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Sazetak

Cilj clanaka je istraZiti je li teologija danas aktualna i, ako jest, kakva? Do odgovora na
oba pitanja dolazi se analizom apostolskog pisma pape Franje u obliku motuproprija
naslovljenog Ad theologiam promovendam iz 2023. godine. Prvi dio ¢lanka posvecen je
analizi dubokih preobrazbi kulture koje su stvorile uvjete za kljucni izazov s kojim su
se Crkva i njezina teologija danas pozvane suociti, a to je raskid u prenoSenju krséan-
ske vjere s jednog narastaja na drugi (usp. EG 70). U drugom dijelu ¢lanka obrazlaze
se nezamjenjiva uloga teologije u evangelizacijskom poslanju Crkve, koja se sastoji u
nastojanju da Gospodinov glas, kroz razlicite kulturalne lomove, ostane dostupan i
razumljiv. Clanak u drugom dijelu takoder pokazuje kako se za izvrsenje te zadace
teologija viSe ne mozZe oslanjati isklju¢ivo na pomoc¢ filozofije, nego je potrebno da u
temelj svojeg promisljanja postavi kerigmu, tj. milosrde. Kategorija milosrda pokazuje
velik teoloski potencijal u prevladavanju upravo onih antinomija izmedu vjere i kul-
ture koje su dovele do raskida u prenoSenju vjere, a istodobno ne uvodi teologiju u
opasnost od napustanja njezina specifi¢nog zahtjeva za istinom i racionalnosc¢u. Treci
i posljednji dio ¢lanka pristupa aktualnosti teologije kroz temeljni poziv pape Franje
da ona postane »fundamentalno kontekstualna, tj. da ponovno oZivi svoju mudrosnu
dimenziju, koja se ne sastoji toliko u proucavanju BoZjih »stvari« koliko u stavljanju
svih stvarnosti ljudskog Zivota, a osobito onih najbolnijih, pod svjetlo evandelja.

Kljucne rijeci: teologija, papa Franjo, Ad theologiam promovendam, milosrde

Abstract

The aim of the article is to explore whether theology is actual today and if it is, what
kind of theology? To answer both questions, we must analyse Pope Francis” apostolic
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letter in the form of »motu proprio« Ad theologiam promovendam from 2023. The first part
of the article is dedicated to the analysis of deep transformations of the culture that had
created conditions for the key challenge that the Church and its theology are called to
face today, and that is the break in passing on the faith from one generation to the other
(cf. EG 70). The second part of the article explains the irreplaceable role of theology in
the evangelical mission of the Church that consists of efforts to make the Lord’s voice
stay available and understandable through different cultural breaks. The second part of
the article also demonstrates how theology can no longer rely exclusively on the help
of philosophy in fulfilling that task, but that it is important for it to put Kerygma, that
is, charity, at the basis of its reflection. The category of charity exhibits a great theologi-
cal potential in overcoming those antinomies between faith and culture that led to the
break in passing on the faith, and at the same time it does not lead theology into the
danger of abandoning its specific demands for truth and rationality. The third and final
part of the article addresses the actuality of theology through Pope Francis’ core appeal
to become »fundamentally contextuals, that is, to revive its sapiential dimension which
does not consist so much of the exploration of »God’s things« as in placing all realities of
human life, particularly the most painful ones, under the light of the Gospel.

Key words: Theology, pope Francis, Ad theologiam promovendam, charity

Uvod

Je li teologija jos uvijek aktualna? Ako jest, kakva teologija? Ako je pak ak-
tualnost teologije upitna, kako ce se to odraziti na krs¢anski navjestaj koji je
od novozavjetnih vremena do danas uvijek bio oblikovan i pracen teologijom
kao svojom vjernom suputnicom? Nacelno svaka epoha, a posebno promjena
epohe, zahtijeva postavljanje pitanja o aktualnosti teologije jer ona nikad nije
unaprijed zajamcena i ovisi o izgradnji mostova izmedu vijere i kulture, evan-
delja i konkretnih ljudi koji Zive u sadasnjosti. Ako je istina da teologija ne
moze biti aktualna bez povratka na svoje izvore, istina je takoder da njezina
aktualnost ovisi o sposobnosti posadasnjenja kao izazovu koji se pred nju iz
epohe u epohu postavlja. Zbog svega toga ocekivano je da teologija, kao i sve
zive stvarnosti, redovito prolazi kroz svojevrsnu »krizu« aktualnosti, koja se
dogada svaki put kada u kulturi dolazi do promjena koje zahtijevaju nove pri-
stupe i naglaske, ali prije svega dublje promisljanje i ozbiljnije suocavanje sa
stvarnoscu. »Kriza« aktualnosti u teologiji nije nuZno negativna pojava, ona je
signal da je doSlo novo vrijeme koje zahtijeva nove odgovore.

Temama koje se ticu znacenja i aktualnosti teologije bio je posvecen i
XVIIL Dies theologicus u organizaciji Katolickoga bogoslovnog fakulteta Sveu-
ciliSta u Zagrebu. Poticaj za promisljanje o teologiji pronaden je u posljednjem
vaznom dokumentu pape Franje koji se bavi tom temom, apostolskom pismu
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u obliku motuproprija pod naslovom Ad theologiam promovendam. Rije¢ je o
dokumentu visokog programatskog profila koji daleko nadmasuje svoju ne-
posrednu svrhu, a to je odobrenje novog statuta Papinske teoloske akademije.
Ako se pazljivo analizira pontifikat pape Franje, moZe se primijetiti da se on
uvijek iznova vraca teologiji, njezinoj ulozi i zadaci u poslanju Crkve, a sve
kako bi potaknuo crkvena (sve)ucilista i teologe opcenito da pruze svoj neza-
mjenjiv doprinos u ostvarivanju misionarske preobrazbe Crkve. Povijest nas
uci da su najuspijeliji pokreti obnove Crkve bili upravo oni kod kojih je doslo
do sinteze izmedu evandeoskog zara, koji je karakterizirao svece, i teoloske
razrade njihovih intuicija, koju su ostvarili teolozi. Naime, brojni pokreti koji
su Zeljeli pokrenuti obnovu Crkve ostali su neostvareni ili su izazvali samo
kratkotrajno budenje jer nisu dovoljno paZnje posvetili teoloSkom obrazloze-
nju ideja koje su ih nosile ili nisu uspjeli postic¢i da njihova teologija zahvati
Sire slojeve i tako pokrene opce procese obnove. U potrebi za reformom Crkve,
ovaj puta onom misionarskom, teologija i u trenutnom pontifikatu pronalazi
izrazito vazno mjesto.

Cilj ovog rada je promisliti o teologiji, 0 njezinu znacenju i aktualnosti,
kao i o tome kakva je teologija danas aktualna. Kako bismo ostvarili zadani
cilj, u prvom dijelu posvecujemo se analizi konteksta, tj. onim izazovima
koje stvarnost danas postavlja Crkvi i njezinoj teologiji. U drugom dijelu
nastojimo pokazati zasto je i kakva je teologija potrebna za suocavanje s
klju¢nim izazovom koji se danas postavlja pred Crkvu, a to je evangeliza-
cija i prenoSenje vjere, dok ¢emo se u trecem i posljednjem dijelu posebno
posvetiti onoj dimenziji teologije koja je danas osobito aktualna, a to je ona
mudrosna.

1. Teologija pred izazovima stvarnosti

Svoje apostolsko pismo u obliku motuproprija naslovljenog Ad theologiam pro-
movendam papa Franjo zapocinje sljede¢im rije¢ima: »Kako bismo promicali
teologiju u buducnosti, ne mozemo se ograniciti na apstraktno ponovno pred-
laganje formulacija i obrazaca iz proslosti. Pozvana prorocki, u svjetlu objave,
tumaciti sadasnjost i otkrivati nove puteve za buducnost, teologija ¢e se morati
suociti s dubokim kulturalnim preobrazbama« (Franjo TP 2023, 1). Te rijeci, ko-
je teologiju pozivaju na ozbiljno suocavanje s izazovima stvarnosti, mogu nam
posluziti kao uvod u prvi dio ovog rada o aktualnosti teologije, koji ne moze
izbjec¢i kratku analizu konteksta u kojem se nalazimo, a bez kojega necemo
moc¢i odgovoriti na pitanje kakva je teologija danas aktualna.
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1.1. Revolucija u komunikaciji

Zelimo li razumjeti vrijeme u kojem danas Zivimo prvo je potrebno analizirati
nastavak revolucije koja je zapocela u prethodnoj epohi a tice se sredstava ko-
munikacije. Ako je razdoblje prije ovoga u kojem zZivimo danas bilo obiljezeno
pojavom masovnih medija ili sredstava masovne komunikacije poput radija,
kina i televizije, prijelaz iz 20. u 21. stoljece obiljeZen je pojavom novih ko-
munikacijskih tehnologija poput racunala, interneta i drustvenih mreza. Go-
dine 1976. razvijeno je prvo osobno racunalo, 1991. godine pokrenut je World
Wide Web, dok je 2004. godine pokrenut Facebook, a 2006. godine Twitter. Taj
je razvoj snazno utjecao na ostalu komunikacijsku tehnologiju, preuzimaju-
¢i istodobno sav njezin potencijal. Transformacijom analognih informacija u
brojcani, tj. digitalni oblik ra¢unalo je omogucilo milijunima ljudi da budu
povezani neovisno o prostornim i vremenskim ogranicenjima i tako je postalo
dominantan medij 21. stolje¢a (Benanti 2021,186-198).

