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I(AI(O GRADITI CMIJTJ
LJUBAVI?
lmieitai s 18. simpoziia profesora teologiie

Duro Hranid

U Z^grebu u kuii Oo. Isusovacana Fratrovcu, 5. i6. travnja 1994. sastali
su se hrvatski teolozi na svoj 18. simpozij. Tema ovogodi5njeg okupljanja
bila je "Kako graditi civilizaciju ljubavi?" Predavad je bio prof. dr. Tomislav
J. Sagi-Buni6. U radu je sudjelovalo preko trideset teologa s gotovo svih
teolo5kih udiliSta hrvatskog govornog podrudja.

Skup je otvorio i pozdravio sudionike dr. Tomislav Ivandi6, tainik
simpozija. Za predsjedatelja i voditelja diskusije bio je izabran dr. Mato
Zovki1, a za zapisnidara dr. Duro Hrani6.

Simpozij je posjetio i zagrebadki nadbiskup kard. Franjo Kuharii, te
zagreba(ki pomoini biskup mons. Juraj Jezerinac. Pozdravljajudi
sudionike simpozija kardinal Kuhari( je pozvao hrvatske teologe da dadu
svoje prijedloge za proslavu jubileja 2000. godine Kristova rodenja, kojega
bi Crkva leljela prepoznati kao poziv i priliku novog senzibiliziranja
svijeta za osobu Isusa Krista, te kao mogu6nost da navijesti i snagom
potvrdi njegovu poruku. Nadovezuju6i se na temu simpozija, Kardinal je
naglasio da Crkva postaje graditeljicom civllizacije ljubavi navjeStaju6i
I( i)st inu jer Lj( l j )ubav izvire iz ist ine, te kao majka unoseii  vr i jednosti
u savjesti  l judi.

StoZer intenzivnog dvodnevnog rada simpozija bila su tri predavania
glavnog predavda: (1) Civilizacija ljubavi kao ponuda Crkve dovjeku
novoga doba, (2) Odgoj za odgovornu slobodu i (3) Livietiu zajedni5tvu
s Kristom.

Predavanja su predstavljala poticaj i bila su popraiena zauzetom
diskusijom sudionika.

U svoja tri predavanja prof. dr. TomislavJ. Sagi-Bunid nastoja o je izloliti
svoju misao o "civilizaciji ljubavi", koju je razvijao u vi5e svojih dlanaka u
posljednjih desetak godina . "Civilizacija ljubavi" je jedno od Zari3ta pokon-
cilskog razmilljanja i tralenja Crkve. Sam izraz je sworio i po prvi ga put
upotrijebio papaPavao VI. na BoZi( 1975. godine, zakljudujuii Svetu godinu.
Od tada je trajno prisutan u razmiSljanjima Uditeljswa i teologa, sve do
nedavnog Pisma obiteljima papelvana Pala II. (br. 13). Hrvatski su se teolozi
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na ovaj nadin Zeljeli ukljuditi u promicanje toga koncepta u svijesti i Zivotu
na5e Crkve i naroda.'

Crkva u licu svakog dovjeka prepoznaje lice Isusa Krista (usp. Mt
25,31-46).Izgradujuii svijest da se iza svakog lica krije lice Isusa Krista, da
ljudska osoba ima transcedentalnu vrijednost i da je zato svaki dovjek
odgovoran za dovjeka pored sebe, Crkva Zeli biti kvasac prerastanja ove naSe
civilizacije u civilizaciju ljubavi. Sloboda i istina su pretpostavke ljubavi i

'iemelj 
civi\izacije ljubavi. eovjek, i to sasvim konkretan dovjek, jest put Crkve

(IVAN PAVAO II, Redemptor bominis, 13.14.).

