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Sazetak

Biblijska povijest nam pokazuje da su pravi Bozji prijatelji,
koji su se trudili da pravda i pravica vlada u svijetu, uvijek bili
osporavani i progonjeni. Progonstvo je trajno pratilo i Isusove
vjerne sljedbenike. Razlozi su razli¢iti: socijalni, politicki, religiozni,
moralni, itd. Mnogi su i danas zlostavljani i progonjeni jer se bore
da visa pravednost kraljevstva Bozjega ureduje odnose medu
ljudima i u drustvu. IzloZzeni tim nevoljama, krséani su uvijek u
iskusenju da odustanu od puta pravednosti i da se prilagode
“mudrosti” svijeta. Borba protiv nepravednih i opresivnih
struktura mora se nastaviti. Na to nas potice i osmo blazenstuvo.
U stvari, to blazenstvo ne proglasava blazenima one koji su
progonjeni, nego one “koji su progonjeni zbog pravednosti”, tj.
one koji su odani pravednosti unatoc¢ tome Sto zbog toga trebaju
podnositi progonstvo.1 Obedanje ovoga blazenstva, “jer njihovo
je Kraljevstvo nebesko”, tvori inkluziju s obedanjem prvoga
blazenstva. Osim toga, osmo blazenstvo nudi lagani prijelaz na
rr. 11-12 koji nastavljaju i razvijaju temu progonstva. J. Bligh je

Usp. V. Rebello, “Blessed are those who are persecuted for righteousness’ sake,
for theirs is the Kingdom of Heaven”, u: Jeevadhara 230 (2009.), str. 174.-183.,
ovdje: 174; J. Nolland, The Gospel of Matthew (The New International Greek
Testament Commentary), Michigan / Cambridge, 2005., str. 197.
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misjjenja da rr. 11-12 tvore komentar na blazZenstvo kako se ono
nalaziur. 10.

Kljuénerijeci: blazenstvo, progonstvo, progonjeni, pravednost,
kraljevstvo nebesko.

Isus ne krije svojim ucenicima da ¢e kao njegovi sljedbenici
biti osporavani i progonjeni. On im otvoreno kaze: “Ako vas
svijet mrzi, znajte da je i mene mrzio prije nego vas. Kad biste
bili od svijeta, svijet bi svoje ljubio; no, bududi da niste od
svijeta, ..., zato vas svijet mrzi. (...). Ako su mene progonili, i vas
¢e progoniti ...”(Iv 15,18-21). Program Zzivota -koji Isus nudi u
Govoru na gori u dijametralnoj je oprec¢nosti s logikom svijeta.
Stoga usvajanje toga oblika zivota i njegovo propagiranje nailazi
na otpor sila ovoga svijeta: osporavano je i proganjano. Tako
se progon Isusa nastavlja u progonu i osporavanju njegovih
ucenika. Zbog svega toga sinovi kraljevstva Bozjega uvijek su
bili osporavani i proganjani. Autenti¢ni kr§¢ani su uvijek izazov
svijetu, njegova su kriticka savjest. Kao takvi, oni su sami po
sebi ukor onima koji zive bezbozno i nemoralno. Kako nam je
dobro znano, za minulih vremena uvijek proganjahu pjevace Sto
pjevahu o kraljevstvu Bozjem. I nas ¢e proganjati, i u tome je
nasa Cast, u tome nasa nagrada.

U vlastitosti blazenstava u Mt 5,1-12 spada i to da se
blazenstvo progonjenih pojavljuje dva puta (Mt 5,10.11s),
dodus$e u razlicitom obliku. U skladu s predajom blazenstava
u Lk 6,20-23, donosi Matej na posljednjem mjestu blazenstvo
progonjenih u obliku izravnoga oslovljavanja: “Blago vama kad
vas - zbog mene - pogrde i prognaju i sve zlo slazu protiv vas!”
(Mt 5,11). Istina, Lukina verzija ne govori o “progoniti”, nego o
“mrziti” i “iskljucivati” (r. 22). Ipak se opcenito drzi da objema
verzijama stoji u osnovi ista predaja izvora Q. Je li u Q vec bio
govor o “progonstvu” ili je Matej taj termin uveo u svoju verziju
blazenstava, da taj u posljednjem blazenstvu izneseni sadrzaj
neprijateljstava, koja krScani trebaju podnositi, jednoznacno
ozna¢i kao progonstvo? U prilog ove potonje pretpostavke
govori posebni interes koji Matej pokazuje za motiv progonstva,
time S§to on ispred ovoga posljednjega blazenstva uvodi

2 J.Bligh, The Sermon on the Mount - a Discussion on Mt 5 - 7 (St. Paul Publications),
Slough, 1975., str. 56. Vidi takoder M. E. Boring, The Gospel of Matthew?”, u:
NIB , VIIL., str. 180; J. Nolland, The Gospel of Matthew (The New International
Greek Testament Commentary), Michigan / Cambridge, 2005., str. 206.
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pretposljednje - u njegovu redu osmo - upravo s istim motivom,
doduse formalno suobliceno sa sedam prethodnih blazenstava:
“Blago progonjenima zbog pravednosti: njihovo je Kraljevstvo
nebesko!” (Mt 5,10).3 Na taj nacin se ovo blazenstvo predstavlja
kao anticipacija posljednjega blazenstva, koje je zajednicko
dvjema verzijama (Mt 5,11-12; Lk 6,22—23).4 Posebni polozaj
toga posljednjega blazenstva izranja na vidjelo pomocu njegove
opSirnosti i pomocu oznacavanja naslovljenih. Jer u 5,3-10 krug
naslovnika je Siroko rastegnut; naprotiv, u 5,11-12 izrijekom su
u vidu Isusovi sljedbenici, oni koji trpe progonstvo. Tako bi Mt
5,11-12 mogao vaziti kao specijalni sluc¢aj za 5,10.

Osmo blazenstvo (r. 10) se sadrzajno naSiroko slaze s
devetim (rr. 11-12). OcCito je da se izricaji “zbog pravednosti” i
“zbog mene” paraleliziraju. U ova dva posljednja blazenstva (Mt
5,10-12) se odrazava pouskrsna situacija matejevske zajednice.
Zajednica zivi u progonstvu, kako to svjedoc¢i takoder i drugi
dio Govora o poslanju ucenika (Mt 10,17 sl.). Vec¢ to govori za
pretpostavku da mi ovdje imamo posla s pouskrsnom predajom,
koja ne ide natrag na povijesnoga Isusa.’ Vazni Matejev dodatak
je elemenat progonstva “zbog pravednosti”, koji on nije naSao u
predlosku izvora Q, kako se ¢ini. Osmo blazenstvo je povezano
kako s prvim (“njihovo je Kraljevstvo nebesko”) tako i s Cetvrtim
blazenstvom ( “pravednost”) i pripravlja istodobno na ulomak o
“viSoj pravednosti” (r. 17).

Paradoksi blazenstava dostizu svoj vrhunac u osmom i
devetom blazenstvu u kojima se proglasavaju blazenima oni
koji iskusuju aktivno progonstvo upravo zbog svoje pravednosti.
Poistovjetiti se s Isusom i s Kraljevstvom znaci biti na “putu
pravednosti” (usp. Mt 21,32); otuda “zbog pravednosti” (évexer

Vidi K. Kertelge, “Selig, die verfolgt werden um der Gerechtigkeit willen” (Mt
5,10), u: IKaZ 16 (1987.), str. 97.-106., ovdje 100.

4 Vidi P. Fiedler, Das Matthdusevangelium (Th. K. NT 1), Stuttgart, 2006., str.
115.

Vidi: K. Kertelge, “Selig, die verfolgt werden um der Gerechtigkeit willen” (Mt 5,10),
u: IKaZ 16 (1987.), str. 97-106.; W. Stenger, Die Seligpreisung der Geschmcihten
(Mt 5,11-12; Lk 6,22-23), u: Kairos 28 (1986.), str. 33.-60; G. Strecker, Die
Bergpredigt. Ein exegetischer Kommentar (Vandenhoeck & Ruprecht), Gottingen,
1984., str. 44. Za r. 10 ovaj potonji autor kaze: “Citavi redak je sastavljen od
Mateja”.
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Sikatoolvng) se poistovjecuje s izriCajem “zbog mene” (éveker éuod)
u sljedecem retku.’

Ovo blazenstvo, s onim koje ga slijedi, drzi “blazenike”
nogama na zemlji i sa srcem na “nebu”. Ili: bez iluzija i lakih
nada, ali i bez ocaja ili rezignacije onoga koji smatra fatalnim i
“konacnim” neuspjeh, osporavanje, smrt. Stvar “pravednosti”,
ona koju su ve¢ prethodna blaZzenstva rasvijetlila, nije imala lak
zivot ni za Isusa, ni za njegove ucenike, ni za Ivana Krst1telja
jednako kao ni za starozavjetne pravednike. s Moguce je da osmo
blazenstvo vuce nadahnuce iz mucenicke predaje iz perioda
Makabejaca Patnja pravednika se velica i u Mudr 1,16 - 2,
24; 4,20 - 5,8. Progon Bozjega naroda igra znacajnu ulogu u
psalmima (usp. Ps 7; 31,15; 69,26; 109,16; 119,80).

1. PREDAJA 1 REDAKCIJA

U osmom blazenstvu ponovo se govori o pravednosti. Ovo
blazenstvo nema paralele u Luke i nema nikakve naznake da je
ovaj redak ikada stajao u Q Ipak ga ovdje treba ispitati, jer je
ono nerazdvojivo od posljednjega, daleko razvijenijega (Mt 5,11-
12), za koje se nalazi ekvivalent u Luke (6,22- -23) 1 koje proglasava
srec¢u ucenika koji su progonjeni zbog Sina COVJeCJega

Osmo blazenstvo nije samo tijesno povezano sa sljedec¢im,
ukoliko se oba odnose na progonjene, nego je u isto vrijeme
povezano i s prvim zbog ponavljanja istog obecanja: “jer njihovo
je Kraljevstvo nebesko!” To prizivanje izgleda namjerno; odgovara
postupku inkluzije, koji je drag semitskom mentalitetu: kraj

6 Usp. D. A. Hagner, Matthew 1 - 13 (Word Biblical Commentary), Nashville,

1993., str. 94.

Usp. G. Giavini, Tra la folla al Discorso della montagna (EMP), Padova, 1980.,

str. 54.

Sli¢no blazenstvo izre¢eno je u odnosu na patnju pravednika u 2 Bar 52,4-5:

“Radujte se (‘pravednici’ iz 2 Bar 52,4) u patnjama koje vi sada podnosite”.

9 Vidi, na primjer, 2 Mak 6,30; 4 Mak 10,20; 16,19: “Vi trebate izdrzati svaku
patnju zbog Boga”; 17,9-10: “Ovdje je pokopan jedan stari svecenik i jedna
stara zena i sedam sinova, zbog nasilja tiranina koji je zelio unistiti put zivota
Hebreja. Oni su branili svoj narod, gledajuci na Boga i podnoseci mucenje ¢ak

do smrti”.

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

Gospel According To Saint Matthew I (T & T. Clark ), Edinburgh, 1988., str. 459.
Usp. H. Weder, Die “Rede der Reden”. Eine Auslegung der Bergpredigt heute
(Theol. Verlag Zurich), Ztirich, 1987., str. 78.
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jednoga pripoxlfgijedanja se povezuje s pocetkom ponavljanjem
istoga izricaja. - Osmo blazenstvo se tako ukazuje kao zakljucak
serije onih koja prethode: sva vrlo kratka i konstruirana po
istom modelu.’ Ali ono istodobno priprema deveto i posljednje
blazenstvo, razli¢ito od drugih po svojoj strukturi i po ¢injenici
da se u njemu Isus obraca izravno svojim ucenicima. U isto
vrijeme zakljuc¢ak i uvod, osmo blazenstvo ima dakle karakter
prijelaza. "

Iza ispitivanja koje smo napravili glede Cetvrtoga blazenstva,
nasSa paznja je spontano usmjerena na izricaj “progonjenima
zbog pravednosti” (fvekev Swkaroolvng). Vidjeli smo da precizacija
“gladni pravednosti” ne ide mimo redakcijskoga rada evandelista;
on pokazuje dosta ziv interes za taj pojam “pravednosti” (usp.
6,33), Ciji se parenetski kolorit ne slaze savrSeno sa znacajkom
radosnoga proglasa spasenja, koja izgleda da je karakterizirala
prvotnu formulaciju blazenstava. Ne treba se stoga cuditi
da su tumadi precizaciju “radi pravednosti” smjestili medu
preinake koje treba pripisati evandelisti i njegovim katehetskim
preokupacijama. ° Uvodeci pojam “pravednosti” u blazenstvo
gladnih i Zzednih kao i u ovo progonjenih, Matej je zelio izraziti
moralni domet tih izjava.

Ali ako se ispusti rijeci “zbog pravednosti”, Sto onda ostaje?
U tom slucaju blazenstvo progonjenih gubi svoju posebnost koja
ga razlikuje od sljedecega blazenstva: “Blago vama kad vas -
zbog mene - pogrde i prognaju ...”. Na prvi pogled posljednje
blazenstvo izgledalo bi parafraza i proSirenje prethodnoga; ali
Luka ga poznaje na istom mjestu, i taj susljed mogao bi biti
literarno prethodan osmom blazenstvu, koje ne bi bilo doli
njegovo razdvajanje na dva dijela.16

12 Usp. A. Rebi¢, Blazenstva (KS), Zagreb, 1986., str. 71.; F. Zeilinger, Zwischen
Himmel und Erde. Ein Kommentar zur “Bergpredigt (Mt 5 - 7) (Kohlhammer),
Stuttgart, 2002., str. 52.

Usp. G. Giavini, Tra la folla al Discorso della montagna , str. 55; D. A. Hagner,
Matthew 1 - 13, str. 95; W. D. Davies - D. C. Allison, A Critical and Exegetical
Commentary on The Gospel According To Saint Matthew , str. 460.

Usp. H. Frankemolle, Matthdus-Kommentar , I, Duisseldorf, 1999., str. 212.

1S G. Strecker, Die Bergpredigt, str. 44.
16

13

14

Mnogi tumaci prihvacaju da je r.10 Matejev sastavio u svjetlu svoje teologije i u
svjetlu potreba svoje zajednice: usp. R. Bultmann, str. 115; Klostermann, Mt,
str. 38; Kilpatrick, The Origins of the Gospel according to St. Matthew, Oxford,
1946., str. 16.s; A. Rebi¢, Blazenstva (KS), Zagreb, 1986., str. 76. W. Pesch
misli da je Matej ispustio Lukine “jao” da bi ih zamijenio s novim blazenstvima
rr. 7-9 i onda je sastavio r. 10 kao prijelazni da bi se vratio svom izvoru (Der
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Vec¢ smo kazali da osmo blazenstvo ima znacajku tranzicije,
koja olakSava prijelaz izmedu serije opcih blazenstava i finalnoga
blazenstva, koje je upravljeno izravno ucenicima i nije viSe
konstruirano po shemi prethodnih. A zna se da je stvaranje
tranzicija Jedna od karakteristicnih literarnih znacajki naSega
evandelista.'' U nasem konkretnom slucaju, ta tranzicija trebala
je imati i jednu drugu korist, vrlo vaznu za Mateja: olaksati
uklapanje moralne dimenzije koju se on trudi dati redakciji
blazenstava; ovdje je ta moralna dimenzija istaknuta i precizirana
idejom “pravednosti”. Dodajmo, na kraju, da osmo blazenstvo
govori o “progonjenima”; deveto govori o “progonstvima” (5,11-
12), ali samo u Matejevoj verziji. Vidjet cemo da spominjanje

“progonitelja” u Mt 5,44 treba pripisati Matejevu rJecnlku ' koji

s tim njemu familijarnim terminom sazima protivnike koje Luka
navodi pod razli¢itim nazivima (Lk 6,27b-28). Cinjenica da se
u osmom blazenstvu nalazi termin koji posebno karakterizira
Matejev rjecnik, favorizira pretpostavku koja mu prlplque
sastavljanje toga retka polazeci od devetoga blazenstva. "

Ipak ovdje izranja jedna snazna objekcija koja nas navodi
da budemo vrlo oprezni. U 1 Pt 3,14 postoji jedan pasus za koji
se Cini da je jeka osmoga blazenstva: “Ali, morali i trpjeti zbog
svoje pravednosti ( dia. dikaiosu,nhn ), blago vama!” Ova Petrova
poslanica donosi izvjestan broj prisjecanja Gospodinovih rijeci,
viSe ili manje preciznih i vi§e ili manje vjerojatnih, kOJe nikada
ne koincidiraju doslovno s evandeoskim tekstov1rna2 Tocke
kontakta se ostvaruju posebno s Govorom na gori; ovdje je
zanimljivo primijetiti da Petar navijeSta i jedno drugo blazenstvo,
u kojem je teSko ne prepoznati prisjecanje na deveto evandeosko
blazenstvo (Mt 5,11s; Lk 6,22): “Pogrduju li vas zbog imena

Lohngedanke in der Lehre Jesu, verglichen mit der religiésen Lohnlehre des
Spdtjudentums, Munchen, 1955., str. 53.s ); F. Zeilinger, Zwischen Himmel und
Erde. Ein Kommentar zur “Bergpredigt (Mt 5 - 7) , str. 52.

Te redakcijske tranzicije prvoga evandelja ogranicavaju se obi¢no na jedan
termin; one mogu biti i znatnije (usp. 20,26a; 13,1; 14,12b-13a), do tocke da
tvore ponekad novu datost (usp. 11,20; 23,5a.32s).

18 355,10 trebao bi Matej ve¢ imati u vidu 5,38-48.

19 Usp. H. Frankemolle, Matthdus-Kommentar, 1, Duisseldorf, 1999., str. 212.; W.
D. Davies - D. C. Allison, A Critical and Exegetical Commentary on The Gospel
According To Saint Matthew , str. 459.; J. Nolland, The Gospel of Matthew (The
New International Greek Testament Commentary), Michigan / Cambridge,
2005., str. 206.

