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  Čovjek - slika Božja


  Na prvim stranicama Svetoga pisma poznat je izričaj da je čovjek stvoren na  sliku Božju. Što to znači?


  Ponajprije, jednostavna je činjenica da nam je život darovan. Čovjek nije  plod svoje odluke i svoje marljivosti. Koliko puta – češće u bolesti i strahu,  ali, hvala Bogu, i u intenzivnoj radosti – osjećamo da nismo gospodari svojega  života? Biblija izravno veli da nam je izvor u Bogu – toliko je naše  dostojanstvo. Poznajemo opis kako je Stvoritelj prije stvaranja čovjeka zastao  u promišljanju. Samo u tom slučaju nalazimo svojevrstan imperativ u prvom licu:  „Načinimo čovjeka.“ (Post 1,26). U nutrini Božjeg svijeta Pismo  otkriva njegove nakane i pokazuje kako Bog samoga sebe potiče i motivira. Prema  takvu uzoru bit će sazdan čovjek.


  Na sliku smo Božju stvoreni jer se upravo u trenutku stvaranja  otkriva da je Bog zajedništvo koje se preslikava u čovjeka, muško i žensko  (Post 1,27). “Načinimo” govori Gospodin o sebi u množini, a  poslije će božansko promišljanje izrijekom potvrditi: „Nije dobro da čovjek  bude sam“ (2,18). Dvaput početna poglavlja Svetog pisma ističu da je čovjek  stvoren kao muško i žensko (1,27s; 5,2), a u liku Eve dat će odgovor na  dubinsko iskustvo samoće.


  Svu lomnost našega bića Sveto pismo zorno prikazuje ističući da je čovjek od  praha zemaljskoga. Upravo po zemlji Gospodin Isus pisat će kad mu jednom u  hramu dovedu grješnicu tražeći da je kamenuju. Krist se saginje, spušta se do  njezina poniženja i straha i svojim prstom piše po tlu, jednom, pa još jednom –  da podsjeti od kako smo krhke građe sazdani. I zaista, zavirimo li vrlo  precizno u biokemijski sastav našega organizma, lako ćemo ustanoviti da smo  svojim tijelom u svemu dio ovoga fizikalnoga svijeta koji nas okružuju. Ali naš  duh, osnovna ljudska životna sila osobit je dar. Pismo veli: to je dah života  koji nam je izravno nam od Boga dan. Pravo je da i drevna grčka filozofija  govori o božanskomu elementu u čovjeku.


  U Svetom pismu čovjek je slika Božja jer će on dati ime stvorovima  (2,20), kao što sam Bog prvi daje ime danu i noći, nebu, kopnu i moru  (1,5.8.10). Čovjeku je povjerena božanska uloga. Daje ime. Otkriva definiciju i  pruža smisao bićima koje susreće u životu.


  Čovjek kod stvaranja u prvom blagoslovu dobiva presudnu zapovijed: „Budite  plodni i rastite!“ (Post 1,28). Učitelj Isus upravo će to primijeniti i  razjasniti kad izabere učenike zato da rod donose i da rod njihov ostane (Iv  15,16). Dao je i formulu kako se taj plodan život ostvaruje: Tko ostaje povezan  s njime kao loza s trsom taj donosi mnogo roda. Sv. Pavao će i drugi dio  iskonske zapovijedi protumačiti, govoreći da nam valja prispjeti „do mjere  uzrasta punine Kristove“ (Ef 4,13). Donosite plod i postanite dovoljno  veliki – to je prvo poslanje!


  Na početku čovjek prima blagoslov od Boga (Post 1,28), slično kao što su ga  već prije dobile ribe morske i ptice nebeske (22) i kao što će ga dobiti dan  počinka (2,3) kad je djelo zaokruženo. Kad Sveto pismo ističe da je čovjek  Božja slika oba puta ponavlja da je primio blagoslov (Post 1,28; 5,2).  I tu će upravo božansku zadaću čovjek dobiti: ne samo da pasivno prima, nego da  aktivno donosi blagoslov. S biblijskim pra-svećenikom Melkisedekom koji dolazi  u susret Abrahamu blagoslivljući to je posve očito (Post 14,19).


  Tajna kršćanske plodnosti (Iv 15,1-8)


  Osjetljiv je i presudan  onaj živi dio koji spaja viticu loze s čokotom iz koje raste. Vitalan je to  spoj – nježan i važan. Svi životni sokovi ondje struje.


  Govor o trsu i lozama smješten je u najsvetijim i najsadržajnijim  evanđeoskim trenutcima (Iv 15,1-8). Što je u Pashi naznačio, i što će se na  križu zbiti, sada Isus daje u riječima. Jedna je to od nosivih objava u nizu  otkrivanja vlastite osobe. Gospodin je već rekao: ja sam kruh, svjetlo, dobri  pastir, vrata… Evo, sada, u dirljivu i odsudnu času svete Pashalne večere  objavljuje: »Ja sam pravi trs«.


  Već Stari zavjet dobro poznaje simbol vinograda koji označava Dom  Izraelov (usp. Iz 5). Zna Sveto pismo i potragu za dobrim plodovima, Božje  očekivanje, božansku čežnju – i razočaranje. Isus ide dalje, razjašnjujući  tajnu Utjelovljenja. On, Bog sam, postao je trs u tom Božjem vinogradu. Prešao  je na drugu stranu. Sjedinio se sa svojim izabranim narodom.


  U kratkom odlomku Isusova euharistijskoga govora na početku (Iv 15,1.2) i na  kraju stoji Otac (r. 8). Ako početak Svetoga pisma jasno prikazuje  podrijetlo stvorenja u Bogu i Božju aktivnost i zauzetost u stvaranju »u  početku«, Evanđelje ovdje upozorava na trajnu Božju djelatnost – na ono što se  sada zbiva. Ovaj Isusov govor sveti je poziv da stanemo i iznova otkrijemo i do  u dubinu osjetimo kako Bog djeluje u nama. Ruka Stvoriteljica jest ruka  Otkupiteljica i Posvetiteljica. Evanđelje mi daje prostor da osjetim kako me  čisti. Osnovica duhovnosti jest uvjerenje i iskustvo da Bog neposredno  kontaktira s mojom dušom, sa mnom.


  Veliko je oslobođenje i važan korektiv Gospodinova pouka o Ocu vinogradaru. On obrezuje i siječe, on čisti. Koliko god mi u svojoj zdravoj askezi pokušavamo  disciplinom i zalaganjem, odricanjem i odvajanjem napredovati, presudno je što  Bog s nama i u nama čini. Za to treba stvoriti uvjete. Tome valja posvetiti  vrijeme, pronaći i osigurati prostor za to.


  Važan dio duhovnoga života jest odvajanje, odsijecanje svega što me ne vodi  k svrsi za koju sam stvoren. Učitelj je vrlo zahtjevan i upravo brutalan kad  traži da odstranimo oko ili ruku koja nas sablažnjava (Mt 5,29.30). Sada, u  svečanom, završnom trenutku kod Posljednje večere upozorava da je Otac  vinogradar, on obrezuje. On treba odsjeći, ne mi svojim silama i prema svojemu  nacrtu!


  Ako nam je sa svetim Ignacijem – velikim učiteljem zapadne duhovnosti –  životni moto i cilj slava Božja, Isus u ovom govoru poučava u čemu se  ona konkretno sastoji: »U tome biva proslavljen moj Otac da obilan rod  donosite« (Iv 15,8). Zaziv »Sveti se ime tvoje!« ima odgovor u plodovima koje  učenici donose. Plodnost učenika – to je Božja slava.


  Gospodin se ovdje – u okviru euharistijskoga govora – vraća na prvu  zapovijed danu ljudima, potvrđuje ju i primjenjuje. »Budite plodni, donosite  rod!« – zazvonilo je u blagoslovu iz božanskih usta pred novostvorenim čovjekom  (Post 1,28). »Donosite plod!«  slušaju pravednik Noa i njegova djeca kad  Bog dariva nov početak nakon opće propasti (Post 9,1). »Budi plodan« u svom životu  dao je Bog nalog i praocu Jakovu u ključnom trenu kad je već počeo slušati  Božji glas – ne više diktat prijevare – i vratio se u domovinu, kad je uklonio  lažne bogove iz svoje obitelji i tako ispunio i svoj dio zavjeta da će Gospodin  biti njegov Bog (Post 35,11). Nakon što se borio s Bogom i nakon što se pomirio  s bratom, Jakov je bio spreman čuti pra-blagoslov i iskonsku zapovijed koja  otkriva vrijednost čovjeka i povjerenje Božje. A sada u žarištu Novoga saveza  sveti Učitelj otvoreno tumači kako se ostvaruje zadana plodnost, kako se  ispunja prva zapovijed.


  Ponajprije, Otac čisti. Čisti po riječi koju Isus govori (Iv 15,3).  Do  koje se mjere Isus približava i sjedinjuje s nama vidljivo je po samoj  svetopisamskoj riječi koja govori da se neplodne loze odsijecaju  (αἴρω   Iv 15,2). Istu riječ biblijski izvornik donosi i za povik kojim ljudi pred  Pilatom za Isusa traže: »Ukloni, ukloni« (Iv 19,15)! Kao što mi, ako smo loza  koja ne donosi roda, trebamo biti odsječeni, tako Isus dopušta da bude  odsječen, uklonjen, izbačen…


  Glavni ključ plodnosti – naravnom, neospornom logikom – aktivna je i duboka veza  s trsom. Veza s trsom omogućuje grozdu da zrije. Loza prenosi što mu iz  trsa dolazi. Loza vrijedi ukoliko se drži trsa i putanja je koja veže grozd uz  trs. Onuda život teče. Učenik Kristov plod donosi tako da je vezan uza nj.  Srasli smo s njime – napisat će Pavao (usp. Rim 6,5). Inače se loza osuši i  spaljuje, neplodna.


  Poslije će Isus otvoreno reći i potvrditi koliko cijeni i koliku vrijednost  vidi u svojim izabranicima. On ih je izabrao, njih je postavio da idu i rod  donose i da rod njihov ostane (Iv 15,16), da bude trajan njihov plod. Odobrava  i obnavlja pra-zapovijed. Baš oni, izabranici sami, plod donose. Nisu tek  nevažni kotačići i puka sredstva. Pouke o sjemenu koje sijač sije, smokva koja  treba donijet rod, pogled na zrno pšenice koje pada na zemlju i umire – sve se  to slijeva u dirljivu sliku o lozama na trsu.


  Ovdje Učitelj tumači kako se plodnost ostvaruje i koji je ključ. Osnovica i  mjerilo plodnosti jest delikatna i vitalna povezanost s Kristom. To je ono  jedno potrebno. Znamo mi to, ali tako često i tako lako usmjerimo pozornost  drugamo i ravnamo se drugim mjerilima. Toliko sam kao čovjek-kršćanin plodan,  koliko sam povezan s Isusom, trsom. Toliko moja djela vrijede, koliko  sam ja kao osoba povezan s Isusom. Računica izravna i jednostavna.


  Volimo brojati crkvene institucije, divimo se uspješnim svećenicima koji  spretno upravljaju, cijenimo mase koje se okupljaju i projekte koji se izvode.  Ali princip i kriterij drugačiji su. Toliko vrijedi moj rad i apostolat koliko  živi i produbljuje se moja povezanost s Isusom. Sve drugo može biti gluma i  statistika. Svaki pastoralni cilj vrijedi tako da mene samoga stavlja bliže  Kristu, tješnje uz njegovo srce, dublje u otajstvo križa i uskrsa. To je  začarani krug apostolata i najbolje mjerilo da procijenim koliko sam uspješan.  Ako rastem u ljubavi prema njemu, ako rastem u spoznaji njegove ljubavi, ako  napredujem u nasljedovanju njegova puta, moj posao vrijedi. Ako pšenično zrno  pavši na zemlju umre, donosi obilat rod.


  I ovdje se u svojoj dobroti htio sjediniti s nama; i u ovome nam kao Učitelj  pokazuje kako. »Bez mene ne možete učiniti ništa« (Iv 15,5) ustanovljuje  odrješito, upozoravajući učenike, nakon što je već unaprijed, na vrhuncu svoje  moći, objavio: »Ja sam od sebe ne mogu ništa učiniti« (Iv 5,30).


  Sveti Pavao proslavit će se time što je za sebe našao životni prostor u  Kristu i što je iznašao formulu za život Crkve »u Kristu«. Sve ostavlja samo da  sebe nađe u Kristu (usp. Fil 3,9). Tko je u Kristu, nov je  stvor (2 Kor 5,17). To je pavlovska formula kršćanskoga života: »u Kristu« (ἐν Χριστῷ). U Kristu iznova osjećaš kako Božja ruka radi na tebi kao onda u  početku. U Kristu opet slušaš onu iskonsku zapovijed koja traži plodnost.


  Temelj za pavlovsku čuvenu formulu očito je u Isusovu izravnu pozivu:  »Ostanite u meni!« »U meni« – kaže on. Učenici moraju ostati u njemu  kao loza na trsu. Ako ostanemo u njemu donosimo mnogo roda. I to je proslava  Očeva da ostanu u njemu i tako donose obilan rod. U srcu iz kojeg će poteći krv  i voda životni je prostor Kristova učenika (usp. Iv 19,34). U nutrini iz koje  će poteći žive vode njegovo je boravište, baza (usp. 7,38).


  Učitelj u isti mah upozorava na važnu antropološku činjenicu da nam valja u  sebi stvoriti i njegovati ljudski osobni prostor u koji možemo primiti i  poslagati elemente  svojega života. U taj prostor treba smjestiti Kristove  riječi. »Ako moje riječi prebivaju u vama« – govori Isus (Iv 15,7) – one riječi  po kojima su učenici već očišćeni (r. 3). Velik zahtjev Isus postavlja jer  traži da on sam bude u nama: »ja u vama« – ponavlja dvaput  (r. 4.5).  Toliko cijeni i takvu veličinu vidi u svojim učenicima.


  U tome se krije bitan dio duhovnosti koja u nauku sv. Pavla smjera na to da  »u meni živi Krist« (Gal 2,20).  Rezultati koje Gospodin obećava  fantastični su: Što god želite, molite, i bit će vam – obećava (15,7).


   


   




  Eva - žena (Post 2,18–5,4)


  Tereti majke svih živih


  Pred ozbiljnom temom ljudske slobode i odgovornosti  možemo s Riječju Božjom odmah u dubinu zaroniti i važne pojedinosti razmatrati.  Osim toga Sveto pismo nas neće zadržati na teoretskom promatranju, nego nas  vodi u egzistencijalnu situaciju, potiče nas i uzor nam je. Već na početku  Svetog pisma čovjek čuje prvi poziv Božji da raste skriven u zapovijedi koja u  izvorniku označava veličinu i dostatnost (Post 1,28).


  Zaustavit ćemo se na Evi koju prema običaju stavljamo  na početak u lancu krivice i odgovornosti. Kad Sv. pismo neki lik stavlja na  početak, onda u tom liku smijemo promatrati temelje i početke vlastitoga bića.  Eva je odličan primjer ljudskost jer iako je ranjiva i ranjena, ipak prihvaća  darovani život. Ona je odličan primjer odgovornosti jer ostaje uz Adama i  djecu. Odličan je primjer slobode jer usprkos padu i tragediji ona s Bogom  kreće dalje.


  Evinu povijest znamo. Ponajprije, kao Božje stvorenje  dolazi pred Adama koji je oduševljeno prepoznaje kao svoju i najavljuje da će  potpuno i trajno biti uz nju (Post 2,22–24). Zatim, u idućem prizoru Eva, kao  žrtva prijevare, krši zabranu i zajedno s Adamom prima osudu zbog toga (Post  3). U zadnjem dijelu, Eva je majka koja doživljava strašan sukob svoja prva dva  sina, Kajina i Abela (Post 4), a potom na svijet donosi trećeg sina, imenom  Šeta (4,25) i još druge sinove i kćeri (5,4).


  Za Evu znamo da u biblijskom opisu dolazi kao odgovor  na čovjekovo dubinsko iskustvo samoće i ostavljenosti. Bog potvrđuje da tako  nije dobro. „Nije dobro da čovjek bude sam“ (Post 2,18). Čovjek, bez obzira bio  on muško i žensko, može doživjeti gorku egzistencijalnu, životnu usamljenost.


  Biblija slikovito opisuje. Bog čovjeku daje razne  stvorove, ali nijedan ne odgovara njegovoj potrazi. Eva donosi u biblijsku  definiciju ljudske osobe upotpunjenje, ono što odgovara, ono što se podudara.  Čovjek traži i nalazi nekoga tko će doći pred njega, tko će mu izići ususret.  Međusobna pripadnost i ljudsko zajedništvo, zacrtano u slici Božjoj, Evinom se  pojavom ostvaruje.


  Svojim postankom Eva podsjeća na to da čovjek ima svoj  unutarnji život, svoj osjećaj i duhovno doživljavanje. Za razliku od Adama koji  je - kao i sva ostala živa bića u Post 2 - stvoren od zemlje, Eva je izdanak  živog ljudskog materijala, čovjekove nutrine. Ljudsko biće nije tek nešto  satkano od praha zemaljskog nego i od rebra koje je blizu srca. Rebro, osim što  je dragocjeno jer se nalazi odmah uza središte,  također je važan dio  kostura, kost, dovoljno snažna i otporna da štiti To je štit koji čuva srce.  Kost u biblijskom izvorniku označava snagu, moć.


  Evu najčešće spominju u optužbi je da je uzela plod sa  stabla u sredini vrta usprkos zabrani. To je optužba koju čovjek izriče od  početka, doslovce od Adama. Ona snosi odgovornost. Ali pogledajmo izbliza neke  važne okolnosti.


  Eva je malo prije, na završetku 2. poglavlja,  proglašena ljubljenom odabranicom. Pogled bližnjega u njoj otkriva kost i meso,  samu srž ljudskog bića. Različite osobe čine jednu zajednicu, jedno su.  Međutim, neposredno nakon što je izrečeno da će muž prionuti uz nju i biti s  njom, odmah u idućem prizoru, kao da njega nema, posve je pasivan. Eva ostaje  sama s napasnikom-zmijom, Adam uopće ne sudjeluje u tom dijalogu. U presudnom  razgovoru koji se odvija, Eva ne nalazi pomoći koja bi joj odgovarala. Ovdje  ponovno odzvanja ostavljenost ljudskog bića koja je već prije bila naznačena.


  U razgovoru sa zmijom Eva pokazuje isprva svoju  hrabrost. Ne izbjegava odgovor, nego slobodno i nesputano odvraća na lukav upit  i ne da se zbuniti: „Plodove sa stabla u vrtu smijemo jesti“ (Post 3,2).  Precizna nadopuna o Božjem upozorenju koje vrijedi „samo za plod stabla što je  nasred vrta“ pokazuje da je Eva uspostavila komunikaciju s Adamom, premda  pooštrava zabranu jela zabranom dodira. Eva zna za zapovijed koja čovjeka treba  čuvati od smrti i koju je primio od Boga Adam (2,17) još prije nego što je Eva  došla pred njega.