Teolo5ki rad, naglasio je u svojoj uvodnoj rijedi prof. Sagi-Buni6, medu
ostalim, traliadekvatne oblike tzricanjaBolje rijedi, tako daona uistinu bude
spasenjska sada i ovdje. Takvo razmisIjanje nad BoZjom porukom "za ovai
das" i tralenje oblika njezina izricanja "za ovai das" doprinos je teologije
unutar poniznogizauzetog sluZenja cijele Crkve, koja se proglasila "sluZitelji-
com svega dovjedansfva". NaSa zapadna civilizacija izgradena je na dvostru-
kim temeljima: na kr56anstvu i helenistidkoj kulturi. Kr56anska jevjera i misao
usredotodena naBoga koji je ljubav. Sv. Ivan donosi definiciju "Bog je ljubav
i tko u ljubavi ostaje, u Bogu ostaje i Bog u njemu" (1 Iv 4,16). Helenistidki
korijeni doprinijeli su izgradnji na5e civilizacije na znaniu i modi. Iako je

razlidta shvadanja odnosa izmedu znanja i moii krSianstvo obogatilo idejom
da je znanje sluZenje, ipak je zapadna civilizacrja do danas bila snaZno
obiljeZena poimanjem da je znanje mo6. Znanje kao sluZenje u ljubavi (po

primjeru Logosa koji je postao dovjekom, ne da gospodari, nego da sluZi i
da dade svoj Zivot za druge) ostalo je u drugom planu. Rezultati ovoga
pristupa znanju kao moii da se ovlada drugima, su veliki, a neki i stravidni
(Hiro5ima, eernobil) - podsjetio je prof. Sagi-BuniC. Zapadna Ce clilizaciia
propasti ne vrati li se Bogu ljubavi po kojemu je znanje duZnost sluZenja
drugima . Znanje je odgovornost, jo5 vi5e suodgovornost za dntge. Znanie
obvezuje na sluZenje i pomo6 drugima. Ovu zada(u intelektualaca u Crkvi
i u svijetu Isus je izrazio rijedima: "Sto ste udinili jednome od moje najmanje
braie, meni ste udinili" (Mt 25,40) i "Sto niste udinili jednome od moje
najmanje bra6e, ni meni niste udinili" (Mt 25,45).

'1. Civillzacija liubavi kao ponuda Cdnve Covieku novoga
doba

A. Rijed teologa, naglasio je predavad u prvom predavanju, ne smije
izgubiti prorodki karakter, nego treba aktualizirati BoLje spasenie sada i za
sada5nje generacije. Teolog ne razmillja o Isusovoj rijedi kao davnoj, nego
snagom vjere on duje Sto Isus sada govori i poudava nas Sto sada trebamo

r Upozoravamo Qa je glavni predavai na ovogodiSnjem simpoziju profesora-teologije, prof.
di. TomislavJ. Sagi-Funi(, 7992. godine publicirao (lanak Dubouno-moralna polaz&ta za
buducnost nepublike Hruatske (i'Kana" 4/1997, 26-29) u kojemu je ponudio koncept
"civilizacije ljubavi" kao platformu obnove na5ega druStva.
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misliti i govoriti. U tom duhu teolog ovara Bibliju u ti5ini svoje radne sobe
i susre6e se s Kristom uskrslim, koji nosi tragove svojih rana kao svjedodan-
swo pobjede nad zlom svijeta. Prepoznavaju1i u svakom dovjeku Kristovo
lice, posebice ako je to lice postalo prozirno po patnji, teolog i cijela Crkva
u svakom dovjeku gledaju Boga. (lsus rede: "Tko vidi mene vidi i Oca" - Iv
I4,9).Taj konkretan dovjek postaje "put Crkve" i teolo5ke refleksije, koja
promatrajudi patnje, nevolje, granice ilelje svoga naroda i svakoga dovjeka,
otkriva Sto Krist saop(ava sada kao spasenjsku poruku sadaSnjem dovjeku.
Ovo pripada nadinu na koji se Crkva susre6e s Kristom u preduskrsnom
stanju i procesu rekapitulacije svega u Kristu (usp. Ef, 1,10). Crkva se ovdje
pojavljuje kao strudnjak u dovjednosti i kao nositeljica povijesnog iskustva
dovjekoljublja (usp. govor pape Pavla VI. pred Generalnom skup5tinom
Ujedinjenih naroda, 5.X. 1965.) Kao takva ona (Crkva) nudi civilizaciji svoie
usluge humanizma (i antropocentrizma - jer u kr56ansrvu dovjek je dovjeku
Bog) utemeljenog na teocentrizmu.

