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Sazetak

Kri¥éanska teologija oznacava govor o Bogu, voden u svjetlu objave Isusa Krista,
koji Boga objavijuje prije svega kao svoga i naSega Oca. Govor o Bogu kao Ocu
moZe se Ciniti posve razumljivim vjerniku koji je krSten u ime Oca, Sina i Duha
Svetoga, koji ispovijeda svoju vjeru u yBoga, Oca svemogudega, Stvoritelja neba
i zemlje«. Ipak, cini se da u novije doba postoji odredeni otpor da se Boga zaziva
kao Oca, kao da je doslo do odbacivanja ocinske uloge. Uzrok tomu mnogi nala-
ze u razocaravajulim iskustvima s ljudskim ocinstvom, koja jednostavno prijece
da se naziv Otac pripisuje Onomu od kojega se ipak ne olekuje razocarenje.
Drugi se pak pitaju: Zasto se mora govoriti o Bogu kao »Ocu«, a ne kao
»Majci«? Drugi opet smatraju da je vjera u Boga, odnosno u bozanskog Oca, tek
Jos jedna Covjekova iluzija i projekcija vlastitih potreba. Biblijski spisi, posebice
novozavjetni, ipak konkretno svjedoce o ljubavi koju Bog Otac ima prema ljudi-
ma. Vjera u BoZje ocinstvo i prihvacanje te Cinjenice vodi ljude prema ostvarenju
Jednoga novog, boljega, svijeta u kojem se Zivi bratstvo/sestrinstvo, u kojem vilada
krjepost milosrda, odgovornosti, ljubavi i solidarnosti.

Uvod

Kri¢anska teo—logija oznaCava, u doslovnom smislu rije&i, govor ili raz-
miSljanje o Bogu, vodeno u svjetlu objave Isusa Krista. Prema poznatoj a-
nalizi K. Rahnera, kada Novi zavjet donosi izraz Bog (s odredenim &lanom,
tj. o Theos), odnosi se to uvijek na Oca. Taj izraz ne pripisuje se nikada
trojstvenom Bogu, niti Duhu Svetom; nekoliko puta pripisuje se drugoj bo-
Zanskoj osobi (usp. Rim 9,5; Tit 2,13; Iv 1,1.18; 20,28; 1 Iv 5,20), ali tada je
ili bez odredenog Clana, ili s nekim dodatkom koji ga objadnjava. Ho Theos
uvijek je kao vlastito ime za Oca; govoriti 0 Bogu znadi govoriti o Ocu,
premda i druge dvije osobe Presvetog Trojstva, kako je svima znano, valja
gledati, u doslovnom smislu, kao bozanske osobe.

Govor o Bogu kao Ocu moZe se &initi posve razumljivim vjerniku koji je
krSten u ime Oca, Sina i Duha Svetoga, koji je odmalena naviknut zapodeti
znak kriZa »u ime Ocag, koji je toliko puta ispovjedio svoju vjeru u »Boga,
Oca svemoguéega, Stvoritelja neba i zemlje«. Ipak, &ini se da u novije doba
postoji odredeni otpor da se Boga zaziva kao Oca, kao da je doslo do odba- -
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civanja o&inske uloge. Uzrok tomu mnogi nalaze u razo€aravaju¢im iskus-
tvima s ljudskim o&instvom, koja jednostavno prije€e da se naziv Otac pripi-
suje Onomu od kojega se ipak ne o&ekuje razofarenje. Drugi se pak pitaju:
Zasto se mora govoriti o Bogu kao »Ocux, a ne kao »Majci«? Drugi opet
smatraju da je vjera u Boga, odnosno u boZanskog Oca, tek jos jedna Eovje-
kova iluzija i projekcija vlastitih potreba.

Svemu ovome moZda je donekle pridonijela i injenica $to se teologija
nije previse trudila predstaviti i jasno protumaciti Boga u njegovu o€instvu.
U odnosu na mnogobrojna djela i spise o Isusu Kristu, pa i o Duhu Svetom,
bar u posljednje vrijeme, relativno je malo napisanih djela o Bogu Ocu, od-
nosno o BoZjem odinstvu. Stoga je nuZno da teologija ispuni te praznine, jer
Crkva je poslana navjei¢ivati »Evandelje BoZje« (Rim 1,1), a ono je Rados-
na vijest o Bogu—Ocu koji, za nas, $alje svoga Sina na svijet i time ispunjava
svoja obecanja (usp. Dj 13,32-33).

Obveza navje$¢ivanja Radosne vijesti o BoZjem ocinstvu namece se po-
sebice u danasnje vrijeme ne samo zato $to je ova godina, kao posljednja
godina priprave za Jubilej, posve¢ena Bogu Ocu. Crkva treba i u danasnje
vrijeme »obnoviti lice« onog Oca koje ljudi tako &esto iskrivljuju ili &ak na-
grduju. Za Crkvu i njezinu teologiju neobiéno je vazno da budu »u situaci-
ji«, da mogu i znaju pruZiti izravne odgovore potrebama suvremenog svijeta
i &ovjeka, koji su sa svoje strane vrlo problemati¢ni i zahtjevni, nerijetko
spremni podvrgavati i vjeru u BoZje oinstvo strogom kriti¢kom, pa i ne-
savjesnom, razmisljanju.

Odbacivanje Boga (kao) Oca

Krséani stoljeéima zapodinju svoju ispovijest vjere rije¢ima: »Vjerujem
u Boga, Oca svemogulega, Stvoritelja neba i zemlje...« Ispovijedaju li time i
Boga nekakvog patrijarhalnog drustva, apsolutnu mo¢ ofeva u obiteljima i
dominantnu snagu muskaraca u javnom Zivotu, ili pak time ispovijedaju je-
dinstveni misterij Boga kojeg je Isus iz Nazareta nazivao 4bba—Ocem? Is-
povijedaju 1i time apsolutnu ovisnost svakog stvorenja o svemoguéem
boZanskom Ocu, ili proglasuju slobodu djece Boga Oca? To su tek neka od
pitanja koja se postavljaju u suvremenom svijetu i u postmodernoj kulturi
koju se (s razlogom!) naziva kulturom sumnje i kritike. Ta i takva kultura
sve, u pravilu, stavlja u pitanje, pa tako i lik oca, lik koji je jedan od temelja
kulturne i religiozne povijesti, lik koji se odnosi na zacetnika i izvoriste Zi-
vota: otac je, kako rede jedan suvremeni teolog, stvarateljski pocetak, Cuvar i
hranitelj Zivota, on predstavlja red Zivota, izraz je snage i autoriteta, ali isto-
dobno naklonjenosti, dobrote, pozornosti i pomo‘c’:i.1 Takva slika oca danas
je podloZna kontestaciji, izblijedila je i postala nesigurna, dapace, postala je

1 Usp. Kasper, W., (1994), Bog Isusa Krista, Dakovo, Forum bogoslova, 209-211.
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teSko shvatljiva i jo$ teze prihvatljiva, jer je — prema mnijenju mnogih — ri-
je€ o odviSe patrijarhalnoj slici oca. Zbog toga ¢e M. Horkheimer zakljuéiti
da nema viSe ofeva, ako se pod izri¢ajem ofac razumijeva ono $to se prije,
tijekom povijesti, razumijevalo. Nalazxmo li se u tom slucaju na »putu koji
vodi prema bez—o&inskom drugtvu«?? Razvija li se doista moderno industrij-
sko drustvo u »drustvo bez oca«? Uostalom, ako nedostaje iskustvo ljudskog
oca, ili ako je ono negativno obiljeZeno, ili ako se do krajnosti kontestira
sdm pojam i uloga oca, kako onda govoriti o Bogu kao Ocu, kako navjeséi-
vati i ispovijedati BoZje olinstvo? O¢ito, u tom kontekstu postaje
»problematiCan« i pojam Boga, te se i njega stavlja na optuZeni¢ku klupu,
Sto je moderni ateizam i u€inio.

Mnogi su razlozi i raznovrsna je pozadina tog »o&inskog debakla«. Jedan
od njih svakako je i progresivno nestajanje patrijarhalnog drustva, ali &ini se
da to ipak nije temeljni razlog. Njega bi se moglo traZiti u modernom ateizmu,
¢ija je polaziSna toCka Covjek, njegova sloboda, njegova potpuna autonomija
i njegova snaga. U ime tog i takvog Eovjeka odbacuje se svaki autoritet, od-
bacuje se i Boga, jer njegova egzistencija ugroZava &ovjeka. Takav nagin
razmiSljanja, koji se veZe uz imena M. Stirnera, F. Nietzschea, J.P. Sartrea i
drugih, uzroku_]e »ubijanje svih otaca«, zemaljskih i nebeskih, osobnih i za-
Jedmcklh Kljucna je rije¢ u takvoj kontestaciji oca i o¢instva sloboda, ra-
dikalna sloboda od svih spona i zapreka, od svih o&eva i bogova, sloboda ne
samo od religije, nego i od samog razuma. U svemu tome nema, dakle, mje-
sta ni za kakav autoritet, ni za kakvog oca niti Oca, jer — prema Sartreu —
»nema dobrih otaca«, svaki otac ograni¢ava i oduzima slobodu. To se pose-
bice odnosi na Boga Oca, ¢ija egzistencija oduzima prostor i dah &ovjeku i
njegovoj slobodi. Prema tome, u ime &ovjeka treba odbaciti Boga, obojica
ne mogu biti. Zbog toga Covjek treba »progistiti nebo«, kako je govorio Nie-
tzsche, jer samo tako on ¢e doista biti gospodar i tvorac svog usuda, »faber
suae fortunae«.

