Lasplare

BOZJA NEMOC

Ante Mateljan, Split

Jedno teolosko predavanje,* u trenutku poput ovog, trebalo bi biti
sukladno Zivotnoj situaciji. A ¢ini mi se da u ova ratna vremena svakoga,
barem katkad, proZme zebnja i pitanje: Boze ¢emu sve ovo zlo oko nas?

1. PITANJE

Cemu tolika patnja nevinih? Ima li izlaza? Moze$ li ti, BoZe, pro-
mijeniti ovu situaciju; ako mozes, zasto to ne ucini§, a ako ne mozes,
kakav si ti to Bog? Da je danas Ziv, vjerujem da bi pokojni Tin Ujevié
ponovno prepjevao ova pitanja, kao jednoé u svojoj Molitvi iz tamnice:

"Beskrajni BoZe, §to na plavom svodu

zlato 1 srebro noénih zvijezda palis,

¢ujes 11 gdje ti na prljavu podu

leleée ljutu molbu shrvan mali§?"

Cemu naslov: Bozja nemo¢! Krséanin moze govoriti jedino o Bogu
Isusa Krista Bogu; kojega je Ivan oznacio kao ljubav; Bogu koji je "radi
nas 1 radi nasSega spasenja postao ¢ovjekom"; Bogu "koji se u Isusu ponizio
sve do smrti na krizu" i kojl nas je "svojom krvlju otkupio”; ali mora i
priznati da se koji put taj Bog ¢ini (pa makar to samo privid bio) daleko
od svijeta, neosjetljiv za patnje svojih stvorenja i za teZinu zla koje nas
pritiS¢e. Eto nas pred teodicejskim problemom BozZje pravednosti, odnosa
njegove svemodi 1 dobrote, gledano iz kuta naSeg Zivotnog iskustva.

* Predavanje je odrzano na akademiji u cast sv. Tome Akvinskog, zastitnika teo-
loskih uéilista, 28. sijecnja 1993, na Teologiji u Splitu.
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2. POBUNA

Problem Bozje svemogucnosti i Bozje nemoc¢i u povijesti nije od jucer.
Problem zla, koji je u korijenu teodicejskog problema BozZje svemodi i
pravednosti, srZan je za svako, pa onda i krS¢ansko tumacenje odnosa
Boga 1 svijeta. Evo §to o tome kaZe tek objavljeni Katekizam Katolicke
Crkuve:

"Ako se Bog Otac Svemogudi, Stvoritelj uredenog i dobrog svijeta brine
za sva svoja stvorenja, odakle i éemu zlo? Na ovo tegobno pitanje,
koliko tesko toliko otajno, ne moze dostajati brzoplet odgovor.
Krséanska vjera u svojoj cjelini tvori odgovor na to pitanje: dobrota
stvorenoga, drama grijeha, strpljiva Bozja ljubav koja ide ususret
¢ovjeku sa svojim Savezima, otkupiteljsko utjelovljenje njegova Sina,
dar Duha, okupljanje Crkve, snaga sakramenata, poziv na sretan
Zivot za kojil su slobodna stvorenja pozvana da daju svoj pristanak,
ali koji, prema strasnoj ‘tajni’ mogu i promasiti. Nema nijedne tocke
u krséanskoj poruci koja ne bi bila, pod nekim vidom, odgovor na
problem zla."1

Ako je to doista toéno, zapitati nam se je na kojim to onda osnovama
pociva krséanska poruka? Temelj joj je povijesna Bozja objava i povijesno
Bozje djelovanje, posebice u Isusu iz Nazareta. Kr§éanin vjeruje da je Isus
ne samo objavitelj Boga prisutnoga, djelotvornoga, u¢inkovitoga u povijesti,
objavitelj Boga kao Oca i Sina i Duha UtjeSitelja, kao Spasitelja 1 Vjernog
Zaruénika, nego da je i sam osobna Bozja prisutnost u svijetu. Danasnjim
bismo rjeénikom mogli reci: Prema kr§éanskoj vjeri Isus objavljuje bliskog
i dinamickog Boga, Boga Trojedinoga kao Boga povijesti. Isusov ¢e na-
vjeStaj 1 objavu Boga prihvatiti od njega sakupljena zajednica Crkve. Pa
ipak, vrlo brzo, Kristov ée se govor o Bogu "za nas" suociti s helenistickim,
odnosno filozofskim govorom o Bogu "u sebi", prema kategorijama klasi¢ne
metafizike. Rezultat toga suocéenja odrazio se u neku ruku i na promjenu
slike o Bogu. Razloge tome tumaci Heribert Muihlen:

"U smislu klasi¢éne gréke ontologije (...) prvi se 1 najveéi bitak mora
shvatiti kao ¢isti eidos, kao ¢ista forma 1 ¢ista energeia bez ikakva
odnosa prema prvoj materiji. Skolastika govori stoga o Bogu kao actus
purus, ¢istom éinu. Apeiron, neodredeno, bezgrani¢no, korjenito se
razlikuje od (krSéanskog) shvacanja Boga. Ovdje treba zato traziti
posljednji razlog, zasto je Bog filozofa bez povijesti. (...) Biblijski Bog
nije samo kod sebe, on je i izvan sebe, on reagira na povijest Jjudi 1
to tako jako da on samoga sebe ocituje ¢ak u njoj, i to upravo s
pomoc¢u one dynamis, one sile koja se naziva pneuma."2

Klasi¢na je metafizika svojom filozofskom metodom opravdala Bozju
egzistenciju, ali istim postupkom nije bas rijesila problem smisla ¢ovjekove
egzistencije. Posljedice ove dihotomije bit ¢e drasti¢ne; jer smislu ¢ovjekova
postojanja, u kontekstu teodicejskog opravdanja Bozje egzistencije, pro-
tivurjeéi patnja nevinoga. Karakteristiéne knjiZzevne ilustracije tog proble-

1 Catechismo della Chiesa Cattolica, Libreria Editrice Vaticana, Citta del Vaticano
1992, br. 309.
2 H. Mihlen, Obnova krséanske vjere, Duh i voda, Jelsa 1984, str. 134-135.