Za papu lvana Pavla II. "put crkve" je dovjek pojedinac, viden unutar
sveukupnosti njegovih relaciia prema drugima. Otkrivajuii kristocentridnost
svojega humanizma Crkva svakom kr5daninu posvje56uje njegovu odgovor-
nost za drugoga i daje autentidna ljubav afirmacija druge osobe. Ekumenska
civilizacija ljubavi moZe biti izgradena produbljujuii svijest da se iza svakog
ljudskog lica krije lice Isusa Krista.

eovjeku novoga doba i njegovu svijetu dana5nja Crkva kao svoju
ponudu iznosi projekt " civilizacije ljubavi".

Prema vjerodostojnoj intepretaciji Sinode biskupa iz 1.985. godine Crkva

ie na II. vatikanskom koncilu spoznala i sebe definirala kao zaiedniituo.
Model crkvenoga zajedni5wa je, naglaSava TomislavJ. Sagi-Buni6, Trinitarno
zajedni5wo u kojem je osoba "esse Ad". "Civilizacija ljubavi" otkriva Trinitarno
zajedni5wo kao model i nadahnude druStvenog Livota, gdje svaki dovjek
(osobito kr56anin) svoju osobnost shva6a kao "esse ad".

B. Diskusija je, nakon ovoga prvoga predavanja, od podetnih pitania
oko pojalnjavanja pojmova pre5la na govor o sluZenju. U hrvatskom se
prijevodu koncilskih tekstova mole primijetiti da svi izrazi nisu uvijek u
skladu s duhom Koncila. Tako su npr. prevoditelji umjesto izraza "sluZenje"
i "sluZitelj" upotrijebili b\ale izraze "sluZba" i "sluZbenik". Sve to pokazuje
kako pojam sluZenja nije bio aktualan u svijesti Crkve prije Koncila. Govore6i
o svom poslanju Crkva je vi5e i radije govorila o odgajanju i poudavanju
ljudskog roda, nego o sluZenju ljudskom rodu.

SluZenje je programatski pojam i ono, nagla5eno je u debati, zahtiieva
odgovor na pitanje: kome, demu, kojoj svrsi i kojim ciljevima sluZiti? Osim
toga, nameie se pitanje sluZi li Crkva ciljevima koje postavlja druSwena
zajednica i civilizacija ili, pak, Crkva ima svoje ciljeve , bez obzira na one
civilizacijske. Crkva je sluZiteljica, ali i uditeljica ljudskosti te sakrament
spasenja. Ona ne preuzima ciljeve profane civilizacije, nego gradi tu istu
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clilizaciju nadahnjujudi se Kristovom objavom o dovjeku. To je nadin na
koji ona Zeli svjesno biti "sluZiteljicom svega dovjedanstva". Istaknuto ie da
u crkvenoj intelektualnoj svijesti sluZenje nije jo5 uvijek dovoljno ujednadeno
i upravo se zbog toga pred Crkvu (koja se u svom "Credu" predstavlja kao
ttr.i{\\ca \5s{".Ks".\r\ \ {ussus lto\Saq5b> \t\tt*\\: }\!b\t $\$S\tKgKt
oblike zajedniSwa Zivi ona sama u trenlrcima unutarcrkvenih sukoba. (IJ

poviiesti ie, naime, kao rleienle sukoba Crkua prakticirala i raskole.) Grade6i
civilizaciju ljubavi kao kulturoloSku stvarnost, Crkva je, nadahnuta kr5ian-
skim poimanjem ljubavi, pozvana na svijest dubokog znadenia Kristova
samoponiLenja i svih eklezioloSkih konotacija i izazova kenoze. U diskusiji
je nadalje istaknuto da poimanje Crkve kao sluZiteljice jest i mora biti
aktualan izazov i za hrvatske teologe, pozvane sluZiti svome narodu u
sada5njem povijesnom trenutku.