Usp. R. Leconte, Les Epitres Catholiques de saint Jacques, saint Jude et saint
Pierre (“Bible de Jérusalem”), Paris, 1953., str. 61.

17

20
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Kristova, blago vama!” (1 Pt 4,14: el dveldileabe év dvduatL xpLoTod,

uakapior). Imajuéi u vidu taj kontekst, izgleda razloznim vidjeti u
1 Pt 3,14 priziv na Mt 5,10, obuhvacena tu i njegova precizacija
“zbog pravednosti”.

Ovdje se sama od sebe namecu neka pitanja: Je li rije¢ o
ovisnosti autora Poslanice o evandelju u njegovu sadasnjem
obliku ili u jednom prethodnom obliku, ili o iskljuéivoj ovisnosti
0 usmenoj predajl'r’ Petrovo svjedocanstvo je ocito previSe
neodredeno da bi nam dopustilo zakljuciti da je blazenstvo
uvijek pripadalo Govoru na gori, u polozaju i u obliku u kojem
ga nalazimo u Matejevu tekstu. Ako nas analiza Matejeva teksta
nuka da ga smatramo dodanim elementom, Petar nas poziva da
ne isklju¢imo svaki predajni temelj za taj dodatak.”

Kako se vidi, problemi koje postavlja tumacenje podrijetla
osmoga blazenstva mijeSaju se prakticki s onima koji se odnose
na deveto: blazenstvo progonjenih zbog pravednosti nije doli
jedna varijanta, mozda sekundarna,” blazenstva progonjenih
zbog Krista. Izgleda da se tu precizacija “zbog pravednosti”
stavlja u odnos s nac¢inom na koji Matej u r. 11 kvalificira kao
“lazne” (pevsouevor) klevetnike ponasanja kr§cana. Na taj nacin
evandelist zZeli naglasiti na dva razli¢ita nac¢ina da nije dosta biti
progonjeni da bi se imalo udjela na blazenstvu: to progonstvo
ne smije naci nikakvu ispriku u ponaSanju krSéana; oni se
trebaju pokazati besprijekorni. Jednom rije¢ju, te precizacije
imaju za cilj da naglase moralne uvjete udioni§tva na obec¢anju
progonjenih. »

21 Vidi F. Zeilinger, Ein Kommentar zur “Bergpredigt”, str. 52.; J. Nolland, The

Gospel of Matthew (The New International Greek Testament Commentary),
Michigan / Cambridge, 2005., str. 206.

Podrobnije o moguéim odgovorima na ta pitanja, vidi W. D. Davies - D. C.
Allison, A Critical and Exegetical Commentary on The Gospel According To Saint
Matthew , 1., str. 460.

Ne moze se iskljuciti ni jednostavna koincidencija u nac¢inu preciziranja motiva
progonstva s terminom “pravednost”. U Petra je upotreba te rije¢i mogla biti
potaknuta navodom u r. 3,12: “O¢i Gospodnje gledaju pravedne” (Ps 33,16);
osim toga, autor rado pribjegava rjecniku “pravednosti” (usp. 1 Pt 2,23.24; 3,18;
4,18).

24 Usp. A. Rebié¢, Blazenstuva, str. 71; L. Sabourin, Il vangelo di Matteo, str. 382 sl.;
H. Frankemolle, Die Makarismen (Mt 5,1-12 / Lk 6,20-23). Motive und Umfang
der redaktionellen Komposition, u BZ 15 (1971.), str. 52-75, ovdje 56.; P. Fiedler,
Das Matthdusevangelium (Th. K. NT 1), Stuttgart, 2006., str. 115.

Drugacije stajaliSte zastupaju W. D. Davies - D. C. Allison, A Critical and
Exegetical Commentary on The Gospel According To Saint Matthew, str. 459.

22

23

25
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Osam prvih blazenstava su dakle sastavljena od dvije
skupine po tri, od kojih je svaka proSirena s jednim dodatnim
blazenstvom, §toje postignutorazdvajanjem dvaju blazenstavana
dva dijjela. Ipak, slucaj blazenstva progonjenih zbog pravednosti
malko se razlikuje od onoga blazenstva krotkih. Ponavljanjem
termina “pravednost”, koji je ve¢ upotrjebljen u cetvrtom
blazenstvu, i posebno s obecanjem “Kraljevstva nebeskoga”, koje
je ve¢ dano siromasima duhom u prvome, osmo blazenstvo se
predstavlja kao konac serije.26 Ono anticipira deveto, ali u isto
vrijeme ga dijeli od serije, od koje je vrlo razlic¢ito oblikom, bilo po
svom obimu kao i po svojoj formulaciji u drugom licu mnozine.
Deveto ne tvori dio serije a osmo uzima njegovo mjesto. Njegova
situacija bi se mogla usporediti s onom preporuke o bratskom
oprastanju u 6,14-15, koja je primjena jedne proSnje Ocenasa,
a da ne tvori dio molitve Gospodnje.

2. TUMACENJE TEKSTA

U ovom blazenstvu se ponovno preuzima misao pravednosti
(vidi r. 6), zbog koje netko uzima na se progonstvo. Tako
se Citatelj konfrontira s novom mislju, tj. da oni koji gladuju
i zedaju za pravednoScéu bivaju progonjeni.27 Osim toga, to
ponovno izranjanje pojma pravednost priprema vec¢ za pitanje o
“viSoj pravednosti” (5,20). Kao i u prvom blazenstvu, onima koji
trpe progonstvo “zbog pravednosti” obecaje se posjed Kraljevstva
nebeskoga. Tako srediSnja tema o Kraljevstvu nebeskom, s
kojom su zapocela Blazenstva, zaklju¢uje ova u posljednjem
blazenstvu.

Kao i sva ostala blazenstva i ovo blazenstvo ima para-
doksalni prizvuk. U zidovskoj predaji stiglo se najvise do ideje

Oni smatraju da je osmo blazenstvo umetnuto ¢isto iz formalnih razloga: da se
dobiju tri trijade. - Za pretpovijest ovoga blazenstva, vidi L. Sabourin, Il vangelo
di Matteo. Teologia e Esegesi 1 (Ed. Paoline), Marino, 1976., str. 382.-384.
Ovaj potonji priziv izgleda namjernim; odgovara postupku inkluzije, koji je drag
semitskom sastavu: kraj jednoga pripovijedanja se povezuje s po¢etkom. Osmo
blazenstvo tvori tako zavrSetak serije onih koja ga prethode.

26

27 Vidi H. Frankemolle, Matthidus. Kommentar 1 (Patmos Verlag), Diisseldorf,

1999., str. 212.

Usp. A. Sand, Das Evangelium nach Matthdus (Regensburger Neues Testament),
Regensburg, 1986., str. 102.; D. J. Harrington, The Gospel of Matthew (The
Liturgical Press), Collegeville, Minnesota, 1991., str. 80.
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da progonstvo moze biti kazna zbog iznevjerenja, ali kazna
koja moze dovesti do proc¢iScenja. “Ne postoji u Starom zavjetu
blazenstvo pI’OgOl’lJCl’llh” » Ovdje imamo novost: i u progonstvu
se moze biti “blazen”.”” Moze li biti blazen ¢ovjek koga progone?
To zavisi od onoga zbog ¢ega je progonjen i od nacina kako on
prihvaca to progonstvo. Stoga u tumacenju ovoga blazenstva
treba iznijeti na vidjelo tko su progonjeni radi pravednosti koje
Isus proglasava blazenima.” O¢ito je da evandelist promatra
tu novS%st u svjetlu “ludosti“ kriza, s njegovom dramom smrti-
Zivota.

2.1. Progonjeni

Tema progona krScana u Novom zavjetu je aktualna. U
Dj 8,1 govori se o “velikom progonu” (Stwyuds uéyeg) koji “u onaj
dan navali na Crkvu u Jeruzalemu”. Iz konteksta je jasno da
se misli na dan Stjepanova muceniStva (oko 36. poslije Krista).
Od tada progon i protjerivanje bijahu sudbina mlade krsc¢anske
zajednice, pocev od skupine grékogovorecih zidokr§cana koji su
bili okupljeni oko Stjepana. I Pavao, koji je najprije sam “preko
mjere progonio Crkvu Bozju” (Gal 1,13), biva kao obraceni
kr§c¢anin i “pozvani apostol” (Rim 1,1) uvucen u val progonstva,
kojemu su kr§cani vec vrlo rano posebno od zidovske strane bili
izlozeni - ne na posljednjem mjestu i zbog njihova uspjeSnoga
misijskog djelovanja medu Zidovima i poganima (usp. Dj 13,50;
17,5.13; 2 Kor 11,23-26; 1 Sol 2,14-16). Ta prva iskustva
progonstva, koja su po opsegu i intezitetu ostala ogranicena, u
rastucem kr§c¢anstvu druge polovine prvoga stoljeca nadmasSena
su pomocu novih i drugacijih nevolja

Prema 1 Pt 4,12 dolaze patnje na krScanske zajednice “kao
pozar”. Te patnje imaju za cilj da se kr§¢ane iskuSa. PodnoSenje

29 W.D. Davies - D. C. Allison, A Critical and Exegetical Commentary on The Gospel

According To Saint Matthew , str. 459.

L. Morris u ovom kontekstu govori o “najneocekivanijem blazenstvu” (The Gospel
according Matthew - Grand Rapids - , Michigan, 1995., str. 101).

Vidi H. Weder, Die “Rede der Reden”. Eine Auslegung der Bergpredigt heute
(TVZ), Zarich, 1987., str. 79.

Usp. 1 Kor 1,18-25; Usp. G. Giavini, Tra la folla al Discorso della montagna
(EMP), Padova, 1980., str. 55.

Podrobnije 0 moguéim razlozima progona prvih kr§cana od strane Zidova
i poganskih vlasti, vidi: A. Rebi¢, Blazenstva, str. 73.-75.; W. Barclay,
Matthdusevangelium , 1, Wupertal, 1971., str. 106.-110.
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tih patnji nije dovelo progonjene krSc¢ane do militantnoga
protivljenja njihovim tlaciteljima, nego do toga da su oni svoju
egzistenciju shvatili kao “udioniStvo na Kristovim patnjama” (1
Pt 4,13). U nasljedovanju svoga Gospodina osjecaju se oni na
to obvezani, da ne uzvracaju zlo za zlo (3,9) i da, kao on, “trpe
¢ineci dobro” (3,17).

PonasSanje kr§¢ana naspram svojim progoniteljima nije bilo
rezignirajuce, nego izraz svjedoCanstva. Za progonitelje moze
kr§éanin sam u patnji mucenisStva jo§ moliti (tako Stjepan u
Dj 7,60 po uzoru na Isusov primjer na krizu: Lk 23,34). Na
taj nacin on slijedi Isusovu pouku iz Lk 6,28 (“Blagoslivljajte
one koji vas proklinju, molite za one koji vas zlostavljaju) i Mt
5,44 (“Ljubite neprijatelje, molite za one koji vas progone”). U
istom duhu Pavao opominje: “Blagoslivljajte svoje progonitelje,
blagoslivljajte, a ne proklinjite!” (Rim 12,14).

I u Evandeljima nalazimo izjave o progonstvu. One
stavljaju na znanje da nevolje koje krsc¢ani iskusuju nisu nesto
iznenadujuce; one su radije od samoga Isusa predvidene i bivaju
kriterijem autenti¢noga kr§canstva pomocu priziva na Isusov
put patnje. Izrijekom oznacuje Iv 15,20 Isusovu rije¢ kao rije¢
“sjecanja” za odgovarajucu situaciju: “Sjecajte se rije¢i koju
vam rekoh: Nije sluga vec¢i od svoga gospodara. Ako su mene
progoni%i“, i vas ¢e progoniti; ako su moju rije¢ ¢uvali, i vasu ce
¢uvati”.” Sudbina zajednice se u ovoj rije¢i povezuje sa sudbinom
samoga Isusa. Na nacin “sjec¢anja” postaje ta povezanost, koja je
od samoga Isusa zeljena, zajednici koja trpi progonstvo izvorom
izdrzljivosti.

U pozadini ove rije¢i stoji predaja sinoptickih Evandelja
odnosno izvora. Na viSe mjesta su ta Evandelja sacuvala Isusove
rijec¢i, koje unaprijed upozoravaju ucenike o situaciji progonstva
u koju ¢e zajednica ucenika u nasljedovanju Isusa doc¢i pocev
od svojih vlastitih obitelji. Znacajne su u tom pogledu sljedece
Isusove rijeci: “Ne mislite da sam do$Sao mir donijeti na zemlju.
Ne, nisam do$ao donijeti mir, nego mac¢. Ta doSao sam rastaviti
¢ovjeka od oca njegova i kéer od majke njezine i snahu od svekrve
njezine; i neprijatelji ¢e covjeku biti ukucani njegovi” (Mt 10,34-
30). I doista, ¢esto su puta oni koji su prihvatili kr§¢anstvo

3% Isus u tom oprodtajnom govoru svojim uéenicima daje i obrazlozenje zasto ih

svijet mrzi kad kaze: “Ako vas svijet mrzi, znajte da je i mene mrzio prije nego
vas. Kad biste bili od svijeta, svijet bi svoje ljubio; no buducdi da niste od svijeta,
nego sam vas ja izabrao iz svijeta, zato vas svijet mrzi” (Iv 15,18-19).
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morali napustiti svoju vlastitu obitelj, jer su se ¢lanovi njihovih
obitelji protivili tom njihovom opredjeljenju. Ako se krS§cani
nadu u procjepu izmedu vjernosti Isusu i ¢lanovima vlastite
obitelji, oni se trebaju odluciti za vjernost Isusu prema onoj:
“Tko ljubi oca ili majku viSe nego mene, nije mene dostojan. Tko
ljubi sina ili kéer viS§e nego mene, nije mene dostojan” (Mt 10,37;
usp. 19,29-30). Tu pripada navjestaj o progonstvima u okviru
apokaliptickoga govora (Mk 13,9-13; par. Mt 24,9-10; Lk 21,12-
17) koji evandelist Matej dijelom donosi ve¢ ranije i, oblikovan
u pouku ucenika, priklju¢uje “poslanju ucenika” (Mt 10,17-22;
usp. Lk 12,11s). Tu pripadaju konac¢no i logioni o progonstvu iz
Govora na gori (Mt 5,10.11s; par. Lk 6,22s), koje sada poblize
analiziramo.”” Dok Isus tu nagovijeSta ucenicima progone, on ih
istodobno proglasava blazenima. To je jedino blazenstvo koje je
u Evandelju dvodjelno, kao da je bilo potrebno uvjeriti ucenike
o onome §to je za ljudski duh proturjeéno: smatrati se blazenim
u patnji.

Prema Matejevoj verziji blazenstava, Isus u svojoj utje$noj
rije¢i za tlacene zajednice ucenika ima posebno u vidu
“progonjene”. Ciljano uvodi evandelist natuknicu “progoniti”
(r. 11: dutwow) odnosno “koji su progonjeni” (r. 10).3 Time
oznacuje on ne samo tipi¢nu situaciju Crkve, nego istodobno
predstavlja on krsc¢anskim naslovnicima svoga Evandelja tu u
pojedinim zajednicama ve¢ prisutnu situaciju progonstva37 kao
blizu moguénost i za njih. U toj povezanosti pripada osmom
blazenstvu posebno znacenje. Da ih obodri u toj situaciji,
blazenstvo formulira: “Blago progonjenima (oi dediwypévor) zbog
pravednosti: njihovo je Kraljevstvo nebesko!” (Mt 5, 10).

Ne moze se iskljuciti da se u formulaciji ovoga blazenstva
odrazavaju dogadaji vezani uz sudbinu Ivana Krstitelja, oni

35 Vidi K. Kertelge, “Selig, die verfolgt werden um der Gerechtigkeit willen” (Mt

5,10), u: IKaZ 16 (1987.), str. 97.-106., ovdje 97.-99.

Sedwyuévor: particip perfekta ne gleda samo proslost, nego oznacuje pro-
gonstvo kao trajnu znacajku krScanske zajednice (usp. J. Gnilka, Das
Matthdusevangelium. 1. Teil - Herder -, Freiburg - Basel - Wien, 1986., str.
127.; U. Luz, Das Evangelium nach Matthdus (Mt 1 -7) / EKK1/ 1 /, Zurich-
Einsiedeln-Kéln-Neukirchen, 1999., str. 214.; H. Weder, Die “Rede der Reden”,
str. 78.).

Zbog prihvacanja Isusa i njegova evandelja kr§¢ani su bili proganjani od
strane Zidova, ali i od poganskoga svijeta. “Zidovi su kr§éane progonili i iz
svojih sinagoga izbacivali, ekskomunicirali, zato jer su ih smatrali novatorima,
hereticima, izdajicama otackih predaja i nacionalnih interesa” (A. Rebic,
Blazenstva, str. 72.).
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samoga Isusa koji ve¢ pred kraj svoga javnoga djelovanja, koje
je zestoko osporavano od strane religioznih voda naroda, postaje
svjestan svoje patnicke sudbine koja ¢e ga zadesitiss; vjerojatno
na$e blazenstvo odrazava, ne samo u poruci nego i u formulaciji,
ve¢ iskuSena iskustva ucenika barem poslije uskrsnuca:
iskustva progonstava, smrti, osporavanja , ali rasvijetljena
svjetlom Isusova uskrsnuca i njegova obecanja: “Ja sam s vama
sve do svrSetka svijeta” (Mt 28,20). Tema progonstva je posebno
vazna u Mateja. Vrlo vjerojatno ona odrazava situaciju zajednice
za koju je Evandelje napisano.40 Bududi da su oni iskusili
progonstvo, posebno od njihove zidovske brace, oni su imali
potrebu znati $to je Isus rekao o tome, kako ga promatrati i kako
ga podnijeti“. Otuda ovo osmo blazenstvo koje nalazimo jedino
u Mateja42, koje zeli obodriti ¢itatelje koji su vec¢ progonjeni ili
se nalaze pred progonstvom. Slicne motive nalazimo u Mt 5,44,
gdje se citatelje poziva ¢ak da mole za svoje progonitelje. Svi ti
pasusi nalaze se samo u Mateja. “No to ne znaci da je situacija
progonstava stvorila te Isusove rijeéi”.43

Kako se vidi, Isus svoje ucenike nije obmanjivao, nije
obecavao uspjehe ni trijumfe, nego je jasno pokazivao da ¢e i oni
i¢i putem na kojemu je on susretao suprotstavljanja, mrznju,
progone, smrt na krizu. Tko krene za Isusom, tko ga hoce
istinski slijediti, ne mozZe ocekivati niSta drugo. Ipak to ne znaci
biti malodu$an i zivjeti zbog toga u zalosti. Naprotiv, u¢eniku to
treba biti razlog ponosa i radosti.