  Lukava zmijska prijevara ne samo da Božje upozorenje  čovjeku „sigurno ćeš umrijeti“ izokreće i izravno niječe govoreći: „sigurno  nećete umrijeti“ nego k tome u biblijskom izvorniku glagolu daje nastavak kakav  npr. susrećemo u poeziji što može također pripadati zavodničkoj lukavosti koja  želi ostaviti dojam.


  Žalosni rezultat neposluha poznajemo. Evi se oči  otvaraju, ali toliko da upozna svoju golotinju, nezaštićenost, slabost,  izloženost (3,7). U takvu stanju prihvaća Božji sud i kreće u novi život.


  Eva je prozvana majkom svih živih (3,20). Svim živim  ljudima blisko je ovakvo iskustvo. Nakon prevarenosti, Bog poklanja novu  slobodu. Nakon pada, Gospodin dariva novo ustajanje. Eva postaje dionicom i  nositeljicom praevanđelja koju Bog izriče u sudu pred zmijom: Evin će rod  satirati glavu staroj zmiji (3,15).


  Eva je majka svima živima. Unatoč muci kroz koju je  prošla, ne okreće Bogu leđa. Kad je rodila sina prvorođenca prepoznaje da je  Bog na djelu. Stekla je, veli, sina pomoću Gospodnjom (4,1).


  Neopisivo je što se moglo zbivati u duši majke kad se  Kajin dao zarobiti i voditi zavišću i kad je napao brata. Ne može majka stati  na stranu jednoga, protiv drugoga. Ona se samo može gušiti u prevelikoj boli i  nemoći. Ali ona nije odustala od svog života zatvorivši se u sebe i svoju  depresiju. Štoviše, usprkos mukama rađanja (3,16), donosi na svijet novi život.  U trećem sinu, Šetu, opet prepoznaje osobit Božji dar: „Bog mi dade drugo  dijete mjesto Abela, koga ubi Kajin“ (4,25). Ne javlja se u tekstu za vrijeme  tragedije, posve je u pozadini, ali upravo iz ovih riječi znamo da je prisutna  i da prati zbivanje.


  Najviše nas nakon svega može zadiviti što Eva nijednom  riječju ne iznosi optužbe i ne pokazuje nikakvu gorčinu. Nije ogorčena na sebe  zbog svoje slabosti. Odgovorno prihvaća svoju narav i posljedice svoga  djelovanja.


  Nema ni riječi optužbe za muža koji je bio oduševljeno  obećao svoju ljubav, a odmah potom u presudnom trenutku susreta sa zmijom  jednostavno izostao (3,1–5). Nije ju ni pred Bogom uzeo u zaštitu, nego ju  odmah spremno optužio (3,12). Eva nije napustila muža ni u progonstvu usprkos  njegova gospodarenja (3,16).


  Razumijeli bismo kad bi u Svetom pismu bilo Evinih  teških riječi protiv sina Kajina. Ali nema ih.


  Imali bismo, napokon, razumijevanja i za optuživanje  upućeno Bogu koji ih je uhvatio u prekršaju i nije im progledao kroz prste,  nije se pravio kao da je sve u redu, nego ih je istjerao iz vrta i tako je,  davno prije Egipta i Babilona započelo prvo biblijsko progonstvo. Ali Eva ni  Bogu ništa ne predbacuje. U slobodi prihvaća njegov sud. Njezin novi život već  je započeo. Ona je majka živih ljudi: majka svih koji prihvaćaju darovani život  i rastu.


   


   


   




  Kajinov sindrom


  Zaštićeni  prokletnik u Post 4


  Biblijski opis Kajina i Abela pripada među poznatije  tekstove i po navici, vrlo lako svu krivnju prebacujemo na Kajina, njemu  pripisujemo sve crnilo i izopačenost. Ali kad čujemo kakvo svjedočanstvo majka daje o njegovu podrijetlu (“Stekla sam ga את יהוה ’et ’Adonāj – s Gospodinom” Post 4,1) i kad uočimo da Kajin  prvi u Bibliji želi biti liturg, prvi daje svoj prinos Bogu (4,3) i to  na vlastitu inicijativu, jasno nam je da nije sve crno-bijelo i površno.  Postoji Kajinov problem ili Kajinov sindrom koji seže duboko. Prve stranice  Svetoga pisma razotkrivaju kakvo se zlo može skrivati u nama. Lik prvoga  biblijskoga brata Kajina, bratoubojice, pred nas je stavljen kao zaštićeni  prokletnik, i u njemu Biblija nalazi izvor naše nepostojanosti i dezorijentiranosti.


  Njegovo zlodjelo događa se strahovito brzo i brutalno,  u jednom jedinom biblijskom retku (Post 4,8). Napad na brata zbiva se zbog  eminentno vjerskoga pitanja, oko Božje naklonosti, njegove pozornosti (hebr. שׁעה ša’â Post 4,4s –  paziti, osvrnuti se, svratiti pozornost).


  Kajin je prvorođenac, stariji brat. Prvijenac je važan ne samo u tradiciji koja prema Božjem zakonu drži sve prvorođence  svetima, oni pripadaju Bogu (hebr. בכור bekôr Izl 13,2). Osim  toga Kajinov brat, koji je naišao na Božju naklonost prinosi od prvina,  od prvorođenoga (hebr. בכור bekôr Post 4,4). Kajin  je u Bibliji prvi sin čovječji, ljudski potomak, rođen od žene. Postaje obrađivač zemlje. Kao opslužitelj tla zemaljskoga izvršava ono što prvotni, dvaput  spomenuti, Božji nacrt iz rajskoga vrta naznačuje: čovjek treba obrađivati  zemlju, služiti joj, gojiti je (hebr. עבד ‘ābad Post  2,5.15). Pozvan je čuvati je, paziti na nju (hebr. שׁמר šāmar 2,15).


  Ne možemo reći da Kajin oponaša jer prvi prinosi dar.  Prvi je čovjek koji daje liturgijski prinos Bogu u Bibliji. Njegov je promašaj  zacijelo u tome što uzima za prinos od plodova zemlje, a ona je prokleta – zbog čovjeka, Adama, oca njegova (Post 3,17). Kajin čini korak dalje jer želi  diktirati Božjoj slobodi. Kad vidi naime da je bratova žrtva primljena,  negoduje. Tako on svoj dar prati žestokom ljutnjom, obrazi su mu pali. Prati  prinos mrkim licem koje je upravljeno prema dolje (4,5).


  U Novom će zavjetu Učitelj Isus s pravom reći:  “Kad prinosiš dar, pa se sjetiš da tvoj brat ima nešto protiv tebe, pođi  najprije i izmiri se (Mt 5,23s)!” Jer, evo što se zbilo s Kajinom i  Abelom. Natjecanje u bogoštovlju nije Božja stvar. Možda je Kajinov problem  motiviran vrlo ljudski: zar će ga mlađi brat preteći u služenju Bogu? Zar će ga  “mali” poučavati o pravom bogoslužju? Već i u navođenju životne  djelatnosti sveti tekst daje naslutiti prednost Abela koji je brži i  napredniji: Premda je mlađi, opis prvo za njega kaže da je postao pastir  ovaca (KS: “stočar”, Šarić: “pastir” 4,2)


  Kajinu Bog prvo progovara (Post 4,6). Zanima se kako  je. “Zašto si ljut?” (KS), “Zašto si ljutit!” (Šarić) –  pita o njegovu unutarnjem stanju, osjećajima i o njegovu stavu (što je već  opisano kao stvarnost pa nije samo subjektivna procjena). Pita o svrsi (hebr. למה lámma, za što?) njegova bijesa i paloga lica. Poučava ga o slobodi koju ima da  bude dobar čovjek, da pravo postupa, da čini dobro ili ne (4,7). Poučava i o  posljedicama. Istina, već prethodno poglavlje zorno prikazuje težak poremećaj u  čovjekovu odnosu prema Bogu, kobno neobdržavanje zapovijedi i žalostan  rascijep, ali ovdje, u ovom Božjem govoru Sveto pismo prvi put spominje grijeh (hebr. חטא 4,7).


  Na Božji govor Kajin ne daje odgovor. Ne uspostavlja  komunikaciju. I kod oca Adama i kod sina Kajina Sveto pismo ustanovljuje  uvriježenu i tužnu činjenicu da mi ljudi progovaramo Bogu tek nakon grijeha.  Nov se velik promašaj događa: Kajinu progovara Bog (Post 4,6s), a on se obraća  čovjeku (r. 8). Svoje stanje ljutnje pred Bogom - svaljuje na brata čovjeka. Ubija.


  S pravom sve tamo od sv. Augustina (+430) uočavamo  kako se Biblija već na prvim stranicama suočava s bolnim pitanjem o izvoru zla  u svijetu i čovjeku. Već je nepoštovanje izričita upozorenja (“sigurno ćeš umrijeti” Post 2,17) i posezanje za zabranjenim plodom (3,6) u oholoj želji za jednakošću s Bogom  (3,5) prekršaj s teškim posljedicama – pravi izvorni ili “istočni  grijeh”. Jasno je također da upravo s Kajinom i Abelom započinje pravi  bratoubilački užas, istinsko zlo koje se uvuklo među ljude, a kao ubojstvo po  naravi je još daleko teže od neposluha i zabranjenoga jela.


  Bog ni nakon ubojstva ne odustaje. I opet se obraća  Kajinu. Nakon pitanja o osjećaju i tjelesnom stavu dolaze nova pitanja o  socijalnoj odgovornosti za drugoga i o postupku. Ako je prije pitao Adama gdje je (Post  3,9), tražeći čovjeka, sada Bog jasno pita za bližnjega: “Gdje ti je  brat?” (4,9). I sada, tek sada, Kajin progovara! Ne prihvaća ulogu čuvara  svoga brata – on je čuvar zemlje. Kajin ne daje odgovora, ne ulazi u razgovor.  Najprije se služi primarnim obrambenim mehanizmom i laže, niječe stvarnost,  govoreći da ne zna. Potom postavlja protupitanje: Jesam li ja čuvar? Bog pita o  njegovu djelu “Što si učinio?” (4,10), kao što je prije jednako  njegovu majku pitao: “Što si učinila!” (3,13). Krv njegova brata viče  k Bogu iz zemlje. Zemlja sada nije samo prokleta, nego je još k tome natopljena  krvlju. Pa je onda i Kajin, čovjek, proklet – ne samo zemlja.


  Čovjekova nestalnost i lutanje (hebr. נוע ,נוד nûa, nûd Post 4,12.14), nespokoj i nesmirenost ima, eto, korijen u  sukobu s bratom čovjekom. Kajin čuje i razumije svoju osudu. Nemir i  usplahirenost, besciljnost i beskućništvo na ovomu svijetu Sveto pismo vidi kao  posljedicu zlokobna neriješenoga konflikta među braćom. Izloženost, krhkost  čovjekova života pred drugim istog je podrijetla. Kajin se boji da će biti  ubijen. Strah ga je da će svatko tko ga nađe postupiti s njim isto onako kako  je on s bratom Abelom učinio (hebr. הרג harag – ubiti,  dokrajčiti, umlatiti 4,8.14). Tkogod na nj naiđe učinit će mu isto. Opsesivan  strah pokazuje do koje mjere je zarobljen svojim zlodjelom.


  Zastrašujuće je što među braćom nema jasne  komunikacije osim one neverbalne, okrutne, kada se u polju stariji diže na  mlađega brata i nemilice ga ubija. Izvorni tekst ne donosi riječi koje bi Kajin  uputio svome bratu (tako Šarić; Septuaginta dodaje u 4,8: “Hajdemo napolje!”  preuzima KS). Sukob i užasan ishod među njima odvija se bez razgovora. - Šutke. Nije  to tišina slušanja, nego ledena muklost nerazumijevanja. - Mi možemo analizirati motive kao promatrači, ali oni o tome ni na koji zdrav način ne komuniciraju.


  Kajinu je njegova krivnja preteška. Počinje njegov  govor Bogu, njegova jadikovka (Post 4,13). Poput Jone Bogu predbacuje da ga je  on odbacio (hebr. גרשׁ gāraš “odbaciti” Post 4,14;  Jon 2,5). “Evo, tjeraš me” (KS), “izgoniš me (Šarić) danas”  – tuži se Kajin, kao što Jona veli: “Odbačen sam od ispred očiju  tvojih”. U oba je slučaja jasno da inicijativa nije na Božjoj strani.

  Počinje skrivanje od Božjega lica. Doista Kajin odlazi, sam odlazi,  ispred Božjega lica (Post 4,16). Slijedi stope svojih roditelja, odlazi na  istok od rajskoga vrta, u zemlju kojoj je ime izvedeno od njegova lutanja i  beskućništva (hebr. נוד  4,12.14.16).


  Takva se Kajinova loza nastavlja. Sveto pismo dobro  uočava i daje jasnu poruku: nastavlja se rod čovjeka koji se teško u dubini  orijentira, nesmiren, tako lako se duhovno skiće, život mu često u velikoj  mjeri može biti lutanje. Opterećeni smo krivnjom, kažnjeni posljedicama svojih  pogrešnih poteza. Štoviše Kajinov sindrom kobno se i bolesno razvija u  preuveličanu i široku krvnu osvetu. Božja zaštita Kajinu bila je naime u  prijetnji da će njegov eventualni ubojica biti sedmerostruko (Post 4,15), dakle  u potpunosti, bez ostatka, kažnjen. A Lamek, Kajinov potomak u petom koljenu  (pra-pra-praunuk), negativnu tendenciju preuzima na sebe i grozi se sedamdeset  puta uvećanom osvetom (4,24). Kada čovjek svoju parnicu i uzvraćanje uzme  na sebe, a ne stavi ih u Božje ruke, stvar uvelike kreće po zlu.


  Ali božanski odgovor na Kajinovu jadikovku ne  izostaje. Upravo na Kajina Bog će staviti svoj znak kao opomenu i  zaštitu. Tako se u Svetom pismu prvi put susrećemo s ključnom riječi אות (‘ôt Post 4,15) koja svojim značenjem najavljuje Božja  silna djela – znamenja – poput onih kojima je Gospodinov narod izbavljen iz  kuće ropstva (usp. Pnz 4,34), poput onih koja u Novom zavjetu Isus čini da  objavi svoju slavu (grč. σεμεῖον Iv 2,11; 20,30).




  Svećenik Melkisedek


  Prvi svećenik


  Listamo li Sveto pismo, naći ćemo da je prvi čovjek  koji ima svećeničku službu Melkisedek. Pojavljuje se u svega jednoj  poznatoj epizodi u susretu s Abrahamom na kraju 14. poglavlja Knjige Postanka  (Post 14,18–24). Ne govori se o njegovu podrijetlu i tijeku njegova života. To  će u Poslanici Hebrejima biti važan razlog da u njemu prepozna uzor vječnoga  svećeništva koje nije zacrtano po ljudskim zakonima (“On, bez oca, bez  majke, bez rodoslovlja; on, kojemu dani nemaju početka ni život kraja - sličan  Sinu Božjemu, ostaje svećenik zasvagda” Hebr 7,3).


  Melkisedek nije samo svećenik, nego je ujedno kralj i time pokazuje istinsko čovjekovo dostojanstvo i bitno obilježje ljudske  vladavine. Vladar ima svoje obveze pred Bogom, njemu će polagati račun za svoju vlast. Dužan je brinuti se za Božju proslavu u zajednici kojom  upravlja. Melkisedek je stranac, nije pripadnik Božjega naroda – Izraela – koji  s Abrahamom započinje svoj povijesni hod. Tako je Melkisedek dokaz da se Božji  autoritet ne ograničava na samo jedan rod i jezik.


  Melkisedek, svećenik, zauzima u Svetom pismu posebno  mjesto jer je prvi čovjek koji blagoslivlja – podjeljuje blagoslov (Post  14,19). Do sada je to u više navrata sam Bog činio. Sada tu božansku djelatnost  dobiva i čovjek, pokazujući i na taj način da je slika Božja. Kao  što je Bog blagoslovio životinje (Post 1,22), čovjeka (1,28; 5,2), sedmi dan  počinka (2,3) i Noinu obitelj za novoga početka (9,1), tako sada Melkisedek  blagoslivlja Abrahama te razglašuje hvalu i slavu Božju:


  

    “Blagoslovljen bio Abram kod Boga Svevišnjega,  koji je stvorio nebo i zemlju;

    i blagoslovljen bio Bog Svevišnji koji ti je u ruke predao napadače.”


  


  Svojim blagoslovom svećenik Melkisedek u početcima  Svetog pisma i povijesti spasenja definira dvostruki smjer čovjekove eulogijske – blagoslovne dimenzije: Blagoslivljamo stvorenja, zazivajući Božju pomoć i  zaštitu, blagoslivljamo Boga, veličajući njegovu moć i dobrotu.


  Višestruki učinci


  Melkisedek se pojavljuje u važnom dijelu Abrahamova  života. Prije susreta s njim Abraham je prvi put jasno označen kao Hebrejac (Post 14,3). A učinak susreta sa svećenikom i blagoslova koji je primio ima  više slojeva. Ponajprije Abraham od svega svojega daje “desetinu” i  tako u Svetom pismu po prvi put zacrtava bogoštovne darove koje će već  praotac Jakov obećati u svom zavjetu Bogu (Post 28,22), a europsku će povijest  obilježiti veličanstvenim Bogu posvećenim umjetninama i remek-djelima  arhitekture. Čovjek želi i može Bogu posvetiti svoja djela, plodove svojega  rada, pa i samoga sebe.


  Abraham se nakon susreta sa svećenikom također odriče  svekolikog ratnog plijena (Post 14,22–24) i tako okreće novu stranicu u  povijesti vječitog ljudskog ratovanja za profitom i bogaćenjem na račun drugih.  To je zadatak koji danas ima punu aktualnost i pravi je put naprijed.


  Najvažnija međutim novost i najveći pomak odnose se na  Abrahamovu vjeru. Svećenik Melkisedek u Abrahamov život donosi novu, bitnu  teološku spoznaju. Abraham prepoznaje da je njegov Gospodin (hebr. יהוה - Jahve), koji ga je bio pozvao na put povjerenja (usp. I reče יהוה Post 12,1), isti onaj Svevišnji Bog, Stvoritelj neba i  zemlje (Post 14,22) kojemu je Melkisedek svećenik. Tako očito pokazuje  Abrahamova svečana prisega s uzdignutom rukom. Abraham sada zna da je to  istinski Bog koji je sazdao nebo i zemlju, uspostavio svemirski poredak, a  Abrahamovu će osobnu povijest tako duboko obilježiti.


