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ALDO BODRATO

BOZE, GDJE SI? *
1. KAD BOG SUTI?

“Tko je kao ti, Jahve, medu bogovima (elim)?”, pjeva Mojsije u knjizi
Izlaska, odmah poslije oslobodenja iz Egipta. “Tko je kao ti medu nijemima
(ellemim)?” ponavija Zidov u dijaspori izraZavajuéi stoljetno iskustvo
progonstva i nasilja.

BoZja Sutnja, pitanje o njegovoj udaljenosti, traZzenje nekoga znaka koji
daje naslutiti njegovu prisutnost, nisu samo na§ problem niti su samo plod
sekularizacije. Oni imaju vezu sa samim obeanjima pravde, mira, spasa,
oprostenja a nasi su ih ofevi nazivali “spasenje”, Evandelje, “Kraljevstvo”, a mi
ga nazivamo smisao.

Na to nas podsjeéaju interventi “Katedre za one koji ne vjeruju” koju je
pokrenuo kardinal Martini u Milanu. Naslovom “Tko je kao ti medu nijemima?”
dodiruje na¥u temu u Zidovskoj perspektivi.

Igra u dvoje

Rabin Benedetto Carucci Viterbi zapaZa da mi nismo vi$e naraStaj Sinaja
koji je primio BoZju rije¢ i Zakon uz sijevanje munja i grmljavinu. Za nas je
njegova prisutnost vrlo bliza $apatu laganog i blagog lahora $to ga je zamijetio
Ilija na Horebu (1 Kr 19,9-13). To je kao prazno sjedalo odsutne osobe. “Ma
kakav tome bio razlog, Bog je skriven i iskustvo njegova skrivanja tvori dio
naieg identiteta. I to u tolikoj mjeri da Talmud tvrdi: Tko nije u stanju skrivanja
Boga, tko nije svjedok njegove Sutnje, taj ne tvori dio izraelskog naroda” .

To je strahovita tvrdnja, zaotrena postupno3cu skrivanja, no mozda se
moZe bolje shvatiti i s njom se suotiti ako je protumadimo u optici slijedece
hasiditke pripovijesti. “Necak rabi Baruha, ujedno neCak Baal Sema, igrao se s
nekim drugim djeGakom skrivada. Sakrio se i i8¢ekivao uvjeren da ga drug traZi i
ne nalazi. No, nakon duZeg Gekanja, izide vani i ne naSavs$i nikoga, shvati da ga
taj nije nikada ni traZio. Tada potréa k djedu placudi i vi¢uéi protiv loSega druga.
Sa suzama u o&ima rabin Baruh rece: “Tako jadikuje i Bog.”

* (A. BODRATO, Dove sei? Quando Dio tace?, La Rocca 53(1994), 28-30; Dove sei?
Lo stupore di Giona, La Rocca 53(1994), 45-48. - Preveo: Fra Franjo Carcv.)
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Pitati se gdje stoji Bog znali staviti se u dimenziju igre skrivaca,
istraZivanja, Citanja i ponovnog Citanja interpretativnog iskustva proslog Zivota i
vjere te naSega iskustva Zivota i vjere, priznajuéi vlastitu nespremnost da ga
traZzimo i da ga nademo i nemo¢ da bismo ga traZili i pronadli.

Igra je zacijelo u dvoje. I neizbjeZno je igra koja se igra u povijesti putem
akcije i reakcije, poziva i odgovora, ¢ina i izbora koji zadiru u sada$njost i
buducnost jednoga kao i drugoga.

Eto zbog Eega naSe pitanje “Gdje si?” nije samo nase. To je i pitanje koje
uzvikuje Bog skrivenu Sovjeku, nagom Adamu u raju zemaljskom (Post 3,9).
Ako se Bog ne ofituje, Covjek ga ne moZe naéi, a i onda kad se oCituje teSko ga
prepoznaje. Ako se covjek ne otkrije, Bog ga uzalud traZi, a i tada kad se otkrije,
pusta da mu lako izbjegne iz ruke.

“Tko je kao ti medu nesposobnima?”, usudio bih se kazati misleéi i na
Covjeka i na Boga. A da li je pitanje sposobnosti ili je neispunjive razlike koja
raste do sablazni kriZa polazeci od prvotne te§koce komunikacije? Pa ako je tako,
ne za neizbjeZnu sudbinu veé za progresivno gomilanje slobodnih izbora,
povijesnih kontrapozicija i bunih nesporazuma, kakve moguénosti ostaju nama i
Bogu?