38 Nije lako znati kada, kako i koliko je Isus, kao ¢ovjek, prorekao i unaprijed znao

o svojoj smrti. Podrobnije o tome, vidi: A. P. Gordo, Gli annunci della Passione,

u La Sapienza della Croce oggi, I (LDC), Torino, 1976., str. 106.-125; X. Léon-

Dufour, Jésus face a la mort menacente, u NouvRvThéol 110 (1978.), str. 802.-

821.

Podrobnije o povijesnim okolnostima u Matejevoj Crkvi u vrijeme sastavljanja

njegova Evandelja, vidi A. Rebi¢, Blazenstva, str. 72-73.

Usp. J. Gnilka, Das Matthdusevangelium I (Herder), Freiburg - Basel - Wien,

1986., str. 127.

41 Usp. D. A. Hagner, Matthew 1 - 13 (Word Biblical Commentary), Nashville,
1993, str. 95.

42 Usp. H. Weder, Die “Rede der Reden”, str. 78.

43 A. Rebié, Blazenstva, str. 73.
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2.1.1. Smisao glagola §wwkw (progoniti) i njegova
upotreba u Mateja

Smisao glagola §.kw ne stvara poteskoca. Njegovo znacenje
odgovara znacenju hebrejskoga glagola radaf TaJ glagol moze
se uzimati u pozitivhom i negativnhom smislu. U pozitivhom
smislu znadi slijediti nekoga, prionuti uz nekoga; ako se radi
o stvari, znadéi traziti da ju se poluci, umnoziti napore da se
uzme u posjed. Tako se moze upotrebljavati za nastojanje oko
krjeposti kao ljubav (1 Kor 14,1) ili opcenito oko onoga Sto je
dobro (1 Sol 5,15). Neprljateljska znacajka je ucestala: “goni se”
ili “progoni” neprijatelja u ratu’ , protivnika na sudu.” Glagol
se moze odnositi na fizicko nasﬂje ili na verbalnu zloupotrebu
ili na oboje. Kada je neprijateljstvo izazvano religioznim
motivom, “gonjenje” postaje “progonstvo”, koje moze poprimiti
najrazlicitije obhke Upravo o tom potonjem progonstvu govori
nase blazenstvo.” Psalmi i knjiga Mudrosti (1,16 - 5,23), koji
govore o patnjama pravednika, sadrze prizive na progonjene kao
one koji su Bozji ljubimci. “Mnoge nevolje ima pravednik, / ali
ga Jahve od svih izbavlja. /On ¢uva sve kosti njegove: / ni jedna
mu se nece slomiti” (Ps 34,20-21; usp. Ps 22). Na istoj crti u
knjizi Mudrosti se kaze: “A duSe su pravednika u ruci Bozjoj,
i l’lJl].g se ne doti¢e muka nikakva” (Mudr 3,1; usp. Mudr 2,10-
24).

44 Usp. A. Oepke, ¢él. 6iidkw, u TWNT, 11., str. 232 sl.; R. Deville, Persécution, u X.
Léon-Dufour, Vocabulaire de Théologie Biblique, Paris, 1970., str. 974-979; A.
Descamps, Les Justes et la Justice dans les évangiles et le christianisme primitif
hormis la doctrine proprement paulinienne (Univer. Cath. Lov., Diss. II./43),
Louvaine-Gembloux, 1950., str. 158.

4 To je najucestaliji smisao u Bibliji: Post 14,14.15; 35,5; Izl 14,4.8.9.23; 15,9 itd.

Nalazimo ga u Kumranu: 1 QM 9,5-6; 18,2.12; u Josipa Flavija: Ant. V1., 116;

XIL., 272.

Tehnicki smisao u pravnom gréckom. Usp. E. Lohmeyer, Das Evangelium des

Matthdus, Gottingen, 1967., str. 94, bilj. 1, 1 95.

OpsSirnije o toj temi, vidi D. R. A. Hare, The Theme of Jewish Persecutions of

Christians in the Gospel according to St Matthew (Soc. NT Monogr. Ser., 6),

Cambridge, 1967.

48 Usp. L. Morris, The Gospel according Matthew (Grand Rapids), Michigan, 1995.,
str. 101.

49 Usp. E. Schweizer, The Good News according to Matthew (E. Tr. by D. E. Green;
John Knox Press), London, 1975., str. 95.
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Upravo je u tom potonjem smislu, koji je familijaran jeziku
zidovstva i prve CrkveSI, da trebamo shvatiti glagol u Mt 5,10-
12. Resglak 11 izricito kaze zaSto su krScani progonjeni: “zbog
mene” ", zbog njihove vjere u Isusa. Isto tako je jasno da je i
“pravednost” zbog koje su progonjeni religiozne naravi. Redak
12 aludira u stvari na progonstva koja su podnosili proroci
od strane svojih sunarodnjaka, koji su odbacivali poruku tih
Bozjih poslanika. Kr§¢ani Matejeve zajednice vidjeli su se mozda
simbolizirani u patnji pravednika Staroga zavjeta. Mozda je to
odrazavalo dogadanja u Matejevoj Crkvi koja je bila formalno
zdruzena sa Sinagogom, ali koja se s izbijanjem progonstava
odvojila od zidovstva.” Nije iskljuceno stoga da naSe blazenstvo
sadrzi aluziju na tu napetost i na iskljucenje kr§éana iz Sinagoge
zbog njihova neuobic¢ajenoga nacina zivljenja zidovstva.™

Ponovno nalazimo diw,kw u Mt 10,23a: “Kad vas stanu
progoniti (diw,kwsin ) u jednom gradu, bjezite u drugi”, iu 23,34:
“Zato evo ja Saljem vama proroke i mudrace i pismoznance.
Jedne cete od njih ubiti i raspeti, druge bicevati po svojim
sinagogama i progoniti (5téete) od grada do grada”. Prvi logion
je vlastit Mateju, drugi ima paralelu u Lk 11,49: “Zbog toga i
kaza Mudrost Bozja: Poslat ¢u im proroke i apostole. Oni ¢e
neke od njih ubiti a druge prognati (Stéovair)”. Matejev tekst je
proS§iren u odnosu na Luku: bi¢evanja u sinagogama proizlaze
iz Mt 10,1755; u precizaciji “iz grada u grad” ¢uje se jeka Mt
10,23.

U kontekstu prvoga evandelja, Sidkw oznacuje religiozni
progon pod svim njegovim oblicima; ono progonstvo koje je

50 U Bibliji taj smisao pojavljuje se posebno u psalmima: Ps 7,2.6; 31,16; 35,2;

69,27 itd.; aliiu drugim knjigama: usp. Jr 15,15; 17,18; 20,11; Tuz 5,5; takoder
u Kumranu: CD 1,21; 1 QpH 11,5.

51 Prije obraéenja, Pavao je bio progonitelj: Dj 9,4.5; 22,4.7.8; 26,11.14.15; 1 Kor
15,9; Gal 1,13.23. Postavsi apostolom, sam ¢e trebati podnijeti progonstvo: 1
Sol 2,15; Gal 5,11.

52 Usp. Mt 10,22-23; Lk 21,12. Govori se i o “progonstvu zbog rijeéi”: Mk 4,17 = Mt
13,21.

53 Vidi J. P. Meier, Matthew (Veritas Publications), Dublin, 1980., str. 42; V.
Rebello, “Blessed Are Those Who Are Persecuted for Righteousness’ sake, For
Theirs Is the Kingdom of Heaven”, u: Jeevadhara 230 (2009.), str. 174.-183.,
ovdje 176.

5% Usp. D. J. Harrington, The Gospel of Matthew (SP; The Liturgical Press),

Collegeville, 1991., str. 80; H. Weder, Die “Rede der Reden”, str. 1987., str. 78.

Podrobnije o tome, vidi: G. Strecker, The Sermon on the Mount, an Exegetical

Commentary (Abingdon Press), Nashville, 1988., str. 42.
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evocirano takoder i imenicom diwgmo,j u tumacenju prispodobe
o sijacu (Mt 13,21 = Mk 4,17).

Glagol sukw se ne nalazi u Marka, u Mateja se nala21 6 puta,
u Luke 3 puta, 3 puta u Ivana i 9 puta u DJehma ° U nasem
blazenstvu (Mt 5,10) upotrijebljen je particip perfekta pasivnoga.
Perfekt naznacuje sadasnje stanje koje rezultira iz prosle akcije,
tako da bi se moglo prevestl ‘oni koji nose rane progonstva”
ili koji “zive u progonstvu”. * E. Lohmeyer smatra da je Matej
tom formulacijom zeho naglasiti da je progonstvo “trajna i nuzna
znacajka ucenika”. leec se ne mora odnositi na ubijanje kao
takvo, nego se moze odnosm na trajno mucenje i Sikaniranje
(usp. Mt 10,23; 23 34) ° Psalmi iznose pojam progonstva kao
uvredu od strane progonltelja.61 [ u Mateja se takoder rije¢ dioko
upotrjebljava u smislu religioznoga progonstva koje ukljucuje
krivnju progonitelja (Mt 10,23; 23,34; Iv 5,16; 15,20; Dj 7,52;
9,4; Gal 1,13 itd.).

2.2. “Zbog pravednosti” (évekev Sikatoaiyng)

Osmo blazenstvo ne govori o progonstvu kao takvom, nego o
progonstvu “zbog pravednosti”. Iz konteksta jasno proizlazi da je
ovdje rije¢ o progonstvima koja dolaze na zajednicu zbog Isusa.
Evandelist to i izrijekom kaze u posljednjem blazenstvu gdje
¢itamo: “Blago vama kad vas - zbog mene - pogrde i prognaju

56 Vidi O. Knoch, “Gl. Dioko”, u: H. Balz - G. Schneider (Hrsg.), Exegetisches
Worterbuch zum Neuen Testament 1. (Kohlhammer), Stuttgart - Berlin - Koln -
Mainz, 1980., stup. 816.-819.

M. Zerwick - M. Grosvenor, A Grammatical Analysis of the Greek New Testament
(Editrice Pontificio Istituto Biblico), Rim, 1996., str. 10.; usp. W. D. Davies -
D. C. Allison, The Gospel according to Saint Matthew 1. (ICC; T & T Clark),
London, 1988., str. 459.; V. Rebello, “Blessed Are Those Who Are Persecuted for
Righteousness’ sake, For Theirs Is the Kingdom of Heaven”, u: Jeevadhara 230
(2009.), str. 174.-183., ovdje 175.

W. Wiefel, Das Evangelium nach Matthdus (Evang. Verlagsanstalt), Leipzig,
1998., str. 90.; usp. W. D. Davies - D. C. Allison, A Critical and Exegetical
Commentary on The Gospel According To Saint Matthew , str. 459; U. Luz, Das
Evangelium nach Matthdus 1 (EKK), Zurich - Neukirchen - Vluyn, 1997., str.
214: Matej “shvaca biti progonjen takoreci kao op¢i znak biti kr§¢anin”.
Navedeno prema J. Gnilka, Das Matthdusevangelium I (Herd. theol. Kommentar
zum NT), Freiburg - Basel - Wien, 1986., str. 127.

Usp. R. H. Gundry, Matthew. A Commentary on His Handbook for a Mixed
Church under Persecution (W. B. Eerdmans Publ. Co.), Grand Rapids, 1994.,
str. 72.

61 Usp. A. Oepke, “¢l. Dioko”, u: TDNT, 1., str. 229-230., ovdje 229.
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i sve zlo slazu protiv vas!” (Mt 5,11). Kr§¢ani bivaju progonjeni
jer oni pripadaju Isusu, ispovijedaju njegovo ime i slijede put
koji je on naznacio.” Biti progonjeni “radi pravednosti”, na
kraju krajeva, isto je Sto i biti progonjeni “radi Krista” ili kako
Luka kaZe “zbog Sina Covje&jega” (Lk 6,22). To vrijedi posebno
za zajednicu ucenika. Ipak, u osmom blazenstvu se kao razlog
progonstva izrijekom navodi pravednost: “Blago progonjenima
zbog pravednosti” (Mt 5,10). Na rije¢ “pravednost” polaze Matej
u svom Evandelju posebnu vaznost (usp. Mt 3,15; 5,6.10.20;
6,1.33; 21,32 i daljnjih 14 mjesta gdje se pojavljuje pridjev
di,kaioj ). Ali Sto znaci ta rijec?

2.2.1. Pravedan i pravednost u Bibliji

Hebrejska rije¢ koja se upotrebljava za pravedan je cedek.
Tko je pravedan ili §to se naziva pravednim? Stari zavjet daje
nam razli¢ite nijanse toga termina. Psalmi govore o Jahvi kao
pravednom Gospodinu koji ljubi pravednost (usp. Ps 11,7;
112,4;116,5; 119,137; 129,4; 145,17). U psalmima, u kontekstu
Bozje spasonosne akcije, rije¢i cedek i cedaka pojavljuju se 83
puta. Vrlo Cesto one se odnose na ispravan red i ponaSanje.
Psalmist trazi da ga Bog sudi u skladu s njegovom cestitoS¢u
i nevino§cu (usp. Ps 7,9). U pohvali Bozjem zakonu psalmist
velica zakone pravednosti Gospodnje (Ps 119,7.62.164); Bozje
odredbe i zapovijedi su pravednost (rr. 75,144,172). Citavi
kontekst psalma 119 je ispravni red u skladu s propisima
Bozjega zakona. Biblijski molitelj je svjestan da u Bozjem Satoru
smije prebivati i na njegovoj svetoj gori stanovati samo onaj koji
zivi Cestito i €ini pravicu (Ps 15,1-2). Za svecenike se kaze da
trebaju biti zaodjenuti pravednoscu (Ps 132,9), tj. da se moraju
suobli¢iti odredenom liturgijskom i moralnom redu.”

U Pnz 4,8 ¢itamo: “Koji je to narod tako velik da bi imao
zakone i uredbe pravedne kao §to je sav ovaj Zakon koji vam
ja danas iznosim?” Prema tom shvacanju, “iskrivljivati pravdu”
znaci biti pristran, primati mito, ugrozavati stvar pravednih
(Pnz 16,19); biti pravedan, znaci dati na sudu pravo onome koji

62 Usp. B. Luji¢, Kratki uvod u novozavjetnu poruku (KS), Zagreb, 2006., str.

78: Ovo “posljednje blazenstvo odnosi se na one koji su progonjeni i trpe radi
pravednosti u ovome svijetu, zapravo na one koji su izloZzeni progonu zbog svoga
zivota, jer se pridrzavaju Isusova nauka”.

63 Usp. J. J. Scullion, “¢l. Righteousness”, u: ABD , V., str. 724-736, ovdje 728.-
729.
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je prav, a krivca osuditi (25,1). I Iz 40 - 66 sadrzi prizive na
pravednost, gdje ona oznacuje ispravno ponasanje ili red. U Iz
48,18 Bog se tuzi na svoj nevjerni narod sljedeéim rijec¢ima: “O,
da si pazio na zapovijedi moje, kao rijeka sreca bi tvoja bila,
a pravda tvoja kao morski valovil” I u Iz 51,7a se povezuje
pravednost i Zakon. Tu ¢itamo: “Poslusajte me, vi koji poznajete
pravo, narode kom je moj Zakon u srcu”. ! Bog ih poziva i potice:
“Drzite se prava i Cinite pravdu, jer ¢e uskoro doc¢i moj spas i
objaviti se moja pravednost” (Iz 56,1). Upozorava ih protiv krive
pravednosti. Narod posti i obavlja ritualne obrede, mislec¢i da c¢e
sve biti dobro s njima. Medutim, Bog im stavlja na znanje da im
ritualni obredi bez brige za potlacene, gladne, beskucnike, gole
nece niSta pomoc¢i. Samo ako usvoje i budu tezili za ispravnim
drustvenim redom, tek tada “ce pred tobom ici tvoja pravda, i
slava Jahvina bit ¢e ti zalaznicom” (Iz 58,8).

Ezekijel ovako sazima glavne znacajke koje karakteriziraju
pravedna covjeka: pravedan “postuje zakon i pravdu”, “ociju
ne podize kumirima”, “ne oskvrnjuje Zene bliznjega svoga”,
“nikomu ne nanosi nasilja, vraca Sto je u zalog primio i niSta ne
otima; kruh svoj dijeli s gladnima, gologa odijeva, ne posuduje
uz dobit i ne uzima pridavka, ruku usteze od nedjela, po istini
presuduje”, po Bozjim “naredbama hodi” i ¢uva njegove “zakone,
postupajuéi po istini”. Za onoga koji tako postupa Bog kaze
da “je zaista pravedan” i da “ce zivjeti” (Ez 18,5-9). U knjizi
Postanka susrecemo Abrahama gdje zagovara kod Boga za
pravedne. Ovdje ponovo vidimo da su pravedni oni kojima se
ne moze predbaciti nikakva krivica (usp. Post 18,22-32). Ljude
koji tako zive proglaSava se blazenima: “Blazeni §to drze pravo
(asre somre mispat) i ¢ine pravdu (ose cedaka ) u svako doba”
(Ps 106,3). Polazedi od ¢injenice da je Jahve pravedan (cadik) i
da ljubi pravednost (cedakot ohev), psalmist zakljucuje da ce
Cestiti (jasSar ) gledati lice njegovo (Ps 11,7). Na drugom mjestu

6% Vidi R. H. Gundry, Matthew. A Commentary on His Handbook for a Mixed Church
under Persecution (W. B. Eerdmans Publ. Co.), Grand Rapids, 1994., str. 72.;
V. Rebello, “Blessed Are Those Who Are Persecuted for Righteousness’ sake, For
Theirs Is the Kingdom of Heaven”, u: Jeevadhara 230 (2009.), str. 180.