ma jesu, npr. Braca Karamazovi F. M. Dostojevskoga, 1 Kuga A. Camusa.
Albert Camus ée za primjer tog "apsolutnog zla" uzeti pokolj nevine djecice
u Betlehemu 1 okolici nakon Isusova rodenja, a mi bismo mu mogli dodati
svu djecu Vukovara i Bosne.? Walter Kern je to saZeo u jednu recenicu:
"Negativni rezultat povijesnog iskustva o ¢ovjeku kontradicira hipotezi
Bozjeg postojanja."4

Jasno je da se ovaj vrlo slojevit problem ne da posve detaljno razloziti
u jednom predavanju. Stoga, spomenimo svega nekoliko znakovitih ilu-
stracija. PoSavsi od ideje "savrSenog Boga", G. W. Leibnitz je stvorio model
filozofskog optimizma: Savrseni Bog je mogao stvoriti samo savrSeni svijet.
Izvor zla jest kontigentnost, ograni¢enost stvorenih bié¢a, pa je ovaj svijet,
gledan u svojoj cjelini ipak najbolji moguéi.5 Leibnitzovi su se sljedbenici
okusali u dokazivanju njegove postavke, sve tamo do Kanta i njegova
obracuna sa "¢istim umom". Suprotno Leibnitzovu optimizmu Schopen-
hauer ¢ée razviti do krajnosti svoju pesimisticku viziju: Ovaj svijet je najgori
mogudi i njegova egzistencija nije drugo do li apsurd.® Njegovi sljedbenici
E. von Hartmann, J. P. Sartre 1 A. Camus razvit ¢e, svatko na svoj nacin,
"pesimisti¢ki nihilizam", utemeljen na eksperimentalnoj anti-teologiji, tj.
na besmislu svijeta koji se ponajbolje ocituje bas u patnji nevinih.

Tako je metafizicki postulat BozZje svemoc¢i postao najveéi argument,
ako ne protiv njegova samog postojanja, a onda sigurno protiv postulata
njegove dobrote. Da sve to nije ba§ problematika proslog svrSenog vre-
mena, svjedoce nam i najsuvremenija knjizevna djela. U romanu Pobuna
od Josepha Rotha, glavni junak Andreas, dosavsi pred lice Bozje, kaZe:

"Boze, kad bi bio Ziv a ne ovdje pred tvojim licem, htio bih te zanijeka-
ti. Ali kad te veé¢ svojim o¢ima vidim 1 svojim uSima ¢ujem, moram
uciniti jos gore nego da te zanijeCem: moram te optuziti! U svojoj
nezasitnoj plodnosti postavljas na svijet milijune biéa poput mene, i
oni pred licem tvojim rastu lakovjerni 1 ustraSeni, 1 u ime tvoje
podnose batinanja, u tvoje ime pozdravljaju tirane, poglavare i vlasti,
u tvoje ih ime buSe mecima i srca probadaju bajunetama (...) Tvoje
njezne ruke trebale bi biti crvene, tvoje mramorno lice iskrivljeno a
tijelo ti poput onoga mojeg druga kojemu je metak raznio kraljezZnicu
(...) Ali t1, kad vec¢ jesi, Sto se ne pokrenes? Protiv tebe se bunim, ne

3 Ovih se dana 1 u Splitu pojavilo djelo koje se bavi istom problematikom, ali iz
muslimanskog rakursa. Knjiga pjesama Nedziba Alijagiéa, Tama 1 svijetlost Zivota
(Izdavacka zajednica "Tin Ujevi¢", Split 1992), "upuéena je Alahu i postojanju u
ljubavi, vjeri u Boga i pravednost” (Dzemaludin Ali¢). Zanimljivo je kako Mesa
Selimovié, svoj poznati roman Dervis { smrt, zapoéinje citatom iz Kur'ana: "Bis-
milahir-rahmanir-rahim! pozivam za svjedoka mastionicu 1 pero i ono sto se perom
pise (...) Pozivam za svjedoka sudnji dan, i dusu sto sama sebe kori; Pozivam za
svjedoka vrijeme, pocetak i svrietak svega - da je svaki covjek uvijek na gubitku."

4 W. Kern, Teodicea e cosmodicea mediante Cristo, u Mysterium Salutis 6, Que-
riniana, Brescia 1971, str. 688.

5 Usp. Isto, 688, kao i F. Franié, Povijest filozofije (za upotrebu slusaca), Split 1972,
str. 214.

6 Usp. W. Kern, nav. dj., str. 690. H. Miihlen inzistira na filozofskim korijenima
pesimisticke vizije svijeta, proizisle iz "krs¢anske misli". Usp. H. Miihlen, Problema
dell’essere e "morte di Dio". Il problema occidentale dell’essere come Morte di Dio
ed 1 primi albori di una nuova esperienza di Dio. Citta Nuova, Roma 1969.



protiv siledZija. Imas milijune svjetova 1 ne zna$ §to bi uéinio? Kako
je nemoéna tvoja svemoé! Valja ti uéiniti miljjardu stvari, pa neke
pogrijesis? Ma kakav si t1 onda Bog. Ako je tvoja okrutnost mudrost
koju mi ne razumijemo, e bas si nas uéinio nesavrSenima (...) Ajme,
htjedoh te zanijekati, i mogao bih to uciniti. Ali ti jesi, jedini, sve-
mogudéi, neistrazivi, vrhovna instanca, vjeéni... 1 ne mogu se nadati
da te kakva nevolja snade, da u smrti ispari§ u oblak, pa niti da te
srce tvoje takne. Pa neéu ni tvoju milost. Salji me u pakao!"?

3. ODGOVOR

Moze li se Bog pred ovim argumentima opravdati? Stari zavjet nastoji
opravdati Bozje djelovanje glede problema patnje. "Biblija ozbiljno shvaéa
patnju; ne minimalizira je veé s njom duboko suosjeéa i vidi u njoj zlo
kojega ne bi smjelo biti."8

a. Stari zavjet

Iskustvo svjedo¢i da je patnja sveopéa (Job 14,1; usp. Sir 40, 1-9),
all s njom nema mirenja. Zdravlje, kao simbol odsutnosti patnje - jest
Bozje dobroéinstvo. Stari zavjet je pun molitava za zdravlje, za oslobodenje
od zla 1 patnje (usp. Ps 6; 38; 41; 88). Za Stari zavjet, moZe se slobodno
kazati, patnja je do te mjere sablazan da ¢ée prognanici u Babilon, shrvani
nesrecama, bitl u napasti da pomisle kako je Jahvu pobijedio netko jaci
(usp. Tuz 2).