Poput znaka

Na vrhuncu Isusova propovijedanja u Galileji, odmah poslije drugog
umnoZenja kruhova, a prije Petrove ispovijesti i njegove sablazni zbog navjestaja
muke, Markovo nam evandelje govori o zbunjenosti farizeja, upornih istraZitelja
BoZjega misterija koji, da provjere Isusovu proroCku autenti¢nost, od njega traZe
“znak s neba” i sluSaju odgovor: “Cemu ovaj narastaj trazi znak? Zaista, kazem
vam, niposto se nece dati znak ovom narastaju” (Mk 8,11-13). Marko je sve do
tada iznosio jedino znakove: izgone demona, ozdravljenja, prispodobe i izreke
prihvacane s Cudenjem i divijenjem, ali i odbijane od neprijatelja i krivo
shvacene od prijatelja. Kao $to je u Nazaretu nevjera gradana prijecila Isusa da za
njih udini prisutnom iscjeliteljsku snagu Kraljevstva (6,1-6), tako u Dalmanuti
neprobojnost farizeja vjeri onemogucuje iznijeti bilo kakav novi znak.

Posljednji pokufaj dijaloga izmedu Boga i &ovjeka, stavljen u &in po
Isusu, krece k nesretnom zakljucku. Na Golgoti njegov protagonist, ne samo da
je osuden od neprijatelja i zanijekan od prijatelja, ne samo da je odbagen od
ljudi, nego je napusten od Boga, koji nece ili ne mo¥e udaljiti od njega gorki
kalez (14, 36 i 15,34), i izdahnu uz “jaki glas”. Njegova posljednja rije nije
rije¢ koja se dade protumaciti na bilo koji na¢in. To je krik liSen artikulacije i
osmisljenosti.

Isusova smrt na kriZu je smrt ovjeka i Boga, buduéi da je smrt svakoga
moguceg znaka komunikacije. To je neznak dan farizejima. Pa ipak, sudelice
tome padu u ponor smislova, Marko rie jednoga rimskog stotnika koji stoji tu,
ne po izboru ili slu€ajnosti veé &istom igrom rasporeda sluzbe, i ispovijeda:
“Zaista, ovaj bijase Sin BoZji” (15,39). :
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Naslutio je moZda navjeStaj uskrsnuéa? Ili neku od onih drugotnih
(cofanija koje se toliko svidaju Mateju, npr. potresi i grobovi od kojih je
otkotrljan kamen? Ili se divio, kako to hoce Luka, pobudnom preminuéu
poboZnika, kadra da utjesi i gane okorjele razbojnike i krvoZedno mnostvo? Bas
naprotiv. Naprosto “vidje da tako izdahnu” (Mk 15,39). Promatrao je sve do dna,
oskrvnjujucu i huliteljsku antiteofaniju te gole smrti u samotnoj tjeskobi.

Vrhunac nesaopdivosti izmedu ovjeka i Boga, izmedu Covjeka i Covjeka,
izmedu Boga i Boga, postade znakom saopéavanja totalnog za posljednjega koji
je dosao izmedu evandeoskih lica. Tamo gdje se prekida komunikacija, tu si
komunikacija otvara nove putove. To je posljednja moguénost za Covjeka i
Boga, prema Marku, koja ne gubi priliku da na to svrati paZnju: ako varaju svi
znakovi, samo odbijanje dati znakove moZe postati pravim znakom; ako svaka
rije¢ biva krivo shvacena, jedino Sutnja moze uspostaviti iskrenost i uspjesnost
dijaloga. Sutnja Sluge Patnika (Iz 52,13-53,12), kojega je Markovo evandelje
tona i dobro artikulirana parafraza.

No, Markovo je evandelje sa svojom ocajni¢kom nadom moZzda glas na
granici slunosti. Kod Mateja i Luke Sujemo druge zvukove koji Cesto sugeriraju
alternativne putove koji, u nafem sludaju, vole zakljugiti raspravu s farizejima,
oteXavajuéi sud i ublaZavajuéi odbijanje: “Znak traZi pokvareni i preljubnicki
narastaj, ali mu se nece dati drugi znak osim znaka Jone proroka” (Mt 12,39; Lk
11,29-32).