  Osim toga, ako je prije dvaput u Svetom pismu  spomenuto da je Abraham “zazvao Božje ime” (Post 12,8; 13,4), ovdje,  nakon susreta sa svećenikom Melkisedekom, prvi put je zapisano kako  Abraham doista izgovara to sveto, vlastito Božje ime koje s poštovanjem čitamo  “Adonaj – Gospodin” (יהוה Post 14,22)  i koje će tek Mojsije u njegovu značenju i dubini upoznati.


  Još je važnije što upravo “nakon ovih  događaja” (usp. Post 15,1) Sveto pismo donosi prve riječi koje Abraham – u  izravnom obraćanju – upućuje Bogu. Bit će to njegova prva molitva. Od  sada su na “ti” (Post 15,2). Baš u toj zgodi prvi put će se u Svetom  pismu pojaviti i odsudna biblijska riječ – “vjerovati, pouzdati se”  (Post 15,6). Utješno je znati kako svećenik Melkisedek na praoca naše vjere i  začetnika svih triju velikih svjetskih religija tako djeluje da on postaje u punom  smislu molitelj i vjernik.


  Znakovi otajstva


  Melkisedek ostaje tajanstven i važan. U velikom ratu  koji ispunja gotovo cijelo jedno biblijsko poglavlje on ostaje po strani, ali  ipak je s punim autoritetom kralj među kraljevima i bitno utječe na  ponašanje nakon pobjede. On Abrahama poznaje po imenu (Post 14,19) i zna da je Božja  snaga zaustavila Abrahamove napadače (14,20). Bibličari se osim toga slažu  da je područje njegove vlasti upravo Jeruzalem – sveto mjesto koje će Bog  izabrati za prebivalište svome imenu.


  Najdragocjeniji su dakako darovi koje svećenik  Melkisedek iznosi: kruh i vino (Post 14,18). Postat će, znamo, znakovi  vječnog svećeništva Mesije – Božjeg Pomazanika i Sina po kojima ostaje trajno  prisutan i povezan sa svojima.




  Blagoslov - dan i zadan


  Blagoslov kao čovjekovo poslanje u Starom zavjetu


  Sveto pismo jasno  govori već na prvim stranicama: onaj koji daje blagoslov jest Bog. Poznati  izvještaj o stvaranju opisuje kako Bog tri puta blagoslivlja (3x ברך  bārak). Blagoslovljen je život koji započinje u vodi (Post  1,22), blagoslovljen je čovjek (1,28; 5,2), blagoslovljen je sedmi, posvećeni  dan (2,3). Kod pravednika Noe, gdje sve takoreći započinje iznova, nakon velike  katastrofe, Bog ponovno podjeljuje blagoslov ljudima (Post 9,1 usp. 1,28; 5,2).


  Čovjekovo poslanje


  S praocem Abrahamom koji stoji na početku svih triju  velikih svjetskih religija, dolazi nešto novo. S Abrahamom Bog započinje novu  povijest. Sada više čovjek nije samo pasivan primatelj blagoslova, nego nosi i  daje blagoslov drugima. “Ti ćeš biti blagoslov” (Post 12,2) – obećava  Bog svom poslušnom odabraniku, definirajući tako još jedan vidik čovjeka  stvorena na sliku Božju. Kao što je od početka čovjek dionik i izvršitelj  božanske moći da dodjeljuje ime bićima (usp. Post 2,20; 3,20), tako sada  postaje aktivan nositelj blagoslova. “U tebi će se blagoslivljati sve  obitelji na tlu zemlje” – govori Bog Abrahamu (12,3). Iduća je to bitna  crta biblijske antropologije i Božjega pogleda na ljudsko dostojanstvo i  poslanje. Pritom ona univerzalnost koja preskače međe vlastitoga  “ja”, nadilazi okvir samo jedne “moje” zajednice i  uključuje sva plemena zemlje, sve ljude na svijetu, uvriježen je znak po  kojem se raspoznaje da je nešto od Božjega Duha. S pravom će mudri Pavao,  prokušani poznavatelj Pisama upozoriti upravo na ove rečenice kad bude pisao o  tome da Isusova smrt i uskrsnuće vrijede za sve narode, otkupnina su za sve, ne  samo za Božji izabrani židovski narod. Pavao bilježi: “ova su obećanja  dana Abrahamu i potomstvu njegovu. Ne veli se: ‘i potomcima’ kao o mnogima,  nego kao o jednomu: I potomstvu tvojem, to jest Kristu.” (Gal  3,16). U Isusu, potomku Abrahamovu, obećani blagoslov silazi na narode svijeta  (usp. Gal 3,14).


  Upravo će se uz Abrahama pojaviti i prvi čovjek u  Bibliji, svećenik Melkisedek, koji primjenjuje tu svetu moć i doista izriče  blagoslov (Post 14,19). Melkisedek blagoslivlja Boga Svevišnjega (v19) i  blagoslivlja Abrahama (v20), očitujući tako kako u Svetom pismu eulogijsku  strukturu čine i anabatički (uzlazni) i katabatički (silazni) smjer. Divan  učinak toga blagoslova jest što Abraham nakon njega ulazi u molitvu - postaje  molitelj, prvi put razgovara s Bogom (15,2).


  Svećenički blagoslov


  Svojevrstan  vrhunac blagoslovnoga poslanja poznat je propis o svećeničkom blagoslovu iz Knjige  Brojeva (Br 6,22–27). Poznat je kao Aronov odnosno aronovski ili velikosvećenički  blagoslov, a u našu je predaju ušao i kao blagoslov sv. Franje. Taj  blagoslov propisan u biblijskome Božjem zakonu (Tora) otkriva nam presudne  stvari. Ponajprije nalog i ovlast moraju dolaziti od Boga. Gospodin  zapovijeda: “Ovako ćete blagoslivljati” (Br 6,23). Potom, blagoslov  treba uputiti cijeloj zajednici koja je okupljena kao jedan čovjek.  Blagoslov je komunikacijski proces koji obuhvaća zajednicu u cjelini i stvara jedinstvo  (nalik Božjim zapovijedima koje su također sročene u jednini Izl 20,2–17).  Sadržaj blagoslova jest ponajprije Božje lice: Zazivamo ga da nam bude  svjetlo koje svijetli nad nama (Br 6,25), i da nas gleda s očinskom  privrženošću i ponosom (v26).


  Izvor blagoslova dobiva posve jednostavno tumačenje.  Svećenik treba reći: “Gospodin te blagoslovio” (v24), a Bog svojom  riječi potvrđuje i sama sebe obvezuje “ja ću ih blagosloviti” (v27).


  Blagoslivljanje  ovdje ipak nije neka sveopća zadaća nego zadatak povjeren određenoj skupini.  Kao i velik dio propisa u Levitskom zakoniku i ovaj iz Knjige Brojeva upućen je  “Aronu i njegovim sinovima” (Br 6,23). Prepoznatljiva je to oznaka za svećenike koji će službom biti vezani uz svetište i dom Božji. Ovaj je  blagoslov tako pridržan svećenicima i sastavni je dio njihova zaduženja.


  Blagoslov jest dužnost koja traži govor (אמר ’amar – “reći” Br 6,23; Šarić izostavlja).  Blagosloviti znači izići u susret drugima, prekoračiti zidinu šutnje i  zatvorenosti, izbjeći napast povlačenja u svoj krug i skrivanja iza ljudskih  barijera. Stupiti pred zajednicu, prozboriti i izraziti se uvijek je velika  stvar. Često je s tim povezan smjer i način života svih. Blagoslivljati znači  blago sloviti – blago, milo, dobro i ugodno govoriti.


  Važne veze s biblijskom poviješću


  Početni zaziv u Knjizi Brojeva veže Božji blagoslov uz čuvanje (שׁמר šāmar  6,24):  “Gospodin te blagoslovio i čuvao!” Ključna je to biblijska  riječ, tako poznata u često ponovljenoj obvezi da čuvamo zapovijedi, da  ih se držimo i u praksi ih poštujemo. Slična zadaća čuvanja čovjeku je dana  od  početka. Čovjek treba čuvati i obrađivati Božji vrt na prvim  stranicama Pisma (2,15). Zapovijed vladanja s početka (1,28) dobiva u drugom  opisu razjašnjenje i tumačenje: Čovjek se traži kao onaj koji će bdjeti nad  vrtom, skrbiti za nj i paziti na njega. Svećenički blagoslov u Knjizi Brojeva  na lijep način gleda iz druge perspektive: Zaziva Božje čuvanje. Kao što je  čovjeku povjeren rajski vrt na skrb, tako se Bog ima brinuti i čuvati  blagoslovljenoga sina Izraelova. Kao što je čovjek dužan poštovati Božje  zapovijedi, tako neka Bog s poštovanjem pazi na čovjeka!


  Zaziv “milostiv neka ti bude” (חנן hānan Br 6,25) vraća velikosvećenički blagoslov na ključnu  objavu Božje privrženosti i suosjećanja koju je Mojsije primio kad je s nanovo  izrađenim kamenim pločama po drugi put bio pozvan na goru (Izl 34,6).  Blagoslovljen čovjek stavljen je pred samo srce unutarnjega Božjega života gdje  se iskazuje milosrđe tisućama naraštaja (34,7). Mojsije saznaje kako Bog nije  zatvoren u svoj svijet nego je pun sućuti i solidaran sa svojima. Formula  božanskoga milosrđa koja prožima cijelu zbirku svetopisamskih tekstova prisutna  je tako svojim bitnim dijelom i u blagoslovu. Već u pripravi ponovljenoga  susreta na svetoj gori Mojsije prima novu definiciju božanskoga imena יהיה (Jahve) koja je izvedena upravo uz pomoć ove riječi  “milostiv”. Bog nije samo slobodni i uzvišeni “jesam koji  jesam” (3,14), nego svoje ime tumači i kao: “milostiv sam kome sam  milostiv” (חנן  Izl 33,19; Br 6,25).


  Velik zahtjev  daje Bog Aronu i njegovim sinovima. Moraju na sinove Izraelove položiti  Božje ime. Blagoslov se tako izjednačuje sa stavljanjem Božjega imena. (Oprez: KS izostavlja broj 27. retka u Br 6, a Šarić izbjegava izvornu  plastičnost pa prevodi opisno: “staviti pod zaštitu Božjega imena”).  Takva definicija blagoslov uzdiže na vrlo visoku razinu. U prvim knjigama  Svetoga pisma, naime, koje imenom ne spominju Jeruzalem, sveti je grad označen  kao mjesto koje će sam Bog odabrati da ondje prebiva njegovo ime (Pnz 12,11;  14,23 itd.). Najava je to hrama i Božje prisutnosti u njemu. Blagoslov tako  uzvisuje sve koji ga primaju upravo na taj uzvišen stupanj da poput svetoga  grada budu nositelji realne Božje prisutnosti. Na njih se polaže Božje ime  slično kao što Bog sam bira mjesto u kojem će se njegovo ime nastaniti. Blagoslovljen čovjek posvećen je stan u kojem boravi Božje ime.




  Aron, brat Mojsijev


  Lik Arona u Izl i Lev


  Aronov život u Bibliji  je opisan slično kao i Mojsijev od Knjige Izlaska do Ponovljenoga zakona.  Znakovito je da pritom prvi (Izl 4,14) i posljednji put (Pnz 32,50) njegovo ime  nalazimo u Božjem govoru Mojsiju. To s jedne strane upozorava na njegovu  posebnu ulogu budući da Bog govori o njemu, s druge strane ta činjenica ističe  Mojsijev prioritet. Aron je Mojsijev brat (“tvoj brat”).


  Unatoč središnjoj ulozi  Mojsija, velikog izbavitelja i zakonodaca, i isticanju njegova imena, Aron je  uz Mojsija od početka misije. Aron u Izl 4,14–16 dolazi kao odgovor na  posljednji pokušaj Mojsijev da se jednostavno izvuče i nađe zamjenu (“Ne  bi li poslao koga drugoga!” 4,13). Predstavljen je kao brat Mojsijev i  ujedno kao njegova suprotnost: on je rječit za razliku od Mojsija koji  nije čovjek govora.


  Prema Božjoj najavi ući  će u SZ s radošću u srcu što je ujedno kontrast i preokret za božansku ljutnju (Izl 4,14). Od početka je jasno definiran kao glasnogovornik (v15). Mojsije  mu treba stavljati riječi u usta, a on ima nastupiti kao prorok koji  naviješta. Proročki naslov נביא nabî’bit će mu i pripisan, ali s naznakom da je Mojsijev prorok (7,1)


  Poslanje Aron dobiva od  Boga. Bog izravno Aronu progovara u Izl 4,27–30 pa će on ući u povijest  spasenja na Božji poticaj. I kasnije se u biblijskom tekstu ponavlja taj  fenomen da Bog svoju riječ upućuje Aronu (npr. Lev 10,8; Br 18,8). 


  Prva Aronova akcija u  Svetom pismu jest da sluša izvještaj svoga brata (usp. Izl 4,27).


  U prvom Mojsijevu  nastupu pred sinovima Izraelovim Aron već izvršava svoju službu. Nakon što je  poslušao brata izvršava svoje poslanje: on pred zajednicom iznosi sve što je  Gospodin govorio Mojsiju. Očito je uvjerljiv i ima rezultata: Povjerovao je  narod i poklonio se Bogu (v31).


  U prvom nastupu  Mosijevu pred faraonom (5,1–5) Aron potvrđuje svoje zajedništvo s bratom. Objavu  Božju preuzima i na sebe („nama se objavio Bog“ 5,3). Usprkos Mojsijevoj  središnjoj ulozi, faraon se od početka obojici obraća. Već pri ovoj “prvoj  audijenciji” oslovljava obojicu imenom (v4), ne samo Mojsija koji je  odrastao u Egiptu.


  Obojicu također narod  optužuje (5,19–21) jer su im pogoršali stanje (v6–18), što svjedoči o potpunom  neuspjehu prvog pregovaranja s faraonom. Zajednica zaziva Božji sud nad  Mojsijem i Aronom (v20).


  U svom poslanju dakle  nemaju poteškoće samo s faraonom. I zajednicu i faraona morat će opetovano  nagovarati (6,13). I Aronu, kao i Mojsiju, Bog govori i šalje ih.


  Premda opis Arona u Izl  4 počinje in medias res: prvo ga upoznajemo po njegovoj ulozi pomoćnika Mojsiju,  ipak u rodoslovlju (6,14–25) saznajemo o njegovu rođenju. U opisu je kao dijete  Amrama i Jokebede naveden prije Mojsija (6,20), a i precizan podatak o vremenu  poslanja daje mu tri godine više negoli Mojsiju (7,7). Aron je stariji brat,  prema šturom izvještaju: prvorođenac. Levi im je pradjed, a otac Amram živio je  137 godina koliko i pradjed Levi (6,16.20)


  Paralelu izvještaju o  Aronovu rođenju (Izl 6,20) naći ćemo u opisu njegove smrti (Br 20,28) pri čemu  on postupa kao poslušni izvršitelj Božjeg naloga da se pridruži precima (v24)  koji je i ovaj posljednji put za svoga brata Mojsije primio od Boga. Aronove  smrti prisjeća se Mojsije u svom velikom oproštajnom govoru (Pnz 10,6).


  Zajedno s Mojsijem Aron  izvršava Božje naredbe. Bit će u više „audijencija“ kod faraona (Izl 7,10;  8,4.21…). Premda kod Mojsijeva zvanja u središtu stoji Mojsijev štap,  zapravo će Aronov štap imati odlučujuću ulogu u izvođenju znamenja u  Egiptu (zmija 7,12; krv 7,20). Među štapovima pojedinih plemena Aronov će na  čudesan način procvasti (Br 17,23 usp. Heb 9,4).


  S Mojsijem Aron izvodi  sva znamenja (Izl 11,10), on također sluša propis o Pashi (Izl 12). Sinovi će  Izraelovi činiti onako kako je Bog naredio Mojsiju i Aronu (12,28.50). Ipak, u  presudnom poglavlju Izl 14 koje prelaskom preko mora po suhu simobilizira cio Izlazak  Aron se ne spominje. 


  Aron je uz Mojsija od  početka te je i on bio optužen od zajednice već u Egiptu (5,21), a tako i u  pustinji (16,2). Mojsiju molitelju bit će potpora kod boja s Amalekom (17,12).  Čak će i na Sinaju, gdje je pristup ograničen, biti uz Mojsija (19,24), a pred  starješinama će zajedno s Hurom biti zamjenik Mojsijev (24,14). U propisima  Knjige Izlaska Aron ima posebno mjesto jer je njemu dodijeljena svećenička  služba (Izl 28s).


  U Izl 32 bit će međutim  prikazan kao otpadnik jer odmah prihvaća prijedlog zajednice koja traži  da im napravi Boga (hebr. bogove אלהים ’elohîm s glagolom u množini 32,1). Prijedlog je to koji će i u Stjepanovu govoru  postati primjerom velikog sveopćeg otpada od vjere (Dj 7,4). Aron, kao u unaprijed  smišljenu prijedlogu, pravi zlatno tele (Izl 32,4.35) i gradi žrtvenik pred  njim (v5). Neku ispriku možemo naći u njegovu pozivu i proglasu da sutradan  bude blagdan za יהוה (v5). Važan korak jest i  njegovo suočavanje s Mojsijem nakon idolopoklonstva (v21) pri čemu opisuje  tijek događaja, ispričava se zloćom naroda (v22) i na neuvjerljiv se način  izgovara govoreći kao da je zlatno tele samo od sebe nastalo (24).


  Među propisima u Izl  naći ćemo također opis svete odjeće koja ima pripasti Aronu, velikom svećeniku  (35,19; c39), a kod posvete Svetišta bit će i on pomazan (40,12).


  U Levitskom zakoniku Aron i njegovi sinovi predviđeni su za službenike kod žrtava koje se propisuju  u Lev 1s, a njima također pripadaju darovi o kojima se ondje govori. Oni  također primaju odredbe za pojedine žrtve (Lev 6). “Aron i njegovi  sinovi” postat će redovita šifra za svećenike.


  Pravo uvođenje u  svećeničku službu događa se u Lev 8, a u idućem poglavlju (Lev 9) Aron prvi put  djeluje u službi za koju je posvećen i prinosi prve žrtve. Tom prigodom  blagoslivlje cijelu okupljenu zajednicu (9,22), a zajedno s Mojsijem imat će  pristup u Šator sastanka (v23) gdje se zbiva neposredna komunikacija s Bogom.