Uz pokusaje da se patnju protumaci kao uéinak prirodnih émbenika,
bez izravnog Bozjeg zahvata (usp. Post 34,25; 2 Sam 4,4) i kao ucinak
Bogu protivnih sila, Sotone, duha zloc¢e, glavno tumacenje vidi u patnji
posljedicu grijeha. Knjiga postanka korijen svih nesreéa vidi u prvom
grijehu (Post 3,14-19). Uzroc¢no posljedi¢na povezanost grijeha 1 patnje
zorno se vidi u govorima Jobovih prijatelja, koji svakoj nesreéi vide korijen
u nekom prijestupu Bozjeg zakona. Ali, onda je jo§ veca sablazan smrt
pravednika a dugovjekost bezboznika (Jer 12,1); odnosno, sre¢a gresnika
a nesrec¢a poboznika Bozjih.

Knjiga o Jobu pjesniéki je saZetak starozavjetnog premisljanja pro-
blema odnosa patnje 1 Bozje pravednosti. Job, pravednik koji pati, otpo-
Cinje protiv Boga svoju parnicu, traZeéi da se Bog izjasni (Job 13,22; 23,7;
usp. Ps 44, gdje se radi o nepravednim nesreéama koje su zadesile ne
samo pojedinca nego sav narod). Sama Jobova patnja je tako opisana da
predstavlja doista cjelokupno ljudsko iskustvo zla, u svom mnogostrukom
obli¢ju. U jobovskom se iskustvu, jace nego igdje drugdje, kristaliziraju
pitanja: ZaSto dobri Bog ne intervenira, ve¢ se ponasa kao neprijatelj ¢o-

7 J. Roth, La ribellione, Adelphi, Milano 1989. Citirano prema D. M. Turoldo, Mie
nottt con Qohelet, Garzanti, Milano 1992, str. 73-74.

8 "Patrnja”, u X. Leon-Dufour (uredio), Rjecnik biblijske teologije, Krséanska sadas-
njost, Zagreb 21980, (RBT) str. 941. Usp. A. Komadina, Pred tajnom zla i grijeha,
u Obnovljent zZivot, XLI. (1986) 1, str. 42-55.



vjeka? Gdje je njegova svetost i dobrota, te pusta gresnika, a udara
pravednika?

Jobove su tuzaljke protiv neosjetljivoga Boga, nijemog i gluhog na
patnju, jednako i1 pobuna protiv teorije o pravednoj naknadi, koja zeli
Boga zarobiti u shemu "do ut des", gdje Bog ispada samo bezosjeéajni
sudac. TraZeéi smisao patnje u Bogu kakvoga poznaje, Svemoénom, Stvo-
ritelju 1 Sucu, Job mora zakljuéiti: "Na istok krenem li naéi ga ne mogu,
podem li na zapad ne razabirem ga. IStem na sjeveru ali ga ne opazam,
nevidljiv je ako se k jugu okrenem." (Job 23,8-9). Kona¢no, odbacivsi sve
argumente o retribuciji 1 o patnji kao pukoj kusnji, Job dolazi do zakljucka
da je smisao patnje ukljuéen u BoZje otajstvo. Stoga, kako tumaéi bibli¢ar
Antonio Bonora, "autor knjige o Jobu ne iznosi kakvu definiciju zla/patnje,
niti daje kakvo rigorozno teoretsko opravdanje, argumentaciju - nego is-
kustvo osobnog susreta s Bogom: ‘ali sada te o¢i moje vidjeSe’ (42,5).
Alternativa, koju Job iznosi, sljedeca je: Ili je sve apsurdno, ukljuéujuéi
Boga, ili sve ima svoj smisao u otajstvu dobroga Boga, ukljucujudi i zlo
i patnju. Stigavsi koncu svojeg duhovnog iskustva Job shvaéa da kad je
svijet toliko zao i pun nevolja Bog ne moze a da ne bude dobar."?

Tako se u patnji oc¢ituje otajstvo koje nas ponekad doista zbunjuje
(usp. Job 42,6). Ali u Starom zavjetu Job nije jedini koji se s ovim
problemom muéi. Tako ¢ée knjiga Mudrosti (4,7-20) objasniti preranu smrt
pravednika kao zastitu pred grijehom; a knjiga Postanka patnju kao i
kusdnju vjernosti (usp. Post 22). Konaéno, patnja pravednika ima i vrijed-
nost zagovora i otkupljenja, Sto se oé¢ituje u liku Mojsije koji zagovara i
trpi za narod (Iz1 32,30-33), a biti ée istaknuto i kod proroka, posebice
Jeremije.

Izaijin mesijanski lik Sluge Jahvina upoznaje patnju u njenim naj-
stras$nijim 1 najsablaznjivijim oblicima. On je "¢ovjek boli, vican patnjama"
(Iz 53,3) - iako bez ikakve osobne krivnje. Njegova patnja jest kazna, ali
ne za njegov osobni grijeh ili krivnju, veé za krivnju svih. Ovo slobodno
moZemo nazvati vrhuncem starozavjetnog razmisljanja o "sablazni patnje
pravednika". Sablazan nepravednosti, da jedan pati za sve a sam ni kriv
ni duzan, postaje necuveno ¢udo, "otkrivanje ruke Jahvine" (Iz 53,1). Sluga
Jahvin, kao 1 makabejski mucenici, pati pred Bogom na "molitveni na¢in”
u nadi da ée Bog njegove patnje preokrenuti u korist drugih. Razlog je
patnje, dakle, ipak u Bogu, ali je gledana pozitivno s uvjerenjem da je i
ona sama ugradena u spasenjski BoZji naum.10

Starli zavjet ne nudi neko sustavno tumacenje problema odnosa Bozje
svemnodi 1 dobrote s iskustvom prisutnosti zla i patnje u svijetu, nego niz
pokusaja da se smisao stradanja otkrije u odnosu na BoZji spasiteljski
plan, kako s pojedincem, tako i sa zajednicom, narodom. Jedini Bog jest
1 jedini gospodar Zivota i smrti (1 Sam 2,6; Pnz 32,39). Valja pripomenuti
kako 1 niz starozavjetnih tekstova daje najprije naslutiti uskrsnuce (usp

9 A. Bonora, Male/Dolore, u P. Rosano - G. Ravasi - A. Girlanda (ed.), Nuovo
Dizionario di Teologia Biblica, Paoline, Cinisello Balsamo 21988, (NDTB) str. 875.