Digitalno doba otvorilo je mogu¢nost uranjanja u virtualni svijet ko-
ji pruza iskustvo intenzivnije opazajne i emocionalne ukljucenosti od svijeta
koji nas okruzuje. Tvorci sadrzaja na internetu pronasli su nacin kako zadr-
Zati kratkotrajnu paznju svojih korisnika koristenjem slika, poruka i vijesti
snaznog emocionalnog naboja, znajuci da ¢e covjek izmedu razlicitih podra-
zaja radije izabrati upravo one koji mu pruzaju najsnaznije dozivljaje i osjecaje
(Cantelmi 2013, 152). Danas si svatko lako moze stvoriti svoj virtualni svijet
odnosa za koje ne mozemo reci da nisu stvarni, ali im se moZe prigovoriti da
su izrazito nepotpuni i da ne mogu zamijeniti prave, duboke, autenticne i cje-
lovite odnose. Odnosi u virtualnom svijetu riskiraju biti svedeni na »snazan
osjecaj« koji brzo prolazi, a nakon toga se aktivira »mehanizam »odabira« i
stvara navika da se odmah odvaja ono sto mi se svida od onoga $to mi se ne
svida, privlacno od neugodnoga. [..] Na taj nacin gradimo virtualni krug koji
nas izolira od svijeta u kojem zivimo« (Franjo FT 2021, 47). Digitalna revolucija
obecava da ce osloboditi covjeka od dosadnih poteskoca autenti¢nih i cjelovi-
tih odnosa, ali »postavsi zarobljenici virtualnoga svijeta, izgubili smo uZitak i
okus stvarnosti« (Franjo FT 2021, 33).

1.2. Relativisticki subjektivizam

Drugi fenomen kojem svakako valja posvetiti paZnju je rasireni relativistic-
ki subjektivizam danasnjeg covjeka. Ne mozemo se ne sloziti s tvrdnjom da
je »tisuclje¢cima dvostruka zapovijed podrzavala judeokrs¢anski moral: ljubi
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Boga i ljubi svoga bliznjega kao sebe samoga. Na kraju devetnaestoga stoljeca
Nietzsche je nagovijestio: Bog je mrtav. Na kraju dvadesetog stoljeca, nije li
doslo vrijeme da kazemo ono $to svi vidimo? Bliznji je takoder mrtav« (Zoja
2009, 3). Ovu recenicu potrebno je ispravno shvatiti jer kao $to Nietzsche nije
namjeravao Boga kao Boga proglasiti mrtvim, nego je Zelio nagovijestiti do-
lazak jedne epohe u kojoj ¢e Zivot funkcionirati etsi Deus non daretur, tako ni
autor izjave o smrti bliznjega nije namjeravao blizZnjega kao takvog proglasiti
mrtvim, nego je Zelio postaviti dijagnozu stanja suvremenog covjeka koji pro-
mislja stvarnost bez bliznjega i Zivi izolirano od drugih. Budu¢i da je danas
moguce stvoriti vlastiti subjektivni svijet, lako se izgubi iz vida ¢injenica da je
takav svijet umjetna tvorevina koja gura pod tepih komplementarnu istinu da
je subjektivan svijet uvijek intersubjektivan svijet, tj. da je moj svijet dio Sireg
svijeta koji pripada svima.

U ¢emu je razlika izmedu danasnje epohe i bilo koje druge epohe u povij-
esti? Razlika je u tome da je uvijek dosad postojala jasna svijest ne samo o tome
da su odnosi s bliznjim vrijednost u sebi, nego i da su nuzni za ocuvanje vla-
stite Covjecnosti. Briga za drugoga i za druge smatrala se klju¢nim obiljeZjem
zreloga zZivota i preduvjetom za osobno ostvarenje i srecu (Matteo 2018, 98). Da
to danas viSe nije tako pokazuje prije svega demografski slom u razvijenim
zemljama sjeverne hemisfere, a zatim i svodenje drustva na zbroj pojedinaca
koji su povezani gotovo iskljucivo ekonomskim poveznicama. Kada se drus-
tvo prestane dozivljavati kao zajednica, gube se i zajednicki ciljevi koji nadila-
ze razlike, a najviSu cijenu placaju najslabije skupine u drustvu, tj. siromasni
i mladi kojima se oduzima budu¢nost. Ako govor o robi i trgovini zamijeni
spor i teZak hod prema zajednickim projektima, tj. ako ljudski odnosi postanu
podvrsta ekonomskih odnosa, dolazi do »globalizacije ravnodusnosti« (Franjo
2015a, 6), tj. trijumfa individualizma i prestaje se zaradivati kako bi se Zivjelo
jer se zivi kako bi se Sto vise zaradilo.

1.3. Neobuzdani konzumerizam koji potice trziste

Ako se zivi kako bi se zaradilo, sakupilo i imalo Sto viSe, trziSte mora pronaci
nacin kako taj novac izvuci iz dzepova ljudi. Kako je postupno rastao broj de-
mokratskih drZava rastao je i broj onih drzava koje svojim gradanima pruzaju
vise mogucnosti. Od 1960. do 2009. godine udvostrucuje se udio srednjeg sloja
u ukupnom stanovnistvuy, a to znaci da nevjerojatno raste broj ljudi ciji se Zivot
ne svodi na zadovoljavanje primarnih potreba. Taj rast nije bio ravnomjerno

raspodijeljen, nije zahvatio sve zemlje i nije svim slojevima drustva bio jedna-
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ko omogucen, sto je dovelo ne samo do produbljivanja jaza izmedu bogatih i
siromasnih zemalja nego i do velikog raskoraka izmedu bogatih i siromasnih
gradana pojedinih zemalja. Do ne tako davno

»1 oni koji su imali novca nisu uzivali mogucnosti i neizmjernu razno-
likost dobara koje nudi trenutno trziste. Sve u svemu ni bogatasima u
proslosti nije bilo bas toliko dobro. [..] U odnosu na sve to, na valu ne
tako kratkog ekonomskog rasta u Sezdesetim godinama proslog stolje-
¢a, zahvaljujuci nepromisljenom nakupljanju javnog duga koji je postajao
sve veci, pod pritiskom financijskih modela koji su isli do krajnjih gra-
nica, odrasli postkrs¢anin viSe ne posjeduje nikakav mentalni prostor za
nesto poput siromastva« (Matteo 2018, 100).

Neocekivana Zrtva neobuzdanog konzumerizma je radost, tj. ono Sto
je Spinoza nazivao »radosnim strastima« (Benasayag i Schmit 2013, 103). Ra-
dosne strasti plod su velikih ¢eznji koje, da bi se razvile, pretpostavljaju ne-
dostatak, glad, iS¢ekivanje i vrijeme. Danasnja epoha ne favorizira razvijanje
takvih ¢eznji, pogotovo ne na onim mjestima gdje je dostupno neposredno
ispunjenje gotovo svake potrebe, ako ne drukcije onda barem u obliku suro-
gata. Ako svaka, pa i najmanja potreba pronalazi nekakvu neposrednu gra-
tifikaciju, kako ce se potrebe pretvoriti u Zelje i kako ce Zelje pustiti korijenje
i razviti se u autenticne ceZnje, koje jedine mogu pokrenuti radosne strasti?
Covijek koji danas Zivi u zemljama blagostanja trajno je sit u razli¢itim po-
drudjima svoga zivota i umirivan malim zadovoljstvima koja mu pruza tr-
ziSte u potrosackom drustvu. Kao Sto se, naprimjer, moze nauciti uzivati u
¢itanju samo ako odgodimo neku drugu aktivnost koja je puno laksa i puno
brze pruza neposredno zadovoljstvo, tako se i ¢eZnje mogu razviti samo ako
postoji razmak izmedu prisutnosti i odsutnosti, ako praznina nije odmah
ispunjena, a njezino negativno, ali blagotvorno iskustvo svedeno na najma-
nju mogucu mjeru (Recalcati 2023, 84-85). Neobuzdani konzumerizam koji
potice trziste nalazi se tako u korijenu danasnjeg trijumfa »tuznih strasti«
(Benasayag i Schmit 2013, 15), koje osobito kod mladih radaju apatijom i odu-
stajanjem od velikih zivotnih projekata poput zasnivanja obitelji i zauzima-
nja oko preobrazbe drustva.

1.4. Teskoca ponovnog uspostavljanja misticnog prianjanja uz vjeru

Cetvrti i posljedniji fenomen koji Zelimo razloziti tice se Crkve u kojoj papa
Franjo prepoznaje teSko¢u ponovnog uspostavljanja misti¢énog prianjanja uz
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vjeru u pluralnome religijskom okruZenju (Franjo EG 2015, 70). Taj fenomen
tice se duhovnosti i nikako ne znaci da se vjera u danasnjoj epohi ne bi mogla
u potpunosti i predano zivjeti. Treba se prisjetiti misli velikog Romana Guar-
dinija, koji je zapisao kako vjera ovisi o »zauzimanju stava spram objave, $to
se moZe uciniti u svakom odsjecku povijesnoga razvoja« jer je »objava svakoj
epohi jednako bliska i jednako daleka« (Guardini 2002, 105-106). To drugim
rijeima znaci da ne postoji zlatno doba za vjeru jer je u svakoj epohi bilo i bit
¢e svih stupnjeva odluc¢nosti kako u vjeri tako i u nevjeri. Medutim, ono na
$to nas je takoder Guardini upozorio je da se ne moze svako razdoblje uzeti
jednako olako. Papa upozorava Crkvu da se ne nalazi u epohi punoj pro-
mjena, nego u pravoj promjeni epohe, sto zahtijeva vecu pozornost, dublje
razlucivanje i oStroumnije promisljanje jer se u suprotnom moze dogoditi
da i sama Crkva nesvjesno upije atmosferu u kojoj se nalazi (Franjo 2019a).
Tendencije poput individualizma, gubitka osjecaja meduljudske bliskosti,
subjektivizma, sve veceg Sirenja potrosackog mentaliteta, stvaranja povrs-
nih i necjelovitih odnosa i apatije ne nastaju bez uzroka. Rijec je o procesima
iza kojih se kriju preobrazbe kulture koja oblikuje mentalitet ljudi, a digi-
talna revolucija je taj utjecaj ucinila neusporedivo snaznijim i u¢inkovitijim
nego u bilo kojem prethodnom razdoblju. Cinjenica da kultura uglavnom ne
djeluje na eksplicitnoj razini, nego na implicitnoj i skrivenoj razini, na razini
atmosfere u drustvu, na razini pretpostavka, kriterija odlucivanja i djelova-
nja, uporisnih tocaka samo povecava njezinu moc i oslabljuje one odgovore
Crkve na suvremeni kontekst koji ne obracaju izri¢itu pozornost na kulturu
u kojoj se nalaze.