  Kad najstariji Aronovi  sinovi umiru zbog bogoslužnih prijestupa, za oplakivanja Aron i dva druga sina  ostaju na ulazu u Šator sastanka (Lev 10,1–7). Ne pridružuju se obredu  oplakivanja. Prva Aronova reakcija na pogibiju sinova i Mojsijevo tumačenje  jest šutnja (10,3). Ni poslije nećemo naći nijedne njegove riječi o tome.  Možemo tu šutnju tumačiti kao pogođenost. Kasnije će se pred Mojsijem uspješno  zauzimati za preživjele sinove (10,19). 


  Bog govori Aronu,  određujući posebnu zadaću svećenika: oni moraju razlučivati, paziti na ono što  je sveto i čisto (10,8).


  Zajedno s Mojsijem  (11,1) Aron sluša Božje riječi o čistim i nečistim životinjama (11,2–45) te o  raznim bolestima (13,2–58) koje trebaju proglasiti zajednici. Ima propisa koje  slušaju zajedno, a ima onih koji su Mojsiju posebno upućeni (očišćenje Lev 12.14).


  Važan zadatak Aron će  imati na dan pomirenja (Lev 16) koji kao uvodno obrazloženje ima spomen na  pogibiju njegovih sinova (v1). Aron jest osoba koja izvršava obred pomirenja.  Pritom prinosi okajnicu za vlastiti grijeh (v6.11), a u okviru obreda on također  ispovijeda sve krivnje Izraelaca (v21).


  Kod naloga koje Mojsije  prima ima onih koje treba proglasiti tako da se posebno navodi Aron, potom  njegovi sinovi i naposljetku zajednica (17,2; 22,18). Tako je u propisima za  Arona njemu povjereno održavanje vječnog svjetla u Šatoru sastanka (24,2–4).  Žrtveni kruhovi imaju pripasti Aronu i njegovim sinovima snagom posljednjega  propisa u  kojem se u Levitskom zakoniku  poimence spominje Aron (24,9).


  Aron, svećenik


    U Svetom pismu Aron je otac svećeničkog
  roda i prvi veliki svećenik u Božjem narodu.
  Unatoč središnjoj ulozi svoga brata, velikog izbavitelja i zakonodavca,
  Aron je uz Mojsija od početka. Svoje poslanje prima od Boga koji ga šalje
  njemu ususret (Izl 4,27). Ulazi tako u Sveto pismo s radošću u
  srcu (Izl 4,14). Za razliku od brata on je čovjek rječit pa će
  nastupiti kao prorok koji naviješta njegove riječi pred vlastitim
  narodom i pred stranim vladarom. U svom prvom govoru pred zajednicom ima dobre
  rezultate: povjerovali su i poklonili se Bogu – čitamo (Izl 4,31). 


    Premda kod Mojsijeva zvanja u središtu stoji njegov štap, zapravo će
  onaj Aronov imati odlučujuću ulogu u čudesnim znamenjima (zmija
  7,12; krv 7,20) i biti pohranjen u Kovčegu saveza. Aron je uz svoga brata
  dok slušaju poznati propis o Pashi (Izl 12), bit  će mu potpora
  u molitvi kod boja s Amalekom (Izl 17,12). Čak i na Sinaju, gdje je pristup
  ograničen, ići će za Mojsijem (19,24). U opširnim Božjim
  zapovijedima kod sklapanja Saveza dodijeljena mu je svećenička služba
  (Izl 28s).


    Svu ljudsku nestalnost pokazat će i prije negoli je postao svećenik.
  Spremno prihvaća prijedlog naroda, pravi zlatno tele i gradi mu žrtvenik
  (Izl 32). Pothvat je to koji će za   prvomučenika Stjepana u
  Djelima apostolskim biti primjer sveopćeg otpada od vjere. Svetogrđe
  Aron ipak umanjuje pozivljući na svečanost u čast pravomu Bogu
  (32,5). Ipak morat će osobno položiti račun o cijelom slučaju
  (Izl 32,21). 


    Cijelo jedno biblijsko poglavlje zorno opisuje kako je Aron posvećen (Lev
  8). Nakon toga prvi put djeluje u svojoj svećeničkog službi
  i prinosi žrtve (Lev 9). Tada blagoslivlja cijelu zajednicu (Lev 9,22),
  vjerojatno onim poznatim, velikosvećeničkim blagoslovom: „Neka
  te Gospodin blagoslovi i čuva, neka te licem svojim obasja i mir ti donese…“  (usp.
  Br 6). Izvor snage i pravu orijentaciju za svoju službu zacijelo pronalazi
  zajedno s Mojsijem u Šatoru objave, u kojem se zbiva neposredna komunikacija
  s Bogom (Lev 9,23). Aronu će biti povjereno održavanje vječnog
  svjetla u tom svetom prostoru (Lev 24,2–4).


    Posebno su dragocjena dva mjesta u Svetom pismu gdje se Bog neposredno obraća
  Aronu (Lev 10,8; Br 18,8). To je osobito važno pred spornim pitanjem je
  li Bog samo Mojsiju govorio (Br 12,2). Aronu Bog povjerava da sa svojim sinovima
  pravo raspoznaje što je sveto i čisto (Lev 10,8). Arona zadužuje
  za žrtvene darove: „Tebi, evo, povjeravam brigu o onom što
  se meni prinosi.“ (Br 18,8). Na Dan pomirenja Aron ima ključnu ulogu.
  On izvršava obred, on prinosi okajnicu za vlastiti grijeh (Lev 16,6.11)
  i on ispovijeda krivnje cijele zajednice.


    Na Aronovu riječ Mojsije će postati zagovornik koji se uspješno
  zauzima za zdravlje njihove sestre Mirjam (Br 12). Naposljetku će i u
  svojoj smrti Aron postupiti kao poslušni izvršitelj Božjeg
  naloga da se pridruži precima (Br 20,24). Pravo je da Poslanica Hebrejima
  u njemu vidi uzor svećenika koji je od Boga pozvan i od njega prima svećeničku čast
  (Heb 4,5)




  Iskustvo krize u biblijskoj povijesti


  »Rulje me zločinačke okružile« (Ps 22,17) početna je  tema ovoga podsjetnika na sedam poznatih biblijskih prizora koji odlično  ocrtavaju fenomen krize i pristup krizi u Svetom pismu. Čak pet tekstova dio su  drevne Hebrejske Biblije (usp. Post 4,3-13; 27,30-40; Izl 14; Suci 4,  Neh 5), a dva su iz kršćanskoga, grčkoga, Novoga zavjeta (usp. Mk  6,30-44; 8,1-9 i paralele).


  Mučenički vapaj iz Ps 22


  Ovo biblijsko-teološko promišljanje započinje pogledom  na subjektivno osobno iskustvo čovjeka izrečeno u poznatom Psalmu 22 koji  započinje vapajem: »Bože moj, Bože moj, zašto si me ostavio?!« (Ps 22,2). Krik:  »Rulje me zločinačke okružile!« (r. 17) jasno upozorava na krizu koja nije  izazvana nekom prirodnom nevoljom ili zadanim razvojem svemira nego nam  prikazuje čovjeka koji se osjeća kao crv (r. 7) pred bližnjima jer ih  doživljava kao divlje pse, kao bikove koji se zalijeću (r.  13.17). Ljudi su mu kao lavovi koji riču i razdiru (r. 14). Kriza je to  izazvana ljudskim – neljudskim! – postupkom. Lako ćemo u tome prepoznati  suvremenika koji je u egzistencijalnoj krizi zbog nepravedna sustava, zbog  dužničkoga ropstva, zbog opakih, podmuklih prijevara ili onakvih građanskih  zakona koji omogućuju da profit bude veća vrjednota od ljudskoga života.


  Biblijski Psalam 22 pred nas stavlja realno iskustvo  gladi i neishranjenosti. Riječ je o osobi kojoj je »snaga sasušena«, kako sam  veli, tijelo mu je kao crijep (r. 16). »Kost i koža« rekli bismo mi; sve mu  kosti mogu prebrojiti – opisuje on (r. 18). Žeđ je »prilijepila uz nepce«  njegov jezik (r. 16). Nametljivo je prepoznatljiva slika moderna čovjeka –  ovdje i sada, usred bogatoga staroga kontinenta – koji zbog financijske krize  ostaje bez osnovnih potrepština, bez hrane i pića. Takav čovjek s pravom osjeća  egzistencijalni strah: organizam brzo pokazuje da ne može više tako. Srce mu se  topi u grudima – kaže psalam (r. 15).


  Poznata slika, preuzeta u Evanđelja, u ovom kontekstu  postaje tragično realna: Ovom čovjeku, životno ugroženom, još i odijelo  oduzimlju (Ps 22,19; Mt 27,35). Dijele ga među sobom. Udri po siromahu! I to za  svoju – gotovo bismo mogli reći – kockarsku zabavu koja neodoljivo i  prebrzo podsjeća na suvremenu sliku nadmetanja primjerice u Wall Streetu ili  sličnim živahnim burzama. »Za odjeću moju baciše kocku« – kaže goli i bosi  siromah (Ps 22,19; Iv 19,24).


  Snaga Psalma 22 u tome je što nas konkretno vraća na  doživljaje izrabljena i pritisnuta čovjeka, ali i u tome što nudi specifično  rješenje. Iskustvo ekstremne krize ovoga čovjeka vodi natrag k Bogu. Štoviše,  njemu otvoreno predbacuje da ga je ostavio (r. 2). Spasonosno izlijeva svu  svoju muku koja se nakupila. Otvara dušu! Čak i u toj izravnoj optužbi i  konfrontaciji – baš kao Krist na križu (Mt 27,46; Mk 15,34) – Boga naziva svojim, sažimljući i primjenjujući sav intenzitet biblijskoga Saveza kojim su se  Bog i čovjek vezali na međusobnu pripadnost. Spasonosnim, duboko teološkim  pogledom usudi se psalmist i u samoj smrti kojoj je izručen prepoznati Božju  prisutnost i njegovo djelo, govoreći Bogu da ga je on »bacio u smrtni prah« (r.  16). Štoviše, na početnu ključnu konstataciju da je Bog »daleko« (רחק  rāhaq r. 2) on se dvaput vraća i molitveno je preokreće. Ponavlja  molbu: »ne budi daleko, ne udaljuj se!« (r. 12.20). Traži od Boga da on  promijeni svoje stanje – i tako cijelom psalmu najavljuje novi smjer. Pozitivno  rješenje koje ovaj psalam nudi nastaje sa svjedočanstvom koje izvornik  zapisuje: »Uslišio si me« (r. 22). Tada nastaje preokret i sretni dovršetak  krize.


  Krik boli


  Koliko realistički i egzistencijalno Biblija pristupa  krizi izvrsno pokazuje svetopisamska riječ צעק cāʻaq koju prvi put u Kanonu susrećemo kako opisuje Abelovu  krv dok »viče iz zemlje« (Post 4,10). Riječ je to koja označava gorak  vapaj i vrištanje, zdvojan krik, urlik od boli.


  a) Abelova krv


  Biblijski je opis poznat. Dubinska kriza nastala je jer stariji brat, iako je prvorođenac i – prema izravnoj majčinoj  prosudbi (Post 4,1) – pravi Božji dar, odbija od Boga ponuđeni dijalog i  dopušta da ga bijes vodi do ubojstva njegova poput daška bezazlena brata  Abela. Prethodio je zloglasni, opaki teološki promašaj roditelja i simbolički  govor o plodu s drveta (Post 3); već se zbio prekršaj protiv ključnoga  upozorenja Opasno po život! (usp. Post 2,17), koji je u teologiji sve  tamo od velikoga Augustina osnovica za poimanje istočnoga grijeha tj.  izvornoga nereda u odnosu prema Bogu i bližnjemu. U Post 4 slijedi puno teži i  plastičniji pogled na princip i počelo ljudske krize – one krize koja nema  izvor u objektivnu nedostatku potrebnih dobara, nego u neurednu odnosu prema  Bogu i u izokrenutim silnicama koje nas pokreću na djelovanje.


  Biblija bez prikrivanja i bez uljepšavanja  dijagnosticira. Ništa Kajinu ne vrijedi što je prvi u Svetom pismu – i to iz  vlastite inicijative – dao svoj prinos Bogu, priredio prvu liturgiju (Post  4,3). U presudnu trenutku on neizrečenom drskošću odbija blagonakloni Božji  upit o njegovu osjećaju i stavu: »Zašto si srdit, zašto ti je lice spušteno?«  (Post 4,6). I iduću spasonosnu pouku u r. 7 o slobodi i o moći da svlada napast  Kajin ignorira i prezire. Uistinu, Bog je prema izvještaju pazio na  Abelovu, ne na Kajinovu žrtvu, ali Kajin je onaj biblijski izabranik kojemu Bog  neposredno upravlja svoju riječ (Post 4,4.6). A on ne prihvaća dijalog!


  Koliko god s pravom prijevodi u mudrosnoj pouci Kajinu  donose: »Ako pravo radiš…; ne radiš li pravo…« (Post 4,7), biblijska riječ  izvedena od pridjeva טוב tôb – »dobar« u  pogodbi znači doslovce: »Ako si uzrokom dobra… ili ako nisi…« odnosno »ako  činiš dobro ili ne…«. I jedno i drugo ima svoj učinak, poučava Gospodin Kajina:  »Ili će ti lice biti podignuto ili će na tebe grijeh vrebati«. Sloboda i poziv  na vlastitu prosudbu u hebrejskom se izvorniku ove rečenice, koja prvi put od  početka Biblije izrijekom spominje »grijeh«, krije i u uvodnome: »Nije li  (ovako)?« Prva krisis u izvornomu smislu ponuđena je Kajinu; sam neka  vidi i prosudi! Prvi biblijski sin čovječji pozvan je pogledati svoju  slobodu kojom vlastitim djelima priskrbljuje za sebe posljedice, ali Kajin će  Bogu progovoriti tek poslije grijeha (usp. Post 4,9). Sada bez sustezanja  odbija ponuđenu riječ, ne daje nikakva odgovora, nego sve što u sebi nosi – svu  ljutnju i prigovor Bogu – svom silinom svaljuje na brata (Post 4,8). Rođenu je  bratu zločinac.


  Istina, i Samarijska Biblija, i grčki i sirski  prijevod zapisuju poziv koji Kajin bratu upućuje: »Hajdemo napolje!« (Post  4,8), hebrejski izvornik međutim sa svom strahotom pušta da kriza bukti do te  mjere te nema nijedne zapisane riječi među braćom, nego samo mučno ubojstvo bez  razgovora, bez poruke. Kriza je krv brata čovjeka prolivena na zemlju. U krizi  je Kajin, koji sada doduše progovara Bogu svome, ali ne daje odgovora. Odbija  odgovornost za svojega brata, navlači prokletstvo na sebe (r. 9.11). U Bibliji  nakon »zmije« i zemlje, zbog Kajinova postupka sada je i čovjek proklet (Post 3,14.17; 4,11).


  Kajinova pritužba da je prevelika krivnja kojom  je opterećen (Post 4,13) izvrsno dočarava princip naše ljudske krize sve do  danas. Čovjek je nestalan i lutalica, u strahu za vlastiti život.  Zanimljivo kako Sveto pismo krizu ponajprije vidi u nesređenu odnosu prema Bogu  i u međuljudskom sukobu, a ne u nekoj objektivnoj nestašici potrebnih dobara, u  dugovima ili u zlim prilikama koje bi same od sebe nastupile.


  b) prevareni brat Ezav


  Isti bolan krik kakvim nedužna Abelova krv viče k Bogu  otet će se Ezavu iz usta u trenutku kad je – ponosno i radosno  pristavivši ocu Izaku ukusan obrok i zatraživši očinski blagoslov (Post 27,31)  – saznao da je prevaren. I opet Biblija inzistira na krizi koja nastaje  narušenim i izopačenim odnosima prema bližnjemu, prema bratu čovjeku. »Snažno  je kriknuo krikom velikim i gorkim« opisuje sveti tekst Ezava podvostručujući  ovaj izraz koji opisuje mučan vapaj (צעק cāʻaq Post 27,34). Jakov koji od mladosti njeguje trgovački  odnos prema bratu, koji na majčino inzistiranje tri puta uzima njezinu vlast  namjesto Božje (»Poslušaj moj glas!« Post 27,8.13.43), građenjem lažnoga  identiteta izaziva tragičan, snažan vapaj bratov koji će dovesti do jasne  zlokobne namisli srca: »Ubit ću Jakova, brata svojega!« nakanio je Ezav (הרג  hārag Post 27,41). Onom riječju koja bilježi  Kajinovo bratoubojstvo i krvoproliće (הרג hārag Post 4,8) Biblija opisuje i odluku Ezavovu, koju će i  majka Rebeka pred Jakovom potvrditi (הרג hārag Post 27,43).


  Kriza u Bibliji jest kriza obitelji, kriza među  najbližima. Jakov se, koliko god prikriveno bilo, daje u bijeg. Slično  kao kod Kajina, u Post 28 opet u prvi plan izbija egzistencijalno stanje  nestalnosti i lutanja. Početak rješenja i dugoga puta zahtjevna unutrašnjega  pročišćenja za Jakova će početi kad se u tajanstvenoj objavi prvi put susretne  s Božjim autoritetom (»Ja sam יהוה« Post  28,13) koji je bio bestidno zlorabio za svoju laž pred ocem o brzom ulovu (»יהוה mi je dao« Post 27,20). Prvo što će Jakov tražiti bit će da ima  kruha, ruha i siguran put natrag u domovinu (Post 28,20s). Traži vrlo konkretan  izlazak iz krize.


  Čudesni prelazak preko mora (Izl 14)


  Prvi biblijski izvještaj u kojem se opis bolnoga  vapaja odnosi na sav narod opće je poznat i vrlo plastičan. Ekstremna kriza  nastaje kad se narod na putu iz Kuće ropstva u Obećanu zemlju doslovce  nalazi u škripcu: ispred njih more, iza njih vojska progonitelja (Izl  14,10). Jedno je prirodna sila, drugo ljudsko nasilje i mržnja. Opći velik  strah prelijeva se ponajprije u gorak krik (צעק cāʻaq Izl 14,10). Potom – kako to kod nas često biva, kao  po nekom automatizmu – pretvara se u napad na velikoga izbavitelja i voditelja  Mojsija. Po njemu drvljem i kamenjem: zašto ih je uopće izveo iz Egipta  (r. 11). Optužuju ga da mu je od početka nakana bila pobiti ih. U dvostrukoj se  krizi nalazi Mojsije jer ne samo da je pritiješnjen zajedno sa svima, nego još  doživljava gorku, sramotnu optužbu. Njegovi sunarodnjaci postadoše rulja zločinačka koja ga je okružila.