Izravni napadaj na BoZje odinstvo nalazi se i u utemeljitelja dubinske
psihologije, psihoanaliti¢ara S. Freuda. U svojim djelima on dolazi do zak-
ljucka da je Covjekova vjera u Boga Oca zapravo kompleks oca; naime, na-
kon $to je u djetinjstvu proZivio iskustvo zastite i potpune ovisnosti 0 svom
ocu, Covjek i kao odrasla osoba, kada se nade pred poteskodama i Zivotnim
neprilikama, nesvjesno u sebi i oko sebe stvara situaciju u kojoj se nalazio
kao dijete, samo $to sada mjesto zemaljskog oca preuzima svemoguéi bozan-
ski Otac. Tako ¢e Freud i do¢i do zakljutka da je korijen svake religiozne
formacije »nostalgija za ocem«, odnosno »oZivljavanje ideala oca, a sve bi

2 Usp. Mitscherlich, A., (1963), Auf dem Weg zur vaterlosen Gesellschaft. Ideen zur
Sozialpsychologie, Miinchen, Kaiser Verlag; Spiegel, Y., (1981), Dio come Padre in una
societa senza padre, u: Concilium, XVII/3, 13-26.

3 O toj tematici usp. Gilson, E., (1983), L ateismo difficile, Milano, Vita e Pensiero, 13—57.
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to bile zapravo tek iluzije (o nebeskom Ocu) i projekcije vlastitih potreba,
koje se hipostatiziraju i stvaraju osobu (nebeskog Oca).

Feministi¢ka teologija i moderni Zenski ‘pokret predstavljaju takoder
svojevrstan protest protiv patrijarhalnih drustvenih oblika bilo na nebu, bilo
na zemlji, a to je dovelo i do kritike predodzbi o Bogu kao Ocu. Tako ¢e C.
Halkes reéi da »ne uspijeva Boga nazivati imenom ’Otac’, da *OcCe na$’ ne
moze vise moliti.’ Nije ovdje rije¢ o nepotrebnom ili marginalnom pitanju,
jer — kako reée jedna teologinja — »ako je Bog muskarac, onda je i muskarac
— Bog«. S jedne strane, feministitka teologija predstavlja, pomalo neoCeki-
vanu, pomoé teoloskom razmiSljanju. Ona je zapravo izazov da se predodzba
0 ocu, a time i o Bogu kao Ocu, kriti¢ki i dublje shvati, te iznova otkrije u
svojem izvornom biblijskom znagenju. Njezin najveli prinos sastoji se u
tome da je »prisilila« suvremenu teologiju na Citanje biblijske poruke s no-
vim kategorijama, odnosno s dubljim shvadanjem Bozjeg oCinstva—mate-
rinstva. Rijeg je o procesu zdrave »demitizacije« svetih spisa koji su nastali i
bili napisani u razdobljima u kojima je bio dominantan mashilisti¢ki duh.

S druge strane, feminizam i pojedine struje feministicke teologije otisli
su u drugu krajnost. Prema njihovom mnijenju, svaki pokusaj »ublazavanja«
mashilisti¢ke figure biblijskog Boga beskoristan je i ne moZe dovesti ni do
kakvih promjena. Zbog toga su i dosle do drastiénog zakljucka: biblijsku
religiju valja u potpunosti odbaciti i umjesto nje treba uvesti vjeru u BoZicu
i u »majku prirodug, koja je, tvrde, ve¢ postojala prije patrijarhalnog doba, u
eri matrijarhata. U ime takve religioznosti odbacuje se, dakle, biblijskoga
Boga kao Oca.

Posljednjih desetljeéa moZe se opaziti u suvremenom drustvu jedna poja-
va koja se, na svoj nagin, takoder opire govoru o BoZjem o€instvu. Jedan od
temeljnih atributa biblijskog Boga jest milosrde; Bog je »milosrdni Otac i
Bog svake utjehe« (2 Kor 1,3) koji odituje svoju svemo¢ posebice milos-
rdem i prastanjem. Kategorija milosrda, medutim, kao da je u suvremeno
doba ostavljena po strani. Naime, suvremena kultura i mentalitet ljudi naSeg
vremena Zele biti usmjereni na izgradivanje drustva u kojem bi vladala pravda,
pravo i zakonitost, §to bi pak, uz pomo¢ vrhunski razvijenih znanosti i tehni-
ke, trebalo dovesti suvremeno dru$tvo do doba u kojem bi Covjek sve sebi
podloZio i tako zagospodario svime $to postoji, pa i ljudima, naravno slabi-
jima od sebe. U svemu tome praktiéno i nema mjesta za kategoriju milos-

4  Usp. Freud, S., (1944), Totem und Tabu, Frankfurt, Suhrkamp; Isti, (1948), Die Zukunft
einer Illusion, Frankfurt, Suhrkamp; Isti, (1975), Bewusstsein und Unbewusstes, Frankfurt,
Suhrkamp; o tome takoder usp. Ricoeur, P., Die Vatergestalt — vom Phantasiebild zum
Symbol, u: Isti, (1974), Hermeneutik und Psychoanalyse, Miinchen, Kaiser.

5 Halkes, C., I motivi della protesta contro Dio-Padre nella teologia femminista, (1981), u:
Concilium, XVI1/3, 168-180.
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rda.’ Razvoj znanosti i tehnike moZe zadovoljiti sve ovjekove potrebe, te
on stoga ne treba traZiti nista transcendentnoga, pa tako ni Boga niti njegovo
milosrde; odgovori koje pruza znanost obezvrjeduju svako krjeposno i eti¢no,
pa tako i milosrdno, ponaSanje. Ako sadasnjost i ne pruza ba$ sve odgovore i
ne zadovoljava ba$ sve Covjekove potrebe, ucinit ¢e to buduénost, koju zas-
tupnici ovakvog nacina razmisljanja vide kao sigurnu i bez opasnosti: to je
buduénost u kojoj ¢e €ovjek biti pravi gospodar nad svim oko sebe, u kojoj
¢e biti potpuno zadovoljene sve njegove potrebe, ali u kojoj nema mjesta ni
Bogu ni njegovu milosrdu, a ni ljudskom milosrdu.

Takva i sli¢na razmi$ljanja kao i neki pokreti u suvremenom svijetu uzrok
su »ocinskog debakla«, odnosno odbacivanju govora o Bogu kao Ocu i o
BoZzjem ocinstvu. Upravo zbog toga kr§¢anstvo i suvremena kr§éanska teo-
logija imaju pred sobom dvostruku zadacu: uvijek iznova sjecati se prvog
¢lanka svoje ispovijesti vjere, te traZiti odgovor na pitanje: »Sto znadi priz-
navati Boga kao svemoguceg Oca?«, kako bi ga jasno protumadena i prihva-
tljiva ponudila svim ljudima.

Bog kao otac u religijama

Prate€i povijest religija lako se uocava ¢injenica da prakti¢no svi narodi i
sve religije pripisuju svome bogu ili boZanstvu naziv »otac«. Ta &injenica za-
Jjednicka je najstarijim narodima i njihovim jo$ nerazvijenim religijama i vje-
rovanjima, i onim kulturno naprednijima i razvijenijima, posebice semitskim
narodima Srednjeg istoka i sredozemnog bazena.’ Za politeisti¢ke narode, kao,
primjerice, Asiro-Perzijance, Babilonce, Fenitane, Kanaance, Aramejce, vi-
hovno boZanstvo smatrano je ocem svega, od kojega sve proistjece i koji svi-
me upravlja. Isto vrijedi i za stare Egipcane, kao i za pripadnike anti¢ke
kineske religije, za primitivne narode Australije, Afrike i Amerike. I klasi¢na
gréka religija gledala je u Zeusu »sveopéeg oca«, odnosno »oca bogova i lju-
di«, o cemu se govori i u mnogobrojnim starogrékim filozofskim spisima i
raspravama. lel_]am su slijedili primjer svojih grékih uditelja, te su naslov
»otac« pridijevali manje~viSe svim bogovima u Panteonu, a posebice se taj
naslov odnosio na Jupiterag; njega se osobito zazivalo kao »oca bogova i lju-
di« (pater deum hominumgque) i kao »oca i gospodina« (pater et dominus).

6 Nadovezujuci se na u€enje Drugoga vatikanskog sabora (usp. na primjer Gaudium et spes,
2), papa Ivan Pavao I, u svojoj enciklici Dives in misericordia, prili¢no odtro osuduje to
odbacivanje milosrda u suvremenom drustvu.

7 Usp. Tellenbach, H., (1978), Das Vaterbild im Abendland, Stuttgart, Kreuz; Falaturi, A. —
Petuchowski, H. — Strolz, W. (prir.), (1987), Universale Vaterschaft Gottes. Begegnungen
der Religionen, Freiburg i. B., Herder.