Ako kultura nije neutralno podrucje, nego na tom terenu kliju poruke,
identifikacijski modeli i stilovi zivota s kojima se krs¢anska vjera ne moze po-
istovjetiti, a istodobno ako krs¢anske zajednice ne Zele djelovati na nacin koji
je povrsan i marginalan, potrebno je ponuditi neku kreativnu alternativu do-
minantnoj kulturi jer se evangelizacija ne sastoji samo u priop¢avanju poruke
nego se takoder tice stvaranja »uvjeta prakticiranja krs¢anske poruke« (Ga-
llagher 1999, 180). Jedan od nacina koji svakako pridonosi stvaranju tih uvjeta
je misti¢no prianjanje uz vjeru uz pomoc pazljivo osmisljene duhovnosti koja
odgovara suvremenim kulturalnim izazovima. Duhovnost moze biti put za-
dobivanja jedne unutarnje slobode od razlicitih kulturalnih pritisaka, ona mo-
Ze biti pomo¢ u prepoznavanju Bozjih nadahnuca i moze usmjeriti krS¢anski
hod u skladu s evandeljem, ali Zeli li ona biti uistinu krS¢anska ne moze se
zadovoljiti isklju¢ivo njegovanjem unutarnjeg zivota i traZzenjem vertikalnog
puta prema Bogu onkraj ovoga svijeta. Naime, »krs¢anska se nutrina nikada
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ne moze zadovoljiti jednostavnom sabranos¢u i ¢istom umirenoscu jer vapaji
tragedija, nepravdi i pozivi proroka poti¢u tu dubinu da ucini nesto za ovaj ra-
njeni svijet i da to ucini u Bozje ime, ali i po primjeru Krista«. (Gallagher 1999,
194) Samo ¢e takva duhovnost pridonijeti ponovnom uspostavljanju misticnog
prianjanja uz vjeru jer se pred zovom raznih sirena suvremene kulture koje
zavode rjeSenje nece traziti u vezivanju uz jarbol, nego ce se nastojati svirati
liepSa pjesma (Franjo 2019b, 223).

Sve dosad receno stvorilo je pretpostavke za postavljanje jednog od vaz-
nijih, ako ne i najvaznijeg, izazova s kojim se Crkva u suvremenoj kulturi
susrece, a rijec je o raskidu u prenoSenju krs¢anske vijere. U svojoj je prvoj
apostolskoj pobudnici Evangelii gaudium, u kojoj je pozvao na misionarsku
preobrazbu Crkve i na novu etapu evangelizacije, papa Franjo iznio sljedece
opazanje:

»Ne smijemo zanemariti ¢injenicu da je posljednjih desetljeca doslo do

raskida u prenosenju krs¢anske vjere u katolickom narodu s jednog nara-

Staja na drugi. Nepobitna je ¢injenica da se mnogi osjecaju razocaranima

i prestaju se poistovjecivati s katolickom tradicijom, da sve viSe roditelja

ne krsti djecu i ne uci ih moliti i da postoji odreden odljev prema drugim

vjerskim zajednicama. Ovo su neki od uzroka toga raskida: nedostatak
mogucnosti za dijalog u obitelji, utjecaj komunikacijskih sredstava, rela-
tivisticki subjektivizam, neobuzdani konzumerizam koji potice trziste,
izostanak pastoralne skrbi za najsiromasnije, odsutnost srda¢noga gosto-
primstva u nasim institucijama i nasa teskoca da ponovno uspostavimo
misti¢no prianjanje uz vjeru u pluralnome religijskom okruzenju« (Fra-
njo EG 2015, 70).

2. Teologija u sluzbi evangelizacije i prenoSenja vjere

Zapoceli smo nas rad s prvim brojem apostolskog pisma Ad theologiam promo-
vendam, koji potice teologiju na suocavanje s dubokim kulturalnim preobrazba-
ma, a u nastavku se dajemo voditi jednim od zavrs$nih brojeva toga dokumen-
ta, gdje Papa opisuje Sto se ocekuje od teologije koja »dopusta da je stvarnost
ozbiljno izazove« (Franjo TP 2023, 8). U broju 8 stoji kako je teologija pozvana
staviti se »u sluzbu evangelizacije Crkve i prenoSenja vjere, kako bi vjera posta-
la kultura, to jest mudri etos naroda Bozjeg, ponuda ljudske i humanizirajuce
liepote za sve« (Franjo TP 2013, 8). Postavlja se pitanje: Kako teologija moZe po-
modi Crkvi u prevladavanju onih izazova suvremene kulture koji su doveli do
raskida u prenosenju krs¢anske vjere s jednog narastaja na drugi?
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2.1. Teologija kao prevladavanije dihotomije izmedu vjere i kulture

Kako bismo razumjeli ulogu teologije u evangelizaciji i prenoSenju vijere, kori-
sno je vratiti se u ne tako davnu 1999. godinu, kada je tadasnji prefekt Kongre-
gacije za nauk vjere kardinal Joseph Ratzinger u jednom ¢lanku zapisao nesto
Sto se lako previda, a to je da nova evangelizacija nikako ne znaci »privudi od-
mah boljim metodama velike skupine koje su se udaljile od Crkve«, nego »uci-
niti dostupnim i razumljivim Gospodinov glas« (Ratzinger 1999, 106-107). 1za te
Ratzingerove tvrdnje skriva se nesto od odlucujuce vaznosti za razumijevanje
teologije. Prije svega, povijesno gledano, najsvjetliji primjeri teoloske misli ra-
dali su se iz zivota Crkve, tj. potrebe zajednice Kristovih ucenika za »kultu-
ralno-lingvistickim usmjerenjem« u »misionarskom navijestaju, u homiletskoj
pouci, u katehezi, u nastajanju liturgijske molitve i u konkretiziranju institu-
cionalnih formi, u dijalogu izmedu zajednice i okoline« (Alszeghy i Flick 1974,
152). Nova etapa evangelizacije, koju Crkva zaziva u promjeni epohe u kojoj se
nalazimo, ne zahtijeva ponajprije osmisljavanje novih pastoralnih metoda ili
ulaganje novog zara u stare metode nego novu teologiju jer samo iz nje mogu
proizaci nova nastojanja i pristupi. Pastoralni neuspjesi i lomovi u prenoSenju
vjere u katolickom narodu ne moraju imati iskljucivo negativan znacaj ako se
sjetimo da su »naSe formulacije vjere rodene u dijalogu, u susretu, u suko-
bu, u dodiru s raznim kulturama, zajednicama, narodima, situacijama koje su
zahtijevale vece promisljanje pred onime Sto dotad jo$ nije bilo razjasnjeno«
(Tenace 2017, 10).

Ovdje, medutim, treba dodati jedno pojasnjenje jer dokument Ad theolo-
giam promovendam ne vidi teologiju u ulozi obi¢nog izvanjskog prilagodavanja
sadrzaja vjere novim okolnostima. Rijec je o ne¢emu sto je dobro uocio Giuliano
Zanchi kada je zapisao: »nije stvar u tome da bolje kaZemo stare i »nase« stva-
ri, ve¢ da na nov nacin razumijemo stvari koje su oduvijek tu, i stoga su tako-
der »svacije«» (Zanchi 2024). Rije¢ima dokumenta Ad theologiam promovendam,
trazi se teologija koja ¢e njegovati »otvorenost svijetu, ¢ovjeku u konkretnosti
njegove egzistencijalne situacije, njegovim problematikama, njegovim ranama,
njegovim izazovima, njegovim potencijalimag, ali ne teologija koja ¢e se pretvo-
riti u »«takticki« stav, izvanjski prilagodavajuci novim situacijama sadrzaje koji
su otprije ucvrséenic, nego teologija koja ¢e u novim situacijama prolaziti kroz
»epistemolosko i metodolosko preispitivanje« (Franjo TP 2023, 3).

Naime, izazov koji suvremena kultura postavlja pred Crkvu ne sastoji se
u njezinoj marginalizaciji iz javnosti, nego u radikalnom premjestanju osjet-
liivosti kod ljudi. Ne sastoji se toliko u odbijanju pojedinacnih istina vjere ko-
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liko u tome da je mnogima jezik kojim se Crkva sluZi u najsirem smislu rijeci
postao stran. Zeli li Crkva u¢initi dostupnim i razumljivim Gospodinov glas,
a upravo je na to pozvana ne samo u razli¢itim razdobljima svoje povijesti ne-
go i u novoj etapi evangelizacije koja je u tijeku, ona to nece moci uciniti bez
teologije koju se moze definirati kao znanost ¢iji je zadatak provoditi »besko-
nacno djelo razumijevanja vjere koje se sluZi instrumentima kulture« (Lafont
1997, 7). Ako je istina da je zadaca evangelizacije puno Sira od znanstvenog
bavljenja teologijom, isto je tako istina da se bez teoloske znanosti ta zadaca ne
moze ostvariti jer, premda je evandelje vjecno, ljudska kultura se kroz razlicite
epohe mijenja i ako se Zeli omoguditi da se evandelje Siri onkraj vremenskih
ogranicenja i kulturalnih podrudja, teologija postaje nuzan zadatak kako bi se
stvorio most izmedu Gospodinovih rijeci i konkretnog ¢ovjeka, cija se osjetlji-
vost i razumijevanje iz epohe u epohu mijenjaju.