  Problematičnost reakcije naroda prema Mojsiju, koja je  doduše zbog straha razumljiva, još je pojačana kontrastom u njihovu spremnu i  preciznu ispunjavanju naloga gdje se imaju utaboriti. Točno onako kako je  predviđeno, oni poslušno čine – isti podatci nalaze se u naredbi i u izvršenju:  »Pa-Hahirot«, »Baal-Sefon«, »uz more« (Izl 14,2.9). Bijaše to poslušna  zajednica koja slijedi Božje vodstvo. Kriza u kojoj su se našli izvlači na  površinu ne samo egzistencijalni strah za vlastiti život, nego razotkriva svu  njihovu thanatocentričnost. Cijeli pothvat oslobođenja oni odjednom  promatraju kao smrt u pustinji – to je početak i kraj njihova napada na Mojsija  (2x »umrijeti u pustinji« r. 11s). Čovjekova antropološka nestalnost i lutanje,  prisutni sve tamo od Kajina, mogu dovesti do čudnih, izopačenih prosudbi! Crnom  ironijom pitaju se nije li izlazak bio potreban zato što je Egipat ostao  bez slobodnih grobnih mjesta (Izl 14,11). Hladnokrvnom kalkulacijom  objašnjavaju Mojsiju da im je draže služiti u kući ropstva nego umrijeti  (r.12). Objektivna krizna situacija stvara unutarnju krizu i zbrku.


  Mojsijeva je reakcija iznimno poučna. Hrabro  progovara. Ide na korijen problema, kao da preskače sve optužbe, ne uzvraća  protunapadom, ne analizira i ne brani se, nego prepoznaje njihov strah koji sve pokreće i prokušanom ih biblijskom utjehom sokoli: »Ne bojte se« (Izl  14,13)! Osobito je vrijedno što pritom, kako biblijski izvornik svjedoči,  hrabreći ljude s jedne strane, svoju muku s druge strane izriče zapomažući pred  Bogom istim onim očajničkim vapajem (צעק cāʻaq, »vičeš k meni« Izl 14,15). Da je pak njegov smion  poziv »Gledajte spasenje Božje!« (ישׁע jāša‘ Izl 14,13) bio ispravan naknadno svjedoči objektivni,  pripovijedni sažetak poglavlja, koji kratko veli da je Bog »spasio Izraela u onaj dan« (ישׁע jāša‘ Izl 14,30), i  još više zajednička pjesma u kojoj svi subjektivno o sebi priznaju: »Gospodin  mi je postao spasenje« (ישׁע jāša‘ Izl 15,2).


  Izvještaj u Izl 14 za pristup krizi osobito je  dragocjen i zahvalan jer ukrjepljuje i potvrđuje općeljudsko uvjerenje i  očekivanje da će trenutci krize proći i da će naposlijetku sama kriza izići na  dobro. Teološka smionost ovoga biblijskoga teksta očituje se u tome što se  odvažuje, nalik na Ps 22,16, u samoj jezgri nevolje prepoznati Boga na djelu.  Usprkos težini, koja plaši i bolno pogađa, na izvoru je Božja – dobra –  inicijativa, koliko god ona tajanstvena ostala. I taborište Izraelaca tik do  mora (Izl 14,2.9), naime, i kruto faraonsko srce koje pokreće silnu potjeru  plod su Božjega naloga. Otvrdnuće progoniteljskoga srca Bog Mojsiju najavljuje  (Izl 14,4) i izvršava (r. 8) – kako za sam početak potjere, tako i za pogubno  srljanje u more (r. 17) koje će naknadno uslijediti.


  Poučnost izvještaja u Izl 14 krije se u tipično  biblijskoj metodi za svladavanje i zaustavljanje krize. Riječ je o  osujećivanju, oduzimanju moći tj. kočenju i zaprječivanju razorne negativne  sile koja time postaje bezopasna te samu sebe u svojem postupanju dokida.  Biblijski glagol המם (hāmam) koji odlično  možemo shvatiti kao »blokiranje« i unutarnju zbrku (Izl 14,24) najbolje je  oslikan opisom bojnih kola kojima su kotači oduzeti te ona ne mogu dalje  (r. 25). Tajnovito Božje zalaganje omogućuje da narod sretno prebrodi krizu.


  Cijela krizna situacija smjera na pozitivnu svrhu,  i to na korist samih progonitelja. Od početka Mojsije čuje o nakani da »Egipat«  – drevni i prepoznatljivi simbol Kuće ropstva – dođe do spoznaje Boga, do  priznanja Božjega autoriteta. »Spoznat će« najavljuje Gospodin unaprijed (14,4)  i potom još jednom prije nego što se faraon s vojskom zaleti u more (Izl  14,18). O uspjehu svjedoči sam znakoviti »Egipat« kad prepoznaje da se Bog bori,  izgovarajući pri tom sveto i pridržano ime Jahve (Izl 14,25).


  Dobar ishod i pozitivan rezultat krize višestruko se  očituje na strani zajednice koja trpi krizu. Biblijski tekst u završnoj  rečenici na način zaključka i sažetka upozorava kako je na temelju cijeloga  iskustva narod došao do straha Božjega (Izl 14,31). »Pobojali su se Boga« – stoji  u Pismu uobičajeni izraz koji daleko smjera jer premješta osjećaj ustreptalosti  pred morem i progoniteljem (ירא jārēʼ r. 10) na jedino  potrebno i plodonosno strahopoštovanje pred Bogom (ירא jārēʼ r. 31). Iskustvo i danas svjedoči: onaj je čovjek  nadvladao sve krize koji se jedino Boga boji, a svim opasnostima od prirode ili  od ljudi može hrabro, mirne savjesti gledati u oči.


  Na odgojnom putu kojim Božji narod kroči ovo je važan  stupanj, jer od panične agresije protiv vođe Mojsija, prolazeći krizu, dolaze  do povjerenja i pouzdanja u njega. »Povjerovali su u Gospodina i u njegova  slugu Mojsija« (Izl 14,31) izvješćuje sveti tekst, ističući onu uzajamnost i  usporednost božanskoga s ljudskim koja će iz temelja obilježiti svekoliku  kršćansku teologiju. Istinsko povjerenje u čovjeka ide zajedno s povjerenjem u  Boga i obratno. Sam Mojsije koji je od početka iznio svoje poteškoće s obzirom  na vlastiti autoritet sada može još jednom s mirom odahnuti. Gospodin koji je  od početka bio obećao: »Bit ću s tobom« (Izl 3,12) utvrđuje evo Mojsijev  autoritet pred narodom koji sada zna iz iskustva da je Mojsije sluga Božji i  zaslužuje povjerenje. Mojsiju oni više nisu rulje zločinačke, nego osvjedočeni  sljedbenici puni povjerenja.


  Iskustvo opisano u Izl 14 ključno je za zajednicu u  krizi. Baš u skladu s Godinom vjere u kojoj se održava 9. međunarodni  simpozij »Centra za poslovnu etiku« na temu »Uloga i mjesto poslovne etike u  vrijeme krize« poznata biblijska slika o narodu koji posred mora prolazi po  suhom ima plod u tome da su stekli povjerenje, došli do pouzdanja,  uzvjerovali su. Na kraju teksta pojavljuje se glagol »vjerovati« kojemu je  subjekt cijeli narod (Izl 14,31). Najsuvremeniji menadžment itekako je svjestan  da je poslovanje moguće samo ondje gdje je razvijeno temeljno povjerenje.  Kvalitetna investicija i nov gospodarski zamah ostvarivi su ondje gdje postoje  pouzdane osobe i pouzdan sustav na koje se čovjek može osloniti.


  Debora – sutkinja i proročica (Suci  4-5)


  Tekst o sutkinji i proročici Debori poučan je  ponajprije stoga što realistično uočava krizu nastalu zbog pritiska  međunarodne, vanjske nadmoćne sile i to pritiska koji traje punih 20 godina (Suci 4,3). I ovaj put kriza doseže tolike razmjere da se u cijelom narodu  razliježe onaj bolan krik (צעק  cāʻaq r. 3). Smionost i  posebnost biblijskoga izvještaja očituje se i u bespridržajnom uočavanju da  ljudi sami snose krivicu za takvo stanje zbog pogrješnih postupaka koje su  poduzimali. »Činili su zlo« (Suci 4,1) veli lapidarno Biblija, a kriterij je  prosudben pogled onoga koji ih je izveo u slobodu i podario im domovinu, Bog s  kojim su se u sveti Savez vezali i obećali da će izvršavati njegove zapovijedi.  Stvoritelj je to koji – prema svjedočanstvu na prvoj stranici Pisma – od  početka refleksivno promatra i pregledava svoja djela (7x »I vidje Bog« u Post  1). Na toj pozadini redovita formula »zlo u očima Jahvinim« ima svoju snagu.


  U naše doba dugova i dužničkoga ropstva – kako  pojedinaca tako i cijelih naroda – zapanjujuće je aktualan i odmah razumljiv  izraz kojim se opisuje kriza biblijskoga naroda u Deborino vrijeme: prodani  su (Suci 4,2). Isto će tako i pad neprijateljskoga vojskovođe biti  najavljen kao prodaja (r. 9). Jezik Svetoga pisma premda simboličan i u  prenesenom značenju, nas danas izvrsno upozorava na bitnu ulogu financija u  svakoj krizi većih razmjera.


  Osobitost Deborina lika jest u tome što je ona žena, a  opisana je u tekstovima koji nastaju u izrazito patrijarhalnu okružju i u prvi  plan stavljaju muškarce. Ona je jedina žena među biblijskim sucima i jedina među njima nosi časni proročki naslov (Suci 4,4). U prvi plan  dolazi ne nekom organiziranom kampanjom ni naglim osvajanjem mišljenja većine,  nego tako što je tijekom vremena stekla povjerenje: k njoj su dolazili  rješavati svoje sporove. Ona ima znanje i praksu. »Sudila je Izraelu u ono  doba« stoji u Pismu (Suci 4,4). »Uzlazili su k njoj« (r. 5) doslovce veli  biblijski tekst, ističući uvriježenim izričajem koji označava i hodočašće koliki  su joj ugled i čast. Hodočaste k Debori.


  U našoj obnovljenoj svijesti o vrijednoj ulozi žene,  napose u poslovnome svijetu, dragocjeno je vidjeti ženu kao začetnicu velikoga  pothvata oslobođenja i primijetiti kako ona otpočetka bez sustezanja najavljuje  da će jednoj ženi – onoj drugoj, Jaeli – pripasti slava i junaštvo u pobjedi  nad napadačem (Suci 4,9).


  Ne pripada Debora nekoj izdvojenoj elitnoj kasti, nego  je udata žena (Suci 4,4) i »majka u Izraelu« kako sama naknadno ističe (5,7).  Važna je i velika stoga što nije ograničena samo na obiteljski život i ne gubi  se ni ne utapa u lokalnim pravnim rasprama, nego ima oka za međunarodne odnose  i ukupno stanje svojega naroda. Kad pokreće akciju nastupa s autoritetom i  izravno, a svoju autentičnost potvrđuje time što sama odmah polazi. »Sigurno  idem s tobom« obećava ona i već u istom biblijskom retku to obećanje spremno  izvršava (r. 9). Nastupa ona u Božje ime, ali vrlo oprezno i skromno, pitajući:  »Nije li Bog tako zapovjedio?« (r. 6), »Ne izlazi li Bog danas pred tobom?« (r.  14). Ostavlja prosudbu i odluku slobodnoj volji.


  Tako ona – slično kao kod Božje mudrosne pouke Kajinu  u Post 4,7 – u krizi stvara prostor za pravu krisis – svjesnu i osobnu  prosudbu. Valjanost i realističnost njezina teološkoga obrazloženja potvrdit će  ne samo isti, iz Izlaska poznati motiv čudesnoga zaustavljanja, osujećivanja  napadačke sile (המם  hāmam Suci 4,15 usp.  Izl 14,24), nego i opipljiv i trajan uspjeh: nakon dvadesetogodišnje krize  Debora je postigla četrdeset godina mira (Suci 5,31) – cijeli jedan  odrasli život.


  Izvještaj o Debori dragocjen je jer upozorava da kriza  sa sobom donosi upletenost u međunarodne, komplicirane odnose i veze s  nepoznatim osobama i nakanama gdje nisu strani ni izravni prijestupi protiv  nestalnih ljudskih saveza. Heber, koji se poimence spominje, bio je u miru s  kanaanskim kraljem Jabinom (Suci 4,17) i vjerojatno će baš stoga vojskovođa u  bijegu s pouzdanjem svratiti k Jaeli iz Heberova tabora, ali – usprkos  sklopljenu miru – tu mu je kraj. Ovaj biblijski izvještaj ne mimoilazi ni  silnice ljudske spolnosti i muško-ženskih odnosa koje također u krizama imaju  svoju ulogu. Vojskovođa sluša umilni poziv i ohrabrenje: »Svrati! Ne boj se!«,  daje upute i naredbe, ali će brutalno stradati kad mu Jaela u dubokom snu  klinom do zemlje probije sljepoočice (Suci 4,21.22; 5,26).


  Mudro postupanje Deborino u krizi izvrsno se očituje u  tome što ona zna pronaći i dozvati pravu osobu, zna aktivirati i delegirati.  Ona daje pozvati Baraka i njemu prenosi nalog (Suci 4,6). Štoviše sama će se  povući te će na dan pobjede, opisan u r. 15–24, biti takoreći odsutna iz  biblijskoga teksta. Debora hrabro i izravno prenosi Božju riječ koja je odmah  prepoznatljiva – nije od njezina autoriteta nego od Boga. S ostalim biblijskim  prorocima svoje vlastito »ja« ustupa Bogu na službu. Kad govori: »Privući ću  vojskovođu i predat ću ga u tvoje ruke« (Suci 4,7), spretna voditeljica daje  prostora Božjemu djelu. Točno upozorava Baraka na dan kada je sam Gospodin ispred njega pošao (Suci 4,14).


  Opis će poslije potvrditi kako je toga dana Bog  ponizio kralja agresora pred sinovima Izraelovim (Suci 4,23). Upravo taj  »ispred« motiv je uspješnoga Božjega rata u kojem Izraelci postižu cilj  jer sam Gospodin sve već pred njima izvršava. Debora izvrsno svjedoči da se u  krizi isplati onaj put na kojemu Bog ide ispred. Pjesnički će govor poslije  opisati kako su se doista vojske Boga nad vojskama borile. U velikoj  pjesmi ona spominje kako su se zvijezde nebeske borile protiv moćnoga napadača  Sisere (5,20).


  Svoju odvažnost i vjerodosojnost Debora očituje  prihvaćajući u isti mah uvjete koje Barak takoreći kao ultimatum postavlja:  »Ako ideš sa mnom, idem; ako ne ideš, ne idem« (Suci 4,8). Debora spremno kreće  kao jamac Božjih riječi i kao talac očekivanoga uspjeha. S Barakom će poslije i  veliku pjesmu zapjevati (Suci 5,1). Svojim potezom Debora pokreće cijela dva  Izraelova plemena – Zebuluna i Naftalija i to na riskantan pothvat u kojemu su  se spremni do kraja založiti, dati život. »Dušu će svoju smrti izložiti«  opisuje poslije pjesma (Suci 4,10; 5,18). Snaga Deborine osobe i prodornost njezina  autoriteta odmah se vide u njezinoj izravnoj naredbi: »Ustaj!« (Suci 4,14) kao  i u neuvijenu pozivu bez sustezanja kraljevima i prinčevima da je  poslušaju (5,3).


  Izvještaj o Debori dragocjen je u promišljanju o krizi  stoga što, unatoč teološkoj pozadini na kojoj se otkriva da su sami naopako  postupali i da ih je Bog izvrgnuo neprijateljskoj vlasti, identificira pravi  ljudski subjekt, vojskovođu Siseru, koji je neposredan izvor nevolje i  potlačivanja cijeloga naroda, a zastupnik je svojevrsnomu biblijskomu  praneprijatelju Kaananu. Poticajni vidik Deborina pothvata krije se i u  temeljitu svladavanju uzroka krize: »Nijedan nije ostao« (Suci 4,16).  Temeljitost je naglašena i onda kad se radi o postupnom napredovanju: »Ruka  sinova Izraelovih bijaše jača i i jača sve dok nisu iskorijenili kaananskoga  kralja« (r. 24). Neće biti teško ovaj biblijski govor prevesti na naše  suvremene prilike prisjetimo li se zdravorazumske logike da za svladavanje  krize vrijedi samo ona metoda koja je dijagnosticirala pravi uzrok i koja neće  stati na pola puta.


  Osobit dragulj svetopisamskoga izvještaja o Debori,  kad je u pitanju kriza, skriva se već u samoj kompoziciji teksta. Nakon 24  retka s opisom postupanja i nadvladavanja krize slijedi još duža pjesma koja  predstavlja svojevrsnu kontemplativnu refleksiju i pregled učinjenoga. Presudno  je to vrijeme nakon akcije i taj angažman koji omogućuje prikupljanje duhovnih  plodova – nisu oni isto što i sama objektivna pobjeda nad kriznom situacijom. U  pjesmi nam sutkinja, proročica i osloboditeljica istodobno otkriva – ma koliko  to bilo skromno i prikriveno – odakle joj snaga za njezin način postupanja.  Usred slavljeničke himne nalazi se skrovit vapaj iskrene duše: »Jahve, siđi k  meni« (Suci 5,13)!


  Uspješan socijalni reformator Nehemija  (Neh 5)


  Izvještaj iz 5. poglavlja Nehemijine knjige za  razmatranje krize relevantan je ne samo zato što prikazuje bolno raspoloženje u  narodu izrečeno istom onom biblijskom riječi koja označuje vikanje, vrištanje,  gorak krik i urlik boli (צעק cāʻaq Neh 5,1). Ovaj  put to nije zbog težine zahtjevnoga posla oko obnove zidina svetoga grada, niti  zbog poruge, prijetnji ili izravnoga napada neprijatelja – što se sve do sada  zbivalo u prethodnim poglavljima (Neh 2-4).


  Nehemijina reakcija nam je važna. On, prvo, poznaje  teškoće: u svom izvještaju, kao u suvremenoj sociološkoj anketi, citira što  sami ljudi vele, tužeći se da i vlastite posjede moraju prodavati da bi se  prehranili i da bi platili poreze, štoviše stvar je tako daleko došla da  vlastitu djecu prodaju u roblje (Neh 5,2-4). Tekst doslovce navodi pritužbe  jednih, drugih i trećih. Žalostan problem je u tome što je riječ o podjeli u  vlastitu narodu: u Božjem Izabranom narodu svojim sunarodnjacima oni su robovi.  Pritužbe se odnose na judejsku »braću», na isti »rod« (Neh 5,1.5). S jedne su  strane vlastela i predstojnici s naslovom zadržanim iz babilonskoga razdoblja,  s druge strane narod.