Uodene su mnogostruke te5ko6e govora o civilizaciji ljubavi i vjerovania
u vrednotu ljubavi u vrijeme dok smo suodeni s fenomenom mrZnie. Stoga
se namede pitanje kako motivirati dovjeka za "civilizaciju ljubavi" i kako ga
pozivati na ljubav koja brani i ispridava neprijatelja. Tako se moZe ponaSati
samo dovjek koji se identificira s Ocem nebeskim koji daje da njegova ki5a
pada i njegovo sunce sja i zlima i dobrima.

"Koncentratu mrZnje" mole se adekvatno odgovoriti samo "koncentra-
tom ljubavi". Od mrZnje se ne moZemo spasiti odgovarajuii novom mrZnjom,
nego ljubavlju. Zatoje temeljno pitanje da li smo mi kao narod medusobno
povezani u ljubavi i da li smo spremni medusobno se povezati u civilizaciji
ljubavi (koja ne brani zemlju nego ljude i u kojojje temeljna vrednota dovjek).
U sludaju svoje sfvarne povezanosti u civilizaciji ljubavi hrvatski narod nema
raz\oga za bitniju zabrinutost zbog mrZnje na svojim vanjskim granicama.

2. Odgoi z.a odgovornu slobodu

A. U drugom je predavanju dr. Sagi-Bunii govorio o odgoju za
odgovornu slobodu. Borba za istinsku slobodu na jednom podrudju donosi
porasr slobode i na drugim podrudjima. Ta borba nije perspektivna ukoliko
je borba za vlastitu slobodu, nego ukoliko je rijed o zavzetosti za istinsku
slobodu sviju. Stoga, pravo na slobodu moZe imati samo istina. Konkretan
dovjek je liva stvarnost koja je po svojoj naravi upravljena prema dobru i
istini i zl>og njegova dostojanstva osobe mora mu se omoguiiti ulazak u
istinu. Ifud fe u pitanju pravo na vjersku slobodu, onda se ono ne oslania na
sadr1aje vjerovan;'a pojedinca, nego na osobu kao takvu i na niezino pravo

da vjeruje ili da ne vjeruje. Nije svejedno Sto dovjek misli ili vjeruje, ali on
mora imati moguinost da sam odgovorno odludi da li 6e i Sto 6e vjerovati.
U protivnom biva li5en same svoje liudskosti.

eoviek je druSweno bi6e i svoju religioznost proZivliava druSweno. Ovo
ovara Siroki spektar problematike s obzirom na druSwenu zajednicu. YaIia
imati na umu da se istina namede vlastitom snagom i da se ne moZe sluZiti

il
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nikakvim sredstvima koja bi dovodila u pitanje slobodu druge osobe kako
bismo je doveli do prihva1anja odredenog sadrlaja vierovania (pa niti kad
je u pitanju vjera u Krista).

Dr1ava ima zadatak brinuti se oko op6eg dobra i pozvana je zakonski
i stvarno osigurati punu slobodu. Ona to ne moZe udiniti niti Siriteljem
odredenog religioznog uvjerenja, niti ateizma.

Slobode nema bez povjerenja. Sloboda se ne samo trali, nego se i
drugima daje. Ona bitno pripada civilizaciji ljubavi. Civilizacija ljubavi se
gradi odgojem za odgovornu slobodu.

B. Mi smo dugo vremensko razdoblje - redeno je u diskusiji poslije
(drugog) predavanja - kao narod i kao katolici tralili slobodu. Sada se pred
nas postavlja pitanje kako mi dnrgima dajemo slobodu i da li stvaramo
civtlizaciju ljubavi. Civihzacija se ljubavi ne stvara apelima i deklaracijama,
nego djelima.