Ghislain Lafont dobro primjecuje da je teologija beskonacan zadatak jer
ne samo da ni jedna ljudska generacija nije u potpunosti identi¢na onoj pret-
hodnoj nego se i razlicite epohe ljudske kulture duboko razlikuju medu so-
bom. Teologija tako ima zadatak uvijek iznova uciti nov jezik kako bi svakoj
generaciji ljudi i svakoj epohi ljudske kulture priblizila i u¢inila razumljivim
Gospodinove rijeci. Tu se skriva odgovor na pitanje zasto teologija mora gaji-
ti odnose s kulturom u kojoj se ostvaruje. Ne postoji, naime, drugi nacin da
teologija nauci jezik i da moze »govoriti »o Isusu« i »polazeci od Isusa« mus-
karcima i Zenama koje konkretno ima pred sobom, kako bi oni osjetili da go-
vori upravo »o njima«: o njihovoj mogucoj sudbini dobrog, punog, bozanskog
zivota« (Matteo 2020, 13). Teologija, dakle, ne samo da ima veze sa zivotom
Crkve nego je i sama Ziva, tj. ona se neprekidno mijenja zato jer je pokrece
ljubav prema konkretnom covjeku, onome koji Zivi u razlicitim »sada« koji se
izmjenjuju kroz povijest. Dokument Medunarodne teoloske komisije o tuma-
¢enju dogmi s pravom podsjeca da »socijalni napredak i emancipacija Zena« ne
mogu postati »kriteriji koji odluc¢uju smisao dogmi« (Commissione teologica
internazionale 1990, 1), ali to ne znaci da dogmatske formulacije — kako je to
pokazao Karl Rahner — »ne podlijeZu posebnim jezi¢nim i opéim povijesnim
uvjetovanjima koja obiljeZavaju odredene kulturalne epohe. Objava, na neki
nacin, jest promjenjiva: ona moZe biti izraZena na potpuniji i aktualniji nacin,
$to omogucuje njezino jednostavnije prihvacanje ili odgovor na nova pitanja
koja postavlja odredena epoha« (Patsch 2017, 53-54).

Ako je temeljna zadaca teologije stvaranje mostova izmedu vjere i kul-
ture, izmedu evandelja i konkretnih ljudi, ona ¢e trebati izvrsiti svoje crkve-
no poslanje i pruziti odgovor na pitanje o tome kako pristupiti suvremenom
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covjeku u prenosenju »uvijek nove, zadivljujuce i radosne vijesti evandelja
Isusova« (Franjo VG 2018, 4a). U svojoj povijesti teologija se za izvrsavanje te
svoje zadace uvijek sluzila odredenim filozofskim sustavom kao orijentirom
za razumijevanje mentaliteta neke epohe, za definiranje pravog jezika kojim
se moze izreci otajstvo i na kraju, ali ne najmanje vazno, za pronalaZenje puta
do srca ljudi. Augustin se sluZio platonizmom, Toma aristotelizmom, Pascal
je polemizirao s Decartesom, a Rahner se posluzio Kantovom i Maréchalo-
vom filozofijom. Danas takav pothvat viSe nije moguc¢ jer su Heisenbergovo
otkrice principa neodredivosti u fizici, pad Berlinskog zida i slom Sovjetskog
Saveza s posljedi¢nim raspadom marksisticke ideologije doveli ne samo do
radanja sumnje u odnosu na velike misaone sustave nego i do dubokog ne-
povjerenja u samu racionalnost. Danas vise nema dominantne misli ili sre-
disnje perspektive, globalnog mentaliteta ili jednog filozofskog sustava koji
bi u jedno povezali stremljenja jedne epohe. Ono s ¢ime se danas raspolaze
su »razliciti modeli koji svaki put skiciraju drukdiju strukturu i dinamiku
svijeta, rasvjetljuju i ostvaruju druk¢iju cjelovitu panoramu postojanja« (Sal-
mann 2009, 68).

Elmar Salmann ukazuje na promjenu koja se dogodila kada pise: »od
Origena do Rahnera i Balthasara katolicka teologija i poboznost ostale su ve-
zane uz primate platonistickog svijeta: vje¢nosti nad vremenitosc¢u, jedinstva
nad mnostvom, razuma nad osjetilima, volje nad osjecajima, ideje nad stvar-
noscu, stvarnosti nad moguénoscu, duha nad tijelom« (Salmann 2009, 91). Da-
nas su svi ti primati izokrenuti jer »od Nietzschea na dalje mislimo i zivimo
primat Zivota nad idejom, mogucnosti nad stvarnoscu, sretnog trenutka nad
viecnosc¢u« (Salmann, 2009, 91). No, postmodernom mentalitetu nisu strani sa-
mo platonisticki postulati nego i oni aristotelovski, koji su takoder podupirali
teorijski i prakticni sustav crkvenog Zivota. Suvremenoj osjetljivosti strane su
aristotelovske kategorije poput »bitka, biti, uzroka, analogije, posredovanja,
razmjera, kreposti« jer »prevladava primat strukture, tj. perspektivne i demo-
kratske meduovisnosti, gdje je sve jednako vrijedno i beskrajno originalno«
(Salmann 2009, 92).

Postavlja se pitanje: Trebamo li novu situaciju tumaciti iskljucivo nega-
tivno ili i ona moZe postati plodno tlo za nove jezike vjere? Salmann zaklju-
Cuje: »po sebi se krs¢anska vijera ne bi smjela bojati novih naglasaka jer je ona
religija utjelovljenja, razlicitosti, nenavezanosti, spora, povijesti, duhovno-sa-
kramentalnih osjetila, dodira, patnje i Zivljene snage ¢ovjeka« (Salmann 2009,
91). No, Sto sve to znaci za teologiju ¢iji epistemoloski profil nalaze drzanje
dvaju krajeva uZeta koja su neraskidivo povezana i isprepletena, a to su BoZja
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objava i ljudska povijest? Sto znaci da teologija mora proéi kroz epistemolosko
i metodolosko preispitivanje kako bi pridonijela evangelizacijskom poslanju
Crkve ¢inec¢i dostupnim i razumljivim Gospodinov glas? Kakva je teologija
danas aktualna?

2.2. Teologija milosrda

Ako se objava dogada u povijesti i kao povijest, teologija se ne moze odreci
vrednovanja povijesti i povijesnosti, osobito danas kada se, za razliku od gré-
kih i srednjevjekovnih mislitelja, svijet viSe ne shvaca kao »kozmos, tj. kao je-
dan sasvim odreden poredak, ¢vrsto utemeljen u samom sebi, stabilan i ¢ak
statican, kao nesto Sto je oduvijek i zauvijek«, nego kao »evolucija, razvoj, kao
nesto Sto treba trajno izgradivati i neprestano usavrsavati« (Naro 2020, 95). Svi-
jet shvacen kao kozmos i ¢ovjek shvacen kao mikrokozmos stolje¢ima su pred-
stavljali polaziste za kljucno filozofsko i teolosko pitanje: Postoji li Bog? Razliciti
apriorni i aposteriorni postupci dokazivanja dominirali su filozofskim i teolo-
$kim raspravama i izmjenjivali su se u pokusaju odgovora na pitanje o Bozjoj
egzistenciji oblikujudi krS¢ansku misao na jedan metafizicki nacin. Dvadese-
to stoljece oznacilo je preokret u takvom nacinu razmisljanja jer je bilo toliko
natopljeno krvlju zbog dvaju svjetskih ratova i pokusaja istrebljenja zidovskog
naroda u razlic¢itim koncentracijskim logorima da se nametnulo jedno drugo
pitanje: Gdje je Bog? To pitanje udaljilo je teologiju od metafizickog pristupa
te je usmjerilo prema onom povijesno-spasenjskom. Danas presudno postaje
»pitanje Bozje prisutnosti, koja obiljezava krs¢ansko tumacenje u odnosu na reli-
gijsko tumacenje, u kojem je rijec o pitanju Bozjeg postojanja« (Dotolo 2011, 231).

Teologija, koja je stolje¢ima bila naslonjena na metafiziku, o Bogu je vise
mislila kroz kategorije Platonove nebeske ideje ili Aristotelova nepokrenutog
pokretaca nego kroz biblijske kategorije koje o Bogu govore kao o Emanuelu,
Bogu s nama (usp. Iz 714). Tako je nastao govor o Bogu kao o onome koji je,
doduse slobodan od svih karakteristika koje bi se mogle smatrati nesavrse-
nostima, ali istodobno i toliko iznad ¢ovjeka da »na kraju zavrsava tako da je
pogresno shvacen kao neki nezainteresiran i rastresen Bog, dalek i nedosti-
zan, samotan i onaj kojeg treba sve vise udaljiti« (Naro 2020, 99). Takav govor
o Bogu bio je koristan u vrijeme antike dok je Crkva ¢inila svoje prve korake i
dok se nalazila u »sredini zasi¢enoj bogovima« (Ratzinger 1970, 110) te je »rano
krs¢anstvo odlucno i smiono izvrsilo svoj izbor i svoje procis¢enje time Sto se
odlucilo za Boga filozofa, protiv bogova religija [...], to jest protiv mitosa pukog
obicaja za istinu samoga bitka« (Ratzinger 1970, 110, 115), ali danas takav govor
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o Bogu riskira ostaviti dojam da je rije¢ o »verbalizmu koji je samom sebi svr-
ha« (Dotolo 2011, 221) i Bogu koji je nezainteresiran za Zivotna pitanja.

U suvremenoj sekulariziranoj epohi u kojoj vise nema dominantne misli,
srediSnje perspektive ili jednog filozofskog sustava kojim bi se moglo izreci
krS¢ansko otajstvo i u kojoj je pitanje o Bozjem postojanju zamijenjeno pitanjem
o Bozjoj prisutnosti teologija se ponovno nalazi pred izazovom da u temelj pro-
misljanja postavi kerigmu, tj. uvijek novu, zadivljuju¢u i radosnu vijest evan-
delja Isusova (Franjo VG 2018, 4a). Drugim rije¢ima, teologija je danas ponovno
pozvana obnoviti svijest o onome $to je predivno sazeo Carmelo Dotolo kada
je zapisao:

»nije moguce zamisljati krs¢anskog Boga kao nesposobnog za trpljenje

i nepromjenjivog, jer to ugrozava njegovu slobodu ljubavi, za koju pak

svijedo¢i sam dogadaj Uskrsloga. Ako Bog slobodno odlucuje dijjeliti s

¢ovjekom njegov povijesni hod i za nj skrbiti, onda to ukljucuje mislivost

da Bog mozZe trpjeti/su-osjecati preko konkretnosti povijesti oslobode-
nja svakog stvorenja. To ¢e rec¢i da se pod Bozjim bitkom podrazumije-
va suosjecajna relacijalnost na nacin agape, koja njegovu nepromjenjivost
znacenjski mijenja u pithos, koji je znak njegova bitka-u-sebi i za-nas«

(Dotolo 2011, 227).