  Prvi put u knjizi čitamo o inače smirenom i  dovitljivom Nehemiji kako je doznavši za takvo stanje »uzavreo, uskipio« (Neh  5,6). Toliko je nesretno ovo stanje, toliko ga pogađa da je bijes prva  njegova reakcija. Njegovi sunarodnjaci koje je tako uspješno okupio i na  gradnju i na obranu od napadača pokazuju se sada kao rulja zločinačka koja ga okružuje. Ipak on neće postupiti u afektu, nego ponajprije poduzima  ključan čin koji je i stručnjake za hebrejski jezik i prevoditelje nagnao da  potraže novo značenje glagola מלך  mālak koji označuje  kraljevsku vlast. Ali nama je dobro razumljiv Nehemijin opis: »srce se moje  zakraljilo nada mnom« (r. 7). Srce, biblijsko središte misli, dobiva svoj čas.  Trenutak je promišljanja, procjene! I opet prava krisis u izvornu  značenju. Iz toga slijede odlučni Nehemijini koraci u žalosnoj krizi podjele u  vlastitoj zajednici.


  Najprije odvažno suočava – izravno i izdvojeno –  velikaše i upravitelje s onim što čine (Neh 5,7). Potom upriličuje javni proces  – demokratskih obilježja, rekli bismo danas – »velik zbor« po uzoru na  uobičajeno biblijsko sudište i prostor za javnu raspru obično uz gradska  vrata. Nehemija u svojem izlaganju – a to je njegov četvrti motivacijski  govor u knjizi – ponaprije otvoreno i neuvijeno analizira stanje, naziva stvari  pravim imenom: »Prodajete svoju braću« (Neh 5,8). Kao u suvremenim prevelikim  dugovima ili žalosno konkretnoj trgovini ljudima u novom robovlasništvu 21.  stoljeća Nehemija neskriveno uočava što se zbiva: za novac kupuje se čovjek,  novac vrijedi više od ljudske osobe.


  Nehemija poziva na priznavanje Božjega autoriteta i  strahopoštovanje prema Bogu – u čemu on sam daje vrstan primjer. Baš zbog  straha Božjega on je otpustio dugove (Neh 5,10). Premda je po službi i časti  kraljevski namjesnik, svih dvanaest godina svojega mandata odricao se primanja  koja mu zakonito pripadaju, za razliku od prijašnjih namjesnika koji su  bezobzirno ubirali i dodatne namete od naroda (r. 14s). Nehemija je uzor jer  vlastitim rukama radi na obnovi zidina (r. 16); štoviše o svom trošku  opskrbljuje radnike dnevnim obrocima (r. 17s). I sve to – kako njegov završni  zaziv svjedoči – ne zato da bi prikupio neke, suvremenim rječnikom izrečeno, političke  bodove, nego da mu Bog uračuna njegova dobra djela: »Spomeni se, Bože moj,  onoga što sam učinio za ovaj narod« (Neh 7,19).


  Krist hrani mnoštvo


  Vrhunac kršćanske etike u kriznoj situaciji vezan je dakako  uz Kristovu osobu. Sva četiri svetopisamska izvještaja – Matejevo, Markovo,  Lukino i Ivanovo evanđelje – zaustavljaju se na čudesnoj zgodi s »pet kruhova i  dvije ribe« (Mt 14,17.19; Mk 6,38.41; Lk 9,13.16; Iv 6,9) kojima će se u  kritičnom trenutku nahraniti veliko mnoštvo gdje je samo muškaraca 5000.  Dodatna dva opisa u Matejevu i Markovu evanđelju spominju i drugi događaj kad  će sedam kruhova (Mt 15,34.36; Mk 8,5s) i nekoliko ribica uspješno odgovoriti  na glad zajednice od 4000 duša kojima treba pribrojiti žene i djecu.


  Svim je izvještajima zajedničko da Krist u krizi  cijeni i uzima skroman i nesrazmjerno malen prilog koji mu učenici mogu  pružiti, ne prezire ga i ne odbacuje. Upravo ono skromno i nedostatno što  imaju, on uzima i čini velikim. Zajednički je također dvostruk rezultat. Ne  samo da je kriza uspješno riješena – ljudi su se nasitili (Mt 14,20; 15,37; Mk  6,42; 8,8; Lk 9,17; Iv 6,12) – nego svi izvještaji ističu kako i ostaci koji  preostadoše čine svojevrsno novo obilje. Bilo da je riječ o »dvanaest košarica«  ulomaka kao u sva četiri izvještaja s pet kruhova i dvije ribe (Mt 14,20; Mk  6,43; Lk 9,17; Iv 6,13), bilo da je prikupljeno »sedam košara« preostalih od  sedam kruhova na početku (Mt 15,37; Mk 8,8) – i jedno i drugo u Svetom su pismu  poznati simbolični brojevi. Dvanaest naznačuje onu puninu i  sveobuhvatnost koja želi doseći sav svijet u slici dvanaest Izraelovih plemena,  a sedam je znak pouzdanosti i zaokruženosti kao već u prvih sedam dana  stvaranja kad je zaključno utvrđeno da je »sve što je stvoreno bilo dobro«  (Post 1,31), pri čemu sam broj sedam ima u biblijskom jeziku isti korijen kao i  »prisegnuti« što odmah doziva u pamet središnje Božje obećanje ocima da  će im dati zemlju.


  Osobita dragocjenost u kojoj se tri sinoptička  evanđelja slažu jest Kristov konkretan postupak. Prvo što čini, kada je u krizi  pred silnim mnoštvom dobio tek skroman prilog, jest pogled u nebo (Mt 14,19; Mk  6,41; Lk 9,16). Gesta, usmjerenje lica i očiju, bez dodatna tumačenja, bogata  je u neverbalnoj komunikaciji. U krizi čovjek je pozvan podići pogled, pronaći  šire obzore, potražiti gdje je prvi izvor svih dobara i barem naslutiti svrhu.


  Neočekivan i neuobičajen čin koji odstupa od logičnih  razmjera, a u kriznim prilikama djeluje provokantno i atraktivno, spominju dva  dodatna izvještaja, Matejev i Markov, koji se poklapaju s Ivanovim evanđeljem.  Na skromnoj, minornoj zalihi od svega sedam kruhova i nekoliko ribica, koja je  beznačajna pred mnoštvom od 4000 gladnih muškaraca zajedno sa ženama i djecom,  na daru nedorasloga momčića koji nije imao nego pet ječmenih kruhova i dvije  ribe, Isus Krist, prihvativši ih, najprije – zahvaljuje (Mt 15,36; Mk  8,6; Iv 6,11). Usred krize i neimaštine – on zahvaljuje! Rezultat će biti  čudesan. Sam slijed njegova postupka, pri kojem on uzima, zahvaljuje i potom razlama kruh da ga podijeli, i rasporedom i gramatičkim oblikom  εὐχαριστήσας (euharistesas, »zahvalivši«) izravno upućuje na  predragocjen prvi zapisani spomen u kojem Pavao govori o Kristovu predanju  samoga sebe (Mt 15,36; Mk 8,6; Iv 6,11; 1 Kor 23s). Hrana koju dijeli – to je  on sam, tumači govoreći: »Ovo je moje tijelo«. Kao odgovor na krizu cjelovito i  do kraja nudi svoju osobu. Krizu rješava vlastitim gledištem. Gladno mnoštvo ne  gleda kao rulju zločinačku premda će ga na Veliki Petak gotovo  jednoglasno odbaciti i osuditi.


  Sva četiri izvještaja o pet kruhova i dvije ribe važan  su prinos biblijskom pristupu krizi jer inzistiraju na Kristovu pedagoškome  postupku. Učenici upozoravaju na krizu, glad koja je zavladala nakon duga  slušanja u pustomu kraju, a Učitelj neočekivano, na prvi dojam neumjesno i vrlo  izazovno zahtjeva: »Dajte im vi!« (Mt 14,16; Mk 6,37; Lk 9,13). Bez ikakva  spiritualiziranja i upućivanja na pobožnost upozorava ih da gledaju na svoje  sile i traži da se založe, koliko god bila ograničena i nedostatna njihova  dobra. Ivanovo evanđelje neposredno upozorava na Učiteljev edukativni pristup:  pita »zato da iskuša« i dobije njihov odgovor (Iv 6,6).


  Vrijednost i angažman učenika sastoji se i u tome što  Krist njima povjerava da dijele hranu ljudima – u tom je svih pet sinoptičkih  izvještaja složno (Mt 14,19; 15,36; Mk 6,41; 8,6; Lk 9,16). Krist dovodi svoje  do toga da su kadri ispuniti njegov zahtjev s početka, osim što će upravo oni  rasporediti mnoštvo u male zajednice i nakon blagovanja prikupiti preostale  ulomke. Učenici doista – kako je zatražio od njih – daju ljudima jesti!  Pedagoški značaj ovoga događaja istaknut će Kristovo naknadno upozorenje kad  traži od učenika da se prisjete iskustva i sami osvjedoče kako je u onoj krizi  kad su imali svega pet, i u onoj kad su imali sedam kruhova bilo ne samo dosta,  nego je i pravo obilje preostalo (Mt 16,9s; Mk 8,19s). Refleksija o tim  iskustvima treba pobijediti malovjernost i utemeljiti povjerenje u dobroga  Učitelja koji je prisutan.  Sasvim konkretno pred Kristom kriza traži od  nas da ponajprije zahvalno gledamo na ono malo što imamo i na ono što nam se  čini ostatak koji bismo po navici bacili, i da uzmemo u obzir gdje je izvor  svih dobara.




  Biblijski molitelji


  Snaga Kristove molitve (Psalam 22)


  Poznajemo dobro biblijski 22. psalam koji započinje  tragičnim i tužnim riječima: »Bože moj, Bože moj, zašto si me ostavio?« (Ps  22,2). U izvornom kontekstu valjano predočava muku mladića Davida koji je  doživio strahotu da ga očinski dobročinitelj Šaul do te mjere zamrzi te na nj  dvaput baca koplje ne bi li ga probo (1 Sam 18,11). U cjelini Svetoga pisma  ovaj je psalam prije svega zato važan što ulazi među čuvenih sedam Kristovih  posljednjih riječi na križu. I Matejevo i Markovo evanđelje bilježe ovaj krik u  izvornome jeziku  (Mt 27,46; Mk 15,34). Tjeskoban vapaj i zaziv Bogu jedna  je od tri riječi koje nisu tek konstatacija ili dijalog s ljudima, nego  molitva. Isus, razapet na križ, u ključnim trenutcima, kao i toliko puta za  života, obraća se Bogu. Njemu upravlja svoju riječ. Usmjerenost k Ocu najviše  odgovara posljednjem, trećem dijelu psalma gdje se molitelj izravno posvećenim  imenom obraća Bogu i onda opet i opet, u opisu ponavlja to ime, dano na vječni  spomen (Ps 22,20.24.27s): Adonaj – kaže pobožni biblijski vjernik;  Gospodin – ponavljamo mi s poštovanjem.


  I u najvećoj muci Isus se ne odriče pripadnosti Ocu. Naziva ga svojim Bogom. »Bože moj« – kaže on. Drevna formula saveza živi u  Isusovoj molitvi. Taj trenutno daleki Bog jest njegov Bog. A Isus je njegov  Sin. Bog se vjerno vezao uza nj, a on je sav Božji. Njegov je! U svojoj boli  sjećat će se dragocjene prošlosti kad je Bog spašavao iz nevolje one  koji su se pouzdavali (Ps 22,5). Još više, prepoznat će Božju prisutnost  u vlastitu životu od početaka. Ispovjedit će pred njim ono što i suvremena  psihologija višestruko potvrđuje. Na grudima majčinim učio se povjerenju,  a učitelj mu bijaše Bog sam (Ps 22,10). U Bogu prepoznaje snažne i nježne ruke  spretne primalje, govoreći: »Ti si me izveo iz majčina krila«.


  Čuveni vapaj o najdubljoj ostavljenosti i nedostatku  oslonca »Bože moj, zašto si me ostavio«Isus izriče nakon sveopće i dugotrajne  tame kako sinoptici složno izvješćuju (Mt 27,45; Mk 15,33; Lk 23,44).  Obuhvaćala je cijelu zemlju i trajala od podneva do tri popodne, a Lukino  evanđelje objašnjava da to bijaše pomrčina sunca (Lk 23,45). Svoju molitvu Ocu  Raspeti izriče nakon što je punih šest sati, sve od devet izjutra prikovan na  drvo križa. Utjeha nam je i pouka što se Isus služi Svetim pismom. Riječima  psalma izriče stanje svoje duše. Za najsvetiji odnos prema Ocu uzima drevnu  molitvu svojega naroda. Na početnu ključnu konstataciju da je Bog »daleko« (Ps  22,2) molitelj se dvaput vraća i molitveno je preokreće. Ponavlja molbu: ne  budi daleko, ne udaljuj se! – i tako cijelom psalmu daje novi smjer  (22,12.22).


  Zastrašujuće je do koje mjere čovjek u drevnom psalmu  precizno opisuje iznemoglost i fizičke boli. Srce mu je kao vosak, snaga mu  osušena (Ps 22,15s). Isus nakon neprospavane noći i bolnoga križnog puta,  čavlima pribijen o drvo križa tako se osjeća. Psalam osim toga opisuje ruganje  i bol koju mu drugi nanose. Upravo to Isus doživljava. Vrijeđaju njegovo  pouzdanje i ljubav: »Uzdao se u Boga, neka ga sada spasi« (Ps 22,8; Mt 27,43). Na  njega se osloni, pa njegov si miljenik, neka te on istrgne iz nevolje! –  zlobna usta vrište. Nije čudo da patnik ima osjećaj da su ga opkolili  bikovi i psi, lavovi i bivoli (Ps 22,13.17.22). U psalmu mučenik govori kako  sve svoji kosti može prebrojiti, ruke i noge su mu kao u životinje koja je  upala u klopku i na smrt je probodena; bodlje i šiljci zabili se u tijelo i  usmrtili je (Ps 22,17). To se s Raspetim bolno ostvarilo.


  Točno psalam najavljuje: »moje odijelo im je plijen,  odjeću moju uzimlju za lutriju« (Ps 22,9). To će se Isus doživjeti (Lk 23,34) –  »da se ispuni Pismo«, tumači Ivanovo evanđelje (Iv 19,24). Psalmist opisuje:  »Moj se jezik uz nepce slijepio« (Ps 22,16). Isus će otvoreno reći: »Žedan sam«  – »da se ispuni Pismo«, opet tumači evanđelje (Iv 19,28). »Gledaju u me« osjeća  patnik u psalmu, rabeći istu riječ kojom mali prorok Zaharija zapisuje slavno  proroštvo: »Gledat će onoga koga su proboli!« (נבט  Ps 22,18; Zah 12,10). Točno Ivanovo evanđelje primjenjuje i tumači: pogled na  Raspetoga pogled je na božansku beskrajnu ljubav – čovjekov pogled na Boga  samoga.


  Zašto si me ostavio? – iskonski je krik duše pred Bogom.  Hebrejska gramatika poučava da to  nije samo pitanje, nego predbacivanje. Zašto  tako činiš? Još više od toga, kako doslovno novozavjetni jezik prevodi  drevnu upitnu riječ, Isus pita o svrsi. S kojom svrhom, za koji cilj? Čemu? – pita on, iznoseći najdublje ljudsko pitanje.


  »Bože moj, Bože moj« – važan je ovaj vapaj. Velika je  naime pomoć prepoznati i izreći najdublju bol. Potužiti se i pojadati na pravom  mjestu ljekovito je. Iz toga se rađa dalekosežan i spasonosan uvid kako je i u  zlu koje mu se zbiva Božja ruka prisutna. »Ti si me bacio u smrtni prah« (Ps  22,16) uviđa, primajući i smrt od Boga, te tako već pokazuje pravu podlogu za  čudesan, dobar završetak. Gospodar života darovat će nov početak.


  Jakovljeva molitva (Post 32,10-13)


  Najdublji slojevi naše duhovnosti vežu se uz molitvu – sveti prostor u kojem  Bogu svojem smijemo iznijeti ono što nam je na srcu, i još više, smireno i  strpljivo slušamo što nam on želi reći.  Jakov, praotac Božjega naroda  izgovara svoju molitvu zapisanu u Post 32,10-13 u prijelomnom trenutku svojega  života. Prošao je dugačak put pročišćenja u tuđini i vraća se u domovinu. Kad  je polazio bio je u bijegu, sam, sada se vraća kao bogat voditelj velike  zajednice. Ali bolna vatra i nakon godinâ još uvijek u dubinama gori. Ljuta  rana nije zacijelila sama od sebe. Još se treba pomiriti s bratom. Žudi za  susretom i bježi od njega.


  Važna je Jakovljeva molitva zato što realno opisuje novo stanje u kojem se  po Božjoj dobroti nalazi. Dobra je molitva zato što Jakov pred Bogom iskreno  iznosi stanje svoje duše: “Bojim se” kaže on (Post 32,12). Odmah ide  na korijen problema. Osjeća strah pred svojim bratom. Njegova molitva otkriva  najmračnija područja našega međuljudskoga ponašanja: “Izbavi me iz ruke  brata moga” moli Jakov i odmah nas podsjeća na Abela. Molitvena mu je  metoda izvrsna zato što se poziva na Božje riječi. To je argument koji iznosi i  koji svjedoči o onoj prvoj definiciji: molitva je razgovor s Bogom. U  Jakovljevoj molitvi i druga strana ima svoj prostor, može doći do riječi.  Gospodin mu je dao nalog za povratak, započinje Jakov. Dvaput se prisjeća  Božjega obećanja da će mu učiniti dobro (32,10.13). Štoviše izričito upozorava  u svojoj molitvi: “Ti si rekao” (אמר  = “naredio si”, “rekao  si” 10.13)


  Za Jakova je to odsudan preokret. Ako je na početku bio previše pod diktatom  majke, sada je očito došao do toga da je Bogu poslušan. I ono u prvoj objavi  poslušao je i pamti. Onda je naime čuo kako mu se Bog predstavlja svojim svetim  imenom יהוה  (Post 28,13). I sada Jakov to Božje ime prvi puta rabi u molitvi ( Post 32,10 יהוה ). Obraća se Bogu  oslovljavajući ga točno onako kako se on na početku predstavio: kao Bog  Jakovljeva oca Abrahama i oca Izaka (32,10 usp. 28,13). Jakov sada poštuje  tradiciju iz koje je potekao, sada respektira oca kojega je prije ružno  prevario. Više nije u tragičnom bijegu od svojih.


  Vrijedna je ova molitva jer omogućuje da Jakovljevu borbu s neznancem u noći  (Post 32,25) shvatimo kao odgovor na nju, pa je to razlog više da otkrijemo tko  je taj muž, tko je taj netko, s kim je Jakov u boju, od kojega će dobiti novo  ime i izboriti se za blagoslov.