65 Vidi V. Rebello, Blessed Are Those Who Are Persecuted for Righteousness’ sake,
For Theirs Is the Kingdom of Heaven”, u: Jeevadhara 230 (2009.), str. 174.-
183., ovdje 177.
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psalmist veli: “Od Jahve dolazi spas pravednicima (cadikim ), on
im je zaklon u vrijeme nevolje” (Ps 37,39).

Greki termin koji se upotrebljava u Novom zavjetu za
pravednost je dikaiosine (dikaioovvn). Poneki put se taj termin
upotrebljava da oznaci pravedni Bozji sud koji ¢e se ostvariti po
Kristu u trenutku njegova drugog dolaska (usp. Dj 17,31; Otk
19,11). U 2 Pt 1,1 autor se obraca “onima koje pravednoscu
Boga naSega i Spasitelja Isusa Krista zapade ista dragocjena
vjera kao i nas”. A u Heb 11,33, govorec¢i o Sucima, Davidu
Samuelu i Prorocima, kaze se da “su odjelotvorili pravednost”.
Ipak se termin pravednost najceS¢e upotrjebljava da oznaci
ispravno ponasanje pred Bogom.67

Pravednost je jedan od srediSnjih pojmova u Mateja. Na
razli¢itim mjestima na kojima se rije¢ “pravednost” pojavljuje u
Matejevu evandelju, uocljiva sudvavida starozavjetno-zidovskoga
pojma pravednosti. “Pravednost” oznacuje Bozji zahtjev njegovu
narodu i njegov dar, s kojim on prethodi svakom ¢inu ispunjenja
toga zahtjeva i omogucava ga. Taj termin najceSce oznacuje
ispravno ponasSanje jedne osobe koja slijedi volju Bozju. On
stoji za Cestitost zivota pred Bogom. Tako je pravednost tijesno
povezana s Cinjenicom intimnoga odnosa s Bogom. Za Mateja
put Gospodnji koji proglasava Ivan Krstitelj (usp. Mt 3,3; 11,10)
i koji je predstavljao njegov zahtjev za obracenje ima izravni
odnos s Isusovim putem, putem pravednosti (Mt 21,32). Put
pravednosti’ izrazava pravedni Bozji zahtjev covjecanstvu. To je
bit Bozje volje. Bog zeli pravednost kao spasenje CovjeCanstva.
Njezino ostvarenje u rijeci i djelu Isusovu vec je zapocelo i ona
postaje za nas sada uvjet za naSe ostvarenje spasenja (usp. Mt
5,20).%

Prema Mt 3,15 Isusovo mesijansko poslanje se sastoji
u tome “da ispuni svu pravednost”, i to kako u mesijanskom
ispunjenju spasonosne volje Bozje za njegov narod kao i
u uzornom izvrSavanju trazene volje Bozje prema njegovu

66 Vidi G. B. Ginzel, Die Bergpredigt: jiidisches und christliches Glaubensdokument

(Verlag Lambert Schneider), Heidelberg, 1985., str. 49.; P. Lapide, Die Bergpredigt
- Utopie oder Programm? (Matthias-Grinewald-Verlag), Mainz, 1992., str. 26.-
29.

67 Vidi V. Rebello, Blessed Are Those Who Are Persecuted for Righteousness’ sake,
For Theirs Is the Kingdom of Heaven”, str. 178.; G. Schrenk, “¢l. Dikaiosine”, u:
TDNT, 11, str. 192.-210., ovdje 198.

68  Usp. K. Kertelge, ¢l. dikaiosu,nh, u: EWNT 1. (1980.), str. 784.-796, posebno
787.
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narodu.” U osmom blazenstvu (Mt 5,10) je ta “pravednost” u
tom smislu razlog progonstva, $to se kr§cani osjecaju obveznima
na taj od Isusa ispunjeni put volje Bozje koja se ima ispuniti u
djelima (Mt 7,21). “Pravednost” biva u tom smislu raspoznajnim
znakom pripadnosti Isusu Kristu, u ¢ijem nasljedovanju se volja
Bozja ne ukazuje kao jedan neumoljivi zahtjev, nego kao nova
mogucénost da se postigne spas Kraljevstva nebeskoga koje je
vec¢ stupilo na scenu (Mt 4,17). Progonstvo koje treba podnijeti
radi Isusa, odnosno radi pravednosti ne vodi kr§¢anina stoga u
rezignaciju, nego mu daje da nanovo iskusi razlog svoje nade u
“pravednosti” za koju se on zalaze.”

Kaoiu ¢etvrtom blazenstvu (Mt 5,6), pravednost i ovdje znaci
prianjanje uz volju Bozju, Zivot Zivljen prema njegovim zeljama,
u pravednosti i svetosti. U istom smislu termin pravednost
upotrebljen je i u Mt 5,20, gdje se od Isusovih ucenika, kao
uvjet ulaska u Kraljevstvo nebesko, trazi da njihova pravednost
bude veca od one pismoznanaca i farizeja. Ocito je da u tom
potonjem navodu nije rije¢ o Bozjoj spasonosnoj pravednosti ili
pravednosti koja je utemeljena na vjeri. Pozornost je potpuno
usredotocena na ljudsku poslusnost volji Bozjoj i to na nacin
kako ju je Isus protumaéio.7 U to podrucéje vrSenja volje Bozje
i na taj nacin pravednosti (Mt 6,1) spada i izvrSavanje ¢ina
poboznosti: davanje milostinje, molitva i post (Mt 6,1-18). Na
istoj crti poimanja pravednosti nalazi se i Mt 6,33, gdje ¢itamo
zapovijed: “Trazite najprije Kraljevstvo i pravednost njegovu (tj.
Bozju)” s obecanjem “a sve ¢e vam se ostalo dodati”. Pravednost
se tu odnosi na ono Sto dovodi u¢enika u sklad s voljom Bonom.72

69 Usp. K. Kertelge, @l dikaiosu,nh, u: EWNT 1. (1980.), str. 784.-796, posebno
792-794.
70 Vidi K. Kertelge, “Selig, die verfolgt werden um der Gerechtigkeit willen” (Mt 5,10),
w: IKaZ 16 (1987.), str. 97-106, ovdje 104. Potanje o pravednosti u Govoru
na gori, vidi: J. C. Thom, Justice in the Sermon on the Mount. An Aristotelian
Reading, u: Novum Testamentum 51 (2009.), str. 314.-338.
Usp. D. R. A. Hare, Matthew. Interpretation. A Bible Commentary for Teaching
and Preaching (John Knox Press), Louisville, 1993., str. 49.

71

72 V. Rebello polazi od pretpostavke da se ovdje pravednost paralelizira s Isusovom

srediSnjom porukom o Kraljevstvu. Ako je Kraljevstvo Bozje kraljevstvo koje
stupa na scenu bozanskom akcijom, onda bi i Bozja pravednost ovdje bila
spasonosno Bozje djelo (usp. Mt 12,28). Pravednost je ovdje tijesno povezana
s Bogom i njegovim Kraljevstvom, ponovno kao ¢isti dar Bozji, slicno kao i sve
Sto je povezano s Kraljevstvom (vidi V. Rebello, Blessed Are Those Who Are
Persecuted for Righteousness’ sake, For Theirs Is the Kingdom of Heaven”, str.
179.-180.). Cini nam se da za takvo tumacdenje nema potpore u tekstu.
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Pozvan da trazi bez prestanka jednu takvu pravednost (5,17-
20.48), proglasen blazenim jer ¢ezne za njom svim zarom (5,6),7
ucenik ¢e biti izvrgnut progonstvima upravo zbog toga i takvoga
stila zivota.”" Iskustvo uvijek iznova pokazuje da nastojanje oko
pravednosti moze podic¢i protivljenje od onih ¢iji interesi time
mogu biti ugroZeni.75 Veé¢ u pohvali milosrdnih i mirotvoraca
izlazi na vidjelo da pravi uc¢enik nije nekakav pustinjak koji je
angaziran u samotnom nastojanju oko svetosti nego ljudsko
bice koje je angazirano u drustvu, a takav angazman ima
svoju cijenu. Kako ce sljedeci redci jo§ potpunije izraziti, Zivjeti
kao podanici Kraljevstva nebeskoga znaci biti stavljeni protiv
ostatka drustva koje ne dijeli njegove vrijednosti, i rezultat toga
je progonstvo. Primjer za to je jo§ jednom Isus, progonjen sve
do smrti (10,24-28). Govori se, naravno, o pravednosti kako ju
shvaca Isus, kako ju on naucava prije svega u ovom Govoru
na gori. Isus ne taji svojim ucenicima da ¢e morati trpjeti zbog
svoga evandeoskog ideala (usp. 10,16-39; 22,6; 23,29-36; 24,9-
13), ali ih upravo zbog toga proglasava blazenima.

2.2.2. Pravednost radi koje netko trpi

Tko su progonjeni zbog pravednosti? To mogu biti dvije vrste
ljudi: neduzni a progonjeni, tj. progonjeni bez vlastite krivice;
zatim ljudi koji su progonjeni jer se zauzimaju ili brane ono Sto
je pravedno.76 Ali kako se ovdje treba shvatiti ta pravednost zbog
koje su oni progonjeni?

Postoje dvije skupine tumaca koje su potpuno oprecnoga
stajaliSta glede toga pitanja. Na jednoj strani stoje oni koji se
nalaze pod zasStitom “sola gratia” i kazu da je ovdje rije¢ o jednom
apsolutno eshatolo§kom znacaju “pravednosti”; druga skupina

73 Ne ¢ini nam se stoga potpuno osnovanom sljedeéa tvrdnja V. Rebella: “U skladu

s Mt 5,6, krajnji cilj pravednosti je ispravno stanje pred Bogom. Mi ne mozemo
nista uciniti da je zasluzimo nego nam je dana od Boga kao dar” (V. Rebello,
Blessed Are Those Who Are Persecuted for Righteousness’ sake, For Theirs Is the
Kingdom of Heaven”, str. 179.).

Usp. W. Wiefel, Das Evangelium nach Matthdus (Evang. Verlagsanstalt), Leipzig,
1998., str. 90.

7S VidiR. T. France, The Gospel of Matthew (Grand Rapids), Michigan / Cambridge,
2007., str. 169.-170.

F. MusSura, Proglas zakona ljubavi. Analiza Isusova Govora na gori (Svjetlo
Rijeci), Sarajevo, 1990., str. 93.

74

76



Sluzba Bozja 50 (2010.), br. 4, str. 351 - 395

daje specificno znacenje pravednosti, ono koje joj pripada u
kontekstu Matejeva evandelja.77

Tumaci smatraju obi¢no da su “progonjeni zbog praved-
nosti”, o kojima govori r. 10, osobe koje trebaju trpjeti upravo
jer su pravedne, zbog njihove vjernosti zapovijedima Bozjim
koja karakterizira njihovo ponaéanje.78 Neprijateljstvo kojega
su oni objekt motivirano je ponaSanjem koje se ne svida
njihovim protivnicima, ali koje je potpuno u skladu s Bozjom
voljom. ° Prema tumacenju Deviesa i Allisona, “heneken
najprirodnije znaci da je ‘pravednost’ povod ili uzrok progonstva

‘Pravednost’ moze ovdje biti samo neSto Sto narod ima,
naime, njihovo poslusno, pravedno ponaSanje; ‘opravdanje’ ili
‘zadovolj§tina’ su iskljuceni. Tako ‘pravednost’ u 5,10 ima ocito
posla s Bozjim zahtjevom, ne s Bozjim darom”.”’ Jednom rijecju,
to je “bivstvovanje s kvalitetom pravednosti”,81 koje se dokazuje
pomocu zivotne prakse. Drukdéije receno, pravednost ovdje
oznacuje “ljudsko ponasanje”. 2

Postoji i jedna manja skupina tumaca koja ne prihvaca to
stajaliSte. Za E. Lohmeyera, na primjer, “termin pravednost, koji
je ovdje upotrebljen na apsolutan nacin, ne govori o ispravnom
raspolozenju c¢ovjeka, ve¢ o onoj bozanskoj stvarnosti u kojoj
i po kojoj zive oni kojima je stiglo kraljevstvo Bone”.83 Drugi
autori misle da se pravednost, koja je ovdje u pitanju, stvarno ne

77 VidiA. Sand, Das Gesetz und die Propheten (Verlag Friedrich Pustet), Regensburg,

1974., str. 219.-220.

“Mt u 5,10 s dikaiosine zeli oznaciti ono ponasanje koje Bog zahtijeva, a koje je
znacajka onih koji trebaju uci u Kraljevstvo nebesko” (D. R. A. Hare, The Theme
..., str. 131.).

Usp. J. Maldonado, Commentarius in Quatuor Evangelistas, Mainz, 1874.,
str. 102: “Propter justitiam. Propterea quod justi, propterea quod justitiam
sequuntur, quod Christiani sint”; K. Bornh&user, Die Bergpredigt. Versuch
einer zeitgendssischen Auslegung (BFCT 1I/7), Gutersloh, 1927., str. 43.; G.
Schrenk, ¢l. dikaiosu,nh, u TWNT, II, str. 194.-214., ovdje 200; J. Schniewind,
Das Evangelium nach Matthdus (NTD 2), Gottingen, 1950., str. 49: “... bivaju
trajno progonjeni i to jer su pravedni”; G. Strecker, Der Weg der Gerechtigkeit,
str. 154.; I. Goma Civit, El Evangelio segun San Mateo (1-13), Madrud, 1966.,
str. 239.; O. Da Spinetoli, Matteo. Commento al “Vangelo della Chiesa”, Assisi,
1971., str. 118, itd.

80 W. D. Devies - D. C. Allison, The Gospel according to Saint Matthew 1. (ICC; T &
Clark, ), str. 459.-460. Usp. G. Strecker, Der Weg der Gerechtigkeit, str. 154.
H. Weder, Die “Rede der Reden”. Eine Auslegung der Bergpredigt heute, Ziirich,
1985., str. 79.

U. Luz, Das Evangelium nach Matthdus , 1, str. 214.
83 E. Lohmeyer, Das Evangelium des Matthdus (KEKNT), Géttingen, 1956., str. 94.

78
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81
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razlikuje od kraljevstva Bozjega. Progonjeni zbog pravednosti,
veli Th. Soiron, “su oni koji trpe progonstvo zbog kraljevstva
Bozjega, u koliko se ono ve¢ ostvarilo u njima i tako je postalo
pravednost”; smisao bi bio isti onomu iz r. 6, gdje se ne radi
o pravednosti koja bi bila rezultat onoga §to netko ¢ini, vec

o “pravednosti koja je Cisti dar bozanske milosti, ¢iji dolazak
k01nc1d1ra tako s onim kraljevstva Bozjega i koja prodire u dusu
zajedno s tim posljednjim”. * Prema A. Lemonnyeru pravednost
radi koje se neki ne boje izloziti progonstvu jest ona koja moze
cvasti 1 nos1t1 svoje plodove samo u kraljevstvu Bozjem i njegova
Krista.” H. Giinther smatra da se trpjeti “zbog pravednosti”
1ZJednacu8]76 s trpjeti “zbog Krista”, % i ¢ ‘zbog Cinjenice da se je
kr§céani”.

Tumacenje osmoga blazenstva ide tako u dva smjera. Prvo
ostaje na crti zidovske tradicije i trazi razlog progonstva u nacéinu
djelovanja, koje je kvalificirano terminom pravednost” Drugo
se priblizava viSe Pavlovu gledistu (koje uostalom nije liSeno
prikljucaka u Starom zavjetu i u misli z1dovstva) progonstvo
bi bilo izazvano jednom pravednoS¢éu koja, kao i Kraljevstvo,
moze doc¢i samo od Boga. Za ispravnost prvoga tumacenja
govore povijesnopredajna i povijesnoredakcijska opazanja
prema kojima je pravednost u Mateja, dakako, eshatoloski

8 Th. Soiron, Die Bergpredigt Jesu. Formgeschichtliche, exegetische und
theologische Erkldrung, Freiburg i. Br., 1941., str. 169 sl. Autor priznaje da
termin pravednost oznacuje “ispravno ponasanje” u Mt 3,15; 5,20; 6,1 i
21,32, ali smatra da u 5,6.10 i 6,33 oznacuje cCisti dar Bozji, pravednost koja
opravdava. Dok drugi definiraju pravednost u funkciji bozanskih zahtjeva u
odnosu na kandidate za Kraljevstvo, Soiron suprotstavlja pravednost Kraljevstva
pravednosti koja se definira kao ispravno ponasanje. Slicno i J. Knabenbauer, za
kojega je pravednost zbog koje je netko progonjen “summum illud bonum quod
regno messiano nobis affertur et in quo ratio quasi eius praecipua continetur®:
J. Knabenbauer - A. Merk, Commentarius in Evangelium secundum Matthaeum
(Cursus Scripturae Sacrae, III / 1), Paris, 1922., str. 245.

85 A Lemonnyer, Le Messianisme des “Béatitudes”, u RSPT 11 (1922.), str. 373.-

389., ovdje 386. I ovaj autor drzi da termin pravednost u Mt 5,6.10 oznacuje

pravednost Bozju (str. 380 sl.).