8 Zanimljiv je tekst stoika Kleanta (IV-IIL st. pr. Kr.), Himan Zeusu, kojega neki nazvase
Te Deum stare greke religije, a u kojem se ne govori samo o Zeusovu oginstvu, nego se
tvrdi da »smo i mi njegov rod«.

9 Samo ime Jupiter dolazi od Diupiter, tj. Deus pater (Bog otac).
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Ono §to posebno obiljeZuje starorimski ambijent jest Cinjenica da iza te religi-
ozno—povijesne uporabe naslova »otac« za vrhovnog boga stoji i sakralna le-
gitimacija uloge oca obitelji (pater familias) kao kuénog gospodara i
sveéenika. Unutar obitelji, otac je uZivao monarhijski autoritet i neogranienu
pravnu vlast nad njezinim ¢lanovima; kao $to je Jupiter otac i gospodar svih i
svega, tako je i pater familias za svoju obitelj i »kuéni sveéenik« i
sneogranideni gospodar«. Takva uloga bila je rezervirana i za polititkog vrho-
vnika (imperatora) koji je bio »otac domovine« (pater patriae) ili »otac sve-
kolikog naroda«.

Dakle, nema nikakve sumnje da se prakti¢no u svim narodima i u njiho-
vim religijama boga ili vrhunsko boZanstvo nazivalo ocem. Taj pojam odno-
sio se na izvorite od kojega sve potje€e i 0 kojemu sve ovisi, komu se treba
zahvaliti kako za postojanje svijeta tako i za vlastiti Zivot.

Bog kao Otac u Starom zavjetu

Iz onoga $to je redeno u prethodnom poglavlju proizlazi da naziv »otac« za
Boga i nije specifi¢nost zidovske religije. Za razliku od okolnih naroda, koji-
ma je bilo sasvim normalno govoriti o svom vrhovnom bogu kao ocu koji je
smatran kao praotac doti¢nog naroda u gotovo naravnom smislu, Izrael podinje
izri¢ito govoriti o Bogu kao Ocu relativno kasno i dosta rljetko % Jedan od
glavnih razloga tomu upravo je politeizam okolnih naroda ¢&iji je pojam o bogu
(bogovima) kao ocu mogao biti opasnost za izraelski monoteizam. Za Izraela
Bog je prije svega — Bog: najprije se ogituje njegova apsolutna transcenden-
tnost, a njegovo se ofinstvo otituje poslije. Upravo tu se moZze traZiti original-
nost izraelske vjere u Boga kao Oca; motiv vjerovanja u njegovo oCinstvo jest
izabranje: on je izabrao Izraela i sklopio s njime savez. Stoga, Bog je Otac ne
zato §to bi radao sinove, nego zato §to slobodno izabire Izraela kao svoga sina.
Nije, dakle, rije¢ o naravnom oginstvu, nego o ocinstvu koje se temelji na
izabranju i na savezu. Tek od tih dogadaja Izrael postaje svjestan svoga poseb-
nog odnosa s Jahvom; njegovo oginstvo za Izraela je posljedica ili objasSnjenje
saveza sa svojim Bogom. Prema tomu, Bog nije jednako otac svim narodima
(jer je sve stvorio), kao $to je Otac Izabranom narodu.

U Starom zavjetu Boga se naziva Ocem ponajprije u kolektivnom smislu:
Bog je Otac svog naroda.'’ Tek u nekoliko tekstova naziva ga se Ocem poje-
dinca: ako je rije€ o kralju koji uosobljuje svekoliku naciju (usp. primjerice: 2
Sam 7,14; Ps 89,27; Ps 2,7), ili o odredenoj kategoriji osoba (usp. Ps 68,6:
»Otac sirota, branitelj udovica Bog je u svom svetom $atoru«). Jedan od prvih
proroka koji govori o BoZjoj o€inskoj ljubavi jest HoSea. Istina, on ne rabi

10 U Starom zavjetu Jahvu, Boga Izraclova, jasno se naziva Ocem tek od doba proroka, i to
samo 11 puta.

11 O ovoj tematici usp. Durrwell, F. X., (1995), Il Padre. Dio nel suo mistero, Roma, Citta
Nuova, 31-48.
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izriCito rije¢ »otac, ali ideja olinstva i odgovarajuca ideja sinovstva jasno je
prikazana u njegovim tekstovima (usp. Ho§ 11,1-4.7-8). No, ovaj prorok ne
govori o BoZjoj ljubavi samo u o€inskom liku nego i u maj¢inskom. Da bi $to
jasnije izrazio BoZju ljubav i milosrde prema Izraelu, HoSea rabi dva izraza:
jedan koji se viSe odnosi na muski rod (hesed = ljubav, odnosno milosrde, u
smislu vjernosti dviju osoba koje sklapaju savez) i jedan koji se vi$e odnosi na
Zenski rod (rahamim, od rehem = utroba, u smislu ljubavi izmedu majke i plo-
da njezine utrobe; usp. Ho§ 11,8). BoZja oéinska ljubav i milosrde biva na neki
nadin dopunjena i u Deuteroizaiji (usp. 1z 49,14-15; 66,13).

Glede tog Jahvina »majéinstva, rije€ je o izvornom Izraelovu iskustvu.
Za okolne politeistiCke narode bilo je normalno govoriti i o boZici ili bozi-
cama, jer je ipak bila rije¢ i o odredenim projekcijama ljudskog iskustva.
Medutim, za Jahvu, Boga Izraelova, apsolutno transcendentnoga, ne moze se
rei da je musko ili Zensko; u svom odnosu s Izraelom on se objavljuje s o-
biljeZjima koji su svojstveni i muskom (tj. o¢inskom) i Zeénskom (tj. maj&in-
skom) liku. U tom smislu valja shvaati pravo znadenje tzv.
antropomorfizama koje rabi Stari zavjet za opisivanje Bozjeg identiteta i
djelovanja. Njima se Zeli istaknuti Jahvina punina osobnosti, i to polazeéi od
ljudskog iskustva, te zbog toga ih se ne smije apsolutizirati niti doslovno shva-
¢ati i tumaditi.

Jedan od prvih jasnih izri€aja o Bogu kao Ocu nalazi se u proroka Jere-
mije: »O¢e moj, ti si prijatelj mladosti moje!« (Jer 3,4). Prorokova je nakana
govoriti izraelskom narodu o velikoj i vjernoj BoZjoj ljubavi kojom on oba-
sipa svoj narod unato¢ njegovim nevjerama (usp. Jer 2), on mu prasta i po-
ziva ga da se vrati svome Bogu koji ima oginsko srce (usp. Jer 3,19; 31,9).

Svjedoci su Bozje ofinske ljubavi i razni psalmi (usp., primjerice: Ps
27,10; 80; 103,8.13—14) koji posebice govore o BoZjoj ofinskoj samilosti i
milosrdu kao o njegovim temeljnim atributima. Bog je istodobno i otac i
majka, i oCinskih i maj¢inskih osjecaja prema &ovjeku, milosrdan i blag,
dobrohotan i uvidavan, Bog koji poznaje ljudska ogranienja, koji zaborav-
lja uvrede i oprasta grijehe, takav je Bog Otac u Starom zavjetu. Buduéi da
Jje Otac, on traZi i poslusnost od svoga »prvorodencac, Izraela, ali i tu prev-
ladava njegova o€inska ljubav i njeZznost koje nikakva nevjera ili neposluh
ne moZze ponistiti: »U ljubavi vje€noj smilovah se tebi« (Iz 54,8). Tako Jah-
ve, Bog lzraela, »izlazi« iz samoga sebe, te na taj nalin pripravlja »puninu
vremena« i svoj »silazak« — po Sinu — medu ljude. Ogito, sa svim tim dobro
Je pripremljena novozavjetna prispodoba o dobrom Ocu (ili o »izgubljenom
sinu«).

Priblizavajuéi se kraju starozavjetne epohe, susreCu se u Starom zavijetu i
neke novosti glede bozanskog o&instva. Sirenje helenizma i dodir s helenis-
tickim na€inom razmisljanja imao je odredenog odjeka i u palestinskom
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svijetu.12 Religija sve vise biva shvacana kao osobni izbor, te se sve CeSce
govori o izravnom odnosu pojedinca s nebeskim Ocem. Upravo takav govor
nalazi se u Siraha i u Knjizi Mudrosti. Sirah u molitvi zaziva Boga Oca kao
individuum (tj. u jednini) i zahvaljuje mu jednako. Boga se naziva »Ocem i
vladarom moga Zivota«, »Ocem i Bogom moga Zivota« (Sir 23,1.4), »mojim
Ocem« (Sir 51,10), a to je ogita novost spram proslosti, kada se Boga nazi-
valo Ocem prije svega u kolektivnom smislu.

I Knjiga Mudrosti govori o BoZjem o¢instvu s osobnim obiljeZjima. No,
osim §to se govori da je Bog Otac svakog pojedinog Covjeka, kaZe se tako-
der da je on istodobno i Otac svih ljudi; svaki pojedini i svi zajedno mogu
mu se obradati nazivajuci ga Ocem (usp. Mudr 11,23-24; 14,3; 15,1).