10 Spomenimo usput kako Stari zavjet ne poznaje asketsku patnju koja bi za svrhu
imala dokazivanje poboznosti ili gospodstva nad sobom, nego jedino za ispastanje
grijeha. Usp. Male/Dolore, u NDTB, str. 879-880.



Ez 37, 1-14; 1z 26,19; Ho§ 13,14), a potom ga, u vrijeme makabejske
krize, 1znosi kao temeljnu sigurnost vjere (2 Mak 7, 9.11.23; 14,46) odavno
navjeséivanu od proroka (usp. Dn 12, 1-3). "Od tog vremena nadalje nauka
o uskrsnucéu postaje opéim dobrom judaizma"!! i jednim od glavnih klju-
¢eva za tumacenje BoZje pravednosti.

b. Novi zavjet

Novozavjetna nam objava iznosi apsolutnu jedinstvenost i novost krs-
¢anske vjere. Glavni elementi te novosti, po ¢emu se uostalom krséanstvo
razlikuje od svih drugih religioznih poruka, jesu: objava Bozjeg utjelovlje-
nja, spasenje pashalnim otajstvom Kristovim, shvaéanje Boga kao trinitar-
nog zajednistva ljubavi i ¢ovjekov poziv na "udioni$tvo u bozanskoj naravi"
po otajstvenom zajedniStvu s Kristom u Duhu Svetomu.

Promotrimo li pomno osnove kr$éanske vjere moramo uskliknuti:
Kolikog li apsurda? Da sam Bog, "radi nas i radi naSega spasenja’, postaje
¢ovjekom? Da sam Bog Svemogudi, Stvoritelj i Uzdrzavatelj uzima ljudsku
narav, Zivi ljudski Zivot i stupa u zajedni§tvo s ¢ovjekom da bi ga priveo
boZanskom Zivotu. Tako Katekizam Katolicke Crkuve, citirajuéi Ireneja Lion-
skog, kaze:

"Rije¢ je tijelom postala da bismo postali dionici boZanske naravi (2
Pt 1,4). U stvari, ovo je motiv radi kojega je Rije¢ postala tijelom 1
Sin Bozji Sinom Covje¢jim: da bi éovjek, usavsi u zajednistvo s Rijeéju
1 primivsi tako boZansko sinovstvo, postao sinom BoZjim."!2 (...) "Vjera
u stvarno (realno) Utjelovljenje Sina BoZjega znak je razlikovanja
krséanske vjere: 'po ovom prepoznajete Duha Bozjega: svaki duh koji
ispovijeda da je Isus Krist doSao u tijelu, od Boga je’ (1 Iv 4,2). To
je radosno uvjerenje Crkve sve od samog pocetka (...)."!3

Vjera u utjelovljenje Sina BoZjega uklju¢uje i vjeru u objavu Boga na
ljudski nacin, u povijesti, u dimenzijama prostora i vremena - jednostavno
receno - u dimenzijama Zivota. Tako je povijesno i ocitovanje eshatoloske
dimenzije Zivota.

Kako je to mogucée? Kako Bog moZe postati ¢ovjekom, pa da onda
taj Bogocovjek objavi "tko je Bog i tko je ¢ovjek".4 To je moguce, kaze
nam novozavjetna objava, a tumaci predaja Crkve i teologija, jer je Bog
u sebi Trojstvo. Bog jest jedan, ali je 1 Trojstvo: Otac, Sin 1 Duh Sveti. Ta
ée se vjera (do sada) najjasnije izraziti u terminima osobe i naravi, pa

11 Uskrsnuce, u RBT, str. 1393. Usp. E. Autexier, Tajna zla. Kusnja, trpljenje i smrt
u svijetlu Krista uskrsnulog spasitelja, U pravi trenutak, Pakovo 1989. Ovo se
djelo, u mnogim elementima, ipak ne udaljava mnogo od kasnozidovskog raz-
misljanja.

12 Catechismo, br. 460.

13 Jsto, br. 463.

14 Usp. J. Moltmann, Tko je couvjek?, Druzba katolickog apostolata, Zagreb 1982.
U novije vrijeme talijjanski teolog Bruno Forte pokusSava razviti "povijesnu kris-
tologiju" usredotoc¢enu, medu ostalim, na konkretne probleme patnje i budu-
¢nosti. Usp. Gesit di Nazaret, storia di Dio, Dio della storia. Saggio di una
cristologia della storia, Paoline, Cinisello Balsamo 61989, str. 260-280.



Crkva ispovijeda jednoga Boga u tri Osobe, odnosno, "tri su boZanske
osobe a jedna boZja narav". I dalje tumacéi da je to tako, jer Bog nije "u
sebi zatvoren", nego je u sebi otvoren kao "zajednistvo Jubavi".

Moze li veliki 1 sveti Bog ljubiti sicusnog covjeka? Sveto pismo od-
govara: Bog je s ljudima pokrenuo dijalog jubavi. On se u Starom zavjetu
objavljuje u slijedu, viSe-manje, izvanrednih dogadaja. "U Novom zavjetu
BozZja se lJjubav otkriva u jedinstvenom dogadaju, a sama narav toga
dogadaja preobrazava zbiljsko stanje: Isus ée kao Bog i ¢ovjek prozZivjeti
dramu dijaloga ljubavi izmedu Boga 1 ¢ovjeka."!5

Ova se vjera u Utjelovljenje i Trojstvo potvrduje u Ivanovom izri¢aju:
"Bog je lJjubav." Prema Ivanu, i sama spoznaja Boga polazi od ljubavi.
Koliko poznajemo ljubav, toliko poznajemo Boga. Znamo da ljubav uk-
ljuéuje otvorenost, istinu, dobrotu 1 Zivot "za". Na neki nacin, kaZe se za
ljubav da je 1 "svemoguca", ali jednako tako i "nemocna". Jer koliko god
je lJjubav velikodusna, dobrostiva, nezavidna, ne nadima se i nije nepris-
tojna; koliko god ne trazi svoje i nije razdrazljiva, ne pamti zlo niti se
raduje nepravdi a raduje se istini; koliko god sve pokriva, sve vjeruje i
svemu se nada - napisati ée sv. Pavao na koncu svojega hvalospjeva
ljubavi u 1 Kor 13 - ona sve podnosi. Ljubav podnosi, ona trpi, nosi; kao
da je htio reé¢i da je ljubav poput ruke koja je ispod, nositeljica svega
tereta s brizljivo8éu i1 svom skromnoséu.