H. Gunther, Die Gerechtigkeit des Himmelreiches in der Bergpredigt, u Kerygma

und Dogma 17 (1971.), str. 113.-126., ovdje 123 sl. ; Slicno i A. Rebig¢,

Blazenstva, str. 72.; F. Zeilinger, Ein Kommentar zur “Bergpredigt”, str. 53.

87 L. Sabourin, Il vangelo di Matteo I (Ed. Paoline), Marino, 1976., str. 384.

88 Usp. G. Eicholz, Auslegung der Bergpredigt (BSt 46), Neukirchen-Vluyn, 1965.,
str. 52: “u naSem tekstu se kaze da ucenika pogada progonstvo zbog ponasanja
koje je pravednost™.

86

89 Vidi posebno drugi dio Izaijine knjige i Hodayot iz Kumrana.



Sluzba Bozja 50 (2010.), br. 4, str. 351 - 395

dar - jer je kraljevstvo Bozje ve¢ nazocno u zajednici - ali
istodobno predstavlja i konkretni zahtjev Isusovim ucenicima
da prakticiraju “viSu pravednost” Kraljevstva. Uostalom, “ne
moze se biti progonjen radi jednostavne ¢eznje za (bozanskom)
pravednoééu”.%

Sa svoje strane, i Hare smatra da je izricaj “zbog pravednosti”
nejasan, dvosmislen. Po sebi, “zbog” moze upucdivati ili na uzrok
ili na prigodu progonstva. Drugim rije¢ima, on se moze odnositi
na motivaciju progonjenih ili progonitelja. Slicnu dvosmislenost
susrecemo i u 1 Pt 4,16, gdje ¢itamo: “ako li trpi kao kr§éanin”.
Ovdje nije jasno jesu li protivnici neprijateljski prema kr§¢anskoj
vjeri ili su jednostavno kivni na njihovo specificno krscansko
ponasSanje. Kr§éani bi inzistirali da je njihovo ponaSanje bilo
izravni produkt njihove vjere i stoga bi promatrali progonstvo kao
uzrokovano njihovom privrzenoscu Kristu, ali njihovi neprijatelji
u politeistickom okruzenju sigurno su vrlo malo vodili brigu o
njihovim stranim vjerovanjima. U Matejevu shvacanju, stoga,
nasSe blazenstvo moze proglasavati blazenima ili one koji su
progonjeni jednostavno zbog njihova dobrog ponasanja kao
u 1 Pt ili one ¢ija vjera u Krista (zbog koje su oni pravedni)
podize antipatiju. Hare drzi da je to potonje vjerojatnije. U tom
slu¢aju osmo blazenstvo anticipira onaj “zbog mene” iz devetoga
blazenstva.’'

Da bismo mogli zauzeti stajaliSte, potrebno je prije toga
razmotriti ove tocke: trebamo prije svega ispitati izricaj iz 5,10
s filoloskoga glediSta, potom ga rasvijetliti pomocu njegovih
paralelnih pasusa (posebno 1 Pt 3,14), i na koncu voditi racuna
o kontekstu.

2.2.2.1. Pravednost kao uzrok progonstva

Pred ovim izriGajem postavljaju se dva pitanja: prije svega
trebamo se zapitati postoji li razlog za ¢injenicu da je ovdje,
protivno onome $to se dogada u drugim slucajevima Govora na
gori, termin dikaiosu,nh upotrijebljen bez ¢lana; potom ¢emo se
trebati pozabaviti pitanjem tocnoga smisla prijedloga évekev.

Odsutnost ¢lana pred dikaiosu,nh tvori argumenat na
koji se rado pozivaju pobornici redovitoga tumacenja. Buduci

90 U. Luz, Das Evangelium nach Matthdus, 1., str. 214.

Vidi za sve: D. R. A. Hare, Matthew. Interpretation. A Bible Commentary for
Teaching and Preaching (John Knox Press), Louisville, 1993, str. 42.; H. Weder,
Die “Rede der Reden”, str. 79.
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da nema c¢lana, oni smatraju da se ne moze raditi o punoj
pravednosti koja se moze ostvariti samo u kraljevstvu Bozjem,;
radi se o jednoj odredenoj pravednosti, koja je vec prisutna u
onih koji teze prema onoj buducoj pravednostl A. Schlatter
precizira: oni nisu progonjeni radi pravednosti naprosto nego
radi “jednoga ponasSanja koje bijase pravednost”

Koju vrijednost ima to tumacenje? Apstraktna imenica
dikaiosu,nh redovito se upotrebljava bez ¢lana.” Luka j je uvijek
donosi bez ¢lana: Lk 1,75; Dj 10,35; 13,10; 17,31; 24,25.
Pavlovske poslanice upotrebljavaju je 34 puta bez ¢lana i 22
puta s ¢lanom. U poslanici Hebrejima, u katolickim poslanicama
i u Otkrivenju: 15 puta bez ¢lana, 5 puta s ¢lanom. Ne moze
se bazirati na toj posebnosti da bi se razlikovalo dva razli¢ita
znaCenja termina. Ako je u Mt 5,6.20; 6,1.33 nasSa imenica
popracena clanom, to je zbog Cisto stilistickih razloga a da to
nema nista sa smislom termina.

Drugo pitanje koje podize ovaj izricaj jest ono tocnoga
znacenja prijedloga e[neken. D. R. A. Hare smatra da moze
dodijeliti prijedlogu opisni smisao i shvaca “zbog pravednosti”
( e[neken dikaiosu,nhj ) kao precizaciju koja je odredena da
identificira progonjene: blazeni progonjeni, oni koji su pravedni.
Konkretno: blazeni oni koji su progonjeni u njihovu svojstvu
kr§cana. Tajopisnismisao ¢ini mu se prihvatljivijim od triuzro¢na
znacenja, koja bi se mogla dodijeliti prijedlogu: blazenstvo se
odnosi na ljude koji su progonjeni ili jer su pravedni, ili zbog
njihova prianjanja uz Krista, ili jo§ zbog njihove vjernosti zakonu
koji je tumacen na kr§c¢anski nacin.

Hareovo tumacenje liSeno je svakoga temelja. U stvari, Hare
i ne pokuSava opravdati to svoje stajaliSte. Smisao prijedloga u
r. 10 ne moze biti razli¢it od onoga koji on ima u r. 11, “zbog

92 Usp. A. H. McNeile, The Gospel acc. to St. Matthew, London, 1915., str. 53.; Th.
Zahn, Das Evangelium des Matthdus, Leipzig, 1922., str. 190.

93 A. Schlatter, Der Evangelist Matthdus, Stuttgart, 1957., str. 140: “wegen eines
Verhaltens, das Gerechtigkeit war”. Usp. G. Eichholz, Auslegung der Bergpredigt
(Bibl. Studien, 46), Neukirchen-Vluyn, 1965., str. 52.; D. R. A. Hare, The
Theme of Jewish Persecutions, str. 130; G. Strecker, Der Weg der Gerechtigkeit,
Gottingen, 1964., str. 154.; Isti, Die Makarismen, str. 268.; Isti, Die Bergpredigt,
str. 45.

9% Usp. M. Zerwick, Graecitas biblica exemplis illustratur, 8&8& 127. i 131.-133.; J.
W. Roberts, Exegetical Helps: The Greek Noun with and without the Article, u
Restoration Quarterly 14 (1971.), str. 28.-44.

95 D.R. A. Hare, The Theme of Jewish Persecution, str. 130.-132.
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mene”; u isto vrijeme trebamo imati na umu ekvivalent dia.
dikaiosu,nhn iz 1 Pt 3,14.96 Osim toga, odnos s redkom 11
pokazuje da se radi o motivu progonitelja. Ne samo da se oni
postavljaju nepravedno97 prema kr§c¢anima, nego je pravednost
njihovih Zrtava koja potice njihov animozitet. Dakle, Isusovi
su ucenici i sljedbenici proganjani upravo zbog toga jer su
prihvatili Isusov program novoga zivota, jer se trude Zivjeti
“viSu pravednost” (Mt 5,20).98 ‘Pravednost’ je povod ili uzrok
progonstva. To je prirodni smisao izricaja.

Istina, progonstvo zbog pravednosti ukljuc¢uje nuzno
progonstvo na osnovi odredenoga ponasanja; ali ponasanja koje
nije orjentirano u prvom redu na pravednosti Zakona, nego
na pravednosti Kristovoj. Sigurno je da zidokrSéani ne bi bili
iskljucivani iz Sinagoge i progonjeni da su ostali iskljucivo na
zakonskoj pravednosti. Ve¢ je ponaSanje bilo usmjereno na
Kristu, ne vise isklju¢ivo na Zakonu. To je dovelo do osporavanja
i progonstva. Ali istodobno je ocito da se s tim “zbog pravednosti”
ne misli samo na ponasanje. Tu je sigurno ukljuc¢ena i mesijanska
ispovijest prema Raspetome, koja je zidokrScane stavila van
podnosljivoga. Ta ispovijest je omogucila i kritiku na Zakonu.
Kako se vidi, izri¢aj “zbog pravednosti” ukljucuje i nasljedovanje
u obuhvatnijem smislu, ne samo u praktiénom.99 To nepobitno
potvrduje i deveto blazenstvo (5,11-12). Dakle, u pravednost
spadaju kr§c¢anska praksa i ispovijest prema Isusu. Stoga,
progonstvo zbog pravednosti (r. 10) i progonstvo “zbog mene” (r.
11) tumace se medusobno: Ispov(ij]'est prema Kristu ocituje se u
djelima (Mt 7,21-23; 25,31—46).10 Druk¢ije receno, “pravednost
je ponovno ta od Isusa trazena, prakticki to je pripadnost njemu
i njegovoj zajednici”.101

Osobe koje se ovdje proglasavaju blazenima nisu sastavljene
od progonjenih bez ikakve diferencijacije, nego one koje su

% Istu izmjenu izmedu e[neken i dia. susrecemo u Lk 21,12 (usp. Mt 19,29), s

jedne strane, i u Lk 21,17 (Mt 10,22; 24,9), s druge.
A. Descamps, Les Justes et la Justice, str. 159: trpjeti progonstvo zbog
pravednosti znacilo bi, po njemu, trpjeti progonstvo nepravedno.

97

98 Usp. J. Dupont, Le Message des Béatitudes (Cahiers Evangile, br. 24), Paris,

1978., str. 19.-21.
99 H. Weder, Die “Rede der Reden”, str. 79.
Tako U. Luz, Das Evangelium nach Matthdus , 1, str. 214.

J. Gnilka, Das Matthdusevangelium I (Herd. theol. Kommentar zum NT),
Freiburg - Basel - Wien, 1986., str. 127.
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nepravedno progonjene zbog njihove odanosti pravednosti;
to su oni koji su potpuno angazirani u stvari Kraljevstva koje
je Isus uveo. Lojalnost Kristu i njegovu pozivu postaje uzrok
njihove patnje'®2. Covjek moze trpjeti zbog ¢injenja zla, ali takva
patnja je kazna, ne progon, i kr§¢ani ne bi smjeli nikada trpjeti
zbog toga razloga (usp. 1 Pt 4,15). Isus ovdje govori o onima
koji su odani Bozjoj stvari, koji usvajaju i zive “viSu pravednost”
Kraljevstva. To znaci viSe nego da su oni trpjeli neopravdano.
Oni su trpjeli zbog onoga Sto su oni bili u njihovu znacaju i
u njihovim zivotima.'~ Evandelist ovdje izrijekom navodi
pravednost kao uzrok izbijanja progonstva. Samo u takvim
slucajevima stupa na snagu obec’anje.104 Ljudi koje se ovdje
proglasava blazenima su neduzni ili pravedni, ali ih progone jer
ta njihova pravednost nekome smeta.'” Pravi kr§cani su uvijek
izazov svijetu, savjest svijeta. Kao takvi oni stalno brane pravdu
i pravicu, a kore nepravdu. To nepravedni ne mogu podnijeti.
Oni stoga zele uSutkati taj prijekor, otkloniti taj izazov. Dakle,
vjerojatno je rije¢ o osobama koje se zalazu za pravo i pravdu u
svojoj sredini i zbog toga bivaju progonjeni. % Isus hvali i naziva
blazenima te ljude zato §to imaju odvaznosti da se zauzmu za
istinu i pravdu iako znaju da ¢e zbog toga biti progonjeni, da ¢e
zbog toga trpjeti. Blazenstvo tako sadrzi obodrenje slusateljima
koji se nalaze u situaciji progonstva. Ono je istodobno zahtjev
da se ustraje u kuSnjama, da se ostane na strani pravednosti i
onda kada zbog toga treba trpjeti progonstvo;107 jer pravednima
vrijedi obecanje Kraljevstva nebeskoga. Oni vjeruju da se moze
ostvariti i kad se, prema cisto ljudskim prosudbama, ostane
‘neostvaren’ - poput Isusa osudenoga i raspetoga. Tada je u
progonjenim pravednicima na djelu snaga Duha Svetoga.
[umudrosnojliteraturise ¢esto govorio patnjama pravednika
(usp. Ps 22; 34,20). Posebno vazan tekst je Mudr 2,10-20. Tu se
govori kako bezboznici progone ubogoga pravednika. Kao motiv

102 Usp. J. Vadakkedom, Proclamation of the Kingdom: The Structural Key to the
Gospel of Matthew, u: Bible Bhashyam 1 (2010.), str. 3.-33., ovdje 17.

103 vidi L. Morris, The Gospel according Matthew, str. 101.

104 Usp. G. Strecker, Die Bergpredigt, str. 45.

Usp. A. Rebi¢, Blazenstva, str. 72: “A Zivjeti po Isusovom evandelju znaci
mijenjati svijet, a mijenjati svjet znaci izazvati ... mrznju protiv sebe”.

105

106 Usp. F. Musura, Proglas zakona ljubavi. Analiza Isusova Govora na gori (Svjetlo

Rijeci), Sarajevo, 1990., str. 94.
Primjera radi, spomenimo samo nekoliko imena iz novije povijesti: M. Gandhi,
Martin Luther King, nadbiskup Romero itd.

107
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toga zloCinackog pothvata navode sljedece razloge: 1) “jer nam
smeta, i protivi se naS§em pona$anju, predbacuje nam prijestupe
protiv Zakona i spocitava kako izdadosmo odgoj svoj” (r. 12) i 2)
“On je ukor utjelovljeni nasim mislima, sama njegova pojava tisti
nasu dusu. Zivot njegov nije kao u ostalih i njegovo je ponasanje
nastrano” (rr. 14—15)108. Prema istom mudracu, progonjeni
pravednici su Bozji miljenici, jer on “ih je stavio na kuSnju i
naSao da su ga dostojni” (Mudr 3,5).109 Od dana Antioha IV.
Epifana morali su pravednici radi svoje vjernosti Bogu i njegovu
Zakonu uvijek iznova podnositi neprijateljstva i progonstva koja
su ukljucivala sve stupnjeve mucenistva. Takva iskustva mogla
su se na jednoj strani povezati sa sudbinom pravednika ranijih
vremena; tu su prije svega dolazili u razmatranje Proroci (Mt
5,12c; 23,34 sl.), ali ne iskljué¢ivo. Na drugoj strani samo od sebe
se namecalo da se Isusova muka (kao “patecega pravednika”
naprosto) i patnicka iskustva koja su iza uskrsnuca morali
podnt?lsoiti njegovi sljedbenici stave u red zidovskih svjedoka
vjere.

Samo i jedan letimican pogled na povijest izabranoga
naroda pokazuje bjelodano da su njegovi vjerni svjedoci
uvijek morali trpjeti. Patnja je, dakle, pokazatelj autenti¢noga
proroka, pravoga Isusova ucenika. Oni u progonstvima nalaze
jamstvo da nisu krenuli krivim putem. Pohvale, odobravanja
svijeta, trajni uspjesi nisu oznake pravoga nasljedovanja Krista
nego naslijede laznih proroka. Stoga, ako u svome Zivotu ne
nailazimo na probleme i pote§koce, na osporavanje, to bi nas
moralo duboko zamisliti: Nismo li mi, mozda, ostavili i napustili
pravo evandeosko kr§c¢anstvo!? Do ovakvoga razmiSljanja moze
se sti¢i samo u ozracju religije €iji je temeljni i prvi simbol Kriz,
tj. raspeti Krist - Pravednik.

108 Usp. A. Sand, Das Evangelium nach Matthdus (RNT), Regensburg, 1986.,
str. 102: “Tko je drugaciji i za drugacijim tezi, taj uznemiruje i tretira se kao
‘uznemirujuci ¢imbenik™.

109 U Baba kamma 93a biblijskim vjernicima se savjetuje: “Uvijek radije pripadajte

progonjenima nego progoniteljima”. Vidi G. B. Ginzel, Die Bergpredigt: jtidisches

und christliches Glaubensdokument (Verlag Lambert Schneider), Heidelberg,

1985., str. 49.

110 vidi P. Fiedler, Das Matthdusevangelium (Th. K. NT 1), Stuttgart, 2006., str.
116; R. Deville, Progonstvo, u: X. Léon-Dufour, RBT, str. 1007-1011. Ono
Sto Matej ovdje s r. 10 i 11-12 ¢ini, odjekuje i u 1 Pt 3,14 i Polik 2,3 (“Blago
siromasima i onima koji su progonjeni radi pravednosti: njihovo je kraljevstvo
Bozje”).
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Isus je imao hrabrosti kritizirati drusStvo svoga vremena i
sve vrste nepravdi u njemu. I svojim rije¢ima i svojim stavovima
jasno stavlja na znanje svojim subesjednicima da zalaganje
za pravdu nije uzaludno iako je skopcano s opasnostima.
Isus poziva i potice svoje ucenike da se zaloze za pravdu,
istinu, nenasilno, jer je nenasilje njegovo nacelo. Pojedina¢no i
drustveno zalaganje za pravdu u vlastitoj sredini, za ljude oko
sebe i one koji su daleko, jest upravo ono Sto Bog zZeli. Zalaganje
za druge, sluzenje drugima, briga za njihova prava, vrlina je koja
zivotu daje najviSe sadrzaja i smisla. Stoga Isus zeli da njegovi
ucenici hrabro protestiraju protiv nepravde, posebno kada je
ucinjena onima koji se ne mogu i ne znaju braniti. On je prvi
tako zivio! To ga je dovelo do smrti na krizu, ali i do uskrsnuca!
To ¢e se dogoditi i svima onima koji idu njegovim putem.

