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ISUSOVA NASTUPNA PROPOVILJED U KAFARNAUMU*
(Mt 4,17)

Mato ZOVKIC

Sinoptici nisu zabiljeZili §to je Isus radio iza svoga krStenja i
Cetrdesetodnevnog posta u pustinji. Prema Ivanu (1,35—37; 3,22—24;
4,1—3) on je ostao u Judeji uz Jordan, blizu mjesta gdje je Preteca
kritavao te se zadrZavao zajedno sa svojim prvim ulenicima. Sva e-
tvorica evandelista svjedole da je Isus napustio Judeju kad je Ivan bio
uhapden te se uputio prema Galileji. Od mastupa u Galileji pocinje pre-
ma sinopticima Isusovo javno djelovanje. Luka je kao nastupnu pro-
povijed Isusovu prikazao onu u Nazaretu (4,16—27), gdje Isus najavljuje
samoga sebe kao donosioca radosne vijesti i proglasitelja milosne go-
dine gospodnje. To odgovara Lukinu shvacanju Isusova djelovanja.l
Iz Nazareta ¢e Isus, prema Luki, poéi u Kafarnaum. Marko je Isusovu
nastupnu propovijed smjestio u Galileju bez bliZe oznake mjesta, a
Matej u Kafarnaum, spomenuvsi prethodno da je na putu kroz Galileju
ostavio Nazaret i smjestio se u Kafarnaum, obalni grad na podrudju
Zabulonova i Neftalijeva plemena.

Matej i Marko dovode u vezu odlazak Isusov u Galileju, a donekle
i pocetak javnog djelovanja, s hapsenjem Krstitelja. Marko ne pove-
zuje uzrofno hap$enje Krstitelja i Isusov nastup: »Posto je Ivan bio
zatvoren, dode Isus u Galileju« (1,14). Matej naprotiv ova dva doga-
daja izricito povezuje: »Kad je Isus ¢uo da je Ivan zatvoren, povule
se u Galileju« (4,12). Markov vremenski veznik »po$to« (meta) ne uklju-
¢uje nikakvu misao uzrodnosti. Ivan je pribiljeZio da je Isus izbjegavao
Judeju zbog opasnosti za Zivot (7,1). Stoga bi Matejeva i Ivanova tra-
dicija znalila da je Isus neko vrijeme djelovao zajedno s Krstiteljem,
a kad je ovaj bio uhapden, paZnja se protivnika usredotofila na Isusa
koji je postajao sve poznatiji. Kafarnaum je bio prikladan za nesme-
tano djelovanje, jer je to bio pograni¢ni grad na jezeru iz kojega
je bilo lagano skloniti se u Betsaidu, na podru¢je Filipa koji je slovio
kao dobar i pravedan upravitelj.z

- Prvo %?glav C]e ige Btbltfske teme o Crkvi, koj a h1 imala :zaél do konca ove godine.
URﬂliN »Der Beginn der Ve nﬁ stoffenbaruﬂs in
Nazamth k 416—30<, u svom djelu Das Lukas- evangdmm gu
2 W. GRUNDMANN: »Der Anfang der Geschichte Jesur u svom d_]elu Das Bvangellum
nach Matthius, Berlin 19712, 107—109,
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Nastupom u Kafarnaumu Isus poziva na vjeru i obradenje zbog
prisutnosti kraljevstva BoZjeg. Tema o kraljevstvu koje je na domaku
proteze se kroz sve Isusovo djelovanje i propovijedanje. Stoga je pro-
povijed u Kafarnaumu nastupna ne samo u smislu prve ili potetne, nego
programatske. Tu Isus najavijuje smisao svoga poslanja i pocinje ostva-
rivati svoju zadadu: inauguracija kraljevstva. Tema o obracdenju svoj-
stvena je Krstitelju u sinopti¢koj tradiciji. Matej je potpuno istim rije-
¢ima saZeo Isusovu nastupnu propovijed (4,17) i onu Krstiteljevu (3,2).
Da li je on Ivanu stavio u usta ono $to je Isus propovijedao ili obrat-
no? Ostali sinoptici ne biljeze medu Ivanovim proopvijedima temu o
kraljevstvu. Zasto Matej ve¢ kod Ivanova nastupa najavljuje blizinu
kraljevstva nebeskog? Da bismo na to odgovorili, valja pogledati si-
nopti¢ku tradiciju Ivanova propovijedanja te usporediti Isusa i Ivana
u Matejevoj redakciji evandelja.

Sinopticka tradicija o Krstiteljevoj propovijedi

Usporedba tekstova osvjetljava zajednicki izvor sinopticke tradi-
cije o Ivanu i pokazuje Matejevu redakciju njegove propovijedi.

Mt 3,1—2 Mk 14 Lk 323
U ono vrijeme pojavi Pojavi se Ivan Krsti- . progovori Bog u
se Ivan Krstitelj pro- telj u pustinji propo- pustinji Ivanu, sinu

povijedajuéi u pustinji
judejskoj: »Obratite
se« — govorio je —

vijedajuéi kritenje u
znak obracdenja za o-
prostenje grijeha.

Zaharijinu. I on obi-
de svu jordansku po-
krajinu propovijedaju-

¢i krstenje u znak o-
bradenja za oproitenje
grijeha.

»jer je blizu kraljev-
stvo nebeskol«

Prema Marku i Luki Ivan propovijeda kritenje pokore u znak
opro$tenja grijeha, a prema Mateju pokoru zbog blizine kraljevstva.
Sva trojica se slazu da je judejska pustinja geografsko-povijesna sre-
dina u kojoj je Ivan djelovao, ali je oito da pustinja ovdje nosi i
teolo§ko znacenje3 Pustinja je mjesto gdje se doZivljava iskustvo ovi-
snosti o Bogu te kontaktira s nebeskim i paklenim modéima.

Zasto Matej izostavlja rije¢i »na oprostenje grijeha« kojima Marko
i Luka oznac¢uju Ivanovo kritenje pokore? Mjesto Markova i Lukina
izraza »kritenje pokore« (baptisma metanoias) on radije isti¢e pokoru
kao cilj kritavanja a ne oprostenja grijeha: »Ja vas krstim vodom u
znak obradenja (eis metanoian), ali onaj koji dolazi poslije mene jaci je
od mene ... On ¢e vas krstiti »Duhom svetim i ognjem« (3,11). H. Thyen
u novozavjetnim tekstovima o Krstitelju opaZa jednu polemicku crtu
pa zakljucuje da su Ivanovi sljedbenici morali mesijanizirati svoga uci-
telja, dok su prvi kr$cani inzistirali na tome da je Ivan preteta Me-
sijin. Iz toga razloga vjerojatno Matej ucinak oprostenja grijeha briZno

3 Usp. A. REBIC: »Die Wiiste als theologisches Thema« u izvatku iz svoje disertacije
Das Auftreten und die Predigt Johannes des Tdufers, Roma 1969, 54,
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¢uva tek za Isusovu smrt, jer o zadnjoj veceri Isus govori da se nje-
gova krv prolijeva za oprostenje grijeha (26,28). Matej prema tome
svjesno izbjegava prikazati Ivanovo krSdtenje kao djelotvorni sakra-
menat za oprostenje grijeha.t