Govoreéi jasnije o sveopéem Bozjem o€instvu, kao i o Bogu kao Ocu poje-
dinca, ovi tekstovi s pravom se smatraju kao prijelazne toc¢ke izmedu Staroga i
Novog zavjeta. Upravo na tu tradiciju nastavljat ¢e se Isus iz Nazareta, premda
su u njegovo vrijeme pripadnici nekih religiozno—politi¢kih pokreta (prije svega
farizeji, pismoznanci i saduceji) ispustili srediSnju misao starozavjetne objave
o Bogu kao Ocu i »zamijenilic Boga (Oca) saveza s Bogom zakona.

Bog kao Otac u Novom.zavjetu

Relativno bogata objava Boga kao Oca u Starom zavjetu nalazi se i u teme-
ljima novozavjetnih knjiga. Ipak, glede BoZjeg odinstva Novi zavjet donosi
veliku novost i »kvalitativni skok« u odnosu na Stari zavjet: boZansko
otinstvo shvaéa se na naravan nalin, tj. Bog je naravni Otac i njegovo
o&instvo ne temelji se viSe samo na izabranju nekog naroda ili na savezu s
njime, nego je Otac koji ima Sina i taj je Sin doista odvijeka roden od Boga
Oca. Za Novi zavjet Bog je Otac prvenstveno u tom smislu i to je apsolutna
novost novozavjetne poruke. Stoga se mijenja i molitva upuéena Bogu, kako
dobro zapaza F.X. Durrwell: »Zidovi su u svojoj molitvi blagoslivljali Boga
zbog njegove uzvisenosti i zbog njegovih djela u korist Izraela. Izgovarajuéi
ime Vjenoga, dodavali su uvijek: "Neka je blagoslovljen!” U svojoj novoj
vjeri, Isusovi u€enici nastavljali su blagoslivljati toga istog Boga, ali su do-
davali novi neo&ekivani motiv, prije nepoznat, koji potpuno obnavlja ideju o
Bogu: ’Blagoslovljen Bog, Otac Gospodina naSega Isusa Krista!” (1Pt
1,3)«.13 Takav novozavjetni govor upucéuje na trinitarni kontekst u kojem je
smjesten i govor o BoZjem o€instvu u odnosu na ljude. Da je Bog Otac svo-
ga jedinorodenog Sina, da se njegovo ocinstvo proteZe na sve stvoreno, na
svekoliku povijest spasenja i na sve ljude, ne bi nitko znao da sam Bog nije

12 Treba ipak upozoriti da je helenisti¢ki utjecaj na neke starozavjetne knjige samo verbalne
naravi. Bog kao Otac u Starom zavjetu ima sasvim drukgija obiljezja od poganskih vjero-
vanja u bozansko oéinstvo.

13 F.X. Durrwell, nav. dj., 14.
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to objavio po svom Sinu kojega je poslao na svijet i po kojemu je o€itovao
ljudima svoje otajstvo.

Druga velika novost koju donosi novozavjetna objava Boga Oca, posebice
u odnosu na starozavjetni monoteizam, jest vjera u jednoga jedinog Boga
koji se objavljuje u/po Isusu Kristu koji je njegov Sin, i koji je u savrSenom
jedinstvu sa Sinom i s Duhom Svetim. Jedan jedini Bog kojeg se ispovijeda
nije, kao ni u SZ-u, u prvom redu samo objekt samostalne ljudske spoznaje,
nego je Bog Zivi, koji djeluje, koji se objavljuje u svom vlastitom djelu spa-
senja; stoga formula novozavjetnog monoteizma nije: »Postoji samo jedan
Bog«, nego: »Onaj koji se pokazao—objavio u Isusu Kristu i u spasiteljskom
duhovskom djelovanju koje je s njim doslo, to je taj jedini Bog.« U tome je,
dakle, temeljna razlika u odnosu na starozavjetni monoteizam.

Jedini Bog, koji je »Otac Gospodina naSega Isusa Krista« i kojeg novo-
zavjetni vjernici ispovijedaju, jest Zivi Bog, Ziva osoba koja je bila na djelu i
u starozavjetnoj povijesti spasenja, a definitivno se objavila u svome Sinu.
Zbog toga novozavjetni vjernici rado uzimaju formule o »Bogu otaca«, od-
. nosno o »Bogu Abrahamovu, Izakovu i Jakovljevu« (usp.Mk 12,6; Mt 22,32;
Lk 20,37; Dj 3,13; 5,30; 22,14), o »Bogu Izraelovu« (usp. Mt 13,31; Lk 1,68;
Dj 13,17; 2 Kor 6,16; Heb 11,16), o »naSem« Bogu (usp. Mk 12,29; Lk 1,78,
Dj 2,39; 1 Kor 6,11; 1 Sol 2,2; 1 Tim 1,1; Heb 12,29; 2 Pt 1,1; Otk 4,11), o
»mom« Bogu (usp. Lk 1,47; Rim 1,8; 2 Kor 12,21; Fil 1,3; Otk 3,12). S druge
pak strane, govore takoder o Bogu i Ocu Gospodina nasega Isusa Krista (usp.
Rim 15,6; 2 Kor 1,3; 11,31; Ef 1,3) ili o Bogu nasega Gospodina Isusa Krista
(usp. Ef 1,17). Taj konkretni i osobni Bog jedini je Bog kojeg novozavjetni
monoteizam valjano ispovijeda. Tko ispovijeda jednoga Boga, a ne Zeli ga
ispovjediti kao »Oca nasega Gospodina Isusa Krista, taj ne misli na Boga
kojeg ispovijeda Novi zavjet i prva Crkva, jer »mi nemamo nego jednog Bo-
ga« (1 Kor 8,6) koji je Otac Isusa Krista. '

Isus — objavitelj Oca

Cetvrti evandelist svetano proklamira: »Boga nitko nikada ne vidje: Jedi-
norodenac, Bog, koji je u krilu Oevu on nam ga obznani.« Bog nije bio ne-
poznat, njegovi »tragovi« vidljivi su u svemu stvorenom, ali nitko nije vidio
njegovo lice, niti ga je pravo spoznao u njegovu o€instvu. Nitko ga ne poznaje
tako kao njegov Sin koji je u njegovu »krilu« i koji ga jedini moZe pravo spoz-
nati i kao takav pricati tko je i kakav je Bog, jer on je Rije¢ (Logos) Oceva,
odnosno objavitelj Oca od kojega je i roden. Kao takav, on uvodi i ljude u
spoznaju o0 Bogu Ocu, i to na razli¢ite nadine: govori ljudima da imaju Oca na
nebesima, da se mogu pouzdati u njega kao u pravoga Oca (usp. Mt 6,32), da
mu — kao pravi sinovi — trebaju nalikovati (usp. Mt 5,45-48); uci ih i moliti se
Ocu (usp. Lk 11,2), govori im o njegovoj veli€ini i brizi za sva stvorenja (usp.
Mt 6,25-32), o njegovoj bliskosti s malenima (usp. Mt 11,25; Lk 10,21), o
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njegovom upornom traZenju izgubljene ovce (usp. Mt 18,12-14)... Sve tzv.
prispodobe o milosrdu, u kojima Isus »brani« svoje pravo da se brine za slabe i
gresne, predstavljaju zapravo Boga Oca. Bilo koji starozavjetni prorok mogao
bi, doduse, govoriti sliénim rijeima o Bogu, no Isus tvrdi i ono $to se nitko ne
bi nikada usudio reéi: taj Bog, Otac svih ljudi, na poseban je i jedinstven na¢in
njegov Otac: »Slavim te, Oce (...) Objavio si ovo malenima (...) Da, OCe (...)
Sve je meni predao Otac moj (...) Nitko ne poznaje Oca doli Sin (...)« (Mt
11,25-27). Isus je Sin, Bog je Otac, neusporedivo je »vise Otac« nego li je to
mogla zamisliti Izraelova vjera; Isus je pravi Sin pravoga Boga Oca, odnosno
Bog koji dolazi na svijet, prije svega je Otac Isusa iz Nazareta. To je sredi$nje
svjedocanstvo koje pruzaju sva Cetiri Evandelja.