Postavljanje kerigme u srediste teoloskog promisljanja stiti teologiju od
opasnosti koja prati svako znanje, a to je pretvaranje u ideologiju, tj. u zatvoren
i dovrsen sustav koji zaboravlja kako je svaki izricaj i pokusaj definiranja do-
gadaja Isusa Krista i iskustva susreta s njime nedovrsen i podloZan razvoju, tj.
utjelovljenju u nove kulturalne kontekste. Naime, formulacije s kojima se teo-
logija sluZi ne vrijede uvijek i u svakom slucaju, one su podredene BoZzjoj rijeci
ili — da se izrazimo rije¢ima Tome Akvinskog — »sveta nauka ulazi u [...] drugu
vrstu znanosti jer polazi od nacela koja su jasna u nekoj vi$oj znanosti, to jest
u znanju Boga i blaZenih. Prema tome, kao $to glazba vjeruje u nacela koja pri-
ma od aritmeticara, tako sveta nauka vjeruje u nacela koja joj je objavio Bog«
(Toma Akvinski 2005, I, q 1, a 2). Ako je objekt teologije otajstvo spasenja koje
»ima svoje korijene u Presvetom Trojstvu, ali koje ima svoj konkretan povije-
sni izraz u hodocasnickom narodu [...] koji uvijek nadilazi svaki, iako nuzan,
institucionalni izraz« (Franjo EG 2015, 111), onda se teologija ne moZe nadati da
¢e imati zavrSetak. Ona ce se uvijek nalaziti u stanju trajne nedovrSenosti jer
je »otajstvo za koje se zanima krs¢anska teologija sam Bog u svojoj bezgranic-
nosti koji se daruje bez ogranicenja, tj. bez zadrske i u potpunosti, ali takoder
i bez da se ikada iscrpi« (Naro 2020, 132).
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Osim toga, teologija koja ¢e kao svoje ishodiste i trajni temelj imati keri-
gmu, radosnu vijest evandelja Isusova, koji je »lice milosrda nebeskoga Oca«
(Franjo 2015b, 1), poprimit ¢e obrise teologije milosrda. To nece nuzno biti teolo-
gija koja ce se baviti milosrdem kao temom, jer milosrde nece biti samo objekt
teoloSkog promisljanja, nego je rije¢ o teologiji koja »preuzima milosrde kao
svoj glavni poticaj, svoje polaziste, svoj izvorni temelj, svoje nadahnuce« (Naro
2020, 186). Rije¢ je o jednoj staroj, ali nedovoljno iskoristenoj teoloskoj perspek-
tivi koja snazno odise biblijskim nadahnucem i koja je bila prisutna i kod Tome
Akvinskog kada je u svojoj Sumi teologije zapisao da je upravo »misericordia [...]
summa religionis christianae« (Thomas Aquinas 2017, II-1I, q 30, a 4).

To da se teologija moze pokusati razvijati i iz milosrda kao i iz vjere ve¢
je pokusala pokazati Stella Morra, koja milosrde ne vidi »toliko kao jednu in-
dividualnu krepost ili duhovno pitanje«, nego kao »jednu temeljnu struktu-
ru, jednu formu vjere« u kojoj je »moguce vidjeti i Zivjeti krS¢ansko iskustvo«
(Morra 2016, 16), ali i iznova razmotriti razlicite teoloske probleme. U svojem
obracanju Medunarodnoj teoloskoj komisiji u povodu pedesete obljetnice toga
gremija papa Franjo je izjavio:

»Doista, kao teolozi [..] vi ste posrednici izmedu vijere i kultura i na taj
nacin sudjelujete u osnovnom poslanju Crkve: evangelizaciji. S obzirom
na evandelje vi imate obnavljajuce poslanje: pozvani ste iznositi evan-
delje na svjetlo. Zapravo, vi slusate ono sto Duh danas govori Crkvama
u razli¢itim kulturama kako biste iznijeli na vidjelo uvijek nove aspekte
neiscrpivog Kristova otajstva u kojem su »sva bogatstva mudrosti i spo-
znaje skrivena« (Kol 2,3). I zatim pomazete prvim koracima evandelja:
prevodeci vjeru za danasnjeg covjeka, pripremate mu putove tako da je
svatko moze osjetiti blizom i osjecati se zagrljenim od Crkve, primljen
za ruku tamo gdje se nalazi i pracen kako bi kusSao slast kerigme i nje-
zinu bezvremensku novost. Na to je pozvana teologija: ona nije poucna
rasprava o zivotu, nego utjelovljenje vjere u Zzivot. [..] Jer privlaci samo
lijepa teologija, ona koja odiSe evandeljem i koja se ne zadovoljava samo
funkcionalno$¢u« (Franjo 2019¢).

Teologija je osobito u dvadesetom stolje¢u oboljela od tzv. funkcionalno-
sti u genitivu kada su se i katolicka i protestantska teologija razlomile u razli-
Cite teoloske struje tako oznacivsi pocetak jednog dotad nepoznatog teoloskog
pluralizma. Naprimjer, pojavile su se: dijalekticka teologija, egzistencijalna te-
ologija, hermeneuticka teologija, teologija kulture, teologija sekularizacije, te-
ologija povijesti, teologija nade, transcendentalna teologija, politicka teologija,
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teologija oslobodenja, teologija naroda i druge. Rije¢ je o teologijama koje su
dale nemjerljiv doprinos teoloskoj misli i ¢ija tumacenja nije moguce zaobici u
traZzenju odgovora na bilo koje vaznije teolosko pitanje, ali se isto tako radi o
teologijama koje su apsolutizirale odredene perspektive, koje se medusobno
ne nalaze u isklju¢ivom, nego u komplementarnom odnosu. Osim §to se teo-
logija tako razlomila na razli¢ite smjerove koji su ostali medusobno nepove-
zani, svaka od tih teoloskih perspektiva u funkciji je uocavanja i eventualno
rjeSavanja odredenih teoloskih pitanja, ali je istodobno teologija izgubila spo-
sobnost ostvarivanja »usmjeravajuce sinteze«, koja je, ne napustajuci njezine
»viSestruke, suodnosne i konvergentne izricaje«, »kako na razini sadrzaja tako
i na razini metode«, sposobna ostvariti »zivotno i intelektualno nacelo jedin-
stva znanja« (Franjo VG 2018, 4c). Upravo je to bila prava namjera sazivanja
Drugoga vatikanskog koncila, koji je imao zadatak »ono »dogmatsko« izvuci
iz lazne alternative izmedu nauka koji je odvojen od pastorala i pastorala koji
je odvojen od nauka« (Theobald 1998, 423).

Zeli li teologija u novim okolnostima pridonijeti evangelizacijskom po-
slanju Crkve ¢inec¢i dostupnim i razumljivim Gospodinov glas, potrebno je da
u temelj svojega promisljanja ponovno postavi kerigmu, uvijek novu, radosnu
vijest evandelja, koja svoj najljepsi izraz pronalazi u milosrdu. Upravo milosr-
de posjeduje nevjerojatan teoloski potencijal za prevladavanje dihotomija iz-
medu vjere i kulture, nauka i pastorala, evandelja i Zivota, teologije i djelovanja
koje dovode do raskida u prenoSenju krs¢anske vjere s jednog narastaja na
drugi. Zeli li se teologija osloboditi obi¢ne funkcionalnosti u genitivu i staviti
u sluzbu evangelizacije i prenoSenja vjere, potrebno joj je neSto Sto savrSeno
izrazava i povezuje krsc¢ansko iskustvo, identitet, vjerovanje i djelovanje, a ni-
Sta bolje od milosrda ne moze sve to povezati u jedno i ostvariti usmjerava-
jucu sintezu. Mozemo to sazeti sljede¢im rije¢ima: »ako je upravo milosrde
krsc¢ansko biti/djelovati, tada je to krS¢ansko biti/djelovati teolosko jer upucuje
na Boga, govori o njemu, Milosrdnome« (Naro 2020, 187). Teologija ¢e se moci
osloboditi sterilnog funkcionalizma i mod¢i razviti svoj puni potencijal samo
ako ¢e kao svoj ishodisni kriterij postaviti nacelo milosrda jer upravo ono naj-
bolje izrice Boga i omogucuje da se teologija i djelovanje, a samim time vjera i
kultura, susretnu i medusobno isprepletu.

2.3. Odnos izmedu teologije milosrda i istine i razuma

U ovom kontekstu spontano se namece pitanje o odnosu izmedu milosrda i
istine. Hoce li teologija koja u milosrdu pronalazi svoje ishodiste i trajni temelj
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dovesti do popustanja u specificnom teoloskom zahtjevu za istinom? Encikli-
ka Fides et ratio jasno istice da »Zelja za istinom pripada samoj naravi covjekac
(Ivan Pavao II. FR 2004, 3) i u filozofiji »opaza put kojim se spoznaju glavne
istine koje se ticu ljudskog Zivota« (Ivan Pavao II. FR 2004, 5). Medutim, ista
enciklika dodaje da »istina koju nam objava dopusta spoznati nije zreo plod
niti vrthunac nekog razmisljanja Sto bi ga bio razvio ljudski razum«, nego se ta
istina »nudi svojstveno$¢u besplatna dara [..] i traZi da se prihvati kao izraz
ljubavi« (Ivan Pavao II. FR 2004, 15). U tim rije¢ima pape Ivana Pavla II. nazire
se razlika izmedu Atene i Jeruzalema, grckog i biblijskog shvacanja istine koji
su se isprepleli u krs¢anskoj teoloskoj misli, premda se njihovi utjecaji nisu
uvijek nalazili u uravnotezenom odnosu.

Tumacedi razliku izmedu istine kako je shvacena u grékom smi-
slu (alétheia) i istine u biblijskom smislu (‘zemet), Massimo Naro ovako pise:
»Alétheia grckih mislitelja pociva i skriva se u srcu bitka: spoznati istinu nuzno
znadi uciniti jedan misaoni izlazak iz povijesti prema intimnoj dubini bitka,
od fenomena prema temelju. Biblijski aemet, naprotiv, izlaZe se unutar pro-
storno-vremenskih koordinata u kojima se ¢ovjek nalazi, otkrivajuci tako svo-
je osobno obiljezje« (Naro 2020, 114-115). Stoga istina u biblijskom smislu nije
ponajprije adaequatio intellectus ad rem, ne pripada redu ideja ili pojmova, nego
je rijec o relacijskoj stvarnosti koja zahtijeva susret jer pripada redu zivota i do-
gadaja. Istina tako nije relativizirana, ona jednostavno prestaje biti apstraktna
i neosobna, a ulazi u podrucje osobne egzistencije i kao takva postaje predme-
tom promisljanja jer je prije toga bila prozivljena.