Kako se u Ivanovu propovijed uklapa tema o blizini kraljevstva?
Drugi sinoptici o tome Sute. Neki se komentatori zadovoljavaju time
da upozore na istu formulaciju Ivanove i Isusove propovijedi’ Drugi
isti¢u razli¢itu intonaciju: Krstitelj prijeti srdzbom i sudom BoZjim,
trazi obradenje i obedaje spas, dok Isus najavljuje milosrde BoZje svi-
ma bez iznimke, ostvarenje volje BoZje o spasenju svih i radi toga
trazi metanoju, preslaganje samog sebe pred novim BoZjim zahvatom.
A. Rebié, koji pobliZe istraZzuje lik Krstitelja prema sinopticima, za-
kljuéuje da je temu o kraljevstvu Matej iz Isusove kateheze prenio
i u Ivanovu: »Matej je to mogao sasvim dobro udiniti, jer je skori
dolazak Jacega u kasnoj Zidovskoj apokaliptici bio povezan sa skorim
dolaskom kraljevstva nebeskog.« Stoga bi izreka o kraljevstvu koje je
na domaku bila najizvornije satuvana u Markovoj redakciji Isusove
nastupne propovijedi (1,15), odatle bi je Matej u 4,17 preradio najprije
kao Isusovu propovijed, a zatim u 3,2 kao Ivanovu.t

R. Schnackenburg vidi u Ivanu oznake starozavjetnog proroka. Ako
je govorio o kraljevstvu formalno, tada ga je morao navije$tati u duhu
Starog zavjeta u funkciji suda i spasenja, a ne u funkciji milosti.
Oblaéenjem Krstiteljeve poruke u Isusove rije¢i Matej bi Zelio po-
staviti u veliku blizinu i punu medusobnu harmoniju ova dva lika’?
Stoga bi Marko i Luka prenosili katehezu Ivana Krstitelja u formi
izvornijoj od Matejeve, a Matejeva redakcija bila bi pokusaj izjedna-
¢enja Krstiteljeva i Isusova naucavanja.®

Zaustavimo se &asak na sli¢nostima i razlikama izmedu Krstitelja
i Isusa prema Mateju.?

Sliénost se odnosi na njihove osobe i propovijedanje. Tako obojica
upotrebljavaju prispodobu o sje¢i stabla koje ne daje dobar rod (3,10;
7,19). Ivan u prijetnji protiv farizeja i saduceja, Isus protiv laznih pro-
roka. Obojica nazivaju farizeje zmijskim porodom (3,7; 12,34; 23,33).
Obojica stoje pred istim sluSateljima i protivnicima. Isus predbacuje
glavarima sveceni¢kim i starje§inama da nisu vjerovali Ivanu (21,32) i
nastavlja prispodobom o vinogradarima koji ubijaju gospodarova sina
(21,33—45) u kojoj nagovije$ta slicnost svoje sudbine s Ivanovom:
obojica su neprihvaéeni proroci, Ivanu ne vjeruju, Sin ¢e biti ubijen.
Ivan biva optuZen da ima vraga (11,18), Isus da s pomocu vraga izgoni
zle duhove (9,34; 10,25; 12,24). Obadvojica Zele ispuniti »svu praved-
nost« (3,15). Najzanimljivija sliénost u Ivanovu i Isusovu naucavanju
jest upravo propovijed o metanoji i kraljevstvu (3,2; 4,17). Od propo-
vjednika obracenja Ivan je tu postao i propovjednik kraljevstva koje

4 H. THYEN: »Baptisma mectanoias eis afésin hamartione, u djelu Zeit und Geschichte.
Dani'es abe an R. Bulmann zum 80. Geburtstag, Tiibingen 1964, 971725,
STAAB: Das Evangelium nach Matthdus, Wurzburg 1951, 21. Takoder P. BONNARD:
LEvangh'e selon Sain: Matthieu, Neuchéatel 21970, 30.
& A, REBIC: =Die Tiauferpredigt vom nahenden Himmelreiche, 0. c. 65—67.
7 R. SCHNACKENBURG: Gotresherrschaft und Reich, Herder 19"19 60.
¢ K, ROMANIUK: »Repcntez,-‘mus car le royaume de Dieu est tout proche. Mt 4,17 et
pare, NTS 12 (1965—66), 259—269.
. 9 0sla Jmm se nma ¢lanak W, TRILLING: »Die Taufertradition bei Matthius«, Biblische
Zeitschrift N. F. 3 (1959), 2?!-»-489 osobito 282—287.

179



je na domaku, a Isus, koji je eminentni navjestitelj i graditelj kraljev-
stva postao je i propovjednik pokore. Matej je, preuzimajuc¢i Markovu
tradiciju Isusove nastupne propovijedi (Mk 1,15), izostavio iz nje dva
elementa: »vjerujte u evandelje« i »ispunilo se vrijeme«. Pomicanje na-
vjestaja o kraljevstvu odrazilo se i na strukturu evandelja. Obedanja
prethode prijetnjama, vremenski i sadrzajno, kod Ivana i kod Isusa.
Govor ma gori prethodi osudama, a unutar samog govora na gori bla-
Zenstva prethode prijetnjama. Sli¢no kod obojice najprije je navije-
Stanje zatim djelovanje. Nakon propovijedanja Ivan kr$tava, nakon na-
vije$tanja Isus djeluje (pogl. 5—7 i 8—9). Vrijedno je zapaziti da kod
Marka 1,4 Ivan propovijeda kritenje, a kod Mateja on propovijeda
kraljevstvo i dijeli kritenje. W. Trilling iz ove usporedbe zakljuuje:
»Ne otkriva se neki trag podvojenosti izmedu Isusovih i Ivanovih uce-
nika, nekog o$trog razracunavanja izmedu dva tabora, polemike protiv
kulta Ivana, kako se to nazrijeva iz Ivanova evandelja. O Kraljevstvu
se govori iskreno kao da su on i njegovi udenici spadali medu krséa-
ne. Povijesno gledajuci, iz toga bi slijedilo da Matejeva Crkva ne zna
za konkurenciju neke Krstiteljeve zajednice.«10

Razlika izmedu Krstitelja i Isusa upotpunjuje dobivenu sliku. Ivan
ne zasjenjuje Isusa. Spomenuli smo veé kako kod Mateja snagu opra-
§tati grijehe nema Ivanovo kritenje nego krv Kristova. Isus je Jaci
(3,11) pa se Ivan skanjuje i krstiti ga (3,14). Iako je Ivan viSe nego
prorok (11)9), iako nitko medu rodenima od Zene nije veéi od njega,
ipak je najmanji u kraljevstvu nebeskom veéi od njega (11,11).

Iz tih sli¢nosti i razlika izmedu Krstitelja i Isusa postaje razumlji-
vo zaSto je Matej propovijed o kraljevstvu stavio ve¢ Ivanu u usta. U
tom svjetlu povod Isusova odlaska u Galileju i pocdetka javnog djelo-
vanja za Mateja ima ne samo kronolo$ku nego i teolo$ku vaZnost. Isus
¢uje da je Krstitelj uhapSen i odlazi u Galileju. TraZi prostor za slo-
bodnije djelovanje, ali i nastavlja proro¢ko poslanje Krstiteljevo.

Metanoja i kraljevstvo Boije

Usporedimo sinopti¢ke tekstove o pocetku Isusova djelovanja u
Galileji.

Mt 4,12—17 Mk 1,14—15 Lk 4,14—15
12 Kad je Isus ¢uo da 14 Podto je Ivan bio Tada se Isus vrati
je Ivan zatvoren, zatvoren, dode Isus silom Duha u Gali-
povule se u Galile- u Galileju. leju, i glas o nje-
ju. mu puce po cijeloj
okolici.

13 Ostavi Nazaret te
ode da se nastani
u Kafarnaumu, pri-
morskom gradu na
pedrucju Zabulono-
va i Neftalijeva ple-
mena,

10 W. TRILLING, art. c. 286.
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14 da se ispuni $to je
rekao prorok Izai-
ja:

15 »Zemlja Zabulono-
va i zemlja Neftali-
jeva, zemlja uz mo-
re i s onu stranu
Jordana, poganska
Galileja,

16 narod $to je bora-
vio u tmini vidje
svijetlo veliko; oni-
ma koji prebivaju
u tamnom predje-
lu smrti zasja svje-

tlo.«
17 Od tada pote Isus Tu je propovijedao
propovijedati: radosnu vijest Bo-
Zju.
»Obratite se, jer je bli- 15 Govorio je: Ispuni- 15 Uéio je u njihovim
zu kraljevstvo nebe- lo se vrijeme, bli- sinagogama, i svi
skol« zu je kraljevstvo su ga slavili.

