedan koji je pobijedio, a to je Gospodin na$ Isus
Krist. Orjentiravsi ¢itavi na§ zivot na tu vjeru u Gospodina,
imamo pravo ostati u miru, §to god nam se dogodilo.

Slijediti Isusa do na Kalvariju ne znaci dakle zaputiti se
putem zalosti, podvrgavanja ili nesrece. To radije znaci izabrati
put zivota, slobode i srece. U svjetlu ovoga blazenstva odricanje
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i zrtva u smislu Isusa Krista ne predstavljaju se viSe kao
razaranje i samoosakacenje, nego kao primanje “viecne utjehe”
u uskrsnucu (usp. 2 Sol 2,16).

‘BLESSED ARE THOSE WHO MOURN:
FOR THEY SHALL BE COMFORTED” (Mt 5,4)

Summary

Those who do not conform to evil and resist models of behavior,
that they are pressured to accept because ,evryone does it‘, will
mourn but they are happy. The world cannot tolerate this kind of
resistance; it demands conformity. It considers this mourning to
be an accusation directed against the numbing of consciences.
And so it is. That is why those who suffer persecution will mourn
for the sake of righteousness and put things to rights. This is
the strenght to accept sorrow and oppose oppression with the
conviction that God is with them.