Ako je biblijska kategorija koja odgovara istini susret, to znaci da ona ne
moze biti svedena na odnos izmedu jednog subjekta i jednog objekta, nego
zahtijeva odnos izmedu dvaju subjekata. Rije¢cima Massima Nara: »susrecu se
dva subjekta, od kojih jedan, onaj koji se susrece, upravo zato jer se susrece
posjeduje jednu pred-datost u odnosu na onoga koji ga susrece: on vec¢ postoji,
do te mjere da on nije jednostavno onaj kojeg se susrece, nego se daje susresti,
izlaZe se susretu, predaje se, stavlja se na putanju onoga tko ga trazi, tko hoda
mozda i opipavajuci« (Naro 2020, 116-117). Takvo poimanje istine ima vazne
posljedice za teologiju jer utjece na oblikovanje njezine metode, koja, kao i kod
svakog drugog znanja, mora odgovarati objektu — ili u slucaju teologije subjek-
tu — kojemu je posvecena.

Sto to konkretno znaci za teologiju? To znaéi da ¢e prije govora o Bogu te-
ologija prednost morati dati osluskivanju BoZjega govora, tj. njegove rijeci. Ako
kazemo da je BoZzja rije¢, pisana i predana, glavni put i nezaobilazna metoda
teoloskog promisljanja, ne govorimo nista novo, ali novost se otkriva ako se
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sjetimo da Bog, objavljujuci se, ne govori jednostavno nesto o sebi, nego izrice

samoga sebe, a vrhunac i punina toga izricanja smjesteni su u dogadaj utjelov-

lienje Rijeci. Nitko to nije tako dobro sazeo kao Henri de Lubac kada je zapisao:
»Citava bit objave sadrZana je u zapovijedi ljubavi; u toj jedinoj rijedi,
sav Zakon i Proroci. Ali to evandelje koje Isus navijesta, ta rije¢ koju on
izgovara, ako sve sadrZi, to je stoga jer to nije niSta drugo nego sam Isus.
Njegovo djelo, njegov nauk, njegova objava: to je on! SavrSenstvo koje on
naucava je savrsenstvo koje on donosi. Christus, plenitudo legis. Nemoguce
je odvojiti njegovu poruku od njegove osobe [...] osoba i poruka, konacno,
ne ¢ine drugo nego jednu te istu stvarnost. Verbum abbreviatum, Verbum
coadunatum: Rije¢ sazeta, zdruzena, savrSena« (de Lubac 2021, 267-268).

Zeli li teologija odgovoriti na pitanje o odnosu izmedu milosrda i istine,
ona ¢e na to pitanje moci odgovoriti jedino polazeci od svoje utemeljujuce Rije-
¢i, od Verbum abbreviatum, koja svoje privilegirano i nadahnuto svjedocanstvo
pronalazi u evandelju o agdpe. Na tim stranicama ne nalazimo istinu izraze-
nu na metafizicki na¢in, nego na povijesno-spasenjski nacin, koji Bozju istinu
razotkriva kao istinu ljubavi. Teologija je stolje¢ima svoj govor o Bogu gradila
na metafizici, nastojeci prvo traktatom De Deo uno, tj. filozofskom teologijom
osporiti ateizam, politeizam i panteizam, a potom i dokazati da Bog postoji,
da je jedan i da je transcendentan u odnosu na svijet, da bi se tek u drugom
koraku posvetila razradi traktata De Deo trino, tj. govoru o Bogu koji polazi od
onoga sto je sam Bog rekao o sebi. Takva organizacija teologije, koja ima svoje
povijesne razloge, mogla je stvoriti dojam da se istinu i milosrde mozZe raz-
matrati odvojeno. Treba napomenuti kako je na uzajamno prozimanje istine i
milosrda nepovoljno utjecala ne samo nedovoljna povezanost izmedu traktata
De Deo uno i De Deo trino nego i slaba uzajamna usmjerenost izmedu traktata
o Bogu i traktata o Kristu.

Upravo se na taj drugi problem usredotocio Karl Rahner kada je pozivao
da se u govoru o Bogu u odnosu na ljudsku rije¢ prednost da Bozjoj rijeci i da
se prevlada teologalni deficit jedne Skolske teologije. U svojem kapitalnom dje-
lu o kr$¢anskoj vijeri on je svoj stav ovako izrazio:

»Ne moze se poreci da na ovoj tocki tradicionalna Skolska teologija i filo-
zofija dolaze u nepriliku. Ona se najprije bavi Bogom, jednim i trojstve-
nim (De Deo uno et trino), slavi njegovu nepromjenjivost, beskonacnost,
uvijek od vjecnosti do vjecnosti traju¢u puninu bitka, Bozji actus purus,
ali ona u tom ranijem traktatu ne misli na to da kasnije, u traktatu »Krist,
Rije¢ Bozja« i »Krist, Covjek«, mora kazati: i Rijec je tijelom postala. [..]

49



50

Jakov Rada, Aktualnost teologije milosrda u svjetlu apostolskog pisma
Ad theologiam promovendam

ostaje istina da je Logos postao ¢ovjekom, da je povijest postanka te ljudske
zbiljnosti postala njegovom vlastitom povijes¢u, nase vrijeme vremenom
onog vjecnog, nasa smrt smr¢u besmrtnoga Boga« (Rahner 2007, 278-279).

Polazeci od svoje utemeljujuce Rijeci, od Verbum abbreviatum, teologija ne-
¢e modi uspostaviti odnos izmedu milosrda i istine kao da se radi o dvjema
paralelnim stvarnostima koje se povremeno priblizavaju ili se medusobno na-
dopunjavaju, nego ¢e upravo u milosrdu prepoznati najispravniji i najtocniji,

se istina o Bogu jednostavno tvrdedi da je Bog Bog; BoZja je istina da je Bog
ljubav. To je perspektiva unutar koje se moze na tipi¢no teoloski na¢in mucati
odgovor na pitanja koja u konacnici potice vjernicko divljenje: tko je Bog, gdje
je?« (Naro 2020, 96-97).

Drugo pitanje koje se u ovom kontekstu namece tice se odnosa izmedu
milosrda i razuma, tj. hoce li teologija koja polazi od milosrda dovesti do toga
da se ona mora odreci razuma? Odgovor na to pitanje nuzno ce biti negativan
jer caritas — niSta manje od fides — quaerens intellectum. Mi znamo iz svakod-
nevnog zivota koliko nam je lakSe razumjeti stvari koje volimo i koje su nam
prirasle srcu, a koliko tesko razumijemo i usvajamo ono $to nam je mrsko ili
za S$to ne gajimo barem jednu pocetnu simpatiju. Ljubav posjeduje neslu¢ene
epistemoloske potencijale jer uspijeva, kao mozda ni jedna druga ljudska spo-
sobnost, prodrijeti u dubinu stvarnosti i otkriti najskrivenije uzroke dogadaja.
Daleko od svake prazne sentimentalnosti prava ljubav itekako posjeduje spo-
sobnost jasne analize i kritickog suda, a itekako je sposobna pokrenuti kreativ-
nost koja moze dovesti do planiranja i do konkretnih ostvarenja.

Dvadeseto stoljece je ponovno otkrilo epistemoloske potencijale ljubavi
prije svega kroz teolosko istrazivanje velikog Pierrea Rousselota, a kasnije i
puno poznatijeg Hansa Ursa von Balthasara. Rousselot je pocetkom dvadese-
tog stoljeca svojim kapitalnim djelom naslovljenim O¢i vjere trazio srednji put
izmedu voluntarizma onih koji su Zeljeli samo vjerovati bez razumijevanja i
racionalizma onih koji su Zeljeli govoriti o Bogu apstrahirajuci od vjere. Prema
njemu »jedna ljubav, jedna strast, jedan apetit, moZe tako temeljito obojati citav
svijet stvari da moZe snazno utjecati pa ¢ak i preobraziti sudove o »stvarima
u sebi«. Covijek koji posjeduje strast vidi stvari novim o¢ima, vidi u njima no-
vi »formalni objekt«» (Rousselot 1977, 71). Za Rousselota taj je fenomen toliko
jasan da ne zahtijeva nikakav konkretan primjer i zakljucuje da »u ¢inu vjere
ljubav treba spoznaju koliko i spoznaja treba ljubav. Ljubav, slobodni odgovor
najvisem Dobru, daje nam nove oci« (Rousselot 1977, 83).
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SnaZnu vezu izmedu ljubavi koja omogucuje spoznaju i spoznaje koja
omogucuje ljubav dodatno je pojasnio Hans Urs von Balthasar, koji istice kako
se »ljubav u svojoj unutrasnjoj stvarnosti spoznaje samo od ljubavi, a »ljubav
BoZja [...] zbog toga sa sobom donosi i priopcuje uvjete svoje spoznatljivosti«
(von Balthasar 1999, 50). Za razliku od Rousselota, Balthasar navodi jedan kon-
kretan primjer kao ilustraciju odnosa izmedu ljubavi i spoznaje: »ako se majka
mnogo dana i tjedana smijesila djetetu, ona jednom kao odgovor dobije smi-
jesak. Ona je u srcu djeteta probudila ljubav, a time Sto se dijete probudi za
ljubav, ono se budi za spoznaju: prazni osjetni utisci smisleno se skupljaju oko
srzi onog ti. Spoznaja (sa cijelim svojim aparatom zora i pojma) pocinje igrati,
jer je igra ljubavi najprije zapocela od strane majke, od onog transcendentnog«
(Balthasar 1999, 50). Balthasar zakljucuje: »kao Sto se nijedno dijete ne budi na
ljubav ako nije ljubljeno, tako nijedno ljudsko srce na razumijevanje Boga bez
slobodnog dara njegove milosti« (Balthasar 1999, 51).