BoZje. Obratite se
i vjerujte u rado-
snu vijestl«

Prvo pitanje koje se kod usporedbe ovih tekstova namede jest
Lukina $utnja ¢ metanoji i kraljevstvu na ovom mjestu. Zasto on ne
citira Isusove rije¢i ni u Matejevoj ni u Markovoj verziji? Lukin stih
4,15 svakako se ne mozZe uzeti kao parafraza Markova paralelnog mje-
sta, ali ni kao samostalna Luki vlastita tradicija.! Luka je svoje Ci-
taoce obavijestio u 3,19 o hapSenju Ivana, jo§ prije krStenja Isusova.
Vrijeme je Krstiteljevo zavreno, s Isusom pocinje nove razdoblje
povijesti spasenja. To Luka izri¢ito kaZze: »Do Ivana sezu Zakon i
proroci. Od tada se navije§ta radosna vijest o kraljevstvu BoZjemc
(16,16). Pa ipak Luka ne spominje kraljevstvo kao temu Isusove na-
stupne propovijedi. MoZda zato $to on ne daje programatsko znalenje
ovoj propovijedi kao Marko i Matej, jer je programatski nastup kod
njega propovijed u Nazaretu 4,16—30.2 Oni koji isticu Lukin brizljiv
stil napominju da je on Ivana prikazac kao propovjednika pokore
(3.3) pa nije Zelio ponavljati istu temu u Isusovu propovijedanju.t?

Sada ¢emo se ograniditi na Matejevu verziju Isusove nastupne pro-
povijedi i pokusati odgonetnuti njezino znadenje u kontekstu cijelog

11 Usp. H. SCHURMANN, o. c. 242—244,

12 W, TRILLING: »Die Botschaft vom Reiche Gottes (Mk 1,14—15)«, u svom djelu
Christusverkiindigung in den synoptischen Evangelien, Miinchen 1969, 40—63, osobito 41—42.
13 K, ROMANIUK art. ¢. 266—267; 268.
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Matejeva evandelja. Najprije bismo se morali zapitati zasto Matej izo-
stavlja dva elementa iz Isusove propovijedi prema Markovoj verziji:
»ispunilo se vrijeme« i »vjerujte evandelju«. Paralela s propovijedi
Ivana Krstitelja nije dovoljna, jer smo spomenuli da je Matej radije
stavio u usta Ivanu Isusovu propovijed nego obratno.!t Vijest o punini
vremena Matej je izrazio citatom iz SZ-a kojim ujedno dekazuje da
Mesija dolazi iz Galileje, a ne iz Judeje. U izostavljanju poziva na vjeru
u evandelje Trilling vidi povijesnu situaciju iz koje je Matej pisao.
U to vrijeme vedina Zidova, osobito njihovi sluzbeni predstavnici, odbili
su da prihvate Isusa kao Mesiju.!* Izostavljanje rijei »evandelje« ili
»radosna vijest« moglo je biti i radi sadrZaja te rijec¢i koju razlicito
upotrebljavaju sva tri sinoptika. Dana$nja vedina egzegeta misli da je
sadasnji tekst Markova evandelja bio pisan prije od Matejeva i Lukina
u ovoj formi kako ih Crkva danas posjeduje. Matej i Luka zavise od
Marka, Sto se ti¢e upotrebe rije¢i »evandelje«, opaZeno je na nekim
paralelnim mjestima gdje Marko ima tu rije¢, da je Matej i Luka izo-
stavl§aju. Cini se upravo zbog znaenja rije¢i koje je kod njih nesto
drukéije nego kod Marka. Marku to euangelion vrlo €esto znaci Isusovu
osobu. Tako na primjer kod Marka Isus govori: »Tko izgubi Zivot svoj
radi mene i Radosne vijesti, spasit ¢e ga« (8,35). Mateju je »evandelje«
sinonim za Isusovu nauku. Stoga on festo govori o evandelju kraljev-
stva nebeskog i izostavlja termin »evandelje« tamo gdje ga Marko u
paralelnom tekstu donosi onda kada ovaj termin ne bi mogao ozna-
Cavati Isusovu nauku, Luki je taj izraz sinonim za Isusovo djelovanje
i nautavanje.'s Naravno, ovo tumadenje vrijedi toliko koliko vrijedi
hipoteza 0 Marku kao najstarijem evandelju od kojega sada$nji gréki
Matej i sadaSnji Luka ovise. Tu hipotezu danas drzi vecdina katoli¢kih i
protestantskih biblicara. PoteSkoéa je u tome 3to je Markova verzija
ovdje duza, a Marko je izmedu ostalog i zbog svoje kratkode proglasen
najstarijim evandelistom. Sa stanoviita kratkoée Matejeva bi verzija
izgledala izvornija. Katolici koji se boje ili ne zele ulaziti u raspravu
o izvornom obliku Isusove propovijedi pretpostavljaju da Isus nije
svuda i uvijek ponavljao istu formulu nego je prema prilikama ponesto
mijenjao, a od tih malih razlika ostao je trag u apostolskoj katehezi
i odatle udao u redakciju evandelja.?

Prije mego pristupimo analizi pojedinih rije¢i iz Isusove nastupne
propovijedi, valja se osvrnuti na tekstualnu pote$kocu tog Matejeva
mjesta. Neki kodeksi izostavljaju rije¢i »Metanoeite« (obratite se) i
»gar« (jer, naime, zaista).!®8 Tako bi Isus propovijedao samo prisutnost
kraljevstva nebeskog, a ne i poziv na pokoru. J. Behm ovu tekstualnu
razliku svodi ma krivu refleksiju o razlici izmedu Isusova i Krstiteljeva

12 Usp. takoder P. GAECHTER: Das Marthius-Evangelium, Innsbruck 1953, 34,
15 W. TRILLING: »Die Botschaft vom Reiche Gotiess, 0. c. 44.

6 K ROMANIUK, art. ¢, 266; 268.

17 F. M. URICCHIO-G. M. STANO: Vangelo secondo San Marco, Torino 1966, 186.
18 Tekst je saduvan u tri varijante:

a) metanoeite, éngiken gar hé basileia tém ourandn — svi veliki unicijalni kodeksi,
vedina minuskula, lekcionara i starih prijevoda; . . e
b) metanceite, éngiken hé basileia tén ourandn — palestinsko-sirski i koptsko-bohairski

prijevod; "
c) éngiken hé basileia tén ouranén — Itala, sirsko-sinajski, sirsko-kuretonski prijevod,
Justin, Klement, Orii_gen, Viktor Antiohijski. i
Usp. The Greek New Testament, Stuttgart 21958, 10. Takoder K. ALAND: Synopsis quat-
tuor evangelinorum, Stutigart 5 1968, 4%,
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propovijedanja.’®* Onj pak koji razliku izmedu Ivana i Isusa smatraju
vainom skloni su proglasiti kasnijim dodatkom rije¢ »obratite se« u
Isusovoj propovijedi ili eventualno Matejevim proSirenjem.2® Sigurno
treba prihvatiti tekst kako ga prenose majstariji kodeksi, a izostavljanje
teme o obradenju u starim prijevodima i kod nekih grékih otaca po-
maze samo uoliti da je u Isusovej propovijedi vaZniji indikativ o pri-
sutnosti kraljevstva nego imperativ o obracenju.