Dinamika je izvjestaja jasna. Ljudi koji su odbili i krivo shvatili sve
snakove koje im je pruzao Isus za uspostavu dijaloga, traZe novi dvoznalni znak,
takav znak koji bi ih oslobodio teZine odluke i izbora. S neospornom jasnocom
Isus pokazuje odakle dolazi njegova mo¢ i oni neée modi ne priznati je. Njegovu
djelovanju, njegovoj snazi dijaloga oni ne Zele pridonijeti opasnom i
odgovornom inicijativom, upravo onako kako su uradili s Ivanom prema
poznatom prijekoru: “Zasvirasmo vam na frulu, a vi ne poigraste. Zapjevasmo
tuzaljke, a vi ne zaplesaste” (Mt 11,17). Isus im ne kani dati taj znak, jer bi bio
definitivno rufenje igre komunikacije koja zahtijeva, sa slobodom odgovora,
nuZnost tumadcenja, i prema tome dvoznacnost znakova.

Marko, kako smo vidjeli, nevjerovanju suprotstavlja ne-znak Sutnje, znak
a contrario zaputanja (od strane) Boga koji ne Salje Iliju da oslobodi svoga
junaka (15,36) i ostavlja odgovor Sovjeka povjeren skoku same vjere, skoku bez
zadtitne mreZe. Matej i Luka, koji obifajno kane vjeri dati barem potporu neke
muéne izlike, suprotstavljaju Jonin znak, najslabiji i najprijeporniji od prorockih
znakova, znak koji zahtijeva smiona i odvaZna tumacenja, znak koji stoji malne
na granici ne-znaka, imajuci u vidu potpuni nesrazmjer dvaju likova.

Izazov tumacenja

Jona stoji u odnosu prema Isusu ne kao tip ve¢ kao antitip, u jednoj
simbolitkoj dimenziji koja ne ostavlja prostora sli¢nostima ve¢ samo oprekama.
Jona odbija Rijeg, Isus postaje RijeS; Jona traZi smrt, Isus prosi da bude
posteden od smirti; Jona nalazi spreman i neoCekivan posluh kod stranaca, Isus
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prima drasti¢no i odlu¢no odbijanje od sugradana: Jona izjavljuje: “Jos Setrdeset
dana i Niniva ¢e biti porugena”, Isus navijeSta “blagu vijest Kraljevstva”,
iscijeljenje od zala i oslobodenje zatvorenika; Jona se sablanjava zbog milosrda,
Isus sablaZnjava farizeje zbog oprastanja grijeha i prihvadanja grenika; Jona
pouzdano moli iz duboke utrobe velike ribe, Isus oCajniCki silazi u grob i tu le¥i
nijem pod teZinom velike stijene,

Matej i Luka su se vinuli do vidokruga kad su nagli odgovor na
nesrazmjernost Jonina znaka dr¥eéi hipotezom paralelu izmedy obracanja
Ninivljanima i prijanjanja pogana uz apostolsko propovijedanje, ili redeno Jjo§
smionije, izmedu Jonina vremenskog boravka u “velikoj ribi”, i Isusova
privremenog prebivanja u krily zemije (Mt 12,38-42; Lk 11,29-32).

U tome su bili vodeni jakim razlozima svoje vjere i odgovarali su na
izazove $to ih je bacao njihov Uditelj; tumadili su njegovu rije€ uz svoj rizik i
kompromitirali se, praveéi od vlastitog tumadenja izbor Zivota koji je kadar ne
samo prihvatiti BoZje znakove nego ga takoder u€initi samim znakom i za Boga
i za ljude. Njihovo svjedotanstvo preturalo je stoljeca i udinilo da postoji ona
BoZja prisnost preko Kirstitelja i preko Isusa koje ne bi nikada doprlo do nas da
Je onaj farizejski “ne znamo” bio Jedini odgovor (Mk 11,33; Mt 21,27).