Sinovski odnos s Bogom Ocem sam Isus jasno izraZava izrazom Abba,
kojeg se susre¢e u Markovu evandelju (usp. Mk 14,36) i u Pavla (usp. Rim
8,15; Gal 4,6). Abba znati »otac, ali, buduéi da taj izraz pripada zapravo
djetinjem govoru, kazuje o intimnom, njeZnom i duboko familijarnom odno-
su, te ga se prevodi zapravo s naSim izrazom wtatac.'* Abba Jje izraz aramej-
skog podrijetla i1 zajedno s izriCajem /mma (»mama«) predstavlja prve rijeci
koje dijete izgovara kada se obrada onima u koje ima neogranieno povjere-
nje. Nikada se Zidov nije obraéao Bogu s izridajem ajem, bilo bi to previse
»Sokantno«, no za Isusa je to bilo normalno, §to zapravo govori o njegovom
jedinstvenom odnosu i o njegovoj bliskosti i »familijarnosti« s Bogom
Ocem. Neki autori smatraju da je Isus rabio upravo taj izri¢aj u svim svojim
molitvama. Smatraju da u svih osamnaest zabiljeZenih prigoda u kojima se
Isus obraca Bogu nazivajuéi ga Ocem (Pater u izvornom grékom tekstu), tu
rije¢ treba smatrati kao prijevod aramejskog 4bba. Valja uoliti da svi tek-
stovi u kojima se na Isusovim ustima nalazi rije¢ »Otac«, dolaze nakon Pet-
rove ispovijesti, a moguce ih je svrstati u Cetiri velike molitve: Isusova
hvalospjevna molitva (usp. Mt 11,25-27; Lk 10,21, &emu se pribliZava i Iv
11,41), molitva u Getsemanskom vrtu (usp. Mk 14,36), molitva na krizu
(usp. Lk 23,34.46), sveceni¢ka molitva (usp. Iv 17,1.5.11.21.24.25).

ViSe puta, posebice u Matejevu evandelju, Isus rabi i izraz »moj Otac«
kada govori o Bogu u tre¢em licu, za razliku od izraza »va$ Otac«, kada go-
vori o Bogu u kojeg vjeruju udenici i svi ostali. Otac kojeg on objavljuje i
navjeS¢uje nije nikakav opceniti »nebeski Bog Otac«, nego je ekskluzivno
Otac tog Sina Isusa. OCinstvo tog Oca ne moZe biti objavljeno ni od koga
drugog doli od Sina Isusa; ljudi mogu doéi k tom Ocu samo po zajednidtvu
sa Sinom. Osim toga, ako Isus naziva Boga »moj Otac«, govori zapravo o
svom posebnom odnosu s Bogom, drukéijem nego li ga imaju s Bogom os-

14 Usp. Jeremias. J., (1966), Abba. Studien zur neutestamentlichen Theologie und Zeitges-
chichte, Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht; Marchel, W., (1966), Dieu Pere dans le
NT, Paris, Cerf; Isti, (1971), Abba, Pere, Roma, Citta Nuova; Guillet, J., (1977), Un Dieu
qui parle, Paris, Cerf, Feneberg, R., (1982), Abba — Vater, u: Kirche und Israel 3, 41-52.

58




Obnov. Zivot (54) 1 (1999) str. 49-68. 1. Karlié: Bog Otac — Otac Isusa Krista i Otac ljudi

tali ljudi. Jedan Ivanov izri€aj jasno govori o toj razlici: »Uzlazim Ocu svo-
me i Ocu vasemu, Bogu svome i Bogu vasemu« (Iv 20,17). Ta dva odnosa
heterogena su medu sobom: Isus je Sin Boga Oca na jedinstven, naravan,
na&in; svi drugi su »sinovi u Sinu«, odnosno posinjeni. BoZansko o€instvo u
odnosu na vjernike ipak je na jednoj »drugoj razini«.

O tome govori i svojevrsna formula ispovijesti vjere, »Otac Isusa Krista«
ili »Otac Gospodina nasega Isusa Krista«, koju Cesto rabi Pavao (usp. Rim
15, 6; 1 Kor 1,3; 2 Kor 1, 3; 11, 31; Ef 1, 3; 3,14). Analizirajuéi tu teoloSku
formulu otkrivamo da se i tu zadrzava govor o ekskluzivnom odnosu kojeg
gi. Ljudi dolaze u zajednistvo s Isusovim Ocem po samom Isusu: ako je on na$
Gospodin, ako ga takvim priznajemo, onda ¢e »njegov Otac« biti i »na$ Otack,
odnosno postat ¢emo sinovi i kéeri njegova Oca (usp. Rim 8,15; Gal 4,6).

Posljednje evandelje pruZa vrhunac takve objave Boga Oca i moZe ga se
smatrati predivnim himnom BoZjem odinstvu kojeg je ispjevao Sin. Ve¢ u
Ivanovu prologu iznosi se »visoka« teologija o Ocu i Sinu. Bog je Otac od-
vijeka, jer odvijeka je rodio jedinog Sina koji mu je jednak. Og&itujuci Oca,
utjelovljeni Sin dovrSava posljednju i kona¢nu objavu, te svojim Zivotom,
djelima, rije¢ima i ponaSanjem usliSava jednu od temeljnih molbi Covje-
Canstva: »PokaZi nam Oca i dosta nam je« (Iv 14,9.10; usp. 10,30). Otac je
podrijetlo i sadrzaj Objave, a Sin je onaj koji objavljuje. Tko njega vidi i
upozna, vidi i poznaje Oca (usp. Iv 14,7-10). I Ivanu je vazno istaknuti da
po Sinu i ljudi imaju pristup Ocu, odnosno da po njemu postaju sinovi i kée-
ri Boga Oca. Jer, ne postaje se takvim samim rodenjem (usp. Iv 1,13), nego
»ponovnim rodenjem, odozgor« (Iv 3,3-6). Tako nismo sinovi i kéeri samo
po imenu, nego stvarno. Ivan je tu doista jasan: »Koliku nam je ljubav daro-
vao Otac: djeca se BoZja zovemo, i stvarno jesmo« (1 Iv 3,1).

U Ivanovom evandelju uoCava se jo$ jedna izvanredno vazna tematika o
spasenjskoj objavi Boga Oca koja se nalazi u Isusovoj velikosveéenickoj
molitvi (usp. Iv 17). Misao—vodilja te molitve nalazi se ve¢ na pocetku: pro-
slava (slava, doksa) Oca i Sina; u njoj je spasenje ili, kako Ivan veli, Zivot.
A Zivot se sastoji u tome da ljudi upoznaju jedinoga pravog Boga i Isusa
Krista kojeg je on poslao (usp. 17,3).15

Ova sredi$nja tema razvija se dalje u pojedinostima. Proslava Oca po Si-
nu dogada se tako da Sin do kraja izvodi Ocevo djelo (usp. 17,4) objavljuju-
¢i ljudima O&evo ime (usp. 17, 6), vode¢i ih k vjeri (usp. 17,8) i posvedujuéi
ih u istini (17,17. 19). Usporedo s proslavom po posvecenju u istini ide i

15 Upoznati ili spoznati kod Ivana oznaduje vise nego intelektualni proces; istinska spoznaja
ukljuduje priznanje gospodstva i vladavine BoZje, proslavu Boga. Tko Boga spoznaje kao
Boga, priznaje ga i proslavlja, taj je u svjetlosti, posjeduje smisao Zivota i svjetlost koja
svijetli u svoj stvarnosti (usp. Iv 1,4). Tako je doksologija (slavospjev Bogu) u isto vrije-
me i soteriologija (spasenje Covjeka).
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priopéenje Zivota; Otac ima taj Zivot u sebi; on je dao i Sinu da ima taj Zivot
u sebi (usp. 5,26) i da ga daruje ljudima (usp. 17,2). Taj Zivot od Oca sastoji
se u tome da ljudi spoznaju da je sam Isus Krist Zivot, jer on je Zivot od Zivota,
Bog od Boga, svjetlo od svjetla (usp. 17,7). Zivot se, dakle, sastoji u spoz-
naji slave koju Isus ima kod Oca prije nego li je bilo svijeta (usp. 17,5):
»O&e, ho¢u da i oni koje si mi dao (...) gledaju moju slavu koju si mi dao jer
si me ljubio prije postanka svijeta« (17,24). Tko to priznaje, ima udjela u toj
vjenoj ljubavi (usp. 17,23.26), u slavi Oca i Sina (usp. 17,22). Spoznaja i
ispovijedanje Isusovoga vjenog bogosinovstva znacdi zajedniStvo s njim i,
po njemu, s Bogom (usp. 17,21-24).

Proslava Oca po Sinu ide za tim da i u€enici budu dionici te proslave i sa-
mog vjednog Zivota. Na taj nacin Isusova hvalidbena molitva postaje (u dru-
gom dijelu) prosidbenom molitvom, doksologija postaje epiklezom. Rije¢ je o
o¢uvanju u istini (usp. 17,11), te da ucenici ostanu medusobno u jedinstvu, s
Isusom i, po Isusu, s Ocem (usp. 17,21-24). Ta Isusova molitva za ucenike je
zapravo molitva za slanje drugog Parakleta, 1 Duha Svetoga (usp. 14,16); on
je Duh istine (usp. 14,17) koji ih treba uvesti u svu istinu'’ (usp. 16,13). On to
&ini tako $to proslavlja Isusa (usp. 16, 14) i svjedodi za njega. Duh ne uzima
od svojega, nego od onoga §to je Isusovo, a §to Isus ima od Oca (usp. 16,14s.;
14,26). Po Duhu Svetom zajedni$tvo izmedu Oca i Sina postaje zajedniStvom
medu vjernicima; po Duhu vjernici su uvedeni u ono jedinstvo koje je znaCajka
BoZjeg bica (usp. Iv 10,38; 14,10-11.20.23; 15,4s.; 17,21-26).

