Gerald O'Collins

USKRSNUCE ISUSA KRISTA KAO OBJAVA
B02JE LJUBAVI

»Objavio sam im tvoje ime, i ubuduée ¢éu ga objavljivati, da u njima
trajno bude ljubav kojom si me ljubio, a ja u njima« (Iv 17, 26).

»... Sin Bozji... u svojem je uskrsnuéu iskusio milosrde u radikal-
nom smislu, tj. Ocevu ljubav koja je jaca od smrti« (Ivan Pavao II.,
Dives in misericordia, br. 8).

Krséanstvo je pocelo proglasenjem uskrsnuéa raspetog Isusa. Od sa-
mog pocetka krSéanski je identitet bio povezan s pashalnim otajstvom.
Kristov novi ZzZivot jest ono $§to je vjernicima uvijek pokazivalo konacéni
smisao njihova zivota i pozivalo ih da novu egzistenciju ostvaruju tu i
sada.

U ovom predavanju Zelim govoriti o uskrsnuéu Isusa Krista kao
vrhovnoj objavi bozanske ljubavi. Sto znacdi to uskrsnuée ako ga proma-
tramo kao tajnu ljubavi?

Interpretirati uskrsnuée kao tajnu ljubavi znaci ispitivati mnoStvo
odnosa: Oca prema raspetom Sinu, uskrslog Isusa prema svojem Ocu,
Duha Svetoga prema Ocu i Sinu, uskrslog Isusa prema svakom muskarcu
i svakoj zeni, i ljudi prema uskrslom Gospodinu.

Da bi se detaljnije protumacila Oceva Ljubav koju je raspeti Krist
iskusio u uskrsnudéu, potrebno je nesSto reéi o onome Sto ljubav ukljucuje.
Ne bih se ovdje htio odviSe udaljavati od biti teme pa nadugo raspravljati
o tome Sto su filozofi, teolozi i drugi napisali o razli¢itim oblicima ljubavi
— od Platona, Pjesme nad Pjesmama, Bhagavadgite, Ivana i Augustina
u starom svijetu, preko Abelarda, Bernarda, Akvinca i Dantea, sve do
Martina D'Arcyja, Denisa de Rougemonta, C. S. Levisa, Andersa Nygre-
na i Ceslasa Spicqa u naSem stoljeéu. Na temelju mojih ¢itanja i razmi-
§ljanja predlazem slijedeé¢i opis djelovanja S$to bi ga morala ukljuditi istin-
ska krs¢anska (ali i istinska Iljudska) Iljubav.
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1. Ljubav hoée dobro drugih; ona djeluje i radi za njihovu dobro-
bit. Novi 2avjet jasno daje prednost ovom aspektu ljubavi. Pismoznancu,
koji ga pita o nacinu kako posti¢i vjeni Zivot, Isus pri¢a prispodobu
0 milosrdnom Samaritancu i dvaput naglasava aktivnu ljubav u sluzbi
Boga i bliznjega: »To vwrsi pa ¢e$ zivjeti! ... 1di pa i ti ¢ni tako!« (Lk
10, 28. 37). Pavlova verzija ljubavi u Prvoj poslanici Korinéanima upo-
trebljava petnaest glagola da bi pokazala aktivni nacin kako se ljubav
ocituje (1 Kor 15, 4—7). Prva Ivanova poslanica takoder naznacuje
da »ne ljubimo rije¢ju i jezikom, nego djelom i iskreno« (1 Iv 3, 18).

2. Opcée iskustvo stalno potvrduje snagu Iljubavi da druge mozZe
osloboditi od svih vrsta zla i opasnosti. Ona lije¢i ljudske rane, velike
1 male. Ljubav ozivljava one koji pate duhovno, psihi¢ki i fizi¢ki. Ljubav
djelotvorno preobrazava osobe koje su na razli¢ite nacine postale izo-
bli¢ene; ljubav moze udiniti ruZno lijepim.

3. Ljubav ne samo da spaSava i mijenja ono S§to je veé¢ tu nego ta-
koder rada i stvara ono S$to dosad nije postojalo. Ljudsko radanje uobica-
jena je paradigma za ovu generativnu i stvaralacku snagu ljubavi.

4. Ljubav nije samo »biti za« druge, nego takoder prihvada druge
i Zeli »biti s« njima. Tamo gdje mrZznja uniStava medusobnu komunika-
ciju i odbacuje prisutnost drugih, ljubav, naprotiv, traZzi prisutnost onih
koje voli i s kojima komunicira (Iv 5, 20; 15, 15).