Eto zbog ¢ega se i mi, Yelimo i shvatiti s$voju situaciju dalekih bastinika
I strastvenih Citatelja Svetoga pisma te se susreéemo s BoZjom Sutnjom ili u
najboljem slu¢aju s upuéivanjem na Jonu kao posljednji mogudi kljué itanja
Isusova znaka, trebamo vinuti do vidokruga, naéi odgovor koji daje razlog
ostatka vjere i €ini nas sviedocima ako ne BoZje prisutnosti a ono barem BoZje
odsutnosti. Samo $to za nas koji smo Zivjeli i Zivimo postupni gubitak
uvjerljive moéi kr¥¢anske propovi jedi i udaljavanje vjernika od viere, apostolsko
iskustvo obracenja pogana nema vise nikakva egzistencijalnog Znacenja. Ono
tvori dio neke daleke, ma kako slavne, proglosti.

I uskrsnuée je prestalo biti probojna novost, prodorna nada. Progle su ved
dvije tisuce godina a da se ne bi %ivo i§&eki vanje i duboko uvjerenje pretvorilo u
neko blijedo vjerovanje, formulu kojoj je teSko dati egzistencijalni sadrZaj.
Izmedu Jone i Isusa moraju za nas postojati druge crte usporedivanja, Yelimo li
da Isusov odgovor farizejima ne zazvuéi kao odvodenje od cilja, puko
odgonetavanje, odredeno da upropasti njih i da upropasti nas, nemilosrdnije od
odbijanja znakova u Markovu evandel ju.

2. JONINO CUDENIE

Ako postoji neki elemenat koji obiljeZava sada¥nje prihvacanje
religioznosti, on se sastoji u traZenju i potrebi Boga u situaciji potpunog i
upornog udaljavanja od nadpojavnog svijeta.

Tesko je kazati da li se tako ponavlja u odnosu na nas ono iskustvo §to ga
izriu proroci kad proglaSavaju: “Evo, dani dolaze - rije¢ je Jahve Gospoda - kad
Cu poslati glad na zemlju, ne glad kruha ni Zed vode, vec slufanja rijeci
Gospodnje ... ali je nece naci” (Am 8,11-12). Uistinu, na¥ se poloZaj moZe s
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njime korisno usporediti, tim viSe §to nas, kao kr§¢ane, sve gura u to da se
osjetimo uvudenima u traZenje “znakova s neba”, onako kao §to je to traZilo
mnoStvo u evandelju a Isus mu odgovorio: “Znak traZi pokvareni i preljubnicki
naraStaj, ali mu se nece dati drugi znak osim znaka Jonina” (Mt 12,38).

Vracati se na Jonu da shvatimo Isusa i da se orjentiramo u odnosu na
Boga i druge, nije neki novi prijediog. Sezdesetih i osamdesetih godina on je
dapale potaknuo brojna egzegetsko-pastoralna Citanja male proroCke knjiZice, a
tragove im nalazimo v jednom od najotvorenijih posaborskih velikosvecenickih
dokumenata koji se ovako izraZava: “Ljudima, nagomilanima u urbanoj vrevi,
koja postaje nepodnosivom, treba donijeti poruku nade putem Zivljenog bratstva
i konkretne pravde. Da kri¢ani, svjesni te nove odgovornosti, ne izgube
odvaZnost na pogled veliCine grada bez lica, neka se sjete proroka Jone, koji je
krstario uzduZ i poprijeko velikim gradom Ninivom da mu navijesti blagu vijest
boZanskog milosrda, podrZavanog u njegovoj slabosti jedino snagom rijeci
svemogucega Boga” (Octogesima adveniens br.12, od 14. svibnja 1971.).

Mora nas zacuditi otvorenost kojom sastavljali enciklike preokreéu onaj
“joS Cetrdeset dana i Niniva de biti porusena (Jona 3,4) u blagu vijest “BoZjega
milosrda i smrtni sukob koji suprotstavlja proroka $to se buni protiv Boga,
svode na skromno “podriavanje dano njegovoj slabosti”.

No, ako je ocito da takvo prilagodivanje otkriva rimsku nesposobnost da
uredi raCune krucijalnih problema $to ih namece teologija, isto je tako jasno da je
taj rizik liSavanja znalenja zajednicCki Citavom pastoralnom tumadcenju Jonine
sudbine i njegove funkcije “znaka”, pa i tada kad takvo tumacenje vadi iz nafega
teksta mnogo kriti¢nija i oStrija promatranja. Na primjer: svijet vlastite
tvrdoglave nevjernosti, veca raspoloZivost za sluSanje RijeCi dalekih u odnosu na
vjernike, smrtna pogibao zatvaranja u samoga sebe, beskorisnost svakoga traZenja
religijskih privilegija, nepredvidivosti boZanskoga i vrhovnog milosrda koje je
okrenuto svima iznad svake religijske tradicije i svake kulturne granice, koje
prispjeva k svima zahvale¢i vjernicima, htjeli oni ili ne, pokloniti mu vlastiti
svjesni posluh.