Djela ljubavi mogu biti djela milosrda i djela socijalne pravde. Dana5nji
dovjek ne odekuje ljubav u smislu milosrda, nego osjeda i zna da ima
odredena ljudska prava i umjesto milosrda trali ostvarenje svojih ljudskih
prava. Zato zalaganje za osvarenje civilizacije ljubavi znaij zalaganje za
socijalnu pravdu. Civllizacija ljubavi nije podetak, nego kraj procesa, koji
podinje po5tovanjem pravednosti i tudih prava. Preduvjeti osfvarenja civili-
zacije ljubavi jesu osobno obra6enje i ljubav prema bliZnjemu kao prema
sebi samome (dok zahtrjevam svoja prava i svoju slobodu, istodobno i '

drugima nudim njihova prava i poStujem njihovu slobodu). Crkva je zajed-
niSwo i zato ie pozvana biti kvascem i sakramentom civilizaclje ljubavi
("gledajte kako se ljube"). Ona mora biti prorodki glas koji upozorava da se
mir i civilizacija ljubavi ne mogu graditi na nepravdi.

Ljubav ie proces. Nama je kr56anima dana da je moZemo dati, kao Sto
i dijete mora iskusiti ljubav da bi je moglo dijeliti. Bududi da je ljubav rezultat
i vrhunac jednog procesa, a da bi kr5ianswo bilo kvasac civilizacije ljubavi,
ono mora razvijati strategiju ljubavi. Ta strategija ljubavi promide prethodne
strukture i procese. NaZalost, primije6eno je u diskusiji, prije "Pax Christi" -

mirovnog pokreu sworenog tek poslije 2. svjetskog rata - kr5ianswo nije
imalo snaZnijih mirovnih pokreta koji bi promicali strukture i razvljali
strategiiu ljubavi. Stovi5e, krSiani su kroz cijelu povijest medusobno ratovali.

Ratni sukob na na5im prostorima, ocijenjeno je, plod je "civilizacije
interesa" koja je napustila temeljne vrijednosti i koja je ozna(ena utilita-
rizmom te prevelikim individualizmom. Za rleiavanje problema nije uvijek
dovoljna niti puka socijalna pravda. Zapadnoeuropska civilizacija postiZe
rezultate na podrudju druStvene i socijalne pravde, no u mnogim je stvarima,
ipak, u sebi trula i nehumana. Istinska ljubav nadilazi socijalnu pravdu.
Teologija ie pozvana rje5avati probleme i smatra da ih mole rije5iti odga-

iajuCi ljude za vrednote: za ljubav i istinsku solidarnost s konkretnim
dovjekom. Takva je ljubav, jer promatra Kristov primjer, svjesna da se
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civilizacija lfubavi ne ostvaruje bez prihvalanja nzika i bez spremnom de
bude pla(ena i cijenom vlastitog nestanka. Koji put se cini da necir-ilizraru
ljudi imaju buduinost - jer su brutalniji. Poruku civilizaciie liubari. stoga.
mogu posredovati samo ljudi duboko sjedinjeni s Kristom.

Ljubav je teologalna krepost. eovjek je ne proizvodi nego ie prima da
bi po njoj Zivio, a uvjet primanja te kreposti je "Ecce homo!" - svlaienfe i
napu5tan je lalnih velidina. Ljubav je vjerodostojna onoliko koliko je Zivliena
kenotidki, tj. spremna, s jedne strane, prebroditi odbacivanje, a s druge strane
na zadovoljavati se aplaudiranjem koje ne vodi nasljedovanju - jer u tom je

sludaju u pitanju samo divljenje, koje nije popra6eno i shva6anjem. Ljubav
u sebi nosi kenotidku i staurolo5ku dimenziiu.