Dok se dobro vrsi u tiSini, zlo reagira nasilno i bu¢no, te se
u nekim trenutcima ¢ini da su progonstva prevladala. Isus je
sav svoj zivot proSao “¢inec¢i dobro”, a najednom se ¢inilo da su
ga nadvladale sile zla. I u tim trenutcima on je ostao vjeran Bogu
i svome poslanju. Oznaka pravih Isusovih ucéenika je upravo u
tome da dijele istu sudbinu kao njihov U¢itel;.

Dok starozavjetni korijeni blaZenstava providaju c¢vrsti
princip za njihovo tumacenje, treba ipak priznati da je njihov
jezik tako opcenit da su moguce razli¢ite primjene. Klju¢ za
shvacanje kako ih je Matej shvatio jesu njegovi karakteristi¢ni
dodaci u 5,3 (“u duhu”), u 5,6 (“gladni i zedni pravednosti”) i
5,10 (“zbog pravednosti”).111

Iako je cilj blazenstva opcenitiji, prakticiranje milosrda i
aktivno mirotvorstvo su znacajke pravednosti zbog koje netko
biva progonjen. PodnoSenje progonstva treba se staviti nasuprot
kompromisu i apostaziji; ono oznacuje vjernost Bogu unatoc
svih vrsta mucenja. = Takvom c¢ovjeku se obecava buducnost:
podnesena patnja zbog pravednosti bit ¢e preobrazena u radost
vjecnoga zivota.

Prozeti i noSeni tom vjerom i nadom mnogi kr§cani su
se radovali u teskim i Cesto krvavim progonstvima §to su ih
podnosili zbog pravednosti i Krista. Slijedili su tako primjer

11 vVidi D. J. Harrington, The Gospel of Matthew (The Liturgical Press), Collegeville,
Minnesota, 1991., str. 83.

112 Usp. J. Nolland, The Gospel of Matthew (The New International Greek Testament
Commentary), Michigan / Cambridge, 2005., str. 207.
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apostola koji su otisli ispred Vijeca “radosni Sto bijahu dostojni
podnijeti pogrde za Ime” (Dj 5,41).

2.3. Prva Petrova poslanica i osmo blazenstvo

Izmedu Matejeve redakcije blazenstava i parenetskih
preokupacija ove poslanice postoji uska srodnost. Upravo u toj
potonjoj osmo blazenstvo nalazi svoj najbolji paralelni pasus:
“Nego, morali i trpjeti zbog svoje pravednosti, blago vamal!” (1
Pt 3,1461).113 Smisao u kojem ova izjava spominje “pravednost”
rezultira iz njezina konteksta i nije liSen odrazaja za egzegezu
Mt 5,10.

Iza serije preporuka koje se odnose na temu podvrgavanja
(1 Pt 2,13 - 3,7), Petar ponovno preuzima opcenitiji poticaj, koji
je naveo u 2,11-12: uzorno ponasanje koje treba pokazati medu
poganima. U 3,9 c¢itamo: “Ne vracajte zlo za zlo ni uvredu za
uvredu!” Poticaj se potom ilustrira dugim navodom (3,10-12) iz
Ps 34,13-17: “Tko zeli ljubiti zivot i nauziti se dana sretnih, ...,
zla nek se kloni, a ¢ini dobro ...”. Iza toga se ponovno vraca
na konkretnu situaciju: “Pa tko da vam naudi ako revnujete
za dobro? Nego, morali i trpjeti zbog svoje pravednosti, blago
vamal!” (3,13-14a). Nakon kratke parenteze, r. 17, ponovno
preuzima misao izrazenu u r. 14a: “Ta uspjeSnije je trpjeti, ako
je to Bozja volja, ¢inec¢i dobro, nego ¢inedi zlo”. Kao motivacija
za tu preporuku iznosi se Isusov primjer: “Doista, i Krist jednom
za grijehe umrije, pravedan za nepravedne, da vas privede k
Bogu...” (r. 18).

Izjava iz 1Pt 3,14a odgovara to¢no onoj iz 2,20b.""" Evo kako
glasi taj redak: “Kakve li slave doista ako za grijehe udarani
strpljivo podnosite? No ako dobro cineci trpite pa strpljivo
podnosite, to je Bogu milo”. Kao u 3,18, Petar i ovdje upucuje na
primjer Kristov: “On koji grijeha ne ucini nit mu usta prijevaru
izustiSe; on koji na uvredu nije uvredom uzvracao i mucen nije

113 Ta izjava je usko vezana uz kontekst. K. L. Schelkle smatra da se ne moze
govoriti o literarnoj ovisnosti u odnosu na Mateja, niti o namjeri da se evocira
jedna Gospodinova izjava (Die Petrusbriefe. Der Judasbrief - HTKNT XIII./ 2 -,
Freiburg i. Br., 1961., str. 100.). Slicnost s Mt 5,10 radije se tumaci pomocu
povezivanja s istim katehetskim predajama.

114 Usp. W. J. Dalton, Christ’s Proclamation to the Spirits. A. Study of 1 Peter 3, 18 -
4,6 (AB 23), Rim, 1965, str. 110.
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prijetio. ...; on koji u tijelu svom grijehe naSe ponese na drvo da
umrijevsi grijesima pravednosti zivimo” (2,21-24).

U strukturi Poslanice dakle 2,20b i 3,17 mogu se promatrati
kao dvije varijante onoga Sto je receno u 3,14a. Iznenadujuce
je kako se autor u obje izjave izrazava toéno na isti nacin,
suprotstavljajucéi formuli “trpjeti zbog pravednosti” ili “trpjeti
radi pravednosti” onu “trpjeti ¢ineci dobro ( avgaqgopoiou/ntaj
)”. To nam nalaze da istodobno imamo u vidu nacin na koji
2,19 promatra kao milost podnoSenje patnji koje netko “trpi
nepravedno”, takoder i upozorenje iz 4,15: “Neka nitko od vas
ne trpi kao ubojica, ili kradljivac, ili zlo¢inac...”.

O kojoj i kakvoj pravednosti je rije¢c u 3,14? Odgovarajuci
na to pitanje, A. Descamps odgovara da je pravednost ovdje
“krscanski nacin zivljenja koji izaziva neprijateljstvo ambijenta i
za koji se treba smatrati blazenima da se moze trpjeti”us. Samo
godinu kasnije isti autor izjavljuje da kontekst sugerira da se
“formula shvat1 u redovitom smislu: trpjeti nepravedno, trpjeti
iako nevini”. Drugo tumacenje se pokazuje posebno osjetljivim
na “profani” znacaj rJecnlka117 kOJ1 Petar crpe na helenistickom
rjecniku, posebno s izricajem “Ciniti dobro”. * U tom slucaju
“pravednost” ne bi imala neko navlastito religiozno znacenje
i o njoj bi se govorilo jednostavno s jednoga Cisto ljudskoga i
socijalnoga glediSta, da ne kazemo juridickoga: kr§c¢ani, protivnho
njihovim neprijateljima, imaju pravo na svojoj strani i, u tom
smislu, “pravednost”. e

Termin poprima drugacije znacenje kad vodimo racuna o
vezama koje ujedinjuju misao autora ove poslanice sa zidovskom
i krs¢anskom predajom. Kad on govori o “pravednosti” u 3,14,
¢ini to nakon $to je naveo u r. 12 rije¢i Ps 34: “O¢i Gospodnje
gledaju pravedne” i predlazuci u r. 18 primjer Krista, “koji je
umro za grijehe, pravedan za nepravedne”. Kristova pravednost

115 A. Descamps - L. Cerfaux, Justice et Justification, u DBS IV (1949.), str. 1417 .-
1510., ovdje 1501.

116 A, Descamps, Les Justes et la Justice, 1950., str. 160.

117 A Descamps, Les Justes et la Justice, str. 159.

118 1 pt 2,15.20; 3,6.17; takoder 2,14; 3,11; 4,19. Detaljnije o tome, vidi W. C. Van
Unnik, The Teaching of good Works in 1 Peter, u NTS 1 (1954.-55.), str. 92.-110.

119 Usp. C. F. D. Moule, An Idiom Book of New Testament Greek, Cambridge,
1953, str. 7., koji ovako parafrazira: “Ako ste dobri gradani, teSko da cete biti
zlostavljani; ali ako trebate trpjeti - pod uvjetom da se radi o patnji za dobru
stvar -, to ¢e biti motiv radosti”.
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se ovdje shvaca u opreci s grijehom: “On koji grijeha ne ucini
nit mu usta prijevaru izustiSe” (2,22 = Iz 53,9). Govorec¢i o
dobrom ponaSanju krScéana, Petar ga promatra u odnosu s
njegovom normom, a to je volja Bona,1 i u odnosu s Bozjim
odobrenjem, i upravo je u tom religioznom smislu da ga on zove
“pravednost”. 2

Nakon S$to smo iskljuéili ideju da “trpjeti zbog pravednosti”
znaci jednostavno trpjeti a da to nismo zasluzili, ostaje nam
re¢i nekoliko rije¢i i o tvrdnji koja od naSeg izricaja pravi
sinonim za trpjeti “za ime Kristovo” ( evn ovno,mati Cristou/
), trpjeti “u svojstvu kr§¢ana” ( w’j Cristiano,j: 4,14.16).l U
4,14-16 Petar suprotstavlja dva motiva patnji koje mogu biti
nanesene kr§c¢anima: oni ¢e biti blazeni ako budu trpjeli zbog
prianjanja uz Krista a ne jer su progonjeni zbog nevaljalih ¢ina
koje bi mogli poé¢initi. U 3,14 precizacija “zbog pravednosti” (
dia. dikaiosu,nhn ) ¢ini se da zeli reci viSe: da bi mogli imati
udioni§tva na blazenstvu nije dovoljno da progonjeni nisu
ucinili niSta zla da bi privukli na se progonstvo, nego treba da su
prakticirali pozitivno pravednost. Progonstvo o kojem se govori
u 3,14 ne odnosi se na samo krSéansko ime ili na ispovijest
krs§canske vjere, nego cilja izravno na nacin zivljenja u kojem
se ta vjera prevodi. “Trpjeti zbog pravednosti” znaci trpjeti zbog
vlastite vjernosti idealu zivota koji poucava evandelje. Kr§éanin
zasluzuje potpuno to ime samo ako “Zivi za pravednost” ( th/ |
dikaiosu.nh| zh,swmen: 2,24 ); progonstvo je motiv radosti
samo ako je izazvano vjernoscu zahtjevima te pravednosti.

Kako se vidi, “pravednost” iz 3,14 kvalificira ponaSanje
krS§canina koji je vjeran duznostima koje mu vjera nalaze a koje
autor te poslanice sazima u izricaju “¢initi dobro”.

120 {J 2,19 autor piSe dia. sunei,dhsin geou/. W. C. Van Unnik prevodi: “U skladu
s voljom Bozjom”: nav. ¢l , str. 100. Ljudevit Rupci¢ prevodi: “jer je svjestan
Boga”.

121 Usp. G. Schrenk, u TWNT, II., str. 201; W. C. Van Unnik, The Teaching of Good

Works, str. 101. 1 106.

“Buduci da dikaiosu,nh tvori specificnu krjepost kr§cana, termin postaje gotovo

ekvivalent kr§éanstva”: W. Bauer - W. F. Arndt - F. W. Gingrich, A Greek-English

Lexicon of the New Testament and Other Early Christian Literature, Cambridge,

1957., str. 196.
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2.4. Zidovska predaja i osmo blazenstvo

U Hodayot, jednom od kumranskih rukopisa, pobozni
molitelj zahvaljuje Gospodinu, koji ga je spasio od njegovih
neprijatelja, i iznosi na vidjelo situaciju u kojoj se nalazio:
“Silnici su trazili moj zivot, jer sam opsluzivao tvoj Savez”.'”
Autor tih himana je dakle bio progonjen zbog svoje vjernosti
Savezu i sluzenja Bogu (sluzenja koje je u VI,19 nazvano
“sluzenje pravednosti”). Njegova situacija se ne razlikuje od one
“progonjenih zbog pravednosti”, o ¢emu govori osmo blazenstvo
i izri¢aji koje upotrebljava ilustriraju vrlo dobro domet termina
“pravednost” koji dolazi u tom blazenstvu.

1 Mak izvjeStava da su pod progonstvom Antioha Epifana
mnogi Izraelci napustili Zakon, dok su vjerni Zidovi bili prisiljeni
da se sakriju (1,52-53). Matatija i njegovi odbili su da napuste
Zakon i propise (2,21) i sklonili su se u pustinju, a slijedio ih
veliki broj osoba koje “su trazile pravednost i pravdu” (2,29).
Radije su bili spremni umrijeti nego prekrsiti Savez (1,63). Jasno
je da su te osobe trpjele zbog njihova prianjanja uz pravednost,
zbog njihove spremnosti da ostanu vjerne bozanskim propisima.
Mi mozemo s njihovom situacijom osvijetliti onu “prognanih zbog
pravednosti” iz Mt 5,10. Tako takoder mozemo misliti da izri¢aj
iz 1 Mak 2,29, “traziti pravednost”, koji nalazi svoju paralelu
u Mt 6,33, poziva da se formula “progonjeni zbog pravednosti”
eksplicira u smislu “progonjeni jer traze pravednost”, radije nego
u smislu “progonjeni jer su pravedni”. Sve to pod uvjetom da
se smisao glagola “traziti” ne svodi na jednostavnu aspiraciju,
nego da se 4tu vidi aktivna primjena koja nadahnjuje Citavo
ponasanje.

Situacija koju stvara krvavo progonstvo Antioha Epifana
ima mnoge slicnosti sa situacijom zlostavljanja pravednika
od strane bezboznika u Starom zavjetu: toliki pobozni ljudi,
vjerni Bogu i njegovu zakonu, osjecali su se izloZzeni porugama i

128 1 QH IL.,21 sl. Usp. jos 11,31 s1.35 sl.

124 Rabinski spisi su ocuvali sjecanje na diskusije koje su se vodile prigodom
Hadrijanova progonstva: usp. H. L. Strack - P. Billerbeck, Kommentar zum
Neuen Testament aus Talmud und Midrasch, I, Mtinchen, 1969., str. 221-226.
Pitalo se u kojoj mjeri opsluzivanje zakona ostaje obvezatno, kada je u opasnosti
zivot. Ucitelji su tako bili navedeni da razlikuju vaznije zapovijedi, koje se ne
mogu prekrsiti niti da se izbjegne smrt, i one od kojih su opravdani u slucaju
teske opasnosti. Govoreéi o zrtvama toga progona, obi¢no im se daje naslov
“pravednici”: usp. Midr. Ps 9, & 13,44b-45a (Ondje, str. 226.).
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zlostavljanjima bezboznika. Ps 119 pruza izvrstan primjer toga
stava “progonjenih zbog pravednosti”, koji zazivaju Bozju pomoc¢
protiv neprijatelja, iznoseci istodobno na vidjelo SVO_]C vlastito
prianjanje uz zakon i bezboznost onih koji ih progone.

Korisno je ovdje spomenuti jo§ jednu temu. U Bibliji se
kusSnje i patnje vrlo ¢esto tumace kao posljedica grijeha koje je
netko pocinio. Bog kaznjava nevjernost svoga naroda, na nacin
da ako on trpi, trpi radi nepravdi koje je pocinio. " Ta tema jeu
oprecnosti s idejom patnji koje se podnose “radi pravednosti” i
istice bolje njezinu anomali¢nost. Normalna je stvar iskupljivati
pocinjeno zlo, trebati trpjeti zbog vlastitih nepravdi. Ali kako
moze Bog dopustiti da njegovi vjerni trpe “zbog pravednosti’?
Iz konteksta jasno proizlazi da termin “pravednost” ovdje
naznacuje ponasanje koje je u skladu s voljom Bozjom i koje bi
trebalo privudi bozansku naklonost.

Tih nekoliko informacija je sasvim dovoljno da pokazu koje
rezonance ima izricaj “progonjeni zbog pravednosti” u okviru
biblijske i zidovske predaje. Sve naznake idu u istom pravcu i
pozivaju da se termin “pravednost” uzme u njegovu religioznom
znacenju i kao kvalifikacija stava zivota. Ne radi se jednostavno
o “nepravednom” progonstvu, nego o progonstvu koje je izazvano
vjernoscu volji Bozjoj.

2.5. Osmo blazenstvo u kontekstu Matejeva evandelja

2.5.1. Neposredni kontekst

Nakon Sto smo ispitali daljni kontekst, trebamo se vratiti
na neposredni kontekst u kojem nam se izricaj predstavlja u
Matejevu evandelju. Neposredni kontekst, u funkciji kojega se
treba shvatiti pojam “pravednost” u osmom blazenstvu, to je
prije svega Govor na gori. Vidjeli smo mjesto koje tu zauzima
taj pojam: u 5,20 i 6,1 on upravlja dvama najvaznijim razvojima
Govora, u 6,33 prilagodava upozorenje protiv tjeskobne brige
opéem usmjerenju Govora. “Pravednost” se tu stavlja u odnos
s “Kraljevstvom nebeskim”: potpuno izri¢ito u 5,20, gdje se
radi o uvjetu koji treba ispuniti da bi se uslo u Kraljevstvo; na
elipti¢niji nac¢in u 6,33, gdje se trazenje kraljevstva Bozjega

125 Usp. Ps 119,22-23.39.51.61.69, itd.
126 Usp. Jr 4,4; 7,12; 12,4; 13,22; 1 Ljet 19,1; Tob 13,5; Ps 107,17; Ez 5,9; 33,29,
itd. Princip se ne primjenjuje samo na Izraela: usp. na primjer Pnz 9,4; 18,12.
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prakticki ostvaruje preko trazenja pravednosti; indirektno u 6,1,
gdje se vrSenje pravednosti promatra s glediSta nagrade koju c¢e
netko primiti od Oca koji je na nebesima. Osmo blazenstvo, koje
obecaje Kraljevstvo nebesko onima koji trpe zbog pravednosti,
savr§eno se slaze sa svim tim. Odmah shvac¢amo da obecanje
Kraljevstva nije toliko povezano s progonstvom kao takvim,
koliko radije s pravednoscu, koja je uvjet da se ude u Kraljevstvo,
onom pravedno§cu za koju se tu kaze da treba nadvisiti onu
pismoznanaca i farizeja i koja se treba vrS§iti jedino da se svidi
Bogu.