No nismo li skrenuli s teme, s problema tako ocite "BoZje nemoci"
da svijet, u skladu sa svojom svemogucom ljubavlju, uredi pravednije,
osobito kad se radi o patnji nevinih. Podimo malo k Isusu. Doista, ¢udno
je, kako je malo o ovoj temi govorio. On suosjeca s patnicima i pomaZze
im u svakoj prilici, ali ne tumaci puno. Kad su mu javili da se na neke
srusila kula u Siloamu, a da je druge Pilat dao pobiti dok su prinosili
Zrtve, odgovorio je: "Mislite 11 da ti Galilejci, jer tako postradaSe, bijahu
gresniji od drugih Galilejaca? Niposto, kazem vam, nego ako se ne obratite,
svi cete sliéno propasti.” (Lk 13, 2-3). No, unato¢ malobrojnim Isusovim
rijeéima, Novi zavjet nam svjedoci kako se u dogadaju Isusova kriza i
uskrsnuéa zbilo nesto Sto ée bitno obiljeziti krSéansko shvacanje 1 Bozje
svemodi 1 njegove ljubavi. A to svjedocanstvo glasi: u dijalogu Jjubavi s
covjekom Bog se ne da nadmasiti. On predaje svoga Sina da imamo Zivot
(Rim 5,8; 8,32) 1 postanemo sinovi Bozji (1 Iv 3,1; Gal 4,4-7). U osobi
Isusa iz Nazareta objavljena je savrSena ljubav Bozja. "U samoj njegovoj
osobi ¢ovjek ljubi 1 biva ljubljen od Boga."16

Bozje povijesno ocitovanje zbiva se na najdramati¢niji naéin u pashal-
nom otajstvu Isusove muke, smrti 1 uskrsnuéa. Papa Pavao VI. veli: "Tko
razmatra dramu kriza (Kristova) nije odale¢en od iskustva Zivota, dapace,
ovdje nalaze odbljesak najveéi i najtezi problemi: onaj patnje, zla, grijeha,

15 Ljubav, u RBT, str. 501.

16 Ljubav, u RBT, str. 502. Giuseppe Dossetti, u nadahnutom uvodu u djelo L.
Gherardi, Le querce di Monte Sole. Vita e morte delle comunita martirl fra Setta
e Reno. 1898 - 1944. koje opisuje zlocinstva poc¢injena od njemackih SS trupa
u emilijanskim Apeninima, kada su pogubljeni svi stanovnici nekoliko sela sa
svojim svecenicima i redovnicama, razmatra na 67 stranica problem krséanskog
iskustva patnje i zla, te iskustva veli¢ine BoZje ljubavi, inzistirajuéi na Bozjoj
prisutnosti u patnicima. Dossetti pronalazi korijen ove vrste zla u "odvrac¢anju
od Boga 1 priklanjanju idolima" (usp. str. XXVII. - XXX.).
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smrti, potrebe oprostenja i nade. Svaki dogadaj, svaka situacija, osobna
ili drustvena, ima svoje (...) tumacenje u krizu Kristovu. KriZ je srediSte
naSe povijesti 1 izvor naSe nade."17

U Kristovu krizu nalaze se, kao u svojem ZzariStu, sve odrednice
povijesti. Na neki naéin, svako se pitanje o zlu, patnji i spasenju moze
svesti na problem Kristova kriZa, a Isusov vapaj na krizu: "BozZe moj, Boze
moj, zasto sl me ostavio?" (Mk 15,34), biva samo drugi oblik Ujevicevog
pitanja: "Cujes li gdje ti na prljavu podu lele¢e Jjutu molbu shrvan mali§?"
Odgovoriti gdje je 1 §to ¢ini Bog u dogadaju Kristova kriZa, znaéi odgovoriti,
i to ne tek neizravno veé¢ bitno, na problem patnje pravednika i Bozje
(prividne?) odsutnosti, odnosno pravednosti, dosljedno i nemodi, u svijetu.

Gdje je 1 Sto éini Bog u dogadaju Kristova kriza? NavjeS¢ujuci Korin-
¢anima vjeru, Pavao piSe: "Doista, kad svijet u mudrosti Bozjoj Boga ne
upozna mudro§éu, svidjelo se Bogu ludoséu propovijedanja spasiti vjer-
nike. Jer 1 Zidovi znake iStu 1 Grei mudrost traze, a mi propovijedamo
Krista raspetoga: Zidovima sablazan, poganima ludost, pozvanima pak -
1 Zidovima 1 Grcima - Krista, Bozju snagu i Bozju mudrost. Jer ludo Bozje
mudrije je od ljudi 1 slabo Bozje jace je od ljudi." (1 Kor 1,21-25). A Tatjana
Goriceva u svojoj knjiZici Snaga krséanske ludosti piSe: "Mnogi kriéani ne
govore o svojoj vjerl, bojeéi se da ne ispadnu smijesni (...) Bezumlje kriza
zbog svoje tajne viSe izaziva preneraZenost nego smijeh (...). Bog je postao
¢covjekom. Ima li te fantazije ili te najsmionije utopije koja bi bila u stanju
dosegnuti tu ¢injenicu Evandelja. To je bezumlje glavna éinjenica pred
kojom su sve naSe nastranosti beznadna dosada i straSljiva proracu-
natost."18

A to je Bozje bezumlje oznaceno kao neizmjerna ljubav oéitovana u
predanju: "Bog je tako ljubio svijet da je dao svoga Sina Jedinorodenca
da nijedan koji u njega vjeruje ne propadne nego da ima Zivot vjeéni. Ta
Bog nije poslao Sina na svijet da sudi svijetu, nego da se svijet spasi po
njemu." (Iv 3, 16-17). Jednostavno receno: Namjesto naSega ocekivanja
da "popravi ugled" svoje pravde i svemoéi u svijetu oslobodivsi ga od zla
i patnje, Bog izabire sasvim suprotan pristup, 1 sam postaje pogodenik
nepravdom svijeta i1 patnik vise od svih patnika. Doista, paradoksalno! A
ako li je paradoksalno, kako to teoloski obrazloziti?