Teologija koja bi zanemarila epistemoloske potencijale ljubavi i opredi-
jelila se za pojmovnu viziju istine koja zahtijeva iskljucivo racionalan pristup
osiromasila bi samu sebe i bila bi u opasnosti subjekt svojeg znanja svesti na
objekt. Na opasnosti takvog pristupa davno je upozoravao Antonio Rosmini,
navodedi kao primjer prije svega teologiju u njezinu najsjajnijem izdanju, tj. u
prvih Sest stolje¢a Crkve. On navodi kako su »propovijedanje i liturgija u naj-
liepSim vremenima Crkve bili dvije velike Skole krs¢anskog puka« i kako je »i
jedno i drugo od tih poucavanja bilo potpuno: nije bilo upravljeno samo jed-
nom dijelu ¢ovjeka, nego ¢itavom covjeku« (Rosmini 1997, 145). Naime, »nisu to
bile rijeci koje su se shvacale samo umom ili simboli koji su djelovali samo na
osjetila, nego su i rijeci i simboli — i pomoc¢u uma i pomocu osjetila — pomazi-
vali srce i u krS¢anina ulijevali velik i otajstven boZanski osjecaj nad svim stvo-
renim« (Rosmini 1997, 145). Rosmini nastavlja kako se odluc¢ujuca promjena
dogodila u eri skolasticke teologije s kompendijima i sumama, koje su osmi-
Sljene zbog potrebe da se olaksa usvajanje crkvene tradicije, ali se dogodilo da
»krs¢anski nauk nije samo skracen u tim kompendijima [...] — $to je pohvalno
— nego je skracen i na jedan drugi nacin, to jest potpunim napustanjem svega
$to je pripadalo srcu i drugim ljudskim sposobnostima, vodeci samo brigu da
se zadovolji um« (Rosmini 1997, 166).

3. Ponovno otkri¢e mudrosne dimenzije teologije

Kratak Rosminijev citat, koji je prethodno naveden, ukazuje na duboku epi-
stemolosku promjenu koja se zapocela dogadati u srednjem vijeku i koja se
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dovrsila u novom vijeku. Naime, teologija se od razumijevanja s vjerom pola-
ko i sve vise pocela pretvarati u razumijevanje vjere. U augustinovoj definici-
ji teologije, koja predstavlja svojevrsnu sintezu ¢itave anticke teoloske misli i
koja je sazeta u latinskom izrazu intellectus fidei, viera moze biti shva¢ena kao
objekt, ali i kao subjekt razumijevanja. To znaci da »intellectus fidei, za Augusti-
na, oznacuje ponajprije vjeru koja razumije, tj. intelektualnu sposobnost koja
pripada samoj vjeri i kojom se vjera zna koristiti«, a tek potom »razumijevanje
koje se o vjeri moze i mora imati« (Naro 2020, 144). U srednjem vijeku na mjesto
kontemplativno obiljezenog intelekta platonistickog tipa dolazi aristotelovski
ratio, koji »Zeli odvagnuti i izmjeriti svoj objekt u svakoj mogucoj dimenziji,
pretvarajuci ga na neki nacin u stvar i svodeci ga na mjeru ljudskog uma« (Na-
ro 2020, 153). Toma Akvinski teologiju tako viSe ne definira kao intellectus, nego
kao ratio fidei i usmjerava je prema razumijevanju i racionalnom objasnjenju
vjere, njezinim doktrinarnim i dogmatskim aspektima. Ako se kod Augustina
teologija prije svega oblikuje kao odredeno razumijevanje koje vjeruje i kao
vjera koja razumije, tj. kao medusobno ispreplitanje misli i Zivota u kojem se
vjera i razum uzajamno su-ukljucuju, u srednjem vijeku teologija kao scientia
fidei jos uvijek pociva na su-odnosu vjere i razuma, ali se oni pocinju sve viSe
razlikovati jer dok razum na sebe preuzima metodoloski zadatak, vjera donosi
sadrzajnu dimenziju (Naro 2020, 161).

Mislitelji nominalisticke Skole to ¢e razlikovanje pretvoriti u razdvajanje, tj.
u paralelizam vijere i razuma koji se viSe nece susretati, a moderno doba ce raz-
dvajanje pretvoriti u otvoreno suprotstavljanje. »Znanje se dijeli na dva velika
podrudja koja pripadaju racionalizmu i fideizmu: s jedne strane, ono sto je em-
piricki istrazivo uz pomo¢ svjetla naravnog razuma i s druge strane je ono sto
ostaje transcendentno, ograniceno u mraku onoga $to znanost ne moze spoznati
i Sto je izdaleka zamjetljivo slabasnim svjetlom vjere« (Naro 2020, 162). Dok se u
novom vijeku razvija Cisto znanstvena znanost, Cisto politicka politika ili pak
Cisto gospodarsko gospodarstvo, teologija na ¢udan nacin oponasa tu autono-
miju, povlaci se od svijeta, udaljuje od neposrednog odnosa spram konkretnog
zivota i ogranicava se na Cisto religijski nauk i praksu (Guardini 2002, 94). Dola-
zi do svojevrsnog osiromasenja teologije i ¢itava krsc¢anstva dok Crkva gotovo
iskljucivo pocinje Zivjeti od odnosa s proslos¢u u koju pojedinacne duse ulaze
kako bi bile ozdravljene i spaSene, ne zanimajuci se za preobrazbu drustvenog
i svjetovnog Zivota. Berdjajev smatra kako »u svijetu ne bi bilo katastrofa i pre-
vrata koji su tako grozni, ne bi bilo takvog ateizma i takve duhovne zapustenosti
da krs¢anstvo nije [...] prestalo ozivljavati i usmjeravati zivote drustva i ljudskih
kultura, da nije gurnuto u kutak ljudske duse« (Berdjaev 1994, 21).



Bogoslovska smotra, 95 (2025.) 1,33-59

Znaci li to da se teologija kako bi bila aktualna treba ponovno vratiti au-
gustinovsko-platonistickoj paradigmi? Niposto, teologija bi se tako zakopala u
proslosti i izgubila bi svaku aktualnost, ali postoji neSto Sto ona mora ponovno
nauciti od svojih velikih povijesnih paradigmi, a to je da vjera, a samim time
i teologija, ne znaci samo »gledati Isusa, ve¢ gledati stvari s Isusove tocke gle-
dista, onako kako ih on vidi, njegovim ocima« (Franjo LF 2013, 18). Vjerovati, a
samim time i stvarati teologiju, ne znaci samo uciti od Isusa, nego uciti Isusa,
a to znaci imati »neko dioniStvo u njegovu nacinu gledanja« (Franjo LF 2013, 18)
i njegovu stilu Zivota. Ad theologiam promovendam potice teologiju na »zaokret«
i »promjenu paradigmes, tj. na to da ona postane »fundamentalno kontekstu-
alna, sposobna ¢itati i tumaciti evandelje u uvjetima u kojim muskarci i Zene
svakodnevno Zive [...] imajuci kao arhetip utjelovljenje vje¢nog Logosa, njegov
ulazak u kulturu, u pogled na svijet, u vjersku tradiciju jednog naroda« (Fra-
njo TP 2023, 4).

Korisno se podsijetiti da je u najsjajnijim razdobljima povijesti teologija
svoju aktualnost gradila upravo na takvom utjelovljenom pristupu. Teologija
je za Augustina, ali i za Tomu, bila ne samo cogitatio fidei nego i cogitatio in fide.
Ona je — ne odricudi se svoje znanstvene teologicnosti — briZljivo njegovala
svoju mudrosnu teologalnost. Nitko to nije tako dobro sazeo kao Toma kada je
u svojoj Sumi zapisao: »U svetoj nauci se raspravlja o svemu pod vidom Boga,
bilo zato Sto je sam Bog, bilo zato $to se odnosi prema Bogu kao svom izvo-
ristu i svojoj svrsi« (Toma Akvinski 2005, I, q 1, a 7). Drugim rije¢ima »sveta
nauka kao jedinstvena znanost obuhvaca sve ono o cemu zasebno raspravljaju
razlicite filozofijske znanosti, i to zbog svog osebujnog formalnog stajalista s
kojega pristupa razlicitim stvarima, to jest ukoliko se mogu spoznati u Bozjem
svjetlu« (Toma Akvinski 2005, I, q 1, a 4).

Ta vazna Tomina opazanja podsjec¢aju nas da se posebnost teologije ne
sastoji toliko u temama koje obraduje, koje mogu biti veoma raznolike, koliko
u formalnom objektu, tj. perspektivi koju zauzima, a ona je uvijek svjetlo koje
proizlazi iz Bozje objave. Isti je pogled na teologiju zauzeo i Drugi vatikanski
koncil kada je u pastoralnoj konstituciji o Crkvi u suvremenom svijetu Gau-
dium et spes podsjetio da je njezina zadaca razumijevanje razlicitih aspekata
kompleksne stvarnosti svijeta i povijesti »u svjetlu evandelja i ljudskog isku-
stva« (Drugi vatikanski koncil GS 2008, 46). Ne tako davno isto je podcrtao i
Christoph Theobald, kada je zapisao:

»Ia veza izmedu iskustva svakodnevnog Zivljenja i evandelja mora biti
u sredistu svake buduce teologije. Stoga pitanje iz kojega se rada jedna
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takva teologija glasi: »Sto zanimljivo i znacajno donosim u svakodnevni
zivot?«. Pitanje je to koje se rada samo ako je teologija sa svoje strane no-
Sena zarkom stras¢u da bude zanimljiva za svakodnevicu muskaraca i
Zena naSeg vremena. Svjesna kako je apstraktan govor o vitalnim pitanji-
ma za konkretnog covjeka uvijek, na neki nacin, oblik nanesenog nasilja.
Upravo ono sto BoZje evandelje koje je Isus Zivio nije« (Theobald 2017).

Ako je istina da se teologija koja Zeli biti aktualna ne moze baviti iskljuci-
vo horizontalnom dimenzijom Zivota, istina je takoder da je jedini put do nje-
zine aktualnosti uskladenost s logikom utjelovljenja, a to znaci trajno stavljanje
objave, svijeta i povijesti u uzajamni odnos.