Jedinstvo izmedu Oca i Sina postaje po Duhu temeljem koji omoguéuje i
stvara jedinstvo vjernika, koje sa svoje strane treba djelovati u svijetu kao
primjer i znak (usp. 17,21). Objava vjecne ljubavi postaje tako skupljanje
rasprenog stada oko jednog pastira (usp. 10,16). Dakle, jedinstvo, mir i Zi-
vot svijeta ostvaruju se objavom slave Oca, Sina i Duha Svetoga. Trinitarna
doksologija jest soteriologija svijeta.

Dakle, to je i takav je Bog Isusa Krista o kojem Sveto pismo govori i svje-
doci kao o Ocu ljudi, ali nadasve kao o Ocu Kristovu. Taj Bog Otac ispu-
njava, ali i nadilazi, sva ljudska oéekivanja. On je onaj koji je u povijesti
spasenja slobodno djelovao i govorio, te s ljudima u$ao i u savez, a u punini
vremena pokazao je i svoje konkretno osobno lice, svoje o€instvo, u svom
jedinorodenom Sinu Isusu Kristu.

U Isusu imamo, dakle, puninu objave Boga Oca, jer on je ostvario i ispu-
nio sva Bozja obecanja. On je spasenje i kona¢ni savez s Bogom Ocem,
znak je stvarnog OCeva ulaska u svijet i pocetak nove stvarnosti. Ontoloski,

16 Podrijetlo naziva Paraklet nije posvema razja$njeno (usp. Iv 14,16.26; 15,26; 16,7); izraz
izvorno oznadava onoga koji je »pozvan da bude blizu«, »odvjetnik«; u ovim tekstovima
pak ima znagenje »pripomoc«, »pomocnik.

17 lzrazom istina kod Ivana se ne oznaava skup stvarnih ili pouénih izreka, nego BoZja stvar-
nost koja se o€itovala u utjelovljenom Logosu, kao Zivot i svjetlo za ljude (usp. Iv 1,14.17).
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Krist je punina objave jer on nije samo ¢ovjek nego i Sin BoZji, Rije¢ Oce-
va; samo on nam moZe (po)kazati pravu narav Ofevu; samo je on punina
BoZjeg objavljivanja buduéi da je u njemu Bog zapo€eo potpuno novu i izvan-
rednu zbilju: sinovski odnos Covjeka s Bogom.

To ispunjenje i punina objave, medutim, ne prijeci da postoji jo$ jedno
vrijeme, vrijeme Crkve, u kojem se Zivi — pod vodstvom Duha Svetoga —
novina koju je Krist donio i navijestio. To vrijeme obiljezuje iS¢ekivanje
potpune objave slave BoZje.

Objava Boga Oca po/u Isusu Kristu, kako nam je prenosi Novi zavjet,
ima i svoju trinitarnu (trojstvenu) dimenziju. Isus Krist je punina objave trini-
tarnog otajstva: poslan je od Oca po Duhu Svetom i snagom Duha Svetoga.
Stoga »ljudi po Kristu, Rije¢i koja tijelo postade, u Duhu Svetom imaju pri-
stup k Ocu i postaju zajedniCari boZanske naravi«.

U objavi (su)djeluje »¢itavo« Trojstvo: Otac Salje Sina (usp. 1 Iv 4,9-10;
Iv 3,16), svjedodi za njega (usp. Iv 10,25; 5,36-37) i privlali ljude prema
Sinu (usp. Iv 6,44). Sin pak svjedo¢i za ljubav koju Otac ima prema ljudima
(usp. Iv 3,11); tu ljubav on objavljuje i prenosi, dovrSavajui djelo spasenja
koje Otac Zeli za sve ljude. Duh Sveti je onaj koji daje snagu i u¢inkovitost
Isusovim rije€ima, prosvjetljuje ljudski um i podrZava volju da bi se svi
znali otvoriti BoZjoj rijeci i prihvatiti je. Prema tome, iz toga proizlazi zak-
ljutak da je objava BoZjeg odinstva po Isusu Kristu istodobno i djelo samoga
Oca, kao i Duha Svetoga.

Stvarno Lice Boga Oca

Pavao pise Drugu poslanicu Korinéanima u trenutku kada izlazi iz neke
posebne nevolje »koja ga je snasla« (2 Kor 1,8). Zapocinje svoje pismo zah-
valjujuéi Bogu jer ga je gotovo oZivio od mrtvih (usp. 2 Kor 1,9):
»Blagoslovljen Bog i Otac Gospodina naSega Isusa Krista, Otac milosrda i
Bog svake utjehe. On nas tjesi u svakoj nasoj nevolji« (2 Kor 1,3—4). Bog je,
dakle, Otac, i to Otac Isusa Spasitelja: zar bi mogao ne biti milosrdan svima
onima koji su u nevolji?! Iz Svetog pisma proizlazi da je temeljno obiljezje
Boga Oca upravo milosrde.

Ve¢ sinajski Bog, koji zbog svoje uzvisenosti ipak ulijeva strah, objavio
se Mojsiju kao dobri i milosrdni Bog: »Jahve! Jahve! Bog milosrdan i mi-
lostiv, spor na srdZzbu, bogat ljubavlju i vjernoSéu« (Izl 34,6). Takvim se
objavljuje i poslije, posebice preko proroka (usp., primjerice, Iz 49,15; Jer
31,3.20; Ez 36,22; Ho$ 11,9; 14,5). Bozje milosrde o kojem govore staro-
zavjetni spisi imalo je svoje izvoriste u Bozjem ocinstvu u odnosu na Izraela.
Novozavjetni pak govor o Bozjem milosrdu ima svoje izvoriste u njegovu
odinstvu u odnosu na njegova Jedinoredenca. Prema 2 Kor 1,3 upravo »Otac

18 Dei Verbum 2.
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Gospodina naSega Isusa Krista« jest »Otac milosrda«. Istina, on »nije ni
svog Sina postedio« (Rim 8,32), ali ipak upravo po Sinu i zbog Sina Bog je
milosrde i utjeha, onaj »koji tjesi ponizne« (2 Kor 7,6). U Sinovu krajnjem
o&aju, u ekstremnom udaljavanju od Sina po kojem ga »za nas grijehom ucini«
(2 Kor 5,21), Otac ga ispunja svojim beskrajnim milosrdem i uskrisava ga
u/po Duhu Svetom."

U Sinu se oéitovala »dobrostivost Boga, naSeg Spasitelja, i njegova lju-
bav prema ljudima« (usp. Tit 3,4); milosrde Boga Oca »slijeva« se na ljude
podevsi od njegova Sina, Isusa Krista. Prema sinopticima, Isus ne €ini toliko
svoja moéna djela da bi »dokazao« svoje poslanje, koliko ih €ini zbog saza-
ljenja, milosrda i ljubavi prema ljudima, i upravo to saZaljenje i milosrde
govore o njegovu poslanju (usp. Lk 4,17-21). Tako Isus ocituje, prije svega,
Boga kao milosrdnog Oca. Ivan Ce to izreci »definicijom« Boga: »Bog je
ljubav« (1 Iv 4,16). Istina, za Ivana, BoZja ljubav usmjerena je prije svega na
njegova Sina, ali u njemu i po njemu upravljena je i zahvaca sve ljude, jer
»Bog je tako ljubio svijet te je dao svoga Sina Jedinorodenca« (Iv 3,16; usp.
1 Iv 4,9-10). Bog Otac Salje Sina za spasenje svijeta (tj. svih ljudi), i tu je
najveéi »dokaz« BoZje ljubavi i milosrda.

Prema tome, Bog o kojem govori Nazarecanin, njegov je Otac na je-
dinstven i poseban nacin, ali se u istodobno objavljuje i kao Otac svih ljudi,
posebice slabih, odbadenih i gre$nih; upravo o tome svjedole Isusova
kerygma (navje$éivanje, propovijedanje) i njegovo djelovanje (praksa). U
kerygmi on navjeSéuje Oca prije svega siromasima (usp. blazenstva) i gres-
nicima (usp. Lk 15: prispodobe o milosrdu: o izgubljenoj ovci i drahmi, o
dobrom ocu ili rasipnom sinu). U svom djelovanju, u kojem se zrcali njego-
va kerygma i koje je uvijek dosljedno propovijedanju, Isus postaje bliz, bli-
Znji upravo posljednjima i odbaenima (prispodoba o dobrom Samaritancu u
Lk 10,29-37 opisuje prakti¢no temeljni stav svekolike Isusove egzistencije),
sjeda za stol s greSnicima i prezrenima (usp. Isusov susret s gre$nicom u Lk
7,36-50 i sa Zakejem u Lk 19,1-10). Na taj nacin Isusovo propovijedanje i
djelovanje postaju posebno mjesto objave sveopéega BoZjeg olinstva. Jer
Isusov Bog je Bog koji se daje u potragu za izgubljenim ¢ovjekom; taj Bog
zna da ga nijedan ovjek ne moze naci svojim snagama, da ¢e svi biti izgub-
ljeni ako on sam nesto ne poduzme. Prispodobe o izgubljenoj ovei (usp. Lk
15,4-7; Mt 18,12-14), o izgubljenoj drahmi (usp. Lk 15,8-10), o dvojici
duznika (usp. Lk 7,41-43), o rasipnom sinu (usp. Lk 15, 11.32), o dobrom
poslodavcu (usp. Mt 20,1-15), o farizeju i cariniku (usp. Lk 18,9-14) imaju
jednu zajednicku nakanu: BoZja dobrota prema izgubljenima, gres$nicima i
bijednima toliko je velika da se ne moZe ni izre¢i do kraja. Tako gre$nici,

19 Ivan Pavao II. ¢e re¢i: »Evo Sina BoZjega koji je u svom uskrsnuéu na sebi iskusio na
radikalan nadin BozZje milosrde, tj. Ogevu ljubav koja je jaéa i od smrti« (Ivan Pavao II.,
Dives in misericordia, 8).
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bludnice, carinici, ribari iz Galileje..., kojima Isus navje§¢uje Radosnu vijest,
imaju posebno, osobno iskustvo Boga kao Oca koji prasta grijehe i dovodi u
zajedniStvo sa sobom.