4. OBJASNJENJE

Jedan od otaca juZnoamericke teologije oslobodenja, Gustavo Gutier-
rez, napisat ¢e: "Sve politicke teologije nade, oslobodenja, revolucije, ne
vrijede koliko jedan gest autenti¢ne solidarnosti s ljudima, sa klasama 1
obespravljenim narodima. Ne vrijede koliko jedan éin vjere, ljubavi 1 nade
koji se oé¢ituje u aktivnom sudjelovanju na oslobodenju ¢éovjeka od svega
Sto ga rascovjecuje 1 prije¢i mu da zivi po volji Gospodnjoj."19

17 Pavao VI, Angelus od 04.IV.1965. Citat iz djela: Via crucis di Giovanni Paolo Il
al Colosseo, Piemme, Casale Monferrato 21991, str. 12.

18 T. Goriceva, Snaga krséanske ludosti, U pravi trenutak, Pakovo 1985, str. 96.

19 G. Gutierrez, Teologija della liberazione. Prospettive, Queriniana, Brescia 1972,
str. 300. Teologija pronalazi temelj krs¢anske solidarnosti sa patnicima i obes-
pravljenima prepoznajuéi u njihovim patnjama patnju Kristovu, a u samoj Kris-
tovoj patnjt vidi posljedicu njegove poruke i zivotne prakse. Usp. L. Boff, Passione
dli Cristo, passione del mondo, Cittadella Ed., Assissi 1978.
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Ako li je pak teologija govor o Bogu, mora dati konkretni odgovor na
pitanje: Gdje je Bog u patnji Kristovoj i u kristovskoj patnji svih njemu
suobliéenih. I jos: ako tvrdimo da je Bog svemocan, a iskustvo nam
istovremeno svjedodi da u svojoj svemodi prepusta zlu i patnji odrijeSene
ruke, ne protivi li se to njegovoj dobroti? I nemaju li pravo sva subraca
Ivana Karamazova koji takvom Bogu vrac¢aju ulaznicu za raj!

Sto znaéi navijestati Bozju svemoguénost kad je krséanska objava
svjedocanstvo BoZje kenoze, poniZenja i nemodi?! Joseph Ratzinger, u
svojem briljantnom Uvodu u krséanstvo tumaci:

" (...) pravo znac¢enje svemodéi, sveopéeg gospodstva, biva krséanski
jasno tek uz jaslice 1 kriz. Tek ovdje, gdje se Bog - koji je poznat kao
gospodar svemira - do krajnje nemoéi predao svojem najmanjem
stvorenju, moze se uistinu formulirati kr§éanski pojam sveopceg Boz-
jeg gospodstva. Tu se ujedno rodio nov pojam modi i nov pojam vlasti
i gospodstva. Najvisa se moé¢ pokazuje u tom §to je dovoljno spremna
da se potpuno odrekne svake modi, sto je jaka ne silom, veé jedino
slobodnom ljubavi, koja je 1 onda, kad ne biva prihvacena, jaca od
nadmetljive snage zemaljske mo¢i."20

Samo, nismo li doista do8li do paradoksa? U biti, odgovara Henry de
Lubac, krséanstvo 1 jest paradoksalno - jer pociva na utjelovljenju, koje
je "paradoxos paradoxon", paradoks nad paradoksima.2! Francois Varillon,
u veoma zanimljivoj knjiZici o BoZzjoj patnji, zapisat ¢e: "Kad se radi o
Bogu, ono §to nije paradoksalno treba gledati sa sumnjom."22

Paradoks Bozje spasenjske moéi je u njegovu ljudskom trpljenju.
Doti¢no, radi se o tome da krSéanska vjera u raspecu Isusa iz Nazareta
prepoznaje 1 ispovijeda muku i smrt Sina BoZjega. Jedan Galot, raz-
matrajuéi problem suvremene teologije kriza, koja, izrasla iz strahotnog
iskustva II. svjetskog rata a govori o "razapetom Bogu",23 priznaje kako
patnja pripisana Bogu u kriZzu Kristovu nije samo slika ili metafora, nego
"treba priznati realnu (stvarnu) Bozju patnju".2¢ Ne samo da se radi o
patnji poput naSe nego, prema Galotu, "treba okrenuti perspektivu i pot-
vrditi da se u Bogu nalazi najvi$i model patnje i da su, sukladno tomu,
naSe patnje slicne Bozjim. Poradi ¢injenice da smo stvoreni na sliku i
priliku BoZju, Bozje se patnje odrazavaju u naSem Zivotu."25

20 J. Ratzinger, Uvod u krséanstvo, Krséanska sadasnjost, Zagreb 1972, str. 122.

21 Usp. H. de Lubac, Paradoxes, suivi de Nouveaux Paradoxes, du Seuil, Paris 1959.
"Voden vjerom krséanin zna da mu je, ako nije pomognut Objavom, prakticno
nemoguce pozitivho govoriti o Bogu bez da upadne u zabludu" (N. Eterovié,
Cristianesimo e religioni secondo H. de Lubac, Citta Nuova, Roma 1981, str. 276).
U svojoj disertaciji o de Lubacovoj teologiji Nikola Eterovi¢ osobito razmatra
odnos kricéanstva 1 budizma (usp. str. 187-230). Budizam je poznat kao religija
koja problem patnje rjesava negativno, tj. "bijegom" u Nirvanu!

22 F. Varillon, La sofferenza di Dio. Note teologiche e spirituali, Cittd Nuova, Roma
1989, str. 21.

23 Usp. J. Moltmann, Der gekreuzigte Gott, Kaiser, Minchen 1972, osobito str.
33-77. Vise o korijenima "teologije kriza" u B. Gherardini, Theologia cructs.
L’eredita di Lutero nell’evoluzione teologica della Riforma, Paoline, Roma 1978.