Ma kako bilo lijepo artikulirano i nauéno motivirano, takvo
univerzalistiCko i ekumensko tumadenje Jone proroka, koje su mnogi od nas
zastupali, ono ne pogada sredi$nji Evor knjige, nadasve ako je postavljeno kako
od nas zahtijevaju evandelja u odnosu na Isusovu sudbinu.

U kojem smislu, zaista, Jona koji se svim svojim bi¢em opire postupku
univerzalne ljubavi te joj se podlaie prisilno sa snagom i ironijom, moZe bili
znak Isusa, bilo to ¢ak na gramcl paradoksa, koji voljno u svome tijelu Zivi tu
istu ljubav?

Zacijelo, ne u tom smislu §to bi Jona predstavijao iskljucCivi i
protutudinski duh nekoga ogranka Zidovstva, imajuci u vidu da ga evandelja
predlazu kao Isusov lik a ne farizeja. Vrlo vjerojatnije u tom smislu Sto je
sucelno suprotstavljanje Jone Bogu slika Isusova stajanja licem u lice prema
Bogu. 1li $toviSe, u smislu §to se njegova ocajniCka samoca gledom na ljude i
gledom na Boga, na ladi i u pustinji, pojavljuje u oCajniCkoj Isusovoj samoci,
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gledom na ljude i gledom na Boga, u Maslinskom vrtu i na krizu. Licem u lice i
samoc€a koja u oba slufaja ima vezu s nedim $to se odnosi na sam Bozji
identitet, na sudbinu svjedoka i globalni smisao njegova odnosa prema Sovijeku.

Prorok Sikstinske kapele

Kad pomislim na Jonu, neodgonetljivi znak BoZje objave, ne mogu ne
pomisliti na Michelangelova Jonu, koji upravo kao Kristov simbol, zatvara niz
proroka na svodu Sikstinske kapele predstavijen i zaprepaSten promatra prvi i
posljednji prizor divnih djela BoZjih: odvajanje svjetla od tmina, koje navijesta
bitak stvari (Post 1,3) i u isto vrijeme prethodno naznadava njihovu posljednju
sudbinu, njihov konaéni smjestaj unutar ili izvan nebeskog Jeruzalema (Otk
22,14-15). Tako, uistinu, na temelju mnogih naznaka mogu biti protumaceni
novi prizori koji pokrivaju svod, prema dvostrukom tijeku, koji ih, iduéi od
oltara prema vratima, &ita kao exitus (izlaZenje stvari od Boga), i vradajuéi se od
vrata k oltaru, gleda ih kao reditus (njihov povratak k njemu).

Sto vidi Jona, Isusov alter ego, remek-djelo vijugava oblika i prva prava
sinteza izmucenoga teoloskoga i slikovitog Buonarottijeva traZenja, u toj
sloZenoj i kicenoj ilustraciji antitetskog hoda od stvaranja do pada u grijeh i od
utjelovljenja do Dies irae ?

Jona gleda, upravo kao Verbum, alfa i omega dijaloga izmedu Boga i
svijeta; gleda kako se postavlja postrance tako da bi stvari mogle uzeti oblik,
izmedu onoga §to mora stajati zdesna a $to slijeva; proni¢e u Cinu stvaranja
neizbjeznu sudbinu ruenja u prah bicéa koje ée se dovrsiti u &inu posljednjeg
suda. Gleda neumoljivu i neizbjeZnu pravdu “dati svakomu po njegovim
djelima” (Otk 22,12), no gleda takoder izoblieno lice u uskovitlanoj rotaciji
Boga velikih nosnica, izrazito usporedo u smjeru njegova pogleda.