5. Napokon, Iljubav Zeli biti vje¢no vjerna. Potvrduje besmrtnost
i zeli da njezin objekt nikad ne umre. U Mertafizici Nade Gabriel Marcel
pokazuje kako zajedniStvo u ljubavi uzdrZava neuniStivost. Ljubiti neko-
ga zapravo znaci recéi: »Ti nikada necée§ umrijeti.«"

O ljubavi bi se jo§ mnogo toga moglo reéi kad bi netko Zelio potpuno
iscrpsti to podruéje. Ali i ovaj kratki opis djelovanja ljubavi omogudluje
da se razjasni ljubav koju je Isus iskusio nakon raspeéa kad ga je Otac
uskrisio od mrtvih (Gal 1, 1 itd.).

1. Krik ostavljenosti na Kalvariji (Mk 15, 34) nije dozvao snaZne
rije¢i s neba; bozanska pomo¢ nije stigla. Ali u uskrsnuéu Oceva se lju-
bav pokazala vrhunski djelatnom. Isusovim uskrisivanjem ona je radila
za njegovu konac¢nu dobrobit i vrhovno dobro.

2. Ta je ljubav »ozdravila« Isusa koji je podnio kona¢nu ranu smrti.
Ona ga je spasila od definitivnog raspadanja i razaranja (Dj 2, 24—31).
Ona ga je dovela do novog i vjeCnog Zivota. Ljubav je preobrazila Isusa
koji je postao izoblicen i ruZzan, »Covjek boli« na kojem »ne bijaSe ljepote
ni sjaja da bismo se u nj zaglédali« (Iz 53, 2 si.). U uskrsnucéu on je bio po-
dignut u svjetlost bozanske slave (Lk 24, 26; Iv 17, 1; Fil 2, 9—11;
1 Tim 3, 16; 1 Pt 1, 21).

3. Unutar Zivota Trojstva Sin nije stvoren nego je od vijeka roden
— od vje¢nosti roden »iz krila Ocleva« (Jedanaesti teoledski koncil; DS

' Homo Viator, London 1951, str. 29—67; posebno str. 57—63.

273



526). Jezikom Nicejskog sabora, »nikad nije bilo (vremena) kad nije
postojao« (DS 125). Ali u slu¢aju zemaljskog Isusa, medutim, stvarna je
smrt znacila da je do$lo »vrijeme kad njega nije bilo«. U uskrsnuéu Oce-
va je ljubav nanovo rodila i mnanovo stvorila (regenerated and recreated)
mrtvog Isusa za novi Zzivot, ¢ija je ljudska egzistencija zavrSena razapi-
njanjem.

4. Opisati uskrsnuée kao Ocevo puno i konacno prihvadanje utje-
lovljenog i raspetog Sina moze zvudliti viSe pjesnic¢ki nego teoloski. Ipak
se ¢ini razumnom ona primjedba o »i¢i k Ocu« (Iv 13, 1 itd.) koja se po-
vla¢i kao lajtmotiv kroz posljednji govou u Ivanovu evandelju. Na sli-
¢an nacin slika o tome kako je bio »uzvisen BoZjom desnicom« (Dj 2,
33 itd; Rim 8, 34; Ef 1, 20 itd.), osim toga S$to naznacuje kako se uskrsli
Krist objavio u svojoj bozanskoj slavi i spasiteljskoj sili takoder pokazu-
je kako ga njegov Otac prima u punu prisutnost i savrSeno zajednistvo
Zivota (Rim 6, 10). Isusova interpersonalna komunikacija s Onim koga
je zvao »Abba« bila je prekinuta smréu, da bi bila uspostavljena na nov
i konac¢an nadin.

5. Napokon ukrsiv§i Isusa od mrtvih. Otac je pokazao vjernost
svoje ljubavi (usp. 2 Kor 1, 18). Nazvati Isusa »Ti si Sin moj, Ljubljeni
moj, koga sam odabrao« (Mk 1, 11; 9, 7) bilo je isto kao reéi: »necéu
ga ostaviti u smrti« (vidi Dj 2, 25—31). Ljudska biéa govore velike
rije¢i ljubavi, ali znaju svoju slabost pred licem smrti. Oceva rije¢ ljuba-
vi, medutim, bila je snazna kad je izgovorena nad mrtvim tijelom, polo-
zenim u grob blizu Kalvarije: »NedéeS propasti u smrti, nego ¢eS Zivjeti
uvijeke.«

A $to da kazemo o Isusovoj ljubavi prema svojem Ocu i 0 njegovoj
potpunoj ljubavi prema ljudima? Za vrijeme javnog djelovanja ta je lju-
bav poticala Isusa da bude potpuno podlozan volji svojeg Oca i da bude
sav predan sluzbi onih koji su trebali milosrde i izljeCenje (Mk 10, 45a;
Lk 22, 27). Isus se, ne $tedeéi sebe, potpuno predao u sluzbu sadasnjeg
(Mt 12, 28 par) i buduéeg (Mt 8, 11) kraljevstva Bozjeg, toj konacnoj
ponudi spasenja za gre$ne i patni¢ke muzeve i Zene. On se poistovjetio
s bozanskom brigom za oproStenje i spasenje ljudi.