24 "Introduzione”, u F. Varillon, nav. dj., str. 12. Sasvim suprotno misljenje zastupa
E. Zoffoli, "Mistero della sofferenza di Dio"? Il pensiero di S. Tommaso, Pontificia
Accademia di S. Tommaso - Libreria Editrice Vaticana, Roma 1988.

25 Jsto, str. 13. J. Galot je svoje misli opsirnije razradio u Il mistero della sofferenza
di Dio, Cittadella ed., Assissi 1975.
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Ali, dira 1i ta patnja Bozju bit? Bog se ucinio sam ranjivim, trpnim.
Galot dalje tumaéi kako je BoZja patnja u stvari njegova lJjubav: "Ljubav
koja je vlastita vjeénoj Bozjoj biti ne moze patiti, ali dobrohotna lJjubav
koja je vezana uz dramu kriza bila je bozanska zauzetost u patnji",26 pa
nastavlja:

"Kad ljudi pate napastovani su optuziti Boga za okrutnost i nepraved-
nost. Precesto im je bio predstavljen Bog koji, sam nedokuéiv od boli,
namece covjecanstvu bi¢ patnje. U stvari, Bozji lik je puno drugaéiji:
Otac se je prvi zauzeo na putu patnje i ponio je, u zrtvi svoga Sina,
tezinu patnji zasluZenih grijesima covjecanstva. Svojom vrhovnom
slobodom podredio se je ovoj patnji 1 dao joj novu vrijednost, onu
otkupiteljske ljubavi. Kako bi se dakle jo§ moglo predbacivati ovom
Bogu koji trpi za nas, koji trpi s nama? (...) Znajuéi da Bog pati iz
ljubavi - ¢ovjek je skloniji podnijeti u lJjubavi patnje koje ga ¢ine
sliénim samome Bogu."27
Emanuel Mounier ée 1943. napisati: "Tko ne pati, moZe pomoci samo
napola onome koji pati”, jer mu nedostaje akord patnje. Kad su Zice dviju
violina dobro akordirane, ako jedna zavibrira, druga zapjeva. Francois
Varillon ée zakljuéiti: "Ako Bog pati, to moze biti samo stoga Sto previse
ljubi."28

Eto odgovora na Ujeviéevo pitanje! Prvo: Kr§¢anska poruka, ba$ kroz
paradoks, svjedo¢l nam o tome da Bog osluskuje i odgovara na "ljutu
molbu koju mu s prljava poda lelece shrvan mali§". I drugo: Sama je
ljubav paradoksalna. Da budemo grubi: Bogu odsutnomu, pa makar Stvo-
ritelju 1 Svemoguéemu, iz ove doline suza, ¢ak nekako s pravom bi se
mogli suprotstavljati. Ali, kako se moze Bogu §to predbaciti, ako je 1 sam
uzeo kriz, 1 nevin osuden, raspet umro pred ocima svijeta.

Novi zavjet obilato potvrduje kako je prva kriéanska zajednica upravo
u ovom smislu razumjela spasenjski dogadaj Kristove smrti. Ali, to joj je
postalo jasno tek nakon Kristova uskrsnuéa i prosvijetljenja darom Duha.
Stoga bismo teoloski govor o BozZjem poniZenju i nemodéi u svijetu morali
upotpuniti razmatranjem znacenja Kristova uskrsnuéa. Jer bez objave
uskrsnucéa niti sama objava BoZje su-patnje ne bi bila dostatan odgovor
na Ujeviéev upit. Da parafraziramo sv. Pavla: Ako Krist nije uskrsnuo
uzalud je 1 sama vjera u Boga, ¢ovjekova supatnika, jer ni on ne moze
pruziti istinsku pomoé, izbavljenje! Buduéi je Kristovo uskrsnuée odci-
tovanje Bozje pobjede nad smréu, i1 kao takvo dogadaj eshatoloSke naravi,
moze se ustvrditi: BoZja "nemoé" je povijesna a njegova je "svemoc¢” esha-
toloska. Tako, svako suobliéenje Kristovoj patnji biva stupanje na prag
uskrsnuéa i, u vjeri, barem nasluéivanje dubine otajstva Bozje pravednosti
1 svernoéi.?®

26 Jsto, str. 14. Usp. takoder i J. Moltmann - J.B. Metz, Storia della passione. Due
meditazioni su Marco 8, 31-38, Queriniana, Brescia 1974.

27 Isto, str. 17-18. Potraga za takvim iskustvom Boga vidljiva je, npr. u potresnom
autobiografskom djelu V. Kuzmanoviéa, Zapist o vlastitom umiranju, Znanje, Za-
greb 1979, str. 194-195.

28 Jsto, str. 73.

29 Ovdje bi se nacas trebalo zaustaviti i na poslanju Duha Svetoga, kao tvorca
ontoloskog odnosa izmedu vjernika i Krista. Usp. i F. Lambiasi, Lo Spirito Santo.
Mistero 1 presenza, Dehoniane, Bologna 1987, str. 311-332.
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U potanju teolosku analizu otajstva Bozje supatnje ne moZemo ulaziti.
Zelimo potvrditi samo slijedeée: krséanski govor o Bogu ukljuéuje teologiju
BozZjeg ponizenja, kriZza, patnje! Evo §to na temelju ispovijesti viere Kal-
cedonskog sabora i1 sveukupne krSéanske tradicije kaze Katekizam Kato-
licke Crkuve:

"Sve u Kristovu covjestvu treba biti pripisano njegovoj boZanskoj
Osobi kao svojem vlastitom subjektu, ne samo ¢udesa veé i patnje
pa tako i sama smrt. 'Gospodin nas Isus Krist, razapet u tijelu, jest
pravi Bog, Gospodin slave i Jedan u Presvetom Trojstvu’."30

Novi zavjet ne prestaje trajno svjedoéiti kako je pashalno otajstvo
Kristove muke, smrti 1 uskrsnuéa vrhunsko ocitovanje BoZje ljubavi, iako
Jje to, ¢isto naravnim oc¢ima promatrano, najoéitiji znak BoZje nemodéi na
razini povijesti! Ipak, Bog nije bas posve nemoéan. Pokazao je da se moze
barem utjeloviti, postati ¢ovjekom, proziviti ljudski Zivot do smrti na krizu
i uskrsnuti od mrtvih! A da éovjeka, kako bi mi kadkad htjeli, ne olaksa
od slobode i odgovornosti.