Znao sam - vi¢e Jona - da si ti Bog erekh afaim (= velikodusan,
doslovno: velikih nosnica), da si ti Bog milostiv i milosrdan ... i da se nad
nesrecom brzo sazalis. Meni je bolje umrijeti nego Zivjeti” (Jona 4,2-3). Bog mu
odgovori: “Tebi je Zao briljana oko kojega se nisi trudio nego je u jednu noé
nikao ... a meni da ne bude Zao Ninive grada velikoga u kome ima viSe od sto
dvadeset tisuéa ljudi koji ne znaju razlikovati desno i lijevo, a uz to I mnogo
Zivotinja” (Jona 4,10. 11).

Eto onoga $to prikiva Jonu uz njegovu smrtnu tjeskobu, njegovo
nesavladivo Cudenje i Isusa na kri%: Bog koji otvarajuci ruke, odvaja svjetlo od
tmina da neSto nastane, koji odreduje na desnu stranu dobre a na lijevu opake
(Mt 25,3 i sL), da povijest ostvari svoj cilj pravde on je takoder Bog “velikih
nosnica”, koji ima samilost prema Ninivljanima ne stoga §to su Cinili pokoru
vec stoga jer “ne znaju razlikovati desno i lijevo”, i time ulazi u protuslovlje sa
samim sobom. Jona je znak Isusov, jer je prorok koji se sukobljava i izgara s
nesposobnoScu da shvati Boga i da posreduje izmedu pravde i milosrda. Isus je
novi Jona jer Zivi do kraja tu dramati¢nu suprotnost i dovriava je na krizu,
moZda i on bez moguénosti da shvati do dna (Mk 14, 34-36) cvorove |
nepodudarnosti.
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Nesavladivi greben

Zidovska egzegeza Jonine knjige ¢ini mi se da na mnogo nalina ide u
prilog moguénosti toga tumacenja svoda Sikstinske kapele i paralele Jona - Isus
kad predlaZe Citati svitak o Joni kao pripravu za razmatranje o posljednjem sudu i
u Joni gleda ne samo maloga pobunjenog proroka ve¢ takoder strogog branitelja
pravde i veze Boga i izbora Izraela.

Eto zbog Cega je ba¥ njegova pobuna u isto vrijeme smijeSna i
dramati¢na, postala predmetom jedne proro¢ke knjige i samoga proro§tva te nasla
mjesto u Svetom pismu, Stoga §to je Jona dao, Cinima i rije€ima, srazmjerni
glas jednom teolo3kom i krucijalnom problemu, jer je bio - upravo po tome -
uspjedni svjedok u suceljavanju s onima koji su ga susretali i prisilio Boga da
nam otvori jedan neoéekivani, zapanjujuci pogled na tajnu svoje biti i svoga
djelovanja. .

Jona odvaZno suprotstavija Bogu problem te$ke spojivosti izmedu izbora
Abrahamovih potomaka, vjernog poStovanja prema Zakonu i univerzalnoga
milosrda za koji izri¢ito izjavljuje da ga pozna i priznaje; no ostaje kao
zarobljenik odveé uske ljudske perspektive koja ne umije gledati ponovno
sjedinjavanje suprotnosti u Bogu. Vara s¢ i ne bez valjanog razloga, gledajudi
ljudsku nemoguénost da shvati kako se to dogada a da sc nc nanese Steta
pravednima i, na kraju, samome Bogu.

To je greben na koji sc nasukao Jona, i na koji se nasue svaka teologija .
koja u zgodama i nezgodama povijesti kani traZiti jednoznane znakove Bozje
pravde i njegova providonosnoga djelovanja; to je greben s kojim se sudara i
potapa svaki irenisti¢ki univerzalizam koji propovijeda spasenje sviju, bez
trauma i lomova, bez $tete za ikoga kao da zlo, sazorjelo u povijesti, moZe biti
zbrisano iz tjelesa i sje¢anja jednim ¢inom vi$e magije, ili - jo§ gore - kao da
moZe biti smatrano nuZno plaéenom cijenom progresivnom dostignucu konacnog
dobra. Taj je greben unutar same biblijske vjere.

Nema mira, nema Kraljevstva bez pravde, no milosrde je ono koje e joj
oznaliti modalitete i mjery, jer su milosrdni ti koji slobodno odiuCuju na sebe
primati breme, izbjegavajuéi ruSenje u prah stvorenog, podjelu ljudi i konac
spsobnosti odnosa izmedu Boga i djela njegovih ruku,

U dijalogu izmedu Covjeka i Boga, kriZ nam kazuje da je Isus Sin BoZji i
sin dovjedji uzeo na sebe posljedice Covjekove nevjernosti i Bozje [jubomore,
plod neshvacanja i srdZbe. Ne stoga §to bi beskrajnom grijehu trebala odgovarati
beskrajna otkupnina, veé stoga $to dinamika ljubavi predvida Zrtvu kao svoj
skrajnji izraZaj, jer je viastitost slobode da se iskaZe na granici i izazove bi¢e da
postane ono §to tek nazire kao mogude.