Vremenski prilog tote (tada) nalazi se u Mateju oko 90 puta, ali
samo tri puta zajedno s prijedlogom apo (od, iza, poslije): 4,17; 16,21
i 26,16. Na naSem mjestu i u tekstu iza Petrove ispovijesti, kada Isus
potinje proricati svoju muku, smrt i uskrsnuce, apo fote (od tada)
dijeli Isusovo uéenje u dva dijela, od kojih se prvi sastoji »uglavnom
od javnog propovijedanja kraljevstva koje predstoji; drugi su dio pouke
uenicima o njegovoj muci kao nufnom preludiju za njegov dolazak i
inauguraciju kraljevstva«. Tome pridonosi aorist »erxato« (poce) koji
kod Mateja oznacuje ili pocetak jedne trajne radnje ili novi dio, novu
fazu u izvjedtavanju.2!

Glagol kérussein (obznaniti, oglasiti, propovijedati) ima za objekt
kod Mateja metanoju, evandelje i kraljevstvo. Metanoja je u nasem
tekstu povezana s kraljevstvom kao i u Ivanovoj propovijedi. U 4,23
Isus obilazi galilejske sinagoge i propovijeda evandelje o Kraljevstvu.
Takoder u 9,35; a u 10,7 3alje apostole da propovijedaju Kraljevstvo
koje se pribliZilo. U 24,14 on prori¢e: »Ovo evandelje o Kraljevstvu
propovijedat ¢e se po svem svijetul« Samo u 26,13 objekt propovije-
danja jest evandelje u apsolutnom smislu. Luka i Marko imaju sva tri
objekta propovijedanja kao i Matej.22

Metanoein — metanoia su nazivi u kojima se susrece gréki pojam
predomi$ljanja i kajanja s hebrejskim pojmom obracenja i povratka
Bogu saveza. Tema obradenja postoji u helenizmu i u ranom kricéan-
stvu2? ali se sadrZaj novozavjetne metanoje ne moze izvoditi samo iz
grékih ili hebrejskih izraza koji su podloga novozavjetnom homonimnom
izrazu. Novozavjetna je propovijed o metanoji slojevita: od one Krstite-
ljeve do Isusove propovijedi o metanoji, koja je drukéija kod sinopti-
ka, a drukdija kod Eetvrtog evandeliste, preko propovijedi Petra i Pavla
u Djelima apostolskim do posebnog sadrZaja metanoje u Apokalipsi
gdje se pojedine crkvene zajednice pozivaju na povratak prvotnoj vjer-
nosti uz opomenu da nije u pitanju samo moralni Zivot nego i vjera.t

19 J. BEHM: mefanoced, ThWNT IV, 996, n. 154,

20 G, D. KILPATRICK: The Origins of the Gospel according to St. Matthew, Oxford
1946, 90. Usp. takoder A. H. McNEILE: The Gospel according to St. Maithew, London 1915,
43 gd;e autor ostavlja otvoreno pitanje treba li mefanoceite smatrati kasnijim umetkom, ali
mu je ova tekstualna varijanta dokaz da je u Isusovoj propovijedi naglasak na blizini kraljevstva

21A. H. McNEILE, o. c. 45.

22 Kod Luke 2427 propovijedanje mctamlase lpmé:reno je rijefima: »na oproitenje gnjeh.ac,

33 Ivan Empovueda kritenje metanoje; sus propovijeda milosnu inu gospodnj

8,1 Isus obilazi sela i gradove propovi a]ué: i evangeliziraju¢i kraljevstvo BoZje. Kod Marka

lvan propovijeda kritenje metanoje 1[4; Isus propovijeda evandelje 1,14; 3alje uenike da
mpowc aju 13,10 i 16,15. Evandel}e je ovdje apsolutno upo{n]eb]]eno U 6,12 uéenici,
am susa, propovuedaju metanoju.

23 Usp. P. AUBIN: Le probléme de la »conversione. Etude sur un théme commun a
i&é:‘émsme et au christignisme des trois premiers siécles, Paris 1963.

24 Usp. R. SCHNACKENBURG: »Die Typen der Metanoia-Predigt im Neuen Testaments,
Munchener theo!oglsche Zeitschrift 1(1950) n, 4, 1—13. Tu autor razlikuje pet glavnih tlpava
Tmovozavjetne }JI‘ODO\"IJEdl o metanoji: Krst:teljeva Isusova, propovijed prve Crkve u Dj. ap.,
Ivanova i Paviova, metanoja u Apokalipsi.
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Na dnu svih tipova starozavjetne i novozavjetne propovijedi o meta-
noji stoji zidovski korijen Sub koji znadi odustajati, vracati se, obratiti
se i odvratiti se. Metanoja uklju¢uje saveznic¢ku dimenziju izmedu
vjernika i Boga. Tako na naSem mjestu Mt 4,17 kao i prije 3,2 nije
dosta metanoju prevesti samo etimolodki kao promjenu mentaliteta,
predomisljanje, obracdenje. Obracenje je moguce jer postoji savez s
Bogom vjernim.2s

Isusova propovijed o metanoji prema sinopti¢koj tradiciji polinje
indikativom o blizini kraljevstva i imperativom o obracenju. Markova
redakcija Isusove nastupne propovijedi polinje naime indikativom o
ispunjenju vremena i prisutnosti kraljevstva pa zatim nastavlja impe-
rativom: »Obratite se i vjerujte u radosnu vijest!l« Matej je doduse
stavio naprijed imperativ metanoeite ali ga je rijeécom gar podleZio
indikativu: »PribliZilo se kraljevstvo nebesko!« Tako je Isusov poziv na
promjenu vezan uz proglas o prisutnosti kraljevstva. Metanoja je u
funkciji kraljevstva Bozjega. Ona je uz vjeru uvjet za ulazak u kraljev-
stvo. Svi tipovi novozavjetne metanoje polaze iz ove temeljne otvo-
renosti za kraljevstvo koje Isus navije$ta i uprisutnjuje. R. Schnacken-
burg sintetizira odnos metanoje i kraljevstva: »Buduéi da je metanoja
u NZ-u iznutra podredena navijeStanju kraljevstva BoZjeg, pojam je
posebno vezan uz to navijeStanje koje je opet u NZ-u uvjetovano
nekim okolnostima, prije svega konkretnim casom povijesti spasenja.
Ako je dolazak Kristov ’sredi§te vremena’, tada neposredno 'prije’
(Ivan Krstitelj), 'danas’ (ispunjenje vremena u Kristu) i neposredno
'nakon’ (prva Crkva), koje istovremeno gleda pred sobom jedan novi
vrhunac (parusiju), mora propovijedi davati posebno obiljezje. Zahtjev
za metanojom uokviren je tom konkretnom situacijom povijesti spa-
senja.«8

Radi cjelovitosti spomenimo i druge elemente Isusove propovijedi
o metanoji. On prijeti kaznom gradovima koji su slu$ali njegovo navi-
jeStanje i vidjeli cudesa pa se ne obracaju (Mt 11,20—21). Bit ¢e im o
sudnjem danu suci Ninivljani koji su se obratili na Jonino propovije-
danje, a tu je jedan vi$i od Jone (Lk 10,13; 11,32; Mt 12,41). Na nebu
je vecda radost zbog jednog gresnika koji se obrati nego zbog 99 pra-
vednika kojima ne treba obracenja (Lk 15,7.10). Isus napada licemjerne
nazovipravednike koji misle da im ne treba pokora ni obradenje. To
osvjetljuje prispodobama o farizeju i cariniku (Lk 18,10—14) i o ra-
sipnom sinu (Lk 15,11—32). Prijeti propa$éu svima koji se ne obrate
(Lk 13,5). TraZi od onih koji se odazivaju na poziv u kraljevstvo da se
obrate i budu kao djeca (Mt 18,3; Mk 10,15). Jo§ prije uskrsnuca 3alje
apostole da propovijedaju i zovu ljude na obradenje (Mk 6,12), a iza
uskrsnuca apostolima tumaci Pisma o Mesiji koji je imao trpjeti, umri-
jeti i uskrsnuti da se u njegovo ime propovijeda obradenje i oprostenje
grijeha svim narodima (Lk 24, 46—47). Time Isusova propovijed o me-
tanoji stoji na liniji starozavjetnih proroka i Krstitelja: odustajanje
od grijeha i prianjanje uz Boga. Uz prihvacanje Boga Isus traZi vjeru
u radosnu vijest o kraljevstvu, vjeru u sebe kao Mesiju i pobornika
BoZje volje. Ovakve vjere ne traZe ni proroci ni Krstitelj. Obraéenje