5. ZAKLJUCAK

Bog je onoliko moéan, koliko je moéna ljubav. I onoliko nemocan,
koliko je nemocna ljubav. Bog je s problemom patnje povezan na sasvim
drugaciji naéin, nego S§to se obi¢no misli. On rjeSava problem patnje
pravednika unutar svojega osobnog odnosa sa svijetom, ocitovanog u
Zivotu 1 otajstvu Isusa Krista.3! Bog ne odgovara na patnju na racionalni
nacin (inace je ne bi smio dopustiti, ili bi bio sadist), nego se objavljuje
kao zajedniStvo Osoba u neizrecivom odnosu jubavi, s namjerom da u
taj odnos ukljuci covjeka i svijet.

Odgovor Bozje svemodi na upit o njegovoj pravednosti u svijetu jest
"sympatia". Bog oéinski odgovara ¢ovjeku, pateéi skupa s njim, te dopusta,
jer ljubi, da se i njemu dogodi bol, muka i smrt, ne samo u Kristu nego
i u svakom patniku. Stoga krséanin duboko vjeruje u Boga koji u Vu-
kovaru, Skabrnji, Bijeljini, 1 u svim Manja¢ama pati, biva muéen 1 ubijan,
u Onoga koji ¢e iz mraka smrti svoje su-patnike 1 su-mucenike k us-
krsnucu privesti.

Ako je to Bog o kojem govorimo, kojega navjeSc¢ujemo i u kojega
vjerujemo, Bog koji nam se sam nudi u otajstvu rijeéi, u zajednici Crkve,
u molitvi, u sakramentima, u malenima i potrebnima, u patnicima, pa

30 Catechismo., br. 468. Ne mozemo ulaziti u teskocée koje izaziva definicija Kal-
cedonskog Sabora o Bozjoj nepromjenjivosti i realnosti Kristove bogocovjecje
patnje na krizu. Za ovo usp. H. Mithlen, Die Verdnderlichkeit Gottes als Horizont
elner zukiinftigen Christologie. Auf dem Wege zu einer Kreuzestheologie in Ausein-
andersetzung mit der altkirchlichen Christologie, Aschendorff, Miinster Westf.,
1969.

31 ]z ovoga izviru mnogi teoloski problemi, kao npr. udionistvo "proslavljenog Kris-
tova tijela” koje je podnijelo patnju, muku i smrt, u intratrinitarnom Zzivotu; kao
i uloga treée bozanske Osobe, Duha Svetoga u otajstvu Kristova trpljenja. J.
Moltmann ée tako, na primjer, zastupati "patrikompasionizam" Usp. Der gek-
reuzigte Gott, Kaiser, Miinchen 1972, str. 222-239.
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sve do realne prisutnost u komadiéu kruha 1 kapi vina, moramo priznati
da je to paradoksalan Bog. Kr§céanin Zivi "u vjeri u Sina BoZjega koji me
Jjubio 1 samoga sebe predao za mene" (Gal 2,20), piSe sv. Pavao. NaSa je
nada, "u kojoj smo spaseni" (Rim 8,24) paradoksalni Bog, Jedan i Trojedin,
Nepromjenjiv 1 Utjelovljen, Tvorac i Ljubav, Otac, Sin i Duh Sveti, poS$-
tovatelj slobode 1 maksimalno solidaran u patnji nevinogal

Stoga, krsc¢anski govor o Bozjoj svemodéi 1 ljudskoj patnji, oslonjen na
objavu BoZjega poniZenja 1 prihvacdanja patnje i smrti, ima pravo biti
zavrSen Kristovim, od mnogih nazvanim utopijskim, govorom na Gori:

"Blago siromasima duhom: njihovo je kraljevstvo nebesko!

Blago oZaloSéenima, oni ée se utjesiti!

Blago krotkima, oni ¢e bastitniti zemlju!

Blago gladnima i Zednima pravednosti, oni ée se nasititi!

Blago milosrdnima, oni ¢e zadobiti milosrde!

Blago ¢istima srcem, oni ¢e Boga gledati!

Blago mirotvorcima, oni ¢e se sinovima BoZjim zvati!

Blago progonjenima zbog pravednosti, njihovo je kraljevstvo nebesko!
Blago vama kad vas - zbog mene pogrde i prognaju i svako zlo slazu
protiv vas! Radujte se 1 klicite: velika je pla¢a vasa na nebesimal”" (Mt 5,
1-12).

Apostoli nisu shvatili otajstvo Isusa Kristd, otajstvo spasenja po Bozjoj
nemodci, sve do izlijevanja Duha Svetoga. Neka Gospodin, Bog i Otac
posalje u srca nasa Duha Sina svoga da po suoblicenju njegovu pashal-
nom otajstvu "prepoznamo koje li nade u pozivu naSemu" - da udemo u
zajedni$tvo s njim mucenim, raspetim i umrlim, ali 1 uskrsnulim, koji zivi
u vijeke vjekova. Amen.

GOD’S WEAKNESS
Summary

Experience of the suffering of the innocent places in the question God’s sense
of justice. Whole history of searching for God is marked by that problem which
theodicy can not manage to resolve. The Old Testament respondes at it only partly:
the suffering is caused by personal or primordial sin, or it is test of the faith. The
sense of the suffering of the innocent hides in "unattainable ways of God", in the
strenght of the intercession for the sinners and in the mystery of life after death.
The New Testament views at the problem of the suffering of the innocent (and "God’s
weakness" in the history) through the event of Christ death on the cross. Crucified
Jesus from Nazareth is eminently innocent and eminently sufferer. Faith of the
Church in crucified Jesus recognizes not only Christ, Saviour, but also Incarnated
God, incarnated the second divine person, Son. Christ’s suffering at the same time
is also suffering of Son of God. In the event of Christ’s cross God personally responds
on the problem of the suffering of the innocent and at the paradoxical way (through
"madness of cross") shows the strenth of his "weakness" in the history: God himself
personally suffers as man (in human nature) and becomes solidary with sufferers,
their fellow-sufferer. God's response at suffering is co-suffering (sympathia). And
effect of that sympathia is intercession of a new grace of life in Christ by Holy
Spirit.
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