U Intepreting Jesus”™ naveo sam dokaze za miSljenje da je Isus anti-
cipirao i prihvatio nasilnu smrt do koje ga je dovela njegova sluzba po-
slusnosti i sluzenja (str. 79. — 92.). Njegova se ljubav za njega pokazala
ne samo opasnom nego i smrtonosnom. On je predao sebe u ljubavi. To
je znacilo patnju kad su drugi odbijali odgovor (Lk 13, 34; 19, 41), gu-
bitak slobode (Mk 14, 43 i dalje) i, napokon, radikalni nestanak u smrti.
Sve to namede i ostavlja otvoreno pitanje: Moze li ikad ovakva ljubav
prema Bogu i bliznjemu donositi osobno ispunjenje i sre¢u? Ili, je 1i istin-

' London 1983.
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ska ljubav koja zaboravlja sebe proizvela (i proizvodi) samo gubitak se-
be i vlastito uniStenje?

Uskrsnuée je pokazalo da je »iéi-k-drugima« i »biti-za-druge«, a to
je Isus zivio sve do zrtve svojeg Zivota, na kraju znacilo »vratiti-se-k sebi«.
Njegovo zaboravljanje sebe donijelo je konacno, vlastito ispunjenje u us-
krslom zivotu. Njegova zemaljska egzistencija, koja je bila zivljena i iz-
gubljena u ljubavi, bila je uskriSena u svoje definitivno stanje kao vrhun-
ski slucaj gubitka i nalaZenja svojeg Zzivota (usp. Mk 8, 35). Njegova
vjernost ljubavi Ocu i onima kojima je sluzio dovela ga je do toga da
zrtvuje sve — da bi primio sve od Oceve vjernosti prema njemu. Pot-
puno predanje sebe na Kalvariji bilo je vise nego izjednaeno po najve-
¢em daru, po preobrazenju uskrsnuda.

Kad je bio uskriSsen na novi zivot, Isus je svojem Ocu mogao vra-
titi potpunu recipro¢nu ljubav. Njihov dijalog, koji je na stupnju Isusove
¢ovjecnosti bio prekinut smréu, sada je mogao biti nastavljen u punom
i kona¢nom obliku. U uskrsnuéu Isus je »iskusio Oc¢evu ljubav« (Ivan
Pavao II.), i mogao je sada odgovoriti u ljubavi — davati i primati.

Ovaj je novi i kona¢ni dijalog ljubavi dovrSio zivot i smrt u kojoj
je Isusov odnos prema njegovu Ocu i ljudima kojima je sluzio, zadobio
silu Duha (Mk 1, 10. 12; Lk 4, 14. 18 itd.). Kao osobni djelatelj u
uskrsnuéu (Rim 8, 11), Duh je Sveti do krajnjeg stupnja mogao »pro-
duhoviti« Isusovo covjestvo (1 Kor 15, 42 si.) i u preobrazenom obliku
obnoviti onaj dijalog ismedu Isusa i njegova Oca §to ga je smrt prekinula.
U ovakvom govoru uskrsnuée mozemo nazvati trojstvenim dogadajem
ljubavi — s Duhom kao osobnom izmjenom ljubavi izmedu Oca i Sina.

Ovdje bih se zelio ograditi od tumacenja pashalnog misterija Jiirgena
Moltmanna' i Eberharda Jiingela.* Prema Moltmannovu shvaéanju Isu-
sove muke, smrti i uskrsnuéa, sve je to prvotno dogadanje unutar Boga:
ljudska povijest muke djelo je povijesti Trojstva. U muci Krist dozivljava
patnje privremene napustenosti i Oceva prokletstva. No i Otac je jedna-
ko zahvaéen mukom raspeéa: »Sin pati umiruéi. Otac pati zbog Sinove
smrti. Oceva je bol jednako toliko vazna kao Sinova smrt.«" Duh Sveti
intervenira da bi pomirio Oca i Sina i uspostavio trinitarno zajedniStvo
ljubavi.