25 P, BONNARD, o. c¢. 32.
26 R. SCHNACKENBURG: »Die Typen der Metanoia-Predigt«, 2.
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kakvo Isus traZi nije samo povratak Bogu saveza nego odgovor na spa-
senje koje po Isusu pocinje biti prisutno, djetinje prihvadanje kraljev-
stva BoZjega. »U tom je smislu sama vjera metanoja, zapravo pozitivni
elemenat u njoj. Metanoja je poslu$nost prema glasu BoZjem, volji
Bozjoj koja je sada u Isusu raspoznatljiva.«?” Kako Isus trazi djela
dostojna obradenja, metanoja je zadatak cijelog Zivota ma zemlji. Ne
postize se jednom zauvijek, nego se uvijek iznova prihvaéa i ostva-
ruje. Ovu trajnost metanoje nagovije§ta »glagolstvo ovog kljuénog poj-
ma NZ-a. Obratiti se znadi obracati se, trajno se usmjeravati i preusmje-
ravati prema svome cilju, Bogu. U samoj je rijec¢i izreCen rast éovjekov
u obradenjue«,? Poziv na obradenje u Isusovoj nastupnoj propovijedi,
povezan s vijeS¢u o kraljevstvu koje je prisutno, ukljuduje i odaziv
na uéeni$tvo. Odmah po zavrietku propovijedi obilazi Isus obalu jezera
te poziva Petra i Andriju, Jakova i Ivana. Oni se odazivaju (4,18—22).

Glagol engizo znadi pribliZiti se komu ili éemu i to prostorno ili
vremenski. U nadem slu¢aju stoji perfekt pa se moZe prevesti s »pri-
blizilo se« i s »do$lo je«, jer gréki perfekt oznacuje radnju koja je u
proslosti zapofela a ufinak joj traje u fasu govora o njoj.?® Egzegete
se razilaze u tome da 1i ovdje engiken treba shvatiti kao bliskost ili
prisutnost kraljevstva. M. Black na temelju hebrejske ili aramejske
podloge koja stoji ispod ovog grékog glagola zakljucuje da engiken
ovdje treba prevesti s »doslo je«.3 Isus je govorio aramejski a sluZio
se starozavjetnom religioznom tradicijom. Oni koji misle da engiken
znadi »doslo je« pozivaju se na paralelno mjesto Mt 12,28: »Ako ja uz
pomoé¢ Duha BoZjega izgonim zle duhove, znadi da je do$lo (efthasen,
aorist) k vama kraljevstvo BoZje.« G. W. Kiimmel, proucavajuci upo-
trebu priloga engys i glagola engizo u novozavjetnim spisima, dolazi
do zakljutka da se u Mk 1,15, a odatle i u paralelnom tekstu Mt 4,17,
govori o pribliZenju kraljevstva BoZjeg, ne o prisutnosti.3* Tako bi Isus
navijestio meposrednu blizinu kraljevstva, ali jo¥ ne prisutnost3? Sa
stanovista jezika i gramatike engiken moZe znaliti »tu je« i »pribliZilo
se«,3 a stvarno znacenje ovisi o tome $to je Isus mislio ped kraljev-
stvom BoZjim i kako je prva Crkva razumjela ovu Isusovu propovijed.
Da li je naglasak na onome $to je veé tu, ispunjeno, ili na onome 3to
je blizu ali jo$ predstoji? Cini se da je ton na onome §to je tu, pri-
sutno, jer je vrijeme ispunjeno. To barem vrijedi za Markovu redakciju
Isusove propovijedi3* P. Bonnard, usporedivsi izreke o blizini kraljev-
stva, ovako ih parafrazira: »Kraljevstvo se je nebesko pribliZilo tako
da vas zahvaca te stavlja pred mogucnost i neizbjeZivu potrebu obra-
éenja.«%

27 R. SCHNACKENBURG, art. c. 6.

28 B. DUDA: »Metanoja o metanoji (prilog obogacenju penitencijalne evangelizacije)«
BS 39(1966), 14.

20 Usp. M. ZERWICK: Graecitas biblica, Roma 51966, n. 285—289.
ng. BLACK: »The Kingdom of God Has Comee«, The Expository Times 63 (1951),

31 G, W. KUMMEL: »Die Begriffe engys und engizein«, u svom djelu Verheissung und
Erfiillung, Ziirich 1956, 13—18.

32 Fr. MUSSNER: :Die Bedeutung von Mk 1,14f fiir die Reichsgottesverkiindigung Jesus,
Trierer theologische Zeitschrift 66 (1957), 266—267.

33 P, GAECHTER: Das Martthius-Evangelium, 123,
3¢ W. TRILLING: »Die Botschaft vom Reiche Gottese, 0. c. 46—47.
35 P, BONNARD, o. ¢. 33.
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Kraljevstvo nebesko je Matejev vlastiti izraz u sinoptitkoj tra-
diciji.®¢ Marko i Luka govore kraljevstvo BeZje. Kod Mateja izraz dolazi
u ovom obliku 32 puta, od toga 14 puta u odlomeima koji su Mateju
viastiti. Uz to on wpotrebljava izraz kraljevstvo BoZje, zatim Ocevo,
Sina cdovjedjeg, tvejed’ Tako u Mateju rije¢ kraljevstvo s razliditim
oznakama delazi oko 50 puta, kod Luke 39, kod Marka 15, kod Ivana 5.
Oko dvije tredine Matejevih mjesta nema paralele kod Marka i Luke.
Po vaZnosti teme i Cestoj upotrebi izraza Matejevo se evandelje moze
nazvati evandeljem kraljevstva Bozjeg38 Rijed basileia znadi kraljeva-
nje, kraljevinu, kraljevstvo, kraljevsku vlast i mo¢. Kraljevstvo BoZje i
sinonimni novozavjetni izrazj znace spasiteljsko BoZje djelovamje u odno-
su na ljude te dobivaju svoje objadnjenje iz objasnjenja soteriologije
u propovijedanju Isusovu i njegovih apostola. Bozje je kraljevstvo srz
svega propovijedanja Isusova.’®