Neposredniji kontekst Mt 5,10 je sami pocetak Govora
na gori. Osmo blazenstvo zakljucuje prvi dio toga pocetka i
izgleda da ima poseban odnos sa zakljuckom drugoga dijela,
tj. s pozivom koji r. 16 upravlja ucenicima, da ispune sa svojim
dobrim djelima ulogu svjetla koja im je doznacena u odnosu na
svijet. Odnos izmedu dvaju redaka rezultira tim jasniji, koliko se
viSe vodi racuna da oni imaju prikljuc¢aka u istoj temi kateheze
prve Crkve, koja je posvjedocena poglavito u 1 Pt. “Pravednost”
o kojoj govori r. 10 se tako povezuje s “dobrim djelima” iz r. 16.
Oni koji trpe progonstvo blazeni su samo ako to progonstvo nije
izazvano zlim ¢inima koje su oni pocinili, nego ponasSanjem koje
je u skladu s voljom Bozjom i sa zahtjevima evandelja.

Izgleda da postoji tijesna veza izmedu “zbog pravednosti” (r.
10) i “zbog mene” (r. 11). Isti prijedlog heneken pojavljuje se na
oba mjesta. To pokazuje da pravednost nije teoretski koncept za
Mateja, nego ima kristolo§ku potporu. Za kr§canskoga ucenika
trpjeti zbog pravednosti (r. 10) isto je Sto i trpjeti zbog Isusa.””’ U
trenutku Isusova krstenja, njegovo poslanje je usmjereno prema
‘pravednosti’ koja se treba ‘ispuniti’ (gusp. Mt 3,15). Pravednost’
sada postaje sadrzaj Isusova zivota. " Njegova iscjeljenja postaju
oc¢itovanja njegove pravednosti, koja su izazvala srdzbu Zidova
(Iv 5,16 kaze da “su Zidovi progonili Isusa” zbog iscjeljenja u
subotu). Povlac¢i se paralela izmedu ucenika i starozavjetnih
proroka koji su bili progonjeni zbog njihova nastojanja oko
pravednosti (drusStvene ili sudske: usp. Dj 7,52; Lk 11,49; Mt
23,34). Ucenici zbog svoje blizine Isusu dostojni su nasljednici
mucenih proroka, kao Sto su bili Ivan Krstitelj (usp. Mt 17,9-13)

127 Vidi J. P. Meier, Matthew (Veritas Publications), Dublin, 1980., str. 42.-43.;
V. Rebello, Blessed Are Those Who Are Persecuted for Righteousness’ sake, For
Theirs Is the Kingdom of Heaven”, str. 182.

128 Usp. K. Kertelge, “¢l. Dikaiosine”, u: EDNT, 1., str. 329.
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i Isus (usp. Mt 23,29-39).'” Tijesnu blizinu izmedu ucenika i
Ucitelja naglasava Isus u Mt 10,24. Onda ponovno u Iv 15,20
Isus podsjeca svoje ucenike da “sluga nije veéi od njegova
ucitelja. Ako su oni progonili mene, oni ¢e progoniti i vas...”.
Pavao pisSudi Timoteju upozorava nas da “svi koji hoce zivjeti
pobozno u Kristu Isusu, bit ¢e progonjeni” (2 Tim 3,12).

Ali je posebno na osnovi r. 11 da r. 10 poprima sav svoj
smisao. Deveto blazenstvo, u obliku u kome je stiglo Mateju,
odnosilo se na progonstvo koje je podneseno zbog Krista:
€vekev éuod. Matej je osjecao da treba uvesti precizaciju. Njegova
preokupacija je ona koju on izrazava u 7,21 pod ovim oblikom:
“Nece u Kraljevstvo nebesko uéi svaki koji mi govori: ‘Gospodine,
Gospodine!’, nego onaj koji vr§i volju Oca mojega koji je na
nebesima”. U njegovim o€ima, trpjeti zbog vlastitoga prianjanja
uz Krista moze biti jamstvo blazenstva samo ako je takvo
prianjanje stvarno zivljeno i prevedeno u ¢ine. Nije dovoljno da
se kaze svako zlo protiv kr§éana, da oni budu blazeni; bitna
stvar je da njihovo ponaSanje ne daje povoda za takve optuzbe i
da se te tako pokazu lazne: yeudopevot.

Redak 10 prevodi istu preokupaciju. Neki tumaci, polazeci
od pretpostavke da se klauzula “zbog pravednosti” (évekev
dikatoolvne) tumaci polazedéi od precizacije “zbog mene” (évekev
éuod) iz r. 11, vjerovali su da mogu smatrati ta dva izricaja kao
ekvivalentna . Kao da bi za Mateja bilo dovoljno biti ucenici
Kristovi da bi se bilo pravedni!1 . Mi smatramo da izricaj
e[neken dikaiosu,nhj iz r. 10, daleko od toga da bi bio ekvivalent
izricaja évekev éuod iz r. 11, vrSi ulogu korektiva sliénu onoj
termina yeudo,menoi iz r. 11. Matej ne smatra da bi netko
mogao posti¢i Kraljevstvo bez vr§enja pravednosti; taj uvjet ne
moze se zamijeniti s necim drugim, pa ¢ak ni patnjama koje
bi bile izazvane naSom pripadnos§cu krsc¢anskoj zajednici. Nema
spasenja doli u izvrSavanju volje Oca nebeskoga. Upravo je to
ono Sto Matej zeli rec¢i kad govori o “pravednosti”.

129 Usp. J. P. Meier, Matthew , str. 43.

130 Tako C. W. Votaw, Sermon on the Mount, u : J. Hastings, Dictionary of the Bible.
Extra —Volume, Edinburg, str. 22.; usp. takoder A. M. Hunter, Design for Life.
An Exposition of the Sermon on the Mount, its Making, its Exegesis and its
Meaning, London, 1953., str. 36.

“Ali ucenik nije ... eo ipso ve¢ pravednik. On je radije poziv da se dostigne viSa
pravednost”: G. Bornkamm, Enderwartung und Kirche, u Uberlieferung und
Auslegung im Matthdusevangelium, str. 28.

131

385



386

Marijan Vugdelija: Osmo blaZenstvo: Blago progonjenima zbog pravednosti: njihovo ...

A postoji odredena logicka povezanost i s blazenstvom
koje prethodi, s blazenstvom mirotvoraca. Oni koji se bore za
mir, nuzno se bore i za pravdu, jer je “mir djelo pravednosti”
(Iz 32,17). Sasvim je logi¢no da u jednom svijetu u kome vlada
nepravda i na taj nac¢in nemir, takav angazman navlaci na se
progonstvo.

2.5.2. Kontekst ¢itavoga Matejeva evandelja

Blazenstva, u njihovu izvornom sadrzaju, bila su upravljena
nesretnicima: njihova bijeda tvorila je uvredu pravednosti i
milosrdu BozZjem; dolazak Kraljevstva bi kompenzirao njihove
sadasnje patnje. U jednom kasnijem stadiju krScani su se
prepoznali u destinatarima blaZzenstava: ta su se primjenjivala
nanjih na poseban nacin u te§kim situacijama u kojima su se oni
nasli usljed progonstava koja su podignuta protiv njihove vjere.
Precizacija “zbog mene” iz posljednjega blazenstva karakterizira
taj stadij prenosSenja.

Matej, prenoseci blazenstva na moralnu razinu, vraca im
njihovu univerzalnu dimenziju. '** U blazenstvima koja posvecuje
progonjenima, ne dokida klauzulu e[neken evmou/ s kojom se
upravljaju izravno progonjenim krScanima, ali uvodi tu dva
korektiva: jedan obuhvatniji, “zbog pravednosti”, u r. 10; drugi
ograniceniji, “lazuéi” (yeudo,menoi), u r. 11. Progonstvo protiv
kr§cana duguje tako vlastitu spasonosnu vrijednost ne toliko
¢injenici da je ono upravljeno protiv kr§¢ana kao takvih, koliko
radije ¢injenici njegova nepravednoga karaktera: ono pogada
osobe koje ¢ine dobro, to¢nije zbog njihova dobroga ponaSanja.
Obecanje upravljeno progonjenima ovisi u prvom redu o vr§enju
pravednosti.

Prema Matejevu ucenju, nije dosta reci Isusu “Gospodine,
Gospodine!”, nego treba stvarno vrSiti volju Bozju (Mt 7,21).
To jasno dolazi do izrazaja i u njegovu opisu konacnoga suda:
propusnicu za Kraljevstvo dobiva onaj koji je gladnome dao
jesti, zednome piti, onaj koji je primio one koji bijahu bez krova,
odjenuo one ko4]'i bijahu goli i posjetio bolesne i zatvorenike
(Mt 25,31-46).""" “Pravednici” su oni koji su vrsili sve to (r. 46).

132 Usp. W. Wiefel, Das Evangelium nach Matthdus (Evang. Verlagsanstalt), Leipzig,

1998., str. 90.
Usp. P. Benoit - M. E. Boismard, Synopse des quatre évangiles en francais, 1I.,
Paris, 1972., str. 130.

134 Usp. G. Bornkamm, Enderwartung und Kirche, str. 21.
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Slusati evandeosku poruku ne sluzi nicemu, ako je se ne provodi
u praksu (7,24-27). Kr§¢ani ¢e biti sudeni na osnovi njihovih
djela, tocno kao i drugi, i samo oni koji budu vr§ili pravednost
bit ¢e pripusteni u Kraljevstvo.

Pozadina kojoj odgovara ta reakcija evandelista vrlo je
jasna. KrS¢anske zajednice kojima on piSe su heterogene. %
U njima ima “dobrih i zlih” (22,10), krS¢ana koji su vjerni
idealu evandelja, ali i drugih ¢ije ponaSanje nije na ¢ast Crkvi
Bozjoj. Treba im posvijestiti da sama c¢injenica da su se na$li
u gozbenoj sali nije jo§ jamstvo da c¢e sudjelovati na toj gozbi
(22,11—14).136 Ni ¢injenica da su trpjeli progonstvo zbog Krista
ne bi bila dostatna da im zajamci spasenje, ako nisu prakticirali
pravednost i trpjeli zbog pravednosti, zbog nacina autenti¢no
krséanskoga zivljenja.

Osmo blazenstvo, kao i ostala u Matejevoj verziji, ocrtava
vrste osoba i akcija koje ¢e primiti svoju potpunu nagradu
kada bude u potpunosti uspostavljeno kraljevstvo Bozje. Ona
su izazov svakoj kr§c¢anskoj generaciji da razmislja o tome koje
osobe i kakve akcije se trebaju smatrati vaznima i proglasiti
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“blazenima’”.

2.6. Obecanje: “Njihovo je Kraljevstvo nebesko!”

Obecanje progonjenima odnosi se izravno na udioni§tvo
na “Kraljevstvu nebeskome” (r. 10b). U cjelokupnoj kompoziciji
blazenstava vodi evandelist tako do polazne tocke niza u r. 3 i
time do prvoga, temeljnoga blazenstva natrag: Kako “siromasima
u duhu” tako je i “progonjenima zbog pravednosti” obecan
eshatoloski dar “Kraljevstva nebeskoga”. Oni koji trpe progonstvo
imaju sa “siromasima u duhu” ne samo zajedni¢ko obecanje nego

135 Crkva za koju evandelist sastavlja svoj spis je corpus mixtum. Usp. G. Barth, Das
Gesetzesversténdnis des Evangelisten Matthdus, u Uberlieferung und Auslegung
im Matthdusevangelium, str. 55.; G. Strecker, Der Weg der Gerechtigkeit, str.
218; J. Gnilka, Die Kirche des Matthdus und die Gemeinde von Qumran, u BZ 7
(1963.), str. 43.-63., ovdje 49.; W. Trilling, Das wahre Israel, str. 213. sl.; C. W.
F. Smith, The Mixed State of the Church in Matthew‘s Gospel, u JBL 82 (1963.),
str. 149.-168.

Usp. A. Vogtle, Die Einladung zum grossen Gastmahl und zum koéniglichen
Hochzeitsmahl. Ein Paradigma fiir den Wandel des geschichtlichen Verstdndnis-
horizonts,u Das Evangelium und die Evangelien. Beitrcige zur Evangelienforschung
(KBANT), Dusseldorf, 1971., str. 171.-218., ovdje 214. sl.

Usp. D. J. Harrington, The Gospel of Matthew (The Liturgical Press), Collegeville,
Minnesota, 1991., str. 84.
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su s njima medusobno povezani i pomocu zajednicke situacije i
osnovnoga stava: I jedni i drugi su bespomoc¢ni naspram svojim
tlac¢iteljima, i jedni i drugi se tim viSe pouzdavaju u spasonosni
Bozji zahvat. Oni ne zdvajaju, nego uzimaju svoju bijednu
situaciju kao Sansu da u ¢vrstom stajanju uz Bozje obecanje
promijene i tu svoju situaciju.

Inkluzija ukljucuje takoder da su i sva obecanja u
blazenstvima 2-7 razliCiti nacCini da se kaze ista stvar, naime,
“njihovo je Kraljevstvo nebesko”, obecanje prvoga i osmoga
blazenstva. Ponavljanje istoga obecanja u obliku inkluzije poziva
Citatelja da poistovjeti i sva druga obecanja koja su spomenuta
u drugim blazenstvima unutar to% okvira kao razli¢ite vidove
dolazecega Kraljevstva nebeskoga.1 °

Za Dblazenstva opcenito eshatoloSko usmjerenje je
karakteristicno. Dobro spasenja ukazuje se u prvom redu kao
dobro nade, ali kao nada koja ne minimizira patnju u sadasnjosti
i ne odgada jedno sada ostvarivo dobro (npr. postignuce prava
kojih su neki nepravedno liSeni) na neizvjesnu buducnost.
Is¢cekivanje konacénoga buducdeg spasenja ne moze se shvatiti
kao tjeSenje na “daleku buducnost”. Radije djeluje ta nada ve¢ u
sadasnjosti, time §to ona, utemeljena pomocu Isusa, autorizira
i osposobljuje za jedno odgovarajuce konkretno djelovanje u
sadasnjosti - ne kao uzurpatorskoj volji za “spaSen svijet”, nego
kao vr§enje volje Bozje u predanom posvecenju bliznjemu, ¢ak
neprijateljima i progoniteljima, za koje taj “radi pravednosti
progonjeni” moze ¢ak moliti (Mt 5,44).1 ’

Znacajno je da obecanje ne vrijedi progonjenima opcenito,
nego onima koji su progonjeni “zbog pralvednosti”.140 Ucenik
nalazi obodrenje kada se on nade u situaciji progona zbog
svoje odanosti pravednosti. To postavlja zahtjev na njega da ne
napusti standarde pravednosti kada je pod progonstvom, jer je
osiguranje Kraljevstva nebeskoga za “pravedne”.141 Upravo kao
Sto je nastojanje za pravednoscu (Mt 5,6.20; 6,1.33; 7,21-23) u

138 Usp. J. Nolland, The Gospel of Matthew (The New International Greek Testament
Commentary), Michigan / Cambridge, 2005., str. 197.

Vidi K. Kertelge, “Selig, die verfolgt werden um der Gerechtigkeit willen” (Mt
5,10), u: IKaZ 16 (1987.), str. 97.-106., ovdje 104.

Vidi G. Strecker, Die Bergpredigt. Ein exegetischer Kommentar (Vandenhoeck &
Ruprecht), Gottingen, 1984., str. 45.

141 Usp. G. Strecker, nav. dj. , str. 42.-43.
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srcu Govora na gori, tako je progonstvo zbog iste najvisa kusnja
i krjepost.142

Nova eshatoloSka perspektiva, kojom su sada obasjani i
noSeni oni koji trpe, otvara njihove situacije iskustva patnje u
sadasnjosti jednoj novoj buduénosti koja je obec¢ana od Boga. To
je za progonjene i druge nevoljnike istinska utjeha u vlastitom
smislu rije¢i. Ali ta u sadaSnjosti iskusiva utjeha nipoSto ne
zakida i ne iskljucuje pogled na konacno utjeSenje u eshatonu.
Ispunjenje Bozjega obecanja, koje se iskusuje vec¢ ovdje i sada,
ne moze se odreci toga jos izostajucega ispunjenja u buducénosti
ako se ono ne zeli izroditi u jedan ¢isto ovostrani nauk o spasenju.
Da evandelist u tom smislu zadrzava perspektivu buduc¢nosti, u
vecini blazenstava je i gramaticki naglaéeno.143 Da u tom smislu
treba shvatiti ovo obecanje u osmom blazenstvu, to potvrduje
i jasno tumacenje koje pruza r. 12 koji nagradu nedvosmisleno
stavlja u odnos s budué¢im Kraljevstvom: “Radujte se i kliCite:
velika je placa vaSa na nebesimal!” Bozanska nagrada je
tako uzviSena da se ona ne iscrpljuje u ljudskom priznanju i
zemaljskom dobitku.