Jiingel tumadci pashalni misterij kao povijest dinami¢ne ljubavi koja
vodi od Zzivota do smrti radi bogatijeg i dubljeg buduéeg zivota. Da bi
postigao mnogo dublje jedinstvo ljubavi sa Sinom (i po Sinu s ¢itavim
ljudskim rodom). Otac je spreman Zrtvovati svoj odnos s utjelovljenim
Sinom. U c¢asu Isusove smrti jedinstvo izmedu Oca i Sina nanovo je ste-

The Crucified God, London 1973; vidi takoder Zhe Trinity and the Kingdom
of God, London 1981.
~ Gott als Geheimnis der Welt, Tiibingen 1977.
5 J. MOLTMANN, The Crucified God, str. 207.
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¢eno, kada kao veza ljubavi Duh ujedinjuje Oca i Sina (i nastavlja djelo-
vati kao snaga Iljubavi u ljudskim srcima i duSama).

Ima mnogo teSko¢a u vezi s Moltmannovom i Jiingelovom interpre-
tacijom. U oba slucaja Bog prestaje biti nepromjenljiv i bitno se mijenja
po Isusovoj smrti i uskrsnuéu. TeSko je vidjeti kako Moltmann — bar u
djelu The Trinity and the Kingdom of God — moze izbje¢i zamci trite-
izma (troboStva). Nadalje, njegova verzija naravi ljubavi ukljucuje pat-
nju (takoder patnju slobodno i izravno nanesenu ljubljenom) do tog
stupnja da se pitamo hoce 1i uskrsli Krist i oni koji s njim dijele to uskr-
snuée biti ikada slobodni od patnje, ¢ak i u uskrslom stanju. S obzirom
na Jiingelov pristup pashalnom misteriju, ne mogu a da se ne pitam: Sto
sprecava Oca da nametne jo§ viSe razapinjanja utjelovljenom Sinu, da
bi tako jo§ viSe wusavrSio njihov odnos?

Da bih dopunio ovu skicu Isusova uskrsnuéa kao tajne ljubavi, zZe-
lim dodati jo§ neSto o njegovu odnosu prema cCovjeCanstvu i kozmosu.
Uskrsnuée je donijelo oslobodenje od normalnih, zemaljskih ograni¢enja
po vremenu i prostoru. Za vrijeme javnog djelovanja Isusova sluzba lju-
bavi za druge bila je ograni¢ena zbog uobicajenih uvjeta ljudskog zivo-
ta. Radikalna transformacija uskrsnuéa oslobodila ga je za aktivnu po-
svudasSnju prisutnost, tako da s ljubavlju (i cesto tajnovito) utjeCe na
zivot svih musSkaraca i Zena da ostvare zajednicu ljubavi koju Novi Za-
vjet prikazuje slikom odnosa zaruc¢nika i zaruc¢nice (Ef 5, 25 si; Otkr 21,
9), te da u srca vjernika izlije Duha ljubavi (Iv 20, 22; Dj 2, 33; Rim
5, 5; itd.). Svojim zemaljskim tijelom Isus je mogao lijeCiti bolesne, opra-
Stati greSnicima i objavljivati Bozju spasenjsku istinu. Po svojem uskrslom
tijelu on djeluje stvarno, premda po znakovima, u Citavom sakramental-
nom sistemu Crkve. Dar njegove uskrsle prisutnosti u Euharistiji ima
svrhu da njegove ulenike dovede do vjeénog zivota (Iv 6, 48 si.), do
onog konac¢nog dovrSenja koje je neometan izljev bozanske Iljubavi.

Pb samoj svojoj naravi ljubav zahtijeva uzajamnost ili bar poziva
na nju. Na situaciju uskrsnuéa mozemo ovdje primijeniti neke misli Han-
sa Ursa von Balthasara o utjelovljenju. Napominje kako nas privlaci
»slavan« ili lijepi objekt. Istodobno objekt Sto ga volimo uvijek nam se
¢ini divnim i slavnim. Ukratko, ono §to je slavno privla¢i naSu ljubav, a
ono S$to ljubimo postaje slavno. Von Balthasar primjeéuje da ova kon-
vergencija ljubavi I slave (ili ljepote) ima svoj primjer u utjelovljenju, gdje
bozanski Logos silazi (moj kurziv) da bi sebe ocitovao I protumacdio kao
ljubav, kao agape 1 na taj nacin kao Slavu«.* Taj odnos izmedu ljubavi
I ljepote, S$to ga je sveti Augustin na klasican nacin formulirao u svojim
Ispovijestima (X, 27), izrazito upuduje na situaciju onih koji uzvraéaju
ljubav uskrslog Krista.