Iz svega ovoga otkrivaju se dvije posebne karakteristike Oceva lica koje
Isus objavljuje. S jedne strane, Bog je sveopci Otac, Otac svih ljudi, ali up-
ravo zbog toga na poseban nacin o€inski privilegira »posljednje«. Zasto i $to
to znaci? Odgovor je moguce naéi u svakodnevnom Zivotu; dovoljno je po-
misliti na neku majku koja ima mnogo djece: sigurno ih sve voli jednako, ali
ako ima jedno dijete koje, zbog bilo kojeg razloga, ima vecu potrebu za lju-
bavlju, sigurno ¢e ga majka »vise voljeti«.

Druga posebna karakteristika O€eva lica je ¢injenica da je Bozje olinstvo
preobilno i besplatno, tj. ide »iznad« stvarnih ili umisljenih ovjekovih zas-
luga. Upravo o tome svjedoci Isusova prispodoba o najamnicima u vinogra-
du (usp. Mt 20,1-15): Bog svima daje jednaku nagradu jednostavno zato jer
je dobar i milosrdan.

Ta objava Bozjeg o€instva koju nudi Isus iz Nazareta svakako se nadove-
zuje na sredi$nju poruku Starog zavjeta, ali ju jo§ produbljuje i usavriava.
Osim toga, govor i objava o Bozjem ocinstvu ne treba voditi prema razmis-
ljanju o nekakvom »paternalistickom Bogu Ocu« koji gu$i i ograniava
¢ovjekovu slobodu. Bog je Otac koji poziva na odgovornost, na slobodu, na
spremnost na rizikzo, a sve to za Covjekovo dobro. Prema tome, Covjekov
odnos prema Bogu Ocu ne moZe se temeljiti, s jedne strane, na strahu koji
paralizira, a niti, s druge strane, na olakom shvacanju tog o€instva ili na po-
boznjastvu. BoZzje odinstvo je ofinstvo koje trazi odgovornost i konkretnost,
zahtjevno je. To vrijedi i za Bozju ljubav i milosrde. Bog jest Otac koji pra-
Sta, ali i trazi da se ispune odredeni uvjeti; rije¢ je, dakle, o milosti koja —
kako je govorio D. Bonhoeffer — premda je »besplatna, nije »na rasprodaju«.

O tim temeljnim i posebnim karakteristikama BoZjeg o&instva svjedo&i sam
Isus i svekolika njegova egzistencija. On na najbolji i najjasniji nagin i otvara i
zatvara dugacku poemu dvaju Zavjeta o Bogu Ocu, poemu koja je istodobno i
ispjevana i neispjevana. Pred svim time nemoguce je ne ostati zadivljen.

Jer smo djeca Bozja — braca smo

Bozje oinstvo prema ljudima ukljuéuje i bratstvo—sestrinstvo medu djecom.
Ovog drugoga nema bez prvoga; horizontalna dimenzija ne moZe opstati ako
prije nema vertikalne. To je »nepisani zakon« koji nalazi potvrdu u svakodne-
vnom ljudskom iskustvu. Posebice se to vidi, doduse negativno, u povijesti
modernog svijeta; kada zapusta ili gubi BoZje putove, uzaludno traZi mogu-
¢nosti suzivota medu ljudima i medusobnog zajedni$tva. A to onda uzrokuje
ratove, progonstva, zlo€ine, glad... Mnogi su se pitali: »MozZe li se govoriti o

20 Usp. prispodobu o talentima u Mt 25,14-30.
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Bogu nakon Auschwitza?« No, pravo i vaznije pitanje je: »Kako ne govoriti
o Bogu nakon Auschwitza?« Ili: »MoZe li se govoriti o miru bez Boga?«
Svjedodanstva suvremene povijesti govore da nema ni teorijske mogucnosti.
»Ako nema Boga, sve je dopusteno«, govorio je Dostojevski. Ako nema zaje-
- dnitkog Oca, bit ¢e vrlo neizvjesno, ukoliko ne i nemoguce, pronaci putove
suzivota i bratstva. Uostalom, i Konvencija o ljudskim pravima, kojom se
toliko digi suvremeno drustvo, u praksi susree mnogobrojne poteSkoce i
glede sadrZaja i glede utemeljenja, a posebice glede ostvarivanja.
Zelimo pokusati donijeti neke teolosko—prakti¢ne zakljucke iz govora o

y: v 21
BoZjem ocinstvu.

1. Sinovstvo se ostvaruje u bratstvu /sestrinstvu medu ljudima

U Poslanici EfeZanima Pavao kaZe: »Jedan Bog i Otac sviju, nad svima i
po svima i u svima« (Ef 4,6). Dolaskom i dogadajem Isusa Krista, drugog
Adama, san o sveopéem bratstvu medu ljudima postaje (bar bi trebao postati)
stvarnost. Sveopée (BoZje) olinstvo rada i sveopcée sinovstvo i bratstvo. Novi
zavjet nimalo ne sumnja u to; »Oce nas« je molitva svih ljudi, euharistija je
zajedni&ki bratski stol koji obara sve barijere. Dapade, nestaje razlike izmedu
prijatelja i neprijatelja (usp. Mt 5,43-45), $to predstavlja najvisu to¢ku me-
duljudskih odnosa, ali istodobno i najteze ostvarivu. Ljudi ve¢ jesu sinovi i
kéeri BoZje, ali istodobno to se i postaje: sin/kéer treba djelovati kao i Otac
(usp. Mt 5,48; Lk 6,35-36). Radosna vijest o BoZjem oCinstvu ostaje, dakle,
nerazdvojiva od bratstva/sestrinstva medu ljudima.

Crkva koju je Isus Krist ustanovio mora biti znak i sredstvo sveopce lju-
bavi medu ljudima. Apostolska crkva shvatila je Gospodinovu nakanu i
nastojala je ostvariti takvim oblicima Zivota koji su izazivali Cudenje (usp.
Dj 2,42-47; 4,32-35). Ti oblici Zivljenja moraju uvijek, dakle i u danasnjoj
Crkvi, imati odjeka. Og&ito, Prva Ivanova poslanica ima mnogo toga re¢i da-
na$njim ljudima i dana$njim kr$¢anima (usp. posebice 1 Iv 2,7-11; 3,10;
4,20-21). Rije¢ je o pravom izazovu za trece tisuéljece.

2. Milosrde

Ako milosrde i nije sinonim za ljubav, onda je njezina prva posljedica i
njezin plod. Tako se shvacéa da je kr§canin koji je pozvan nasljedovati Oca,
takoder pozvan da bude milosrdan kao i Otac: »Budite milosrdni kao Sto je
Otac va$ milosrdan« (Lk 6,36). Rije¢ je tek o drukdijoj verziji Matejeva na-
ela o savrSenosti (usp. Mt 5,48). Moze li se pretpostaviti da se savrSenost
sastoji (i) u milosrdu?

Sli¢no nalelo postavlja i Pavao: »Budite, dakle, nasljedovatelji BoZji kao
djeca ljubljena i hodite u ljubavi kao $to je Krist ljubio sve vas...« (Ef 5,1-2), a

21 Usp. Frosini, G., (1998), Incontro al Padre, Bologna, EDB, 175-194.
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slino naucava i Petar (usp. 1 Pt 1,14-16). Nasljedovanje Oca ostvaruje se nas-
ljedovanjem Sina, slike Oceve i prvorodenca medu mnogom bracom. Isus je
pravi svjedok boZanske ljubavi i milosrda, Covjek potpuno upuéen na druge,
Covjek—za—druge.

Kao alternativna zajednica, Bozja i Kristova Crkva mora postati posebno
mjesto milosrda i medusobne ljubavi; to je program njezine egzistencije i u
pojedincima i u zajednicama. Kao takva, postat ¢e izazov modernom dru$tvu
koje se sve vise zatvara u sebe, a istodobno e se moéi otvoriti tom drustvu i
svijetu, nadviti se nad njegove rane i poviti ih. Danas kada nema &udesa
(nema ih u smislu »gotovih rjesenja« ljudskih problema), ljubav i milosrde
mogu stvarati ¢uda. Po njima Crkva postaje doista vjerodostojna. Latinoa-
mericki teolozi vole reéi kako teologija, osim $to je intellectus fidei, mora
postati i intellectus misericordiae, u smislu da se mora truditi da bolje shva-
ti, protumaci i ostvari kr§¢anska nacela u odnosu na one koji u suvremenom
svijetu pate i trpe na razliCite nacine. Jo§ jedan izazov za trece tisuéljece.