Da li je Isus preteZno upotrebljavao izraz »BoZje« ili »nebesko«
kraljevstvo? Vrijedno je uofiti da njegovi slu$aéi nisu iznenadeni
temom o kraljevstvu na kojem Isus toliko inzistira. To znaci da je
pojam kraljevstva BoZjeg bio poznat. To je starozavjetni motiv o Bogu
koji je kralj svijeta time 3to ga je stvorio i $to svijet i dalje o njemu
ovisi (Ps 96; 98). On je posebno kralj Izraela, svoga naroda koji je izveo
iz ropstva u slobodu, s njime sklopio savez i udinio ga »kraljevstvom
svecenika, svetim narodome« (Izl 19,6). BoZje se kraljevstvo nad Izra-
elom olituje po tome Sto prebiva medu svojim vjernicima (Ps 48,3;
Jr 8,19) te ih vodi, §titi i okuplja kao pastir svoje stado (Ps 80; Ez 34).
Uspostavom monarhije kralj u Izraelu postaje organ teokracije uteme-
ljene na savezu s Bogom, po njemu Bog upravlja svojim narodom. U
doba nacionalnog rasula u suZanjstvu pocinje rasti Zelja za obnovom
savezni¢ke vjernosti i podloZnosti Bogu, a najradosnija vijest koju
proroci imaju poruciti potla¢enima jest da njihov Bog kraljuje (Iz 52,7).
Od tada u Izraelu nastaje slutnja i ¢einja da se kraljevstvo Boije
obnovi i protegne na sav svijet.# Isus je stoga nasao u svome narodu
pojam kraljevstva BoZjega, preuzeo ga, produbio, prodirio i ispunio
novim sadrzajem.# U rabinskim spisima upotrebljava se izraz kraljev-
stvo nebesko i kraljevstvo BoZje (malkut $amaim, malkut Jahve). Oba
izraza stvarno kazu isto. To je gospodstvo koje Bog izvr3ava nad svo-
jim priznavateljima po objavljivanju svoga imena i svoje volje.s2 Kra-
ljevstvo BoZje s jedne strane ukljudéuje BoZju moé i brigu nad ljudi-
ma, a s druge prihvadanje BoZjih zapovijedi. Rabini ute da Izraelac
prihvacda kraljevstvo BoZje kad god moli biblijsku molitvu »Cuj Izraele
— $ema Israel« (Pnz 6,4—9; 11,13—21; Br 15,37—41).#3 Na temelju za-
brane upotrebe imena BoZjega u Izraelu i nekih opisnih izraza u evan-
deljima, J. Schmid drZi za sigurno da je Isus upotrebljavao izraz »ne
besko«, a ne »BoZje« kraljevstvo. Marko i Luka bi se ovog izraza odrekli

86 W. TRILLING: Das wahre [Israel. Studien zur Theologie des Matthdusevengelium,
Le]png 31964 143,
. G. THOMPSON: Matthew's Advice to a Divided Community, Rome 1970, 74—75.
U M. D. STONEHOUSE: »The Son of Man and the Coming of the Kingdome« u
svom cl_lelu ‘The Wittnes of Matthew and Mark to Christ, London 1944, 226—258, osobito 228,
0 K. L. SCHMIDT: basileia, THWNT 1, 584,
40 R. DEVILLE-P. GRELOT: »I\raljevstvo Boije u SZ«, RBT, 440—444.
41 STRACK-BILLERBECK 1, 180.
42 STRACK-BILLERBECK 1, 172.
43 STRACK-BILLERBECK I, 173.
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iz obzira prema svojim nezidovskim ¢itaocima, jer su rije¢ mogli krivo
razumjeti; ¢itaocima Zidovskog porijekla ona bi imala biti sasvim jasna.t
Ovo se protivi injenici da sam Matej donosi 4 puta izraz kraljevstvo
BoZjets Tesko je ustanoviti da li je Matej ve¢ nasao u zajednici koja je
premosila Isusove rijeéi i djela izraz »nebesko« ili ga je on sam uveo
redigirajuci svoje djelo. Isto je tako te$ko ustanoviti koji je izraz Isus
upoetrebljavao, da li same »BoZje« ili »BoZje« i »nebesko«. Oba su
izraza paralelna i u biti sadrze isto. MoZda je u izrazu »nebesko« neka
nijansa na porijeklu spasiteljskog djelovanja BoZjeg u svijetu: ono
dolazi s neba, kao dar, a ne od ljudi. Odatle bi glavno znacenje basileia
bilo vladavina, kraljevanje BcZje, ne kraljevina.¢ Rije¢ u sebi uvijek
ukljuéuje ¢in vladanja i ono nad &im se vlada. Stoga u njemackom
dvostruki prijevod Gottesherrschaft i Gottesreich, u francuskom regne
i royaume de Dieu.

Isus sam razja$njava smisao svoje izreke o blizini kraljevstva te
odatle i pojam kraljevstva. Ozdravivsi ¢ovjeka koji je bio opsjednut,
slijep i nijem, on u polemici s farizejima kaze: »Ako ja uz pomod
Duha BoZjeg izgonim zle duhove, zna¢i da je doslo k vama (eftasen
ef hymas) kraljevstvo Bozje« (Mt 12,28). Isti izraz kod Lk 11,20. Na
primjeru ozdravljenog koji je iS¢upan ispod vlasti sotone i osloboden
bolesti od koje je patio, Isus dokazuje prisutnost kraljevstva u kojem
Bog spafava. Po Isusovoj osobi i djelovanju moé¢ je Bozja zahvatila
ljude, one koji se otvaraju za njegovo djelovanje kao i one koji su
dostatni sami sebi. Odsada kraljevstvo nije samo predmet Ceinje i
ofekivanja, nego predmet uocavanja i vjerovanja po Isusu i u Isusu.#?
Kraljevstvo ima prerasti granice historijskog Izraela (Mt 8,11), otvo-
reno je svim narodima. Ono je kod Mateja ukorijenjeno na zemlji, ali
ima rasti i postati bastina onih koji ulaze u vjetni Zivot.

Sedam parabola o kraljevstvu koje Matej donosi u 13. poglaviju
ima na pofetku ustaljenu formulu: »Kraljevstvo je nebesko kao...«
One pekazuju konkretnost i zemaljsku ukoerijenjenost kraljevstva, do
koje je Mateju posebno stalo. To se osobito vidi iz prispodobe o vino-
gradasima ubojicama 21,33—43, u kojoj je istaknuta potreba donoSenja
plodova i dodan r. 43, koji nemaju Mk i Lk: »Tako ¢e vam se oduzeti
kraljevstvo Bozje i dati narodu koji rada njegovim rodom.« Matej
svojom verzijom naglasuje da je pocetak novog univerzalnog naroda
BoZjeg vezan uz sudbinu onoga koji govori, svjestan da je pred njim
smrt i uskrsnuce. Kraljevstvo koje ée biti oduzeto ovdje bi bio Isus
osobno.®® Matej nagla$ava vaznost donosenja plodova za posjedovanje
kraljevstva. Covjek moze teziti za kraljevstvom samo tako da se ovdje
i sada podloZi volji BoZjoj i zivi po njegovoj pravdi. Mateju je kra-
ljevstvo nacin kako Bog djeluje u svijetu. Znao je za univerzalnu misiju

44 J. SCHMID: Das Evangelium nach Markus, Regensburg 41958, 32. IDEM: Das Evangelium
nach Matthdus, Innsbruck 41959, 71.

45 Mt 12,28; 19,24; 21,3143, Prvi tekst ima paralelu Lk 11.20; drugi Mk 10,25 i Lk 18.25.
Uz to wvalja_imati na umu da Matejev izraz kraljevstvo nebesko ima 6 pma paralelu kao
kraljevstvo Boi]e kod Marka i Luke: Mt 4,17 = Mk 1.15; Mt 13,11 = Mk 411 = Lk B810;
Mt 13,31 = Mk 4,30 = Lk 13,18; Mt 13,3 = Mk 10,15 = Lk 131? Mt 1914 = Mk 1014
= Lk 18,16; Mt 1923 = Mk 1023 = Lk 18,2

46 K.'L. SCHMIDT: basileia, ThRWNT I 582—583.

47 P. BONNARD, o. c. 181,

48 Usp. X, LEON-DUFOUR: »La parabole des vignerons homicidess u svom djelu Etudes
d'Evangile, I’ans 1965, 304—344,
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Uskrslog 28,16—20, ipak je djelovanje zemaljskog Isusa ogranitio na
povijesni Izrael (15,24.26). Sli¢no je i kraljevstvo projicirao na zemlju,
iako je znao za novu orijentaciju kraljevstva po uskrsnucu Isusovu.
Matej pokazuje tendenciju da ne lomi izmedu starog i novog, zemalj-
skog i nebeskog. Snaga mu je kraljevstva u vrsenju volje BoZje na
zemlji, jer se pod slikom kraljevstva prikazuje Bozje djelovanje u
ovom i buducdem svijetu. MoZda stoga §to opaza razliku izmedu Zivota
kric¢anske zajednice svoga vremena i Isusove poruke. Stoga zahvada
natrag za porukom spajajuéi je s novom stvarnoséu koju je Bog po-
stavio Isusovom smréu i uskrsnucéem.s®