Na kraju se moZemo pitati: Sto moZe potaknuti teologiju na ponovno ot-
krivanje njezine mudrosne dimenzije, na to da prema najrazlicitijim, a osobito
najbolnijim stvarnostima svijeta i Crkve zauzme Isusov pogled i stil? Ovo nas
pitanje jos jednom vraca na potrebu da teologija preuzme milosrde kao svoj
glavni poticaj, polaziste, temelj i nadahnuce jer »teologija koja nije u prvom re-
du epistemoloski, a onda i sadrzajno theologia amoris, nikada nece biti sapientia
Dei« (Naro 2020, 135). Naime, mudrosnu dimenziju teologije, tj. promatranje i
tumacenje stvarnosti sub evangelii luce, moze potaknuti samo ljubav, ne isklju-
¢ivo zato jer se evandelje saZzima u pozivu na ljubav prema Bogu i bliZnjemu
nego zato jer samo oni koji posjeduju strast za Boga i milosrde za covjeka po-
kazuju osjetljivost za stvarnost, za tzv. »znakove vremenag, tj. za konkretnog
covjeka, onoga koji Zivi uz nas u sadasnjosti.

Dokument Ad theologiam promovendam potice tako teologiju na koristenje
»induktivne metode koja polazi od razli¢itih konteksta i konkretnih situacija
u koje su ljudi uronjeni [..] kako bi postala razlucivanje »znakova vremenac
u navijestaju spasenjskog dogadaja Boga-agipe koji se priop¢io u Isusu Kristu«
(Franjo TP 2023, 8). Takvo mudrosno razluéivanje trebalo bi dovesti teologiju
do toga da ona usvoji nesto od Isusova stila ili, rije¢ima enciklike Fratelli tutti,
stila milosrdnog Samarijanca. Naime, kriterij autenticnosti, koji »odreduje sve
gospodarske, politicke, drustvene ili vjerske projekte«, a kojem ni teologija ne
moZze pobjedi, jest »ukljucivanje ili isklju¢ivanje ljudi koji pate« (Franjo FT 2021,
69). U dokumentu Ad theologiam promovendam Papa piSe: »Jednoj Crkvi koja je
sinodalna, misionarska i koja »izlazi« moze odgovarati samo jedna teologija
koja »izlazi«» (Franjo TP 2023, 3). Traze se teolozi koji »svojim promisljanjem
izlijevaju ulje i vino na rane ljudi« (Franjo TP 2023, 3). To niposto ne znaci da se
teologija treba odreci svoje znanstvenosti, ali znaci da i teologija svojim promi-
$ljanjem moze dati doprinos pokretanju i uspostavi novih procesa i promjena
koje streme preobrazbi ranjenog drustva, izgradnji mostova, prevladavanju ne-
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prijateljstava, kidanju okova, stavljanju naglaska na ono Sto povezuje, a ne na
ono sto dijeli i njegovanju duha zajednistva i velikodusnosti. To je teologija koja
se u konac¢nici hrani istinom »da je Krist prolio svoju krv za sve i za svakog po-
jedinog covjeka i da stoga nitko nije iskljucen iz njegove sveopce ljubavi, kao i
sko zajednistvo pronalazi »izvor i savrSen model« (Franjo FT 2021, 85).

Rijec je o srediSnjim istinama krs¢anske vjere koje ne traze samo prouca-
vanje i poucavanje nego i svjedocenje, intelektualni, ali i mistagoski pristup.
Alternativa takvoj teologiji je apstraktna teologija »koja se ne bavi Zivotnim
pitanjima, i to u ¢asu u kojem Isus navijeSta evandelje odnosa i sebedarja, sve
do sablaznjivosti kriZa koja na neusporediv nacin ozbiljuje vjerodostojnost i
istinu ljubavi« (Dotolo 2011, 184). To je teologija koja ne dodiruje srce i stoga je
gurnuta u kutak ljudske duse jer je udaljena od zivota ne samo teologa nego
i njegovih suvremenika. Samo teologija koja povezuje promisljanje i proziv-
liavanje, znanje i svjedocenje, teologicnost i teologalnost moZe se nadati da
¢e dati svoj doprinos ne samo obnovi ranjenog drustva nego i evangelizaciji
kulture o kojoj takoder ovisi prenosenje krs¢anske vjere s jednog narastaja na
drugi (Franjo FT 2021, 77).

Zakljucak

Zapoceli smo ovo promisljanje o aktualnosti teologije dajuci se voditi doku-
mentom Ad theologiam promovendam, koji potice teologiju na prorocko tumace-
nje sadasnjosti i na suocavanje s dubokim kulturalnim preobrazbama. Analiza
konteksta u kojem se Crkva danas nalazi dovela nas je do toga da smo najveci
izazov za teologiju prepoznali u raskidu prenosenja krs¢anske vjere u katolic-
kom narodu s jednog narastaja na drugi. Uzroci toga problema su viSestruki i
slojeviti, a svi se daju svrstati pod duboke preobrazbe kulture koja obiluje po-
rukama, identifikacijskim modelima i stilovima zivota koji u najmanju ruku
ne pogoduju stvaranju uvjeta za prakticiranje krS¢anske poruke. Izazov pred
kojim se Crkva i njezina teologija danas nalaze ne tice se toliko obrazlaganja
i opravdavanja pojedinac¢nih istina vjere koje bi bile poricane, a jos se manje
radi o tome da bi Crkva kao takva bila dovedena u pitanje, nego se radi o tome
da krsc¢anska gramatika postojanja sve ve¢em broju ljudi postaje nerazumljiva
i strana.

U svrhu aktualnosti apostolsko pismo Ad theologiam promovendam potice
teologiju na stavljanje u sluzbu evangelizacije i preno3enja vjere, a sve kako bi
vjera ponovno postala kultura i nadasve ponuda ljudske i humanizirajuce lje-
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pote za sve. U ovom smo radu pokazali kako teologija ima nezamjenjivu ulogu
u evangelizaciji jer omogucuje da Gospodinov glas, kroz razlicite kulturalne
lomove, ostane dostupan i razumljiv. Naime, uzimajuci u obzir da stalnost ne
ulazi medu kvalitete koje su vlastite ovjeku, tj. da je njegov mentalitet vre-
menski i prostorno uvjetovan, teologija postaje neizostavna zadaca Crkve koja
zeli graditi mostove izmedu evandelja i konkretnih ljudi onkraj razli¢itih vre-
menskih i prostornih barijera. Ako bi, dakle, aktualnost teologije kao takve u
novoj etapi evangelizacije trebala biti neupitna, ne znaci da je svaka teologija u
svako vrijeme jednako aktualna.

Teologija je kroz povijest promijenila brojna lica ponajprije zbog toga jer
je sklapala savez s razlic¢itim filozofskim sustavima koji su joj omogudili ne
samo razumijevanje mentaliteta odredenih epoha nego i pronalaZenje pravog
jezika za izricanje otajstva i doticanje srca ljudi. Taj pristup, koji je stolje¢ima
obiljezavao teolosko postupanje, danas nije moguc jer zivimo u vremenu ka-
da viSe nema dominantne misli ili jednog filozofskog sustava koji bi objedi-
nio stremljenja nase epohe. Teologija se tako danas nalazi pred izazovom da
u temelj promisljanja ponovno postavi kerigmu, tj. uvijek novu, zadivljujucu
i radosnu vijest evandelja Isusova. Pritisnuta brojnim izazovima suvremene
kulture, koji dovode do raskida u prenosenju krs¢anske vijere, teologija treba
pomoci Crkvi da ne ide putem Odiseja, koji se vezao za jarbol broda kako ne
bi bio zaveden pjesmom sirena, nego putem Orfeja, koji je sirene ocarao jos
liepSom melodijom. Ta ljepSa melodija koju je teologija danas pozvana svirati,
ako u svoje ishodiste i trajni temelj postavi kerigmu, bit ¢e melodija milosrda.

Pokazali smo kako opredjeljenje teologije za milosrde kao polaziste i te-
melj nikako ne znaci odricanje od specifi¢nog teoloskog zahtjeva za istinom.
Naime, teologija — kao i druge znanosti — svoju metodologiju mora prilagoditi
objektu ili, u njezinu slucaju, subjektu kojim se bavi, a to znaci da ce za rjeSenje
odnosa izmedu istine i milosrda jedini mjerodavan put biti osluskivanje Boz-
jeg govora koji odzvanja u njegovoj rijeci, tj. u evandelju o agipe. Bozja istina
razotkriva se tako kao istina ljubavi, excessus amoris, istina milosrda. Stoga se
istina i milosrde ne mogu promatrati odvojeno jer je milosrde najispravniji i
zali je da teologija milosrda ne dovodi ni do popustanja u odnosu s razumom.
Zahvaljujuci istrazivanjima Pierrea Rousselota i Hansa Ursa von Balthasara
teologija je danas svjesnija epistemoloskog potencijala ljubavi, koja daje »nove
oci«ibudi za dublju spoznaju Boga i ¢itave stvarnosti.

Posljednja etapa ovog rada vratila nas je ponovno na dokument Ad the-
ologiam promovendamm, koji potice teologiju da postane »fundamentalno kon-
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tekstualna, [...] imajuci kao arhetip utjelovljenje vjecnog Logosa, njegov ulazak
u kulturu, u pogled na svijet, u vjersku tradiciju jednog naroda« (Franjo TP
2023, 4). Rije¢ je o klju¢nom pitanju za aktualnost teologije, ¢iji poziv nije ogra-
nicen na proucavanje Bozjih »stvari«, nego zahtijeva primjenu BoZjeg svjetla
na sve stvarnosti koje su dio ljudskog iskustva. Zeli li teologija biti aktualna,
ona nema drugog puta osim puta utjelovljenja, tj. stavljanja iskustva svakod-
nevnog Zivljenja i evandelja u uzajamni odnos. Rije¢ je o tome da teologija
preuzme nesto od Isusova pogleda i stila, tj. onog pristupa koji je u evandelju
bio svojstven milosrdnom Samarijancu, koji nije mimoiSao ranjenika uz cestu,
nego je pokrenuo proces njegova ozdravljenja. Danas se traZi teologija koja ¢e
promisljanjem i svjedoc¢enjem dati svoj specifican doprinos obnovi ranjenog
drustva, a tako i evangelizaciji kulture i prenosenju krsc¢anske vjere s jednog
narastaja na drugi.
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