3. Odgovornost

Kaze se da je svako ljudsko bi¢e odgovorno za samoga sebe, za svoju iz-
gradnju, za upravljanje svojom sada$njo$cu i za planiranje svoje buduénosti.
Od te zadacde nitko ne moZe odstupiti, a to znaci da je iskljuden svaki oblik
parazitizma i ovisnosti o drugima. Rije¢ je, o&ito, o krjeposti &iji se manjak,
kao i nasuSna potreba, i te kako osjeca u suvremenim dru$tvima koja imaju
teznju skrivanja ili bjeZanja od odgovornosti, bilo pojedina&ne bilo kolektivne.

No, ako se sve to usporedi s biblijskom religijom, otvaraju se novi i $iri
horizonti u govoru o odgovornosti. Sveto pismo u&i da »odgovornost« nije
samo odgovornost nekog »ja« u odnosu na samog sebe, nego je odgovornost
i u odnosu na druge. U tom smislu, odgovornost ima svoje izvoriste u Sovjeku,
ali se ostvaruje i u sluZenju drugom. Kajinove rije¢i nakon ubojstva Abela
(»Jesam li ja Cuvar svoga brata?«, Post 4,9) valja ozbiljno shvatiti. Svatko je
i Cuvar drugoga unutar neke zajednice, posebice unutar bratstva/sestrinstva
koje se temelji na sveopéem BoZjem ocinstvu. Prema tome, »odgovornost«
nece oznaCavati samo zrelog i savjesnog Covjeka koji djeluje odmjereno i
svjestan je odredene situacije, kako odgovornost obiéno opisuju razni suvre-
meni rjecnici. Ve¢ Stari zavjet govori da ¢ovjekov odnos prema Bogu mora
imati odjeka i u njegovu odnosu prema drugom &ovjeku, $to pak vodi, izmedu
ostaloga, prema socijalnoj pravdi. Mojsije i proroci esto govore o odgovor-
nosti za siromasne, udovice, siroad i strance. O njima moraju voditi raduna
Izraelci, jer »ne moZe« Bog na sebe preuzimati ljudsku odgovornost. Takav
govor mogao bi se nadopuniti, primjerice, »dvostrukom zapovijedi« o kojoj
govori Isus s pismoznancem (usp. Mk 12,28-34). Svaki je odgovoran i za
sebe i za drugoga, svaki je pozvan biti »Cuvar brata svoga«, otvoriti mu se i
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biti na raspolaganju, udiniti za njega ono $to traZi i dati ono $to mu je potre-
bno. Upravo to traZi biblijski Bog, Otac svih ljudi. I u tre€em tisuéljecu.

- 4. Solidarnost

Solidarnost je jedna od temeljnih i sredi¥njih tema socijalnog ucenja Crkve, a
u isto vrijeme je i autentiéni »znak vremena« naSe epohe. Znak je vremena
jer je rije¢ o iS¢ekivanju, teZnji i odredenom usmjerenju Covjecanstva (bar
jednog njegova dijela) u vremenu u kojem se €ini da egoizam i nasilje nad-
vladavaju sve drugo. Osim toga, solidarnost je danas i drugo ime za mir: za
mir medu ljudima i za socijalni mir. Da bi se on i dostigao, valja mnogo
dobre volje, ali i uvjerljive evangelizacije.

Papa Ivan Pavao IL posvetio je toj temi encikliku Sollicitudo rei socialis koja
doista moZe sluziti kao temelj i nacrt za svekoliki govor o solidarnosti i miru.%?

Solidarnost ne treba shvadati kao osjeéaj nekakva sazaljenja ili povrSnog
ublaZivanja svih onih zala koja pogadaju tolike ljude, nego kao odlu¢nost i
zauzetost za zajednicko dobro, za dobro svekolike zajednice i svakog poje-
dinca ponaosob, kako bismo svi postali odgovorni za sve ljude. Nazalost, u
suvremenom drustvu Sesto se susreée samo glad za dobiti i Zed za vlaS¢u,
koji jednostavno gaze i same pretpostavke solidarnosti. Brigu o drugom
(radniku, siromahu, odbagenom, socijalno ugrozenom...) kao da treba voditi
netko drugi, nekakav Godot, koji nikako da se pojavi. Nacelo prema kojem
bi svi trebali biti odgovorni za sve i svakoga kao da ne postoji. Upravo zbog
toga se govori i o potrebi evangelizacije koja ée voditi prema solidarnosti.

Istina, solidarnost je krjepost koju nije lako ostvariti; nije lako posebice
stoga $to gura Sovjeka »protiv struje, ali i protiv njega samoga. Ipak, potes-
koée ne bi smjele voditi prema zaboravu Sovjekova i kr§éaninova kategoric-
kog imperativa koji je ljubav prema bliznjemu (caritas). Upravo takva
ljubav, prema mnijenju Ivana Pavla II., moZe nadi¢i i samu solidarnost, i to
sa tipi¢no kr¥¢anskim ponaSanjem kojega treba krasiti potpuna dobrostivost,
prastanje i pomirenje.

Poziv na zajedni¢ko dobro pridjeva solidarnosti i politicku dimenziju.
Zbog toga Crkva ne moZe a da ne pozove ljude da se angaZiraju na drustve-
no—politickom podrudju, kako bi se poboljSali odnosi u samom ljudskom
drustvu i promijenile grjeSne strukture u svijetu koje ve¢ stvaraju i »Cetvrti
svijet«. Svemu tome pak prethodi osobna promjena, jer strukture se ne mogu
mijenjati same od sebe, nego se podinju mijenjati promjenom osobe, kon-
kretnog Covjeka.

Crkva je uvijek proklamirala da je na strani siromasnih; nerijetko je to i
djelom pokazala. No, tu nije rije¢ tek o nekakvom iznalasku Crkve, nego to

22 Usp. posebice brojeve 38—40 Papine enciklike.
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nalaZe i samo Evandelje, odnosno Isus iz Nazareta Krist, koji govori o Ocu
koji je uvijek bliz, najbliZi, upravo siromasima, odbagenima i obespravljenima.
Kraj ovoga tisu¢ljeca daje ovakvom razmisljanju posebnu vaznost. Novo
tisu¢lje¢e doista bi moralo biti razli¢ito od prethodnih, posebice druk&ije od
drugoga koje odlazi obiljeZeno ratovima, krvlju, logorima smrti i gladu sto-
tina milijuna ljudi. Trece tisu¢ljece treba biti u znaku »drugoga«, bliZznjega,
kako bi postalo tisu¢lje¢e mira, solidarnosti, prastanja i pravednije podjele
dobara. Upravo na to poziva lice Boga Oca koje objavljuje njegov Sin.

Zakljucak

Bog Otac izvoriste je svega, a istodobno je i kraj, odnosno cilj svekolike
stvarnosti. S jedne strane, on je stvorio i stvara svijet po svome Sinu u Duhu
Svetomu. S druge strane, u punini vremena poslao je svoga Sina kako bi se
svijet po njemu spasio (usp. Gal 4,4). Nakon pashalne proslave Otac i Sin $alju
Duha Svetoga, »drugog Paraklita« (Iv 14,15), da podsjec¢a ljude na ono $to je
Isus donio i da dovrsi djelo spasenja. Na taj nalin dokondava se kriéanska
objava, ali ne da bi bila stavljena po strani ili arhivirana, nego da bi pronijela
svijetom poruku nade. Ta poruka govori da Bog, koji je dobri i milosrdni Otac,
nije ostavio svijet, nego se uvijek brine za njega, uvijek poziva ljude na zajed-
nistvo sa sobom i na njihovo medusobno zajednistvo, kako bi doista (p)ostali
sinovi i kéeri BozZje koji Zive i djeluju po uzoru na nebeskog Oca.
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GOD THE FATHER — THE FATHER OF JESUS CHRIST AND FATHER
OF ALL PEOPLE

Ivan KARLIC

Summary

Christian theology defines discourses on God in the light of revelations
made by Jesus Christ, who announces before anything else that God is His
and our Father. Talk of God as Father may seem as normal to a believer
baptised in the name of the Father, Son and Holy Spirit and who confesses
Jaith in ‘God, the Father Almighty, maker of Heaven and Earth’. On the
other hand it seems that in recent times there is certain resistance to term
God as Father, as if the fatherly figure has been cast out. The reason for
this many see in the disappointing experiences with human fathers, which
quite simply makes it difficult to call someone Father, even the One from
whom there can be no disappointments. Others meanwhile ask: why should
one speak of God as a ‘Father’ and not a ‘Mother’? Others again consider
that faith in God, namely a godly Father, is just a human illusion and pro-
- jection of person desires. Biblical testimony though, especially the New
Testament, in concrete terms give witness to the love that God the Father
has towards people. Faith in God’s fatherly love and the acceptance of that
fact leads people towards the realisation of a new and better world in
brotherly/sisterly form, in which the virtues of compassion, responsibility,
love and solidarity rule.
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