Egzegete raspravljaju da 1i je kraljevstvo BoZje strogo buduce ili
sasvim realizirano Isusovim ministerijem ili pak »budude ali ve¢ ozna-
¢eno i posebno otvoreno Isusovim ministerijem«.5 Ono je sloZena stvar-
nost koja sadrZi elemente sada$njosti i buduénosti, stvarnost koja stoji
nadohvat veé¢ sada i ovdje, ali ne zavrSava ovdje. Kako je Bog koji
stvara i spasava svijet temelj povijesti, njegovo je kraljevstvo cilj
svijeta i dogadanja, cilj koji se u biblijskom optimizmu ostvaruje uz
odaziv ljudi, ali i unatoé opiranju ljudi. Kod Mateja kraljevstvo BoiZje
ne znali prvenstveno kraljevanje ili vlast BoZju nad svijetom, nego pu-
ninu spasenja.’t P. Gaechter ovako saZima novozavjetni pojam kraljev-
stva nebeskog: »Kraljevstvom nebeskim trebamo dakle smatrati pove-
zivanje Covjeka s Bogom, koje svoj izvor ima sasvim u Bogu, podinje
se ostvarivati u ovom vremenu i razvija se poput mekog organizma
prema punini posljednjih vremena. U tom se povezivanju odjelotvoruje
ocinska ljubav BoZja nad onima koje tako poziva i koji kona¢no tako
dospijevaju u radost vjefnog zivota. Ovim dioni§tvom na vjeénom
Zivotu potpuno se ostvaruje jednako BoZji suverenitet kao i BoZje
oCinstvo.« Smisac Isusove tvrdnje u nastupnoj propovijedi jest da se u
njemu prvi puta u povijesti potpuno ostvaruje kraljevsivo BoZje, jer
je doSao da u svemu ispunja volju BoZju, BoZji plan o svijetu. On je
osoba Bozjeg vladanja svijetom, u njemu kraljevstvo postaje stvarnost.s?

Crkva u hodu i kraljevstvo Boije

Iz prispodoba o rastu kraljevstva koje je poput sjemena, kvasca
i zrna gorudi¢nog naslucuje se da treba proci neki povijesni razmak
izmedu pocetka kraljevstva u Isusovoj osobi i njegova dovrSetka u
eshatolodkoj gozbi na koju ¢e se okupiti oni koji se odazivaju (Mt 8,11;
22,2—10 i dr). Vrijeme razvoja jest vrijeme izmedu Isusova uzasa$éa
i njegova ponovnog dolaska. To je vrijeme navije$tanja radosne vijesti
o kraljevstvu, vrijeme svjedoCenja, vrijeme Crkve.s® Razumljivo je da
se namece pitanje odnosa izmedu Crkve koja na putu ljudskom i ze-
maljskom obavlja svoje poslanje i kraljevstva BoZjeg koje je centralna

49 H. FLENDER: D:e Botschaft Jesu von der Herrschaft Gottes, Miinchen 1968, 48—51.
50 P, BONNARD: 422,
51 W, GRUNDMANN Das Evangelium nach Matthdus, Berlin 1971, 106—107.
nll': G&E&E{%RP on{Eng)T Kralj Boij NZ«,
" raljevstvo RBT, #44—449. U takods
H. SCs}‘llI.}ERG ?"SETZE[} der K:iche H:n-::ler'l 31962, x> ®- e
; »Jesusve igung Matthiusevangeli d E
gelien, Stittanst 1970 o) 2{ iin im 1t iume«, u djelu Jesu in den Evan-
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tema Isusova propovijedanja. Ograni¢avamo se samo na Matejev aspekt
Crkve i kraljevstva u okviru naSe teme.

Prispodoba o kukolju u psenici i mreZi punoj svakakvih riba na-
govije$taju zemaljsku ukorijenjenost kraljevstva. One se ujedno odnose
na zajednicu onih koji su povjerovali i odazvali se na vijest o kra-
ljevstvu, na Crkvu na zemlji. Ona kod Mateja nije zajednica savrie-
nih i veé¢ spaSenih nego zajednica vjernika koji ¢e biti sudeni po plo-
dovima (13,23; 21,43). Crkva se stoga ne moZe poistovjetiti s kraljev-
stvom, ali ni sasvim od njega lu¢iti. Kao zajednica pozvanih u kraljev-
stvo ona je vidljivi znak kraljevstva koje je zapolelo i raste.’

Najdirektniji Matejev tekst o odnosu Crkve na zemlji i kraljevstva
nebeskog jest Isusovo obedanje Petru u 16,18—19 u kojem Isus odgo-
vara na Petrovu vjeroispovijest. Tu je rije¢ o Crkvi koju ¢e Isus zidati
na Petru-Stijeni 1 o kljucevima kraljevstva nebeskog koje ce mu dati
da omogucuje i olak$ava ljudima ulazak u kraljevstvo. Paralelni tekstovi
Mk 8,27--30 i Lk 9,18—20 donose Petrovu vjeroispovijest, ali ne i Isu-
sovo obedanje. Matejev bi se tekst mogao razradivati sa stanovidta njemu
vlastite tradicije za koju ne znaju Marko i Luka ili sa stanoviita re-
dakcije u kojoj Matej teolog slobodnim pro$irivanjem prikaza tumacdi
vjeru zajednice o Crkvi i kraljevstvu. Ovdje se ne postavlja prvenstveno
pitanje dokumenata ili izvora kojima se Matej posluZio nego njegova
nastojanja da razumije i rastumadi Isusovo djelo i Isusovu osobu.
Semitizmi u ovom odlomku pokazuju tragove aramejskog izvora i pale-
stinskog porijekla ove Isusove izreke. Tu Isus spominje usporedno
gradnju Crkve i kljuCeve kraljevstva nebeskog. Vrata paklena su slika
Za hebrejski pojam $eola koji oznaduje podzemno prebivaliSte mrtvih
ali i sile zla koje iz podzemlja provaljuju te vrebaju na Zive®® Crkva
koju nece razoriti vrata Seola bit ¢e dorasla da se u onom koji je
na Petru-Stijeni gradi odupire sila zla.’¢ Metaforu o kljudevima kraljev-
stva najispravnije ¢emo razumjeti pomoéu drugog Matejeva mjesta gdje
Isus napada knjiZzevnike i farizeje Sto pred ljudima zatvaraju vrata
kraljevstva nebeskog, sami ne ulaze niti drugima dopustaju da udu
(23,13). Luka je jo$ jasnije formulirao tu Isusovu prijetnju: »Jao vama,
uditelji Zakona, jer ste odnijeli klju¢ spoznanja! Vi sami ne udoste, a
onima koji htjedo$e udi, zaprijeciste« (11,52). Svojim nemoguéim zahtje-
vima farizeji obeshrabruju ljude koji su Zeljni kraljevstva i spremni
na djela koja su znak vjernosti kraljevstvu, a oni sami ne ulaze u
kraljevstvo jer ne prakticiraju ono $to naucavaju.s” Funkcija ée kljuceva
u Crkvi biti da ljudima omoguéuje i olakSava pristup u kraljevstvo.
Ovdje se vidi da Crkva zemaljska i povijesna nije kraljevstvo nebesko,
ali je s njime usko povezana. Bududéi da Crkvu sadinjava zajednica ude-
nika koje Isus Salje da navijeStaju radosnu vijest o kraljevstvu, da
ljude ¢ine njegovim ucenicima i da kritavaju one koji povieruju, Crkva
bi se mogla nazvati zemaljskim organom ili institucijom kraljevstva
nebeskog.5¢ Vrijedno je istaknuti moguénost oproStenja grijeha u Crkvi
(Mt 16,18; 18,18; Iv 20,23) s obzirom na odnos Crkve i Kraljevstva. Isus