  Osobito nam je ova molitva draga zato što očituje kako je Jakov porastao u  poniznosti. “Premalen sam za sve te iskaze solidarnosti, povezanosti i  privrženosti” – kaže Jakov Bogu svome, pokazujući bitnu promjenu od one  trgovačko-juridičke samouvjerenosti s kojom je od brata Ezava kupio pravo  prvorodstva. “Nisam dostojan” kaže sada, dozivljući nam u pamet  osjećaj Izaijin kod silnoga viđenja u hramu, ili reakciju Petra, apostola koji  pred Kristovim božanstvom uviđa da je grješan čovjek. Prepoznavanje Božje  istinitosti i vjerodostojnosti u Jakovljevoj molitvi ima poseban okus jer stoji  nasuprot Jakovljevoj prijašnoj laži.


  Bitan pomak naprijed vidi se u tome što je na početku Jakov tek dvije-tri  riječi Bogu izravno uputio, gledajući na sve ono što će mu Bog dati (Post  28,22). Sada je ovo prava molitva koja polazi od punog zaziva i završava punim  navodom Božjih riječi. Onda je Jakov u svom zavjetu bio usmjeren isključivo na  sebe, a sada je u molitvi jasno prisutna skrb i za majke i za djecu. Sada Jakov  ima širok obzor i točno ponavlja drevno obećanje: “Potomstvo će ti biti  poput pijeska na obali morskoj.”


   Salomonova kraljevska molitva


  (1 Kr 3,6–9; 2 Ljet 1,8–10)


  Čuvena molitva kralja Salomona za mudro srce (1 Kr 3,6–9; 2 Ljet 1,8–10)  u Svetom je pismu odgovor na osobitu Božju objavu u snu, objavu koja se zbiva  usred noći (1 Kr 3,5; 2 Ljet  1,7). Riječ je o snu kako svjedoči uvodni opis (halôm3,5) i još jednom naknadni zaključak (halôm3,15). Iz psihologije i vlastita iskustva znamo kako je san posebno stanje  otvorenosti, realno pokazuje silnice naše duše. Zbog toga i suvremena duhovnost  s poštovanjem gleda na san. Ako naši osjećaji i subjektivni doživljaji mogu  progovoriti u snu, zašto to ne bi mogao i Božji Duh? Dok sanjamo naš susret sa  stvarnostima pred nama obilježava nesputana pozornost – bez nadzora svjesnoga  prikrivanja i pretvaranja koji redovito prate naše percipiranje i ponašanje u  budnom stanju. Snove obilježava blizina i živost doživljaja koji mogu biti i  vrlo ugodni i zastrašujući. Upravo takva svojevrsna osobna pasivnost, opuštena  pozornost pri kojoj puštamo da nas slike i stvari, osobe i njihove riječi pogađaju  onakve kakve jesu odgovara osnovama kršćanske meditacije i kontemplacije.


  Biblija poznaje važne snove. I Josip Egipatski koji sam proročki sanja i  tumači značenje faraonovih snova, i sveti Josip u Matejevu evanđelju, koji više  puta sluša izravnu pouku i naredbu anđela Gospodnjega – obojica u snu saznaju  nešto bitno, nešto što će im sasvim konkretno spasiti život. Prorok Daniel tumači kraljev san i tako spašava mnoge živote, a  sam u noćnim viđenjima prima više opsežnih objava. Jakov, otac Izraelovih plemena, započinje svoj osobni odnos s Bogom u  snu. Prvi put se osobno susreće s tajnom Božjega bića i njegovim nakanama, i  nakon sna polaže svoj specifičan egzistencijalistički zavjet.


  Mladi kralj Salomon, odgovarajući na velikodušnu  Božju ponudu, pokazuje kako je njegova molitvena metoda odlična. Započinje tako  da najprije prepoznaje i zahvaljuje za Božja djela. Unatoč pozivu da traži što  želi, on prvo ističe ono što je Bog već učinio. Salomon  u svojoj molitvi prepoznaje kako je Bog iskazao naklonost njegovu ocu Davidu.  Dvaput upozorava na veliku Božju privrženost prema Davidu i solidarnost s  njime. “Bio si veoma naklon, sačuvao si mu tu veliku milost” čitamo u hrvatskom prijevodu u Zagrebačkoj  Bibliji (2x velika privrženost, hebr.  חסד גדול 1 Kr 3,6). Kralj najprije ističe Božja djela, i zaustavlja se, ne na svojoj, nego  na Davidovoj veličini. Baš prema redovitoj biblijskoj tradiciji tako uvelike  priznaje ulogu oca.


  Potom kralj i samoga sebe promatra kao dar od Boga. Štoviše upravo je to  prema njegovim riječima dvostruko istaknuta velika milost iskazana  Davidu da sada “njegov sin sjedi na prijestolju” (1 Kr 3,6). Još jednom će Salomon  izravno priznati kako ga je Bog “postavio za kralja” (r. 7). Svoju  egzistenciju i svoj životni put teološki vrlo ispravno i duboko prepoznaje kao  Božje djelo. Ne pripisuje zasluge sebi, ne veliča oholo samoga sebe.


  U tome se krije drugo obilježje njegove odlične molitvene metode. Salomon uočava i istinito iznosi vlastito stanje. Pred  Bogom jedino ne treba skrivati ništa. Umišljenost i napuhana slika o sebi ovdje  nemaju smisla. Nije to intervju gdje se treba “prodati” i pokazati u  što boljem svjetlu. Pred Bogom isto tako nema ni potrebe ni uspjeha u  umanjivanju i nijekanju vlastite vrijednosti. Bogu smijem i moram reći kako  stvari stoje. I kad to činim, onda činim nešto što u dubini srca oduvijek i  želim.


  Sveto pismo stavlja pred nas zanimljivo stupnjevanje. U čuvenu odgovoru na  Božji poziv prorok Jeremija govori “Dijete  sam!” (na’ar Jr 1,6) rabeći isti opis  koji vrijedi za mladoga Jošuu dok boravi u šatoru  objave (Izl 33,11), i za dječaka Samuela  kad u svetištu doživljava čudesan zov (1 Sam 3,1.8). Kralj Salomon  isto to za sebe govori, ali pritom još nadodaje drugi  pridjev koji govori da je malen, najmlađi u obitelji (qāton1 Kr 3,7). Dvostruko dakle ističe svoju mladost  i nedoraslost, više od Jeremije.


  Treća odlika Salomonove molitvene metode jest  njegov realizam s obzirom na dužnost i veliku zadaću koju ima. Ne bježi on u  zamišljeni svijet neke umišljene, sterilne pobožnosti ili u tek unutarumsko, gnostičko samouzvisivanje  u vlastitoj mašti nalik suvremenim newageovskim  nacrtima. Salomon realistički gleda. On je kralj. Kao  što je Mojsije na početku s pravom osjetio drhtaj pred zadatkom da oslobodi cio  narod, i Salomon upozorava na golemu ulogu koja  prelazi granice jednoga čovjeka: “Tko može upravljati ovim narodom? Tko je  kadar biti pravedan sudac tvome narodu?” – pita on (r. 9b). Pritom točno i  mudro u molitvi upozorava da je to Božji narod – Gospodin ga je izabrao (r. 8),  pripada Bogu (r. 9).


  U središtu Salomonove molitve kao predmet kojim  odgovara na božanski nalog: “moli što da ti dam” stoji  “pronicavo srce” – kako veli zagrebački prijevod, odnosno “srce  razumno” kako donosi Šarić (1 Kr 3,9). U biblijskom je izvorniku “srce koje  sluša”, srce koje čuje Božji govor. Poznato je da u Starom zavjetu vjerovati znači slušati Božji glas. I u hrvatskom jeziku odmah razumijemo što to znači  nešto “k srcu uzeti”. Kralj Salomon za sebe  traži da srcem bude pozoran na Božju objavu. Prema Božjemu odgovoru dobit će  dar koji je usmjeren upravo na slušanje božanskoga prava – pouke dane  od Boga i zapisane u Zakonu (mišpāt r.  11). Dobit će “pronicavost u – izvorno: slušanju – pravice”.


  Biblijski prikaz Salomonove molitve još je jedan  tekst koji opisuje kako čudesan Božji postupak nadilazi okvire i očekivanja.  Naša kršćanska duhovnost počiva na slavnoj Gospinoj riječi s početka Novoga  zavjeta. “Neka mi bude po riječi tvojoj!” (Lk  1,38) – govori ponizna službenica Gospodnja, postavljajući uzor i ideal  tisućama kršćanskih duša tijekom stoljeća. Prihvaćanje Božje volje s pravom je  središnja crta zdrave duhovnosti. A u opisu Salomonove  molitve zbiva nešto bitno drukčije. Sam Bog pred moliteljem izgovara  nevjerojatnu stvar: “Učinit ću po tvojim riječima!” (r. 12). Upravo  suprotno našim navikama Božja velikodušnost prihvaća i podlaže se volji  molitelja.


  U istom je duhu već Božje pitanje na početku koje širokogrudno pita o Salomonovoj želji: “Traži što da ti dam” (r. 5).  Takav je i uvodni opis koji kaže da se Bog kralju dao vidjeti. Pogled  na Boga, uvid u Božju stvarnost i u Bibliji i u filozofiji delikatna je i  osobita stvar. Na neobičan način Bog se prema istom opisu dao vidjeti Abrahamu  u liku triju posjetitelja (Post 18,1 ista izvedena osnova – nifal  – glagola “vidjeti”). Istom riječi Jakov Josipu opisuje kako mu se  Bog ukazao i blagoslovio ga  (Post 48,3). Istovjetnim opisom Mojsije će  izvijestiti sunarodnjake u Egiptu o čudesnom doživljaju pred gorućim grmom. Bog  se može očitovati kako i kada hoće i na čudesan način dati živo osjetiti svoju  prisutnost. Očito je takav i Salomonov doživljaj.


  Božji odgovor na kraljevsku molitvu obilježava prodorna logika koju  poznajemo iz Evanđelja. Učitelj Isus u Novom zavjetu nalaže: Tražite najprije  kraljevstvo Božje, sve ostalo ćete usto dobiti (Mt  6,33; Lk 12,31). Salomon  traži pronicavo srce, a dobit će i neviđeno bogatstvo i nenadmašivu slavu koje  nije tražio (1 Kr 3,13). U središnju kršćanske  molitve Oče naš stajat će zaziv: “Dođi kraljevstvo tvoje!” (Mt 6,10; Lk 11,2).


  Ova kraljevska molitva u Svetom pismu nosi sa sobom i ozbiljno upozorenje. Salomon će doista postati ključan biblijski lik. On je  graditelj Doma Božjega, on je velik molitelj koji izriče najveću biblijsku  molitvu – trajnu posvetu hrama; ona je moćan kralj koji izgrađuje kraljevstvo,  širi granice i uživa divljenje, on je mudrac kome se pripisuju ne samo mudre  odluke, nego i same biblijske knjige. Ali ova jednokratna duboka molitva u  početcima nije neko osiguranje po sebi nakon kojega bi bilo svejedno kako  dalje. Salomon će prema izvještaju u Knjigama o  kraljevima na kraju postati otpadnik koji je mnogoboštvom zaveo narod i na svoj  način pripravio velik nepovratan rascjep kraljevstva. Kraljevska nas molitva  uči da, eto, nipošto nije dovoljno sjajno započeti – recimo spektakularnim  obraćenjem – nego nam je cijeli život, iz dana u dan sve do kraja potrebno srce  slušajuće. Tako bi onda vrijedio naslov koji si je  kralj u početku triput pred Bogom pridao, govoreći za sebe: “tvoj  sluga” (r. 7.8.9); tako bi Bog doista bio “moj Bog” kako ga  usred svoje molitve oslovljava (‘elohaj r.  7).


  Jonina druga molitva (Jon 4)


  I u današnjem ubrzanom svijetu čovjek žudi za tim da se susretne s Bogom.  Umjesto čudnih i problematičnih tehnika našega doba Sveto pismo nam pruža  prokušan, aktualan i poučan primjer čuvenoga proroka Jone. U četvrtom poglavlju  njegove knjige po drugi se put izvješćuje da se prorok moli (Jon 4,2; usp.  2,2). Poučno je i utješno vidjeti kako Jona iskreno i vrlo otvoreno pred Bogom  iznosi svoje unutarnje stanje. Njegova je druga molitva optužba i prigovor.  »Nisam li ja to slutio pa sam zato i pobjegao?« govori on. Bolje mu je umrijeti  negoli živjeti (4,3; usp. 4,8), zaključuje u svojoj srdžbi i negativnu  radikalizmu. Teška je to tvrdnja na koju će Bog oba puta – i sada i kad je Jona  ponovi – odmah reagirati i neće je jednostavno pustiti da stoji (4,4.9).


  Cijelo poglavlje pravi je razgovor pri kojem obje strane dolaze do riječi.  Ali središnja poruka i pouka koju će Jona primiti ne zbiva se u riječima, nego  je izvrstan primjer neverbalne, iskustvene komunikacije u Svetom pismu. Nakon  ugodne sjene (4,6), žarko sunce i užaren vjetar napast će Jonu (4,8). Kao što  će crv udariti na bršljan i progristi ga (4,7), tako potom – veli Pismo – sunce  udara i grize Joninu glavu (4,8). Nakon “velike radosti” (v6) Jona  opet doživljava svoju krajnju potištenost i samoubilačke želje. Još jednom bit  će sav usmjeren na umiranje i smrt i to jasno iskazuje: »Ljut sam na smrt«  (4,9)


  Jona, poznato je, nije početnik. Njegovim nastupom mornari i kapetan  taršiške lađe dolaze do obraćenja (1,14); isto tako je s Ninivom i njezinim  kraljem (3,8). Štoviše sam Jona se obratio jer drugi put doista ustaje i  polazi kamo ga Gospodin šalje (3,3 usp. »ustani«, »idi« 3,2). Jona je  Hebrejac, otvoreno priznaje (1,9), i on poznaje sveti Zakon. Za njega je Božja  ljubav sastavni dio onoga što se zove Tora (4,2). Upravo to navodi kao razlog  za svoj bijeg, dok još bijaše u svojoj zemlji. Zna on za suosjećajno, privrženo  srce Božje i za njegovu povezanost s ljudima, citira punu biblijsku formulu  Božjega milosrđa, a sam još pridodaje da se Bog sažaljuje nad zlom (4,2). Kod Ninive sažalio se Gospodin nad njihovim zlom (3,10) – pa to Jona iz  iskustva zna. Ali sad on sam ima problem: zlo ga je zahvatilo izvješćuje Pismo  (»bi mu veoma krivo« KS, 3,1) – zloća poput one Ninivske koja se s početka sve  do neba popela (1,1). Sada je Joni potrebna ta posebna sućut Božja, sažaljenje  nad zlom.


  Svjestan je Jona da Gospodinu pripada spasenje. Tako on završava  svoju prvu molitvu (2,10), to je sam iskusio kad je s dna, do kojega je propao,  čudesno izbavljen. Ali ta spoznaja mora još zaći u osjetljive prostore duše da  bi se ondje ugnijezdila. Neočekivano i nesmotreno Jona prekida započeti dijalog  (4,5). Na Gospodinovo pitanje o teškom Joninu osjećaju (4,4) on ne daje  odgovora nego se daje na svoje, očito, zloslutno promatranje. Gospodin sa  zanimanjem pita: “Čini li ti dobro tvoja ljutnja?”, a on zlorabi  sjenicu koja bi trebala služiti za slavlje izbavljenja Božjega naroda,  očekujući valjda ipak nekako propast Ninive. Duboka Jonina emocij protiv  glavnoga grada osvajačke Asirije itekako je razumljiva i vrlo normalna. Asur je  naime razorio Sjeverno kraljevstvo, najveći dio Izraelskoga naroda; deset je  plemena bilo na Sjeveru koji je padom Samarije 721. osvojen je i opustošen. Što  se u Joninoj duši krije, čuvstvo je pred glavnim gradom nasilnoga agresora.


  Dobro je Jona započeo svoju molitvu jer je iznio težinu koju u duši nosi. A  na kraju poglavlja nalazi se prvi Božji govor koji Jona doista sluša (4,10s).  Tumačenje je to za onu neverbalnu komunikaciju pomoću bršljana koji je sam  niknuo i potom se osušio. Već za bršljanom čovjek može žaliti, kako li onda  treba biti s tisućama ljudi. Je li Jona na kraju knjige postao kontemplativan  slušatelj, povučen u tišinu? Svakako, ne proturječi i ne ponavlja po treći put  svoju radikalnu tvrdnju o smrti.


  Majka Kanaanka  (Mt 15,21-28)


  Jedna dobra majka veoma će mnogo poduzeti za svoje  dijete. Ako smo imali sretno djetinjstvo, zasigurno se možemo prisjetiti takvih  iskustava. Kada sam kao dijete bio bolestan, mama se veoma trudila i sve je  sile uložila samo da opet ozdravim. S ljubaznom skrbi i preko redovitih granica  brinula se za me. Bila je spremna jako puno podnijeti i uzeti na se. 


  Majčinska molba


  Onu zgodu kada jedna Kanaanka,  strankinja i inovjerka, dolazi k izraelskom slavnom Učitelju poznajemo iz  Evanđelja (Mt 15,21-28). Zacijelo je saznala za nj i  – možda već na rubu očaja, rastrošivši sve imanje  poput one druge evanđeoske majke na puste vidare i iscjelitelje – s novim  tračkom nade čula je da veliki Rabi dolazi u njihov kraj, tamo negdje oko Tira  i Sidona. Kako stoji u Matejevu evanđelju pripadnica je Kanaana –  takoreći pra-poganâ,  udaljenih od Božjega svijeta. Međutim, tko zna otkud, ona u srcu nosi moć da u  Isusu prepozna dugoočekivana Spasitelja. S najvećom  biblijskom točnošću obraća mu se. „Sine Davidov!“ (Mt  15,22) – govori, pogađajući u srce Natanova velikoga  mesijanskoga proročanstva iz 2 Sam 7. Zaziv koji potom upućuje Isusu poznat nam  je do danas. Ona vapi: „Eleison!“ – „Smiluj se!“  Znamo taj izraz iz bogoslužja i iz omiljene božićne pjesme.

  U naše suvremeno, napredno doba – bogato znanošću  i tehnikom – sa zaprepaštenjem i žalošću svjedočimo kako živi mračni interes za  sotonske sile i često s gorčinom i grožnjom sudimo da se ovolika količina  podmuklosti i zlonamjerna lukavstva širokih razmjera može objasniti tek  utjecajem Zloduha. Evanđeoska se majka upravo s tim mora nositi. Njezinu je  kćer opako zgrabio i teško opsjeo demon. Zato ona pred Kristom moli  smilovanje.