Civilizacijskoj svijesti Europe pripada prepoznavanje dostojanswa
dovjeka u njegovoj subjektivnoj i druSwenoj dimenziji. U nju SU, kao
vrednote, ugradene istina , pravda, ljubav i sloboda. No, istodobno smo
svjedoci novih oblika otudenja dovjeka u sekulariziranim ustanovama
kr56anske ljubavi (bolnice, socijalne ustanove...) te grubih galenja ljudskih
prava upravo u razvijenim civilizacijama - i sve to u ime prava dovjeka. No5en
Zeljom emancipirati se od svih i od svega, dovjek istodobno postaje izvorom
novih otudenja i porobljavanja drugoga dovjeka. Hrvatski teolozi smatraju
da biti graditeljem civilizacije ljubavi, za teologa moZe zna(iti, postati
kritidkim glasom raznih oblika privida i otudenosti dovjeka, te prorodkim
izazovom i glasnikom autentidne ljubavi.

Tako, dok se kao najveie otkri6e europske civilizacije prepoznaje
dovjek kao osoba (a plod toga otkriia je demokratski parlamentarizam),
istodobno, u toj istoj civilizaciii, dovjek sve vi5e nestaje kao subjekt, a s
nestankom dovjeka kao subjekta nestaje i zaiednice te, napokon, i same
civilizacije. Dok raskrinkavaju privid, teologija i Crkva su pozvane doprinijeti
radanju novih snaga koje ie swarati novu civilizaciju u duhu evandeoskog
personal izma i zaiednl5tva.

Kr5ianswo i Crkva nisu protiv sekulariziranog druSwa i ne Lale zato Sto
su neke izvorno krSianske vrednote sekularizirane. Civilizacija ljubavi ide
upruvo za tim da kri1anske vrednote budu ukorijenjene u svijet, no osjeiaju
se pozvanima trajno kritidki bdjeti nad sekulariziranim oblicima kr5ianske
ljubavi kako njihov humanizam ne bi postao instrumentom protiv dovjeka
(npr. eutanazija je, od onih koji je zastupaju, shva6ena kao humanizam:
pomoi da dovjek "dostojno" umre).

Nije samo po sebi razumljivo kako realizirati i Zivjeti kr56answo. Osobito
ne danas i ne na na5im prostorima. Svoju zauzetost za oswarenje civilizacije
ljubavi - dulo se mi5ljenje - naSa doma(a Crkva moZe podeti konkreti zirati
promicanjem nadela osobnosti, supsidijarnosti, solidarnosti i nadela doma
(tj. prava da svaki dovjek Livi tamo gdje se rodio).
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3. Livieti u zaiedni5trnr s Kristom

A. Ako su se prva dva predavanja bavila horizontalnom dimenzijom

"civilizacije ljubavi", onda je tre6e izlaganje pokuSalo produbiti vertikalnu
dimenziju crkvenogLivota. Upravo je ta vertikalna dimenzija ona koja Crkvu
na horizontalnoj razini dini kvascem i graditeljem civilizaciie ljubavi: Crkva

ie (a) hram, (b) zarudnica i (c) tijelo Kristovo. U svom je izlaganju predavad
razradio temu Crkve kao hrama koji se gradi odozgo prema dolje, a ne kao
druge gradevine odozdo prema gore; predstavio je Crkvu kao zarudnicu
odanu i vjernu Kristu, zbog dega je ona sposobna biti i majka koja ujedinjuje
sve svoje sinove i k6eri i onda kada prolaze kroz nevolje i pote5ko6e. Crkva
je tijelo Kristovo, a mi smo udovi; udovi jedni drugima (!). Udovi i sluZbe su
razliiiti. Crkva ih sve objedinjuje u jedno tijelo i kao uditeljica dovjednosti
nam svjedodi da ljubav pretpostavlja, zahtijeva, raduje se i afirmira razbinost
drugih ( - gradi civtlizaciju ljubavi).