55 J. M. FENASSE-J. GIBLET: »Pakao i podzemlje«, RBT, 815—819.

56 0. da SPINETOLI: Matteo. C to al »Vangelo della Chiesas, Assisi 1971, 387—388
§7 P. BONNARD: o. c. 338.

s K. STAAB: o. c. 27.
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se je sam pozivao ma svoja Cudesa i oprastanje grijeha kao znakove
spasenja koje je do$lo, kao dokaze djelotvorne prisutnosti kraljevstva
Bozjeg. Prenosenjem vlasti oprastanja grijeha na Crkvu kroz povijest
Isus omogucuje produZivanje spasiteljskog djelovanja BoZjeg u svijetu.
Time je Crkva zajednica onih koji se odazivaju na evandelje o kra-
ljevstvu ali su svjesni svoje slabosti i znaju da se ne mogu jednom
zauvijek obratiti pa osjecaju potrebu uvijek novog izmirenja s Bogom
i ponizno &ekaju eshatolo$ku puninu kraljevstva u kojem ce Bog sva-
kome dati po njegovim zaslugama.

Odnos izmedu Crkve i Kraljevstva slican je odnosu izmedu Isusova
zemaljskog djelovanja i kraljevstva BoZjeg. Kraljevstvo je srediste Isu-
sova propovijedanja i djelovanja, ali ono nije dovrieno Isusovim povi-
jesnim nastupom. Tako i Crkva u hodu dobiva svoj smisao iz svoje
podredenosti buduéem kraljevstvu Bozjem. Samo pripadanje zemalj-
skoj Crkvi ne garantira ulazak u eshatolodko kraljevstvo Bozje. Zato
Crkva »vjerno vrSeéi Isusove zapovijedi ljubavi, poniznosti i samo-
zataje, prima misiju da navje$éuje Kristovo i BoZje Kraljevstvo i da
ga instaurira u svim narodima te postavlja klicu i pofetak toga Kra-
ljevstva na zemlji. Medutim, dok ona polagano raste, teZi za savrSenim
Kraljevstvom i svim svojim silama nada se i Zeli da se sa svojim Kra-
ljem sjedini u slavi« (LG 5,2).

Zakljuéak

Isusova je nastupna propovijed prema redakciji Marka i Mateja
programatski logion otvorenja,® koji svoj Sitz im Leben ima u Isusovoj
katehezi i u katehezi prve Crkve.$® Marko bi u 1,15 safuvao oblik
najblizi izvoru, odatle bi Isusovu propovijed Matej preradio u 4,17 i
radi svoje tendencije da ne suprotstavlja nego harmonizira Krstitelja i
Isusa stavio bi Isusovu propovijed i Krstitelju u usta 3,2. Mt 12,28 i
Lk 11,20 bili bi klju¢ za razumijevanje blizine kraljevstva koje Isus
najavljuje u svojoj nastupnoj propovijedi. Njegova djela kojima ljude
ozdravlja, oslobada od vlasti sotone i oprasdta grijehe, znak su pri-
sutnog kraljevstva. Metanoja je u njegovoj prvoj propovijedi podredena
evandelju o kraljevstvu. On traZi otvaranje za ono $to Isus navijesta i
vjerovanje u Isusa. Novost Isusove poruke uklju¢uje potrebu obnove
onoga koji poruku prima.s!

Kraljevstvo Bozje kod Mateja viSe je spasenje koje Bog dariva
nego kraljevanje u zemaljskom i ljudskom smislu rije¢i. Crkva je
zajednica onih koji kraljevstvo ocekuju, svjedofe i navije$taju. Pro-
povijed o Kraljevstvu vaZna je za novozavjetnu nauku o spasenju, Kristu
i Crkvi. Odatle bi oni koji katehiziraju ili propovijedaju o Isusovoj pro-
povijedi morali povezivati indikativ o kraljevstvu s imperativom o me-
tanoji nastojeci pitati se $to znadi obradenje tada i sada; $to znali
kraljevstvo BoZje vjernicima u doba careva i monarhija, a $to bi
trebalo znaditi vijernicima u doba izabranih vladara i republika.

58 Fr. MUSSNER: art. 268.

80 W. TRILLING: =Die Bolschaft vam Reiche Gottese«, o. ¢. 52.

¢1 B. RIGAUX L'Evangile du Rovaume, Comimentaire sur U'Evangile selon Saint Matthieu,
Genéve 21956, 42,
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ZUSAMMENFASSUNG

Die Auftretenpredigt Jesu in Kapernaum (Mt 4,17) ist ein programma-
tisches Eroffnungslogion, das seinen »Sitz im Leben« in der Katechese Jesu
sowie in der der Urkirche hat. Matthdus-Redaktor hat aus seiner Markus-
Quelle 1,15 das erste (»erfiillt ist die Zeit«) und das vierte (»glaubt an das
Evangelium«) Glied weggelassen, weil er den Hinweis auf die Erfiillung der
Zeit schon in dem vorausgedehnten Zitat 4,14—16 gebracht hat und weil
bei ihm das Evangelium-Begriff ist verschieden von dem des Markus. Markus
hat den Indikativ von nahendem Gottesreich durch den Imperativ-Ruf be-
leuchtet, wiahrend dieser Ruf bei Matthdus durch die Ansage des Nahe-
kommens des Konigtums begriindet wird. Matthdus hat die Jesu Predigt 4,17
auch in den Mund des Tidufers 3,2 gelegt, wovon man vermutet, dass die
Kirche des Matthius keine Konkurenz einer Tiufergemeinde kannte.

Die Metanoia ist in der Jesu Predigt der Werkiindigung des Himmierei-
ches zuogeordnet. Sie ist eine Antwort auf die grosse Heilstat Gottes, das
er durch Jesus beginnt. Bei Markus wird der Begriff metanoein durch den
Begriff pisteuein interpretiert. Umkeher ist also die gldubige Annahme nicht
bloss der Botschaft Jesu, sondern die Annahme Jesu selbst. Enkigen kann
bedeuten: »ist nahegekommen, ist da, ist gekommen«. Das Nahekommen des
Konigtums ist am besten in Mt 12,28 und Lk 11,20 illustriert, wo Jesu
heilbringendes Wirken zu Zeichen des gekommenen Gottesreiches wird.

Das »Himmelreich« ist ein Sondergut des Matthius in der synoptischen
Tradition. Bei Matthiaus bedeutet es sowohl Gottes Vaterschaft und Liebe
wie Gottes Souverenitdt. Der Sinn Jesuverkiindigung in 4,17 ist der, dass
Jesus damals der Herrschaftsbereich Gottes war, dass er gekommen war,
um Gottes heilbringenden Willen in allem zu erfiillen. In 16,18f nennt Jesus
das Himmelreich und die Kirche nebeneinander, doch ohne die Mdglichkeit,
sie gegenseitig zu vertauschen. Die Gemeinde Jesu im Lichte seiner Bot-
schaft von dem Himmelreich empfingt ihren Sinn durch ihre Zugeordnung
zum eschatologischen Gottesreich. Die Glieder der Kirche werden zu Mitar-
beitern am Gottesreich. Die Gehorigkeit zur Kirche garantiert nicht die
Aufnahme in das kommende Reich, wenn sich ihre Glieder durch die Be-
folgung des Gottes Willen nicht bewdhren.
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