Izvan sezone

U spomenutoj igri skrivada, koja sc igra da bi se naucilo kako se iznova
pronaéi i spoznati a ne izgubiti se¢ i zaboraviti, Bog se sakrio u onomu koji je,
primajuci na sebe breme pravde da bi milosrde slavilo pobjedu, predloZio jednu



it SRR

s SRR e M R SRR G ool D OHEEER e R TR

28 A. Bodrato

hipotezu pomirbe izmedu strogosti i ljubavi, jedan svoj modalitet odnosa
izmedu Covjeka i Covjeka te izmedu Covjeka 1 Boga, i time ostao obiljezen
zauvijek. Osim raspela Bog nam ne daje drugoga znaka, ili u najboljem slucaju
daje nam onaj rebus §to smo ga pokuSali rijesiti a koji Isus zove “Joninim
znakom™.

Kr$éansko istrazivanje Boga ne moZe ne i¢i u tom pravcu. Ako trazimo
znakove, moramo ih traZiti ondje gdje se nazire nespojivo pomirenje milosrda i
pravde, ostvareno na utrb milosrdnih, ili, a to je redovitije, na udtrb onih koji
su, htjeli oni to ili ne htjeli, bili poput Jone prigoda milosrdu i nadi da je ono
mogude.

Bog doista ne stoji u sili koja si stvara vlastite razloge i s njima sc¢ koci
pred nasim ocima nego u slabosti ljubavi, koja ne nudeci se odnosu, proglaéava
Kraljevstvo u iSCekivanju da ga odgovornije dovrsi.

Nepodnosiva je ta situacija slabosti. Da joj izbjegne, Jona traZi smrt a
Isus se s njom suocava tek poslije negoli je zazvao pomo¢ koju nije dobio ni od
svojih ni od Boga. Dobro je i za nas koji smo, zahvale€i Kristu, nakalamljeni na
deblo stare masline (Rim 11,17-24), kako kaZe Talmud: “Tko nije u stanju
sakrivanja Boga, tko nije svjedok njegove Sutnje, taj ne tvori dio lzraelskog
naroda.”

“Tko je kao ti medu moénima?” moramo progladavati s onima koji se
dive velicini stvorenog i dostignuéima povijesti. “Tko je kao ti medu
nijemima?” usudujemo se jedva $apnuti, i u njegovo ime, pred svim kriZevima
na kojima umiru napusteni od Boga i od ljudi. A da to nade Saputanje bude
posljednja ispovijest viere a ne poletak olajnike predaje, treba da se ono uvijek
pridrum pitanju: “Gdje si?” pokusaju stajanja skoro kao odgovor tamo gdje nas
je on pozvao da ga traZimo, u onim Cinima besplatne ljubavi koji su znakovi
njegove prisutnosti, ili takoder u onim stanjima nedostatka ljubavi koja izvikuju
sablazan njegove odsutnosti.

Isus koji ide pred nama tu nas takoder iS¢ekuje da dademo plodove izvan
sezone, kako bi ih morala dati smokva da ne bude proglagena neplodnom (Mk
11,12-14 i 20-21). U protivnom slu€aju skupa s farizejima iz evandelja, usprkos
svoj nadoj mudrosti, ne samo da neemo vidjeti znakova jer ne¢emo znati biti
znak, nego ¢emo sprijeciti Boga da ih dade: gluhima da Cuju, slijepima da vide,
zatvorenicima da uZivaju slobodu, siromasima da budu blaZeni i nama “da
poznamo progonstvo u njegovo ime”.

On nije tamo gdje ga mi traZimo

Nego nam uvijek ide ususret

Tamo kamo mi idemo.

Mi ne idemo tamo kamo nas on salje

‘A ipak posvuda nam se dogodi

Da prolazi Ziva klica

Nostalgija zbog njegove odsutnosti.

Znak nije obilata ljetina

Znak su plodovi izvan sezone.