B. Ljudi se u svom Zivotu - dulo se u diskusiji poslije predavanja -

orijentiraju prema idejama koje redovito ne scvaraju oni sami, nego netko
drugi. Osobitu valnot imaju grupe okupljene oko nekih ideja. Oblikujuii
ideje i stvaraju6i kulturu, takve grupe u mnogome utiedu na druSweni Zivot
i daju ton druSfvenom Zivotu. U tom je smislu od izuzetne vaZnosti uloga
intelektualaca, jer oni svojim idejama bitno doprinose oblikovanju svijesti
ljudi. Kr5ianswo danas viSe nije ideja koja inte grira cio narod. Zivimo u
pluralistidkom druSrvu. Upravo je zato vaZna uloga teologa. Teolozi mogu
imati zna(enje grupe koja nastupa sa svojim idejnim konceptom i njega

suodava s drugim idejnim platformama. Postavlja se pitanje: ako je "idejni"
projekt teologa ciuilizacija \iubavi, onda to zna(i da oni moraju $aZiti
moguinost socijalnog oblikovanja ljubavi. No, kr5ianstvo se ne iscrpljuje u
humanizmu i ne moZe biti svedeno na humanizam. Zato se postavlja pitanje

identiteta teologa i teolo5ke znanosti.

Teolo5ka je znanost, zbog svoje posebnosti, ponekad neprihva6ena ili

ignorirana. U tom je kontekstu u diskusiji do izraLaia do5ao i spektar
pote5koda s kojima se susreiu teolozi i dana5nja teologiia kao znanost.

Iako se teologija kao ponuda nuZno konfrontira s razliditim kulrurama
koje nude svoje vrednote, teoloSka zn nost ipak nije protiv njih, nego ih

prihvaea, oboga6uje i prodi5iava.

Kao dodatni doprinos razmiSljanju o civilizcaiji ljubavi, u diskusiji je

predstavljen i sadrLai dlanka - zbog teSke bolesti odsutnog - dr. Vjekoslava

Bajsi6a, Die Cbancen des cbristlicben Beitrags beim AuJbau Europas
(Mogu6nosti kr56anskog doprinos a u izgradnji Europe) publiciranog u "ET-Bul-
letin. Europdische Gesellschaft fiir Katholische Theologieu (4 (I99r 74-U).

344



4.lzazovi L8. sirn poziia profesora teologrie

A. Na skupu se nekoliko puta dulo, na razne nadine postavljeno, pitanje

o smislu uskrsnog simpozija profesora teologije, te miSljenje da ie potrebno

domisliti profil simpozija i nadin njegova rada, kako bi i plodovi bili joi

bogatiji. tako nije donesena nikakva bitnija odluka o ovim pitanjima, ipa|

spJmenimo neke od ideja koje su se mogle duti. Oni koji su ih iznosili

najvjerojatnije nisu niti odekivali da ie se odmah mo6i ne5to udiniti. No,

njihov je doprinos ipak veoma vaZan ukoliko predstavlia izazov na raz-

-iSt;".t;., kole (e prolaziti odredeni proces zriienia, ah (e na koncu, moLda,

aonileti i plodov.. U tom smislu smatramo potrebnim spomenuti neke od

izredenih misli i to ne samo radi cjelovitosti ovoga izvieltaia, nego i radi

vi5estran og zaiednidkog dobra.