Obecanje Kraljevstva nebeskoga se ur. 12 izrijekom oznacuje
kao ‘placa’, koja je na nebu, dakle koju ¢e Bog izobilno darovati.
Pri tome ne radi se jednostavno o izravnanju za pretrpljenu
nepravdu. Radije ne stoji to, cemu se progonjeni smiju nadati,
ni u kakvom mjerljivom odnosu s time: ta placa je bozanski dar,
i stoga nemjerljiva i nezasluzena milost, upravo “Kraljevstvo
nebesko”.'"*

Spasenje je uvijek plod milosti, ali tu je vrsta ponasanja koja
se o¢ekuje od onih koji su prethodno primili Bozji dobri dar i to
je ta vrsta ponaSanja nad kojom Isus izgovara ovo blazenstvo.
Onima koji su spremni podnositi progonstvo “zbog pravednosti”,
odnosno podnijeti cijenu uceniStva u napetostima zivota, Isus
tima jam¢éi najviSu nagradu - Kraljevstvo nebesko. "> Ovo kao

142 vyidi H. D. Betz, The Sermon on the Mount (Hermeneia; Fortress Press),

Minneapolis, 1995., str. 146.; V. Rebello, Blessed Are Those Who Are Persecuted

for Righteousness’ sake, For Theirs Is the Kingdom of Heaven”, str. 181.

U drugim blazenstvima se upotrebljava futur. Napetost izmedu sadasnjih i

bududih vidova Kraljevstva dolazi do izrazaja i u izmjeni vremena; sadasnje

iskustvo Kraljevstva je jamstvo njegova buducega dovrSenja u punini.

144 Usp. P. Fiedler, Das Matthdusevangelium (Th. K. NT 1), Stuttgart, 2006., str.
116.

145 Vidi L. Morris, The Gospel according Matthew, str. 102.

143

389



390

Marijan Vugdelija: Osmo blaZenstvo: Blago progonjenima zbog pravednosti: njihovo ...

i ostala blazenstva “izrazavaju poziv vjernika pridruzenih slavi
. . P 146
njegove Muke i Uskrsnuca”.

3. ZAKLJUCNE MISLI

Ocito je da ovo blazenstvo uzima u razmatranje i vanjsku
situacijuu kojoj se u¢enik nalazi, ane samo nutarnjaraspolozenja
srca. Nije se progonjeno po izboru ili po Zelji, progonstvo se
podnosi: ono je nametnuto. Pa ipak, ¢ak i tu, Matej uvodi svoju
preokupaciju: nije svaki progonjenik blazen, nego onaj koji trpi
progonstvo zbog pravednosti, jer nastoji zivjeti novu pravednost
koju uci i zahtijeva Ucitelj; Zivjeti po novoj pravdi, ¢ak kad to
povlaci za sobom i progonstvo, to je blazenstvo. Ovdje (u Govoru
na gori) Isus ponovno obznanjuje ¢ovjeku ono §to je Miheja za
Stari savez ovako izrazio: “Objavljeno ti je, ¢ovjeCe, Sto je dobro,
Sto Jahve trazi od tebe: samo ¢Ciniti pravicu, milosrde ljubiti i
smjerno sa svojim Bogom hoditi” (Mih 6,8).

Ucitelj nas Salje da se uklju¢imo u Sirenje kraljevstva
Bozjega, kraljevstva one najviSe pravde Sto je ljubav, one o¢inske
dobrote §to se zove Bog. Salje nas, dakle, da se borimo protiv
podrzivaca nepravde, protiv sluga materije, protiv sljedbenika
Zloga. Buduci da oni naSe navijeStanje i ponasanje dozivljavaju
kao napad, oni ¢e se braniti; da se obrane, vrijedat ¢e nas. Mucit
¢e nam tijelo, muciti dusu, liSiti nas slobode, a mozda i Zivota.
Ali ako pristanemo da trpimo, da bismo donijeli drugima ovu
pravdu zbog koje trpimo, pro§c7>nstvo ¢ce nam dati neosporno
pravo da udemo u Kraljevstvo.

Povijesno iskustvo nepobitno pokazuje da oni koji su
spremni zaloziti se za pravdu i istinu u ovome nepravednom
svijetu, prije ili kasnije bit ce izloZeni patnji i progonstvu. Moc¢ni
i bogati vrlo ¢esto smatraju da je istina i pravda ono §to oni kazu
da je istina i pravda, a to najceSce nema niSta s Bozjom pravdom
iistinom. Stoga, oni koji se zalazu za Bozju pravdu i pravicu vrlo
Cesto nailaze na otpor koji moze prijec¢i i u progonstvo, a ono
moze poprimiti razli¢ite oblike, od liSavanja slobode, fizickoga
maltretiranja pa sve do muceniStva.

146 gatekizam Katolicke Crkve (Hrvatska biskupska konferencija), Zagreb, 1994.,
br. 1717.

147 Vidi G. Papini, Povijest Kristova, str. 80.
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Zbog tih eventualnih nepogoda nije se ljudima lako zaloziti
za pravdu i istinu. Da bi izbjegli te poteSkoce, koje proizlaze
iz vjernosti istini i pravdi, mnogi ljudi su ¢esto spremni praviti
razli¢ite kompromise, mijenjati zastave, odrec¢i se vlastitih
uvjerenja i tako dopustiti da nepravda neometano i dalje vlada
u svijetu. Ipak, u povijesti je uvijek bilo pojedinaca i skupina,
koji su imali hrabrosti da protestiraju, da se svim snagama
opiru nepravdi nanesenoj pojedincima ili skupinama. Upravo
tim ljudima i skupinama zahvaljujemo jako mnogo. Sto je
nama sloboda i mnoga druga ljudska prava danas neSto sasvim
samo po sebi razumljivo, to mozemo zahvaliti onima koji su se
u povijesti za njih beskompromisno borili i za njih svoje Zivote
dali.

Starozavjetni proroci, Ivan Krstitelj, Isus iz Nazareta, M.
Gandhi, M. Luther King zasigurno su spadali u skupinu tih
ljudi. Oni su imali hrabrosti kritizirati dru$tvo svoga vremena i
nepravde u njemu, ¢ak po cijenu svoga vlastitoga zivota. Ovim
osmim blazenstvom Isus na neizravan nacin kaze da on nije za
nekakav red i poredak koji se ne smije mijenjati, u kojemu ce
siromasi ostati uvijek siromasi, bogati trajno bogati, bespravni
uvijek bespravni, ponizeni i iskoriStavani vjecne zrtve. Isus ovdje
poziva svoje ucenike da se zalazu za pravdu, da protestiraju protiv
nepravde, istina, nenasilno, jer je nenasilje njegovo nacelo. To
beskompromisno nenasilno zalaganje za pravdu moze dovesti
do ispravljanja nepravde i do uspostavljanja pravde. Upravo je
to ono Sto Bog zeli. Bududi da je ¢ovjek bitno drustveno bice,
on ne smije biti usredotocen samo na vlastitu osobu, nego se
treba brinuti i za sudbinu drugih. Prema biblijskom ucenju,
zalaganje za dobro drugih, sluzenje drugima, to je vrlina koja
zivotu daje najvi§i sadrzaj i smisao. Uostalom, temeljni zahtjev
biblijske etike zahtijeva da “ljubimo svojega bliznjega kao same
sebe”(Lev 19,18; Mt 22,39). Poseban vid toga sluzenja drugima
jest zalaganje da svatko dode do svojih prava. Stoga Isus zeli da
njegovi ucenici odvazno protestiraju protiv nepravde, posebno
kad je ucCinjena onima koji se sami ne mogu braniti.

Nema nikakve sumnje da Isus ovim blazenstvom ne idealizira
patnje niti ih racionalno tumaci. On nam samo kaze da one mogu
biti spasonosne. Njegova nas vlastita sudbina oslobada straha
od besplodnosti i uzaludnosti patnickoga zivota. Uskrsnom
Isusovom pobjedom Bog se pokazao kao pobjedonosan nad
frustracijom smrti, njegove i njegovih ucenika. U podnoSenju
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progonstva “radi pravednosti” ucenici su ujedinjeni sa svojim
Gospodinom: postaju dionici njegova zivota, njegove smrti i
uskrsnucéa ; u tome lezi njihovo “blazenstvo”.

Ne moze biti nikakva kompromisa kada se radi o pravednosti
koja se zahtijeva od svakoga Isusova ucenika. Ni strah od
progona ne moze odvojiti uc¢enika od njegove privrzenosti Isusu
- ‘Pravednome’. Jedino Cestitost ponasanja i beskompromisna
privrzenost volji BoZzjoj mogu ostvariti zahtjev pravednosti
kako ga je Isus postavio za svoje ucenike. Konacno, oni ce
“biti prepoznati kao njegovi ucenici”, samo ako ostanu vjerni
prakticiranju pravednosti usprkos progonstva. Jer obecanje
Kraljevstva nebeskoga daje se upravo takvima koji su vjerni
do kraja. Dakle, osmo blazenstvo je ohrabrenje onima koji su
nevino progonjeni, bilo radi svoje osobne pravednosti bilo radi
zalaganja za pravdu drugih. Tu su mnogi nasli obodrenje i snagu
za podnosSenje nevidenih nevolja u borbi za pravdu. Isus nam je
ostavio primjer. Upravo jer se zalagao za istinu i pravdu, i to
postojano, svr§io je raspet na krizu.

Crkva, novi izabrani narod, ima kao program ,pravednost".
Ta pravednost ne moze biti odijeljena od osobe Ucitelja koji
ju poucava. Dati zivot za pravdu, trpjeti za nju, isto je kao i
dati zivot za Isusa i prihvatiti biti “progonjen zbog njega”. Sam
Isus nam kaze: “Nije ucenik nad uciteljem... Ako su domacina
Beelzebulom nazvali, koliko ce vi§e njegove ukucane?” (Mt 10,24-
25). Krsc¢ani postaju dionici samih Isusovih kusnji, ukljucujudi i
mucenistvo (Mt 10,17.38-39).

U potpunoj podudarnosti s blazenstvom evandelja Petar
sljede¢im rije¢ima hrabri kr§¢ane pred mogucéim nevoljama:
“Nego, morali i trpjeti zbog svoje pravednosti, blago vamal!” (1Pt
3,14). “Pravednost” koja se navodi kao uzrok ve¢ isku§enih i jos
predstoje¢ih patnja, sastoji se u ¢injenju “dobra” (r. 13), to¢nije
u odricanju na to da se “uzvraca zlo na zlo i uvredu za uvredu”
(3,9), u neumornom “trazenju mira” (3,11). Takva revnost za
dobro, za mir i pomirenje - s odricanjem na odmazdu - ne ¢uva
nas od progonstva. Upravo to zeli Petar posvijestiti kr§¢anima u
napetoj situaciji u kojoj su se tada nalazili. Nije sluc¢ajno da u

148 Usp. A. Rebié, BlaZenstva, str. 75. Iako ne postoji izravni priziv na Isusa, ipak
se ne ¢ini tude za Matejevo videnje da je Isus takav kako on trazi od ucenika u
blazenstvima da budu. Stoga dolazi u njima njegovo bivstvovanje do izrazaja;
stoga pozivaju ona i bodre na sudjelovanje na njegovu djelu pomocu ispravnoga
ponasanja.
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Matejevoj verziji Blazenstava blazenstvo progonjenih (Mt 5,10)
slijedi iza blazenstva mirotvoraca (5,9). Izmedu njih postoji
logicki odnos.

Iz iskustva neustrasivo podnesenoga progonstva (1Pt 3,14D)
raste onda i sposobnost da se “svakom dade odgovor koji od vas
zatrazi obrazlozenje nade koja je uvama” (3,15). To “obrazlozenje”
( avpologi,a ) se nacelno trazi (“uvijek” i “nasuprot svakome”)
- 1 neovisno o situaciji progonstva. Ali te u ¢itavoj Poslanici i
posebno u r. 14 pretpostavljene patnje daju tom trazenom
“obrazlozenju” ipak posebnu hitnost. Trazeni “odgovor” dobiva
onda i iz patnje progonstva osnazeni autoritet, i on se sastoji ve¢
jednim dijelom u njemu - kao zivljenom svjedocanstvu toga, Sto
kr§canina najdublje prozima i nosi.

Takav “odgovor” vodi onda i u odgovornost za to Sto se
kr§canska nada usuduje nadati ve¢ i za sada$njost u kojoj
se obecano dobro nade pojavljuje jos tako “nepotpuno” i
“nedovrS§eno”. Toj odgovornosti, koja je imanentna kr§c¢anskoj
vjeri, pripada i to da si kr§c¢ani priznaju prethodnost spasenja u
sadasnjosti i istodobno uoc¢e znakove nade, koja je utemeljena
u Cinjenici da je Mesija Isus doSao, i daju da oni djeluju u
ovome svijetu, a da sami ne Zele i ne moraju jamciti njihov
uspjeh, bududi da je taj uspjeh odavno zajamcen pomocu Sina
Covjecjega, Isusa, pomocu njegova zivota i smrti i uskrsnuca.
Covjek koji je prozet i no§en tom nadom, moZe biti blaZzen i onda
kada je zbog pravednosti progonjen.

Mi se moramo osjecati kao jedno tijelo s progonjenima
i torturiranima u razli¢itim krajevima svijeta. Pravednost je
nedjeljiva. Progonjeni zbog pravednosti su svi ljudi koji su iz
razloga rasne ili klasne pripadnosti, iz razloga politickoga ili
religioznoga osvjedocCenja, zbog slobodne rije¢i i socijalnoga
protesta zatvoreni, liSeni slobode, torturirani, likvidirani.

U blazenstvima se govori o nagradi od strane Bozje za
odredena djelaistavove. Cakisam Pavao, koji posebno naglasava
da je spasenje nezasluzeni Bozji dar, nije izostavio rec¢i da ce taj
isti Bog “uzvratiti svakomu prema njegovim djelima” (Rim 2,6;
2 Tim 4,14; usp. 2 Kor 11,15). Isto vrijedi i za zidovstvo, gdje
zasluga i nagrada nemaju medu sobom numeri¢ki odnos: ono
Sto tu vazi nije ekvivalentnost nego suodnos'*’.

149 Usp. G. Strecker, Der Weg der Gerechtigkeit. Untersuchungen zur Theologie des
Matthdus, Gottingen, 1971., str. 165., bilj. 4.
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Prema Isusovu ucenju u Blazenstvima, dionici blagodati
kraljevstva Bozjega, tj. blazeni, mogu biti siromasi duhom,
ozalo§c¢eni, oni koji gladuju i zedaju za pravednos§cu, oni koji su
spremni biti progonjeni zbog pravednosti, oni koji su Cista srca,
oni koji su krotki i milosrdni, oni koji tvore mir (mirotvorci).
Kako vidimo, blazenstva su proglas srece, putokaz prema sreci.
Ona otvaraju novu eru ljudske povijesti. Pokazatelj su kako se
uspostavlja novi svijet.

Duh blazenstava treba se postupno utjeloviti u svim
istinskim ucenicima, jer jedino tamo gdje se na njega nailazi,
tamo je kraljevstvo Bozje i Bozja vladavina uistinu djeluje. A
evandeoska pravednost je neizostavni dio toga duha. U Mateja
ona je tijesno povezana s kraljevstvom Bozjim: kraljevstvo
je Bozje ondje gdje vlada pravednost i pravednost je ondje
gdje je kraljevstvo Bone.lSO Dok zivimo u iS¢ekivanju punine
Kraljevstva, odgovorni smo za oblikovanje svijeta koji je u skladu
s vrijednostima Bozje vladavine.

U vremenu recesije i drustvenih nepravdi u kojemu Zivimo
postalo je uobicajeno biti depresivnima, bez nade. Mi krséani,
kao ljudi nade, trebali bismo se oduprijeti tom sumornom
i ubitatnom duhu. Ono S§to nas osposobljava da ostanemo
uspravni i puni optimizma za buducénost, to je Radosna vijest
i njezino eshatolo§ko znacenje. Ona nam obznanjuje da mi veé
zivimo u eshatoloSkom vremenu, Sto znaci da je u Crkvi veé
sada neopozivo prisutno ono Sto ¢e se kona¢no objaviti u punini
pri konacnoj uspostavi kraljevstva Bozjega na kraju vremena.
Cvrsto jamstvo za to je Isusovo uskrsnuce. Ono nam razotkriva
Bozju nakanu glede buducnosti covjeCanstva: rastvara
buducnost zivota i uskrsnuca za ¢ovjecanstvo. Uskrsnuce bez
kriza zvucalo bi samo kao ¢udo, a ovako otvara i daruje zivot.
Nama je tako buducnost bozanski zajaméena i nada neunistivo
zapaljena.

Isusova blazenstva jasno pokazuju da je Bog na strani
siromas$nih, ozaloS¢enih, gladnih i progonjenih. Ali to ne znaci
da je svako siromastvo, zalost i progonstvo put k blazenstvu.
Svojim redakcijskim zahvatima (“siromasi duhom”, “gladni i
zedni pravednosti”, “progonjeni zbog pravednosti”’) Matej nam je
protumacio kako bismo trebali shvatiti Isusovu misao.

150 Usp. R. T. France, Evandelje po Mateju (Logos), Daruvar, 1997., str. 116.
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“BLESSED ARE THOSE WHO ARE PERSECUTED
FOR RIGHTEOUSNESS’ SAKE: FOR THEIRS
IS THE KINGDOM OF HEAVEN” (Mt 5,10)

Summary

The eight Beatitude announces an eschatological blessing
on those who are persecuted not so much because they are
persecuted but because they are committed to righteousness
in spite of being persecuted. The disciples because of their
suffering in the cause of righteousness are worthy successors of
the martyred as John the Baptist and Jesus. It is not a question
of the Christians being required to exceed the righteousness of
the scribes and Phariseees quantitatively. The difference must
be qualitative. Their obedience must be to the spirit of the Torah
as revealed to them by Jesus, not merely to the letter as strictly
construed by their opponents. Not bad theology but bad behavior
will result in exclusion from the kingdom.
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