  Bez odgovora


  Božja nam šutnja ostaje tajanstvena, kadikad vrlo  bolna, premda poznamo i poštujemo njegovu najuzvišeniju beskrajnu slobodu.  Usred izvještaja u Matejevu evanđelju žena je i majka koja se shrvana nalazi  doslovce na tlu. Došla je do dna. Na zemlji je (Mt  15,25). Višestruk je neuspjeh doživjela. Sveti tekst neskriveno veli: na  njezinu molbu Isus joj ponajprije ne odgovara ni riječi. Ni dvoznačni intervent učenika nije donio ploda. Njezin krik boli oni  ističu kao razlog da je se riješe. „Otpusti je!“ – vele oni istom onom riječi  kojom su Učitelju bili svjetovali da gladne pošalje  od sebe kako bi si sami našli hrane (Mt 14,15).  Njezin zdvojan vapaj za njih je vikanje. Smeta!

  Prva riječ koju Učitelj progovara nije upravljena njoj  nego je objašnjenje učenicima. Nije on poslan nikome doli jedino izgubljenim  ovcama doma Izraelova (r. r 24). Za majku Kanaanku sva se krutost slila u mučnu, hladnu poruku:  „Jesam ja dobri pastir, ali ne za tebe!“


  Velika vjera


  Pogledamo li izbliza, uočit ćemo kako ova žena na tlu  pred Kristom nije podlegla gorkom razočarenju. To ona pada ničice, klanja se i  tako cijelim bićem iskazuje štovanje Kristovu autoritetu. Samu sebe odano podastire.  Ali ne odustaje, zna što hoće i još jednom ponavlja molbu. „Pomozi  mi“ – govori (Mt 15,25). Ni drugi Isusov odgovor nije  upućen njoj osobno, nego je općenito tumačenje, koje kaže da nije lijepo  oduzimati hranu djeci da bismo je dali kućnim ljubimcima, psićima.

  Teška srca prihvaćamo ovako grubu Isusovu usporedbu!  Njegovo govor o psima obrazlažemo si duhom vremena, semitskim slikovitim  govorom, nekim posebnim značenjem ili skrivenom pedagogijom. Ali sva težina  njegove usporedbe ostaje u Evanđelju i možemo je donekle relativizirati tek ako  se sjetimo da će u idućem evanđeoskom poglavlju svome prvaku, Stijeni, Isus  reći da je Sotona. A ova majka traži baš pomoć protiv demona i  oslobođenje od njega. Pogledamo li pak ozbiljno Matejev opis da se Isus  „povukao“ (25,21) ili, još više, ako u Markovu evanđelju sasvim konkretno  čitamo da se Isus sklonio u kuću i nije htio da bilo tko to sazna (Mk 7,24), možda ćemo Isusovu riječ najbolje prevesti suvremenim:  „Pusti me na miru!“


  Vjera i molitva


  Ne da sa majka zaustaviti. Ne stavlja na sebe masku  uvrijeđenosti; ne kreće u protunapad, neće se sakriti u mnoštvo i početi  luđački vrijeđati; neće rezignirano dići ruke od svega. Na početku je već  hrabro istupila naprijed. „Gospodine!“ – zazvala je, započinjući tako pravu  molitvu (Mt 15,22). Riječ je to  u kojoj se  skriva sva svetost drevnoga biblijskoga Božjega imena. Riječ je to koju ona  upravlja Isusu s povjerenjem, tražeći i očekujući – jedanput (κύριε r. 22), pa drugi put,  klanjajući se (κύριε r. 25)  i napokon treći put (κύριε  r. 27) kada svojom nevjerojatnom komunikacijskom vještinom pokazuje svoju  nezaustavljivu prodornost. Zna što hoće. Od početka pokušava uspostaviti  dijalog.

  Suprotno od svake naše prirodne reakcije ona uvredu  otvoreno, bez pridržaja prihvaća. „Da, Gospodine!“ (r. 27) potvrđuje ona,  priznajući već Isusu dostojanstvo gospodara za stolom. Sama na sebe primjenjuje  uvredu. Ne odbacuje usporedbu s psićima nego je otvoreno prihvaća i preokreće u  svoj argument. Preuzima je te njome obrazlaže i potkrepljuje svoju molbu.  Vrijedna je to i precizna pouka i za svaku našu međuljudsku komunikaciju. Jest,  sinovi su Izraleovi djeca, ali i nama psićima pripadaju barem ostaci – tako bismo mogli shvatiti novi stupanj njezina  razgovora s Isusom, njezine molitve.


  Još veći plodovi


  Uspjelo je. Evanđeoski tekst jasno kaže da u početku  Gospodin „njoj“ ne daje nikakva odgovora (Mt 15,23),  a sada evanđeoska majka konačno doživljava da se Isus upravo „njoj“ obraća (Mt 15, 28). „Ženo!“ govori Isus izravno ženi Kanaanki (r. 28) kao što je rekao i svojoj majci na svadbi  u Kani i kao što će joj s križa reći (Iv 2,4; 19,26). Što je od početka  pokušavala, na što se trostrukim zazivom vraćala, sada je konačno ostvareno.  Komunikacija je uspostavljena.

  Više puta u Evanđelju naići ćemo na to da Isus ističe  i hvali nečiju vjeru, ali čini se da je jedino u ovo ženi prepoznao  „veliku vjeru“. Stoga u svom odgovoru i Isus prelazi granice. „Neka ti bude  kako želiš“ kaže on i opet razbijajući naše duhovne navike. Nije samo usporedba  s psima nego i ova objava Božje velikodušnosti i širokogrudnosti izazov koji  zapanjuje i čudi. Sve tamo od blagoslovljena primjera Svete Djevice mi molimo  „Neka bude tvoja volja!“ Pokorno se podlažemo Božjoj volji, a ovdje Isus  pokazuje dokle Bog ide u svojoj tajnoj dobroti. Božanska riječ „neka bude“ –  kojoj pripada stvaralačka moć – ovdje treba ispuniti volju majke moliteljice.  Isusov odgovor „Neka ti bude kako želiš!“ ne zaustavlja se i ne mora se  zaustaviti na granicama izlječenja opsjednute kćeri, nego odgovara svoj širini  molbe izrečene u „Pomozi mi“ (r. 25).

  Otkuda taj korijenit i dalekosežan zaokret? Od prvoga  ignoriranja, pa do ovih božanskih obećanja! Ne prepoznaje li Učitelj u ženinu  poniznu spominjanju mrvica nešto daleko važnije? Kruh (ἄρτος Mt  15,26), o kojemu on govori u svom drugom objašnjenju, u središtu je čudesnoga  događaja koji tek za nekoliko epizoda prethodi molbi žene Kanaanke,  a bit će opet u središtu zgodu-dvije kasnije. Poznajemo dobro oba evanđeoska  izvještaja! Našavši se pred nepreglednim mnoštvom u kojim je samo muškaraca  bilo pet tisuća, Učitelj ne zdvaja nego zahvalno uzima ono malo kruha što  učenici imaju na raspolaganju, gleda u nebo, razlama i daje. Isto će tako biti,  znamo, i u onoj idućoj krizi kada je muških bilo četiri tisuće, a tome treba  još pribrojati i žene i djecu. Isus na skromnom, daleko premalenom daru zahvaljuje,  a rezultati su čudesni. Svi su podmireni, siti.


  Kruh s neba


  Je li Isus s ganućem i suzom u očima čuo odgovor majke  Kanaanke? Na mrvice upozorava ona. Nije doduše  ista riječ ni u evanđeoskomu tekstu, ali slika je ista. Kad je maloprije  nahranio mnoštvo preostalo je dvanaest košarica ulomaka (Mt  14,20), a poslije će ih opet biti sedam (r. 37). Od ostataka, mrvica, novo je  obilje koje nadilazi naše očekivanje i zdravu ljudsku računicu. Kruh koji Isus  daje, to je on sam – uvijek veći, neizmjeran, Bog. Majka Kanaanka  to već može osjetiti. Ona, inovjerka, potpunim povjerenjem i nezaustavljivom  upornošću prihvaća Kristovu vlast. Isus cijeni i hvali vjeru poganke! To je  putokaz za zdrav međureligijski dijalog i pravi stav prema raznim vjerama.

  Primjer Kanaanke  nezaobilazan je za svaku zdravu teologiju ljudskoga vjerovanja. Ona pokazuje da  za pravu vjeru u Boga nije zaključno važna i presudna tradicija – bilo  ateistička bilo pseudoreligijska – iz koje čovjek  dolazi. Moguće je obraćenje! Vjera zahtijeva priznavanje nenatkriljiva  Kristova autoriteta i njegove božanske moći koja oslobađa od sotonskih sila.  Vjera počiva na ustrajnoj i nepokolebljivoj molitvi.




  Problem ljudske patnje u Bibliji


  Prvi odgovor


  Teološko značenje razgovora s Bogom u Job 38,1–42,6


  Knjiga o Jobu zahtjevno je književno djelo o problemu: nedužni – patnja – Bog. 
  Njezina literarna struktura sastoji se od pripovijednog, proznog okvira (1s; 
  42,10–17) u kojem saznajemo Jobovu sudbinu, i središnjeg, uvelike poetskim stilom 
  pisanog, dijela: (raz)govori (3,1–42,6), sastavljenog od upravnih govora triju 
  Jobovih prijatelja, neznanca Elihua te napokon samog Jahve.


  Tri Jahvina govora (38s; 40,1s; 40,6–41,26) sa samo dva Jobova odgovora (40,3–5; 
  42,1–6) u završnom dijelu Knjige dio su kompozicije djela. Triput susrećemo 
  rečenicu “i odgovori Jahve Jobu” (38,1; 40,1; 40,6), dvaput “i 
  odgovori Job Jahvi” (40,3; 42,1) i one jasno ocrtavaju strukturu ovog dijela 
  teksta. 


  Razgovor, koji se raspoznaje po glagolu ענה (“odgovoriti”) u kratkom 
  opisnom dijelu teksta (5x 38,1; 40,1.3.6; 42,1) i po stalno nazočnim Ti-izričajima 
  (osim c41), dolazi u knjizi nakon tri kruga razgovora s prijateljima 
  (c3–31) i nakon Elihuova nastupa (c32–37), ali prije Jahvina govora 
  Elifazu (42,7–9) i prije pravog zaključka (42,10–17). Ovaj razgovor s Bogom 
  odvija se prije preokreta (usp. 42,10 formula שׁוב שׁבות) i stoga se s pravom 
  može nazvati prvi odgovor. Job je još uvijek u u prahu i pepelu (42,6), 
  još jedan govor Jahvin slijedi (42,7s) i Job će poživjeti još 140 godina (42,16). 


  Nov Jobov položaj. Time što se יהוה, koji je u pripovjednom 
  okviru (1s; 42,10–17) djelatni subjekt, pojavljuje kao sudionik razgovora (ime 
  Božje u 38,1; 40,1.3.6; 42,1), Job biva uzdignut na razinu “nebeskog vijeća” 
  (usp. 1,6–12; 2,1–7) o kojem dvaput čitamo na početku knjige (“Jednoga 
  dana dođu sinovi Božji da stanu pred Jahvu…” 1,6; 2,1). Job, koji je 
  jedini izgovorio ime Božje ( 12,9), smije poput “sinova Božjih” (1,6; 
  2,1; 38,7) čuti njegov glas. Job je već spominjao odgovor Božji (9,16; 12,4; 
  23,5; 30,20; 31,35). Jahvin nastup u skladu je s tim – osobito s izričitom željom 
  koju Job naposljetku izriče: “na Svesilnom je sad da mi odgovori!” 
  (31,35). S c38 i duga šutnja Božja biva prekinuta (usp. 7 dana 2,13).


  Često opetovano obraćanje na “ti” u Božjem govoru preuzima način 
  govora koji je između 7,12 (“stražu si nada mnom postavio…”) i 17,4 
  (“nećeš im dopustiti da opstanu”.) te od 30,20 (“tebi vičem, 
  pred tobom stojim…”) višestruko Job rabio. Pa i pitanja koja su na taj 
  način izravno postavljena (“Gdje si bio kad zemlju utemeljih” 38,4), 
  za razliku od općenitih pitanja s “Tko…” (38,2.5s.8; 25.28s itd.), 
  odgovaraju postupku Jobovu pred Bogom (npr. “Zašto si me uzeo kao metu?” 
  7,20).


  Stvorenje i zakon. Prvi Božji govor c38s usmjeren je na prvi 
  Jobov govor u c3, što znači da je Bog od početka razgovora nazočan i sluša. 
  Slično kao Job i Bog stavlja patnju u kontekst cijelog stvorenja. Spominjanjem 
  רשׁעים “bezbožnika” odn. “zlotvora” (38,13.15; 40,8.12) Jahve 
  se vraća na temu koju je Job uveo kao središnje pitanje u svom govoru u c9s 
  gdje je 8x ponavlja (9,20.22.24.29; 10,2s.7.15). Izravno suprotstavljanje posve 
  je očito na Jobovu mišljenju da ga Bog čini zlotvorom (תרשׁיעני “ti me činiš/proglašavaš 
  zlotvorom” 10,2) koje Bog u svom pitanju Jobu istom riječju preuzima i 
  okreće pitajući je li Job njega zlotvorom čini (תרשׁיעני “ti me činiš/proglašavaš 
  zlotvorom” 40,8). Jahve prihvaća i temu משׁפט “pravo” koju Job 
  od c9 devet puta navodi (9,19.32; 13,18; 14,3; 19,7; 23,4; 27,2; 29,14; 31,13).


  Poput proroka. Za razliku od Ilije Bog se Jobu objavljuje 
  u oluji (38,1; 40,6), a ne uz šapat blagog lahora (1 Kr 19,12). Ali točno kao 
  kod Ilije komu Bog dvaput mora postaviti pitanje (1 Kr 19,9.13 “Što ćeš 
  ti ovdje?”), tako i Jobu mora opetovati nalog: “opaši svoje bokove 
  kao junak!” (38,3; 40,7). Ilija, koji je u svojoj želji za smrću sličan 
  Jobu (1 Kr 19,4; Job 3,11), dva put “recitira” isti odgovor (1 Kr 
  19,10.14). Job međutim postiže bitan napredak od šutnje (poslije c38s) i volje 
  za šutnjom (40,4s) do priznanja i spremnosti na razgovor (42,4).


  Izostanak odgovora nakon prvog Jahvina govora (c38s) i izostanak tematskog 
  sučeljavanja nakon drugog Jahvina govora (40,1s) odgovara umoru od muke i trpljenja 
  koje traje 7 dana (c2) i 34 poglavlja (c3–37). Pitanja koje Bog postavlja (c38–40) 
  nadilaze Joba, previše su za nj (npr. 38,6 “Na čemu počivaju temelji zemlje?”; 
  38,28 “Tko je taj koji kapi rose rađa? Zar možeš doviknuti oblacima pa 
  da pljuskovi tebe poslušaju?”; 40,9 “Zar ti mišica snagu Božju ima?”). 
  Ali zajedno s razmatranjem od 41,7 (ne više pitanja, nego opis) dovode do one 
  pozitivne promjene u Joba koju on izriče priznanjem u svom odgovoru (42,1–6).


  Kajanje ili utjeha? Glagolski korijen נחם niḥam pokazuje svojim oblikom u 42,6 da se njegovo značenje na Jobu ostvarilo. Iako se obično razlikuje između “utjehe” (piel) i “pokajanja” (nifal), možemo u tom izričaju vidjeti onu promjenu stava i unutarnjeg stanja koja je istim glagolskim korijenom (7x u Knjizi o Jobu) povezana s “utješiti”. Ono što su prijatelji u početku bili nakanili (hebr. נחם “utješiti” 2,11), ostvaruje se u susretu s Bogom (hebr. נחם “utješen sam” 42,6). Što Job bijaše za druge (29,25), što se uzalud nadao od svoga ležaja (7,13), što prijatelji nisu bili kadri (16,2; 21,34), što rodbina naknadno, kad je sve prošlo, čini (42,11), to se ostvaruje na njemu kako on sam govoreći u 1. Sg. potvrđuje: doživljava utjehu (42,6). 
  Da je riječ o utjehi potkrepljuje i Jobovo oko koje je pred Bogom suze lijevalo (hebr. עין ‘ájin “oko” 16,20), a sada ga vidi (“oko” 42,5). Jobova nada – prepoznatljiva po obje riječi koje se ponavljaju (hebr. עין+ראה ‘ájin+ra’â’ “oko”+“vidjeti” 19,27; 42,5) – ispunjuje se.


  Molitve Raspetoga


  Među čuvenih sedam Kristovih riječi na križu koje su ušle u teologiju i u  duhovnost, ali i u umjetnost, tri su upućene Ocu. S dvije Isus govori o sebi i  o svojemu stanju: »Žedan sam« i »Dovršeno je« (Iv 19,28.30). Dvije su upućene  bližnjima – raskajanomu razbojniku (Lk 23,43) te ljubljenomu učeniku i majci (Iv 19,26). Tri  ostale jesu molitva.


  Prva  molitva


  O devetoj uri povika Isus jakim glasom: »Eloi, Eloi lama sabahtani?« To  znači: »Bože moj, Bože moj, zašto si me ostavio?« (Mk  15,34; usp. Mt 27,46).


  Čuveni vapaj o najdubljoj ostavljenosti i nedostatku oslonca iz Ps 22 Isus izriče nakon sveopće i dugotrajne tame (Mt 27,45; Mk 15,33; Lk 23,44). Obuhvaćala je cijelu zemlju i trajala je od  podneva do tri popodne, a Luka objašnjava da to bijaše pomrčina sunca (Lk 23,45).


  Svoju molitvu Ocu Raspeti izriče u tri poslije podne nakon što je punih šest  sati, sve od devet izjutra, prikovan na drvo križa. Kako se mi osjećamo kada  neko podulje vrijeme samo moramo mirno stajati ili čak sjediti?


  Isus se služi Svetim pismom. Riječima psalma u ključnomu trenutku izriče  stanje svoje duše. Za najsvetiji odnos prema Ocu uzima riječi Pisma.


  Psalam 22 opisuje ruganje koje Isus doživljava. Vrijeđaju njegovo pouzdanje  i ljubav: »Uzdao se u Boga, neka ga sada spasi« (Ps  22,8; Mt 27,43). U istomu psalmu čitamo iskustvo: »za  odjeću moju bacaju kocku« (Ps 22,9). To će Isus  doživjeti (Lk 23,34) – da se ispuni Pismo,  tumači Ivan (Iv 19,24). Psalmist opisuje: »Moj se  jezik uz nepce slijepio« (Ps 22,16). Isus će otvoreno  reći: »Žedan sam« – da se ispuni Pismo, opet tumači Ivan (Iv 19,28). U  psalmu napokon mučenik govori kako su mu ruke i noge proboli i kako sve svoje  kosti može prebrojiti (Ps 22,17). To se s Raspetim  bolno ostvarilo.


  »Bože moj, Bože moj« – važan je vapaj. Velika je pomoć prepoznati i izreći  najdublju bol. Potužiti se i