postavljeno je pitanje da li uskrsni simpoziji profesora teologije prido-

nose povezivanju hrvatskih teologa i swaranju jednog tijela, svojevrsne

"Hrvaiske bogoslovne akademije", koja bi mogla postati mjestom ttaLenja i

skupnog oditovanja potrebnih stavova u pitanjima koja se tidu Livota na5e

Crkve i najega naroda. Hrvatski bi teolozi trebali nastupati i kao tijelo. Oni

bi, ujedinjeni u jedan cotpus, trebali postati i promotori stvarania prolgkta

koji bi za'ci\j imao ostvarenje civilizacije ljubavi u naSem druStvu. Okupljeni

oko teme "civilizacija ljubavi" hrvatski su teolozi pozvani misliti - i to bas

kao teol ozi - goruie probleme Hrvatske i Crkve u Hrvata. Kada u na5oj

situaciji mislirno o "civilizaciji ljub avi" , tada smo - nagla5eno ie -. skloni

prvensweno misliti o drugima koji grije5e protiv civilizaciie ljubavi, kao da

,rnut"r Crkve u Hrvata i u hrvatskom narodu nema potrebe takoder govoriti

o civilizaciji ljubavi. Civilizacija ljubavi nameie hrvatskim teolozima zadatak

teolo5ki misliti Hrvatsku i njezine probleme, misliti o prijetedim silnicama i

perspektivnim odrednicama i crkvenog i druSwenog Zivota, te i kao cotpus

tbuoTogorum croaticum prorotki izi6 u javnost svojim glasom i svojom

uslugom teolo5ko-prorodke spoznaje i ljubavi.

U debati je bilo prisutno i miSljenje da bi simpozij trebao, medu ostalim,

uroditi i time da se teolozi izraze kao teolozi, ali konkretni teolozi u svoj

vzavrelosri problematike u kojoj Zivimo, te da upute svoiu riied javnosti i u

njoj uoblide svoju misao s obzirom na ciuilizaciju ljubavi na naSim prostorima.

U protivnom bi se moglo dogoditi da budu pribrojeni onima o kojima Sv.

pismo veli: "Pa i proro-i lutaju po zemlji i ni5ta ne znaiu" (ler 14,78).

Smatra se da bi stoga, debata na simpozijtma redovito trebala i6i ne

samo za vo(avanjem nedostataka r produbljenjem predloZenih formulacija,

nego bi trebala postati i naporom konvergentnog miSljenja u ttaleniu

zajednidke platforme koja bi se mogla i objaviti.

B. Diskutiralo se o prijedlogu da se simpozij seli svake godine u drugo

mjesro, ali se zakljudilo da je radi putovanja sudionika Zagreb ipak naipri-

I
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kladniji za odrZavanje simpozija. No, predloZeno je da simpozij svaki pura
organizira i pripremi drugo teolo5ko udili5te.

Dr. Josip Sabol je prihvatio zadaCu pripreme i predlaganja novih oblika
i reorgan izacije simpozija.

Fakultetskom vije6u KBF u Zagrebu je predloZeno da za sljedeii
simpozij profesora teologije izaberu jednu od dviju tema: "Katolidka moralna
nauka i etike u modernom dru5tvu" ili',Tajna zla,,.

C. MoZemo kazati da je diskusija pokazala da hrvatski teolozi osjedaju
da ie put na5e domaie Crkve hrvatski dovjek uronjen u konkrettr,, porrijesnu
situaciju rata i stradanja. Teolo5ku refleksiju o civilizaciji ljubavi osjeiaju kao
pitanje vjernosti kr5danskom identitetu. U hrvatskih je teologa prisutna svijest
o pozvanosti da aktualne probleme i buduinost Hrvatske misle teoloSki i da
tako postanu prorodkim glasom u svom narodu. No, diskusija je pokazala i
te5ko6e govora o ljubavi na na5im prostorima, gdje smo suodeni s pojavom
mrZnje.

Simpozij je pojasnio i produbio elemente teolo5ke refleksije o "civilizaciji
ljubavi" ,te odnos izmedu civilizacije ljubavi i civilizacije kao takve. Uodena
su i neka otvorena pitania teoloSke refleksije o toj temi koja iziskuje daljnje
produbljenje i domi5ljanje.

Rasprava sudionika na simpoziju je zasigurno pridonijela produbljenju
intelektualne svijesti o sluZenjskoj dimenziji teologije, pomogla je pojasnja-
vanie uloge teologa i teologije u sfvaranju nove civilizaciie -- kako u
europskim i svjetskim dimenzijama, tako i na na5im prostorima - te je
pomogla shvatiti civilizaciiu ljubavi kao proces koji posjeduje preduvjete i
zakonitost svoga razvoja.
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