6 Love Alone, New York 1969, str. 45.
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Posto je Isus uskrsnuo i uzaSao (Iv 20, 17) u svoju konacénu slavu
(Iv 17, 1), Ivanovo evandelje izvjeS¢uje o Petrovoj ispovijesti ljubavi
prema svojem uskrslom i proslavljenom Gospodinu (Iv 21, 15—17).
Blistavo uzvisen, Krist privla¢i svemir da mu se klanja i divi (Fil 2, 9—
11; Otkr 1, 12 si.). Neki izvjeStaji o uskrsnuéu, premda to izri¢ito ne
spominju, sigurno aludiraju na slavu i ljepotu uskrslog Krista koje privlace
ljudsku ljubav (Lk 24, 13—35; Iv 20, 11—18).

Ivanovo evandelje takoder doziva u pamet drugu dimenziju ljud-
skog odgovora u ljubavi na pashalno otajstvo. Ljubav ljubljenom uceniku
omoguduje da »vidi« prazan grob i na temelju ovako dvozna¢nog znaka
dode do uskrsle vjere (Iv 20, 8). Ljubav tog uclenika Cini osjetljivo svje-
snim prisutnosti uskrslog Gospodina i sposobnim da u zoru prepozna
stranca na obali: »Gospodin je« (Iv 21, 7).

U svakoj uskrsloj vjeri ima neCega Sto Karl Rahner naziva »medu-
prozetost (‘circumincession') znanja i ljubavi«." Ono §to on kaZe o na-
Sem odnosu prema misteriju kao takvom moze se ispravno primijeniti
na uvid i ljubav koja je uklju¢ena u odnosu vjere prema uskrslom miste-
riju. Zbog medusobne uvjetovanosti izmedu znanja i htijenja, ljubav nas
osposobljuje da prepoznajemo istinu i Cinjenicu Kristova uskrsnuéa. Ko-
na¢na »neshvatljivost« ove tajne »prisiljava znanje da nadide samo sebe
te da sebe ujedno ocuva i preoblikuje u sveobuhvatniji ¢in tj. ¢in ljubavix.
Ta je tajna »cilj do kojeg razum stize kad dosegne svoje savrSenstvo time
§to postaje ljubav« (str. 43.). Ukratko, spominjuéi ulogu ljubavi, mi isto-
dobno poStujemo slobodu uskrsne vjere i tajnu kojoj slobodno pristupamo
po toj vjeri.

Na pocetku djela La Vita Nuova (I1.) Dante se sjeéa odlucujuceg
trenutka svojeg djecaStva »quando a li miei occhi apparve prima la glo-
riosa donna de la mia mente« (»kad se divna Zena mojih misli prvi put
pojavila pred mojim ocfima«). Njegovo dozivotno traganje za njom i tu-
macenje njegove ljubavi prema Beatrici naznacCuje izazov Kristova uskrs-
nucéa. Taj misterij bozanske ljubavi jednostavno nadilazi svako racionalno
tumacenje a da bismo ga s lakoéom mogli shvatiti razumski. Uskrs se
prvi put dogodio po slobodi Bozje ljubavi I nikad neée prestati pozivati
na slobodno, dozivotno predanje naSe ljubavi.

Od samog pocetka kr§é¢ani su vjerovali da Isusovo uskrsnuée poka-
zuje puni i konac¢ni smisao naSeg zZivota. Govoriti o uskrsnuéu Izrazima
bozanske 1 ljudske ljubavi pruza nam, smatram, dublje razumijevanje
znacenja te tajne.

S engleskog preveo Mihalj Szentmdrtoni

»The Concept of Mystery in Catholic Theology*, Theological I igati 4,
London 1974, str. 36—73; ovdje str. 42; vidi moje djelo Fundamental Theology, Lon-
don 1981, str. 147—149.
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THE RESURRECTION OF JESUS CHRIST AS THE REVELATION
OF GOD'S LOVE

So far in the history of Christian theology very little has been done to
expound Jesus' resurrection in terms of love. To discuss his resurrection as my-
stery of love one needs to explore a number of relationships: that of the Father
towards the crucified Son, that of the risen Jesus towards his Father, that of
the Holy Spirit towards the Father and the Son, that of the risen Jesus towards
all men and women, and that of human beings towards the risen Lord. To de-
velop such an approach to Jesus' resurrection we require some kind of working
account of what human and Christian love involves. This article offers such an
account and applies it the various relationships of love found in the resurrec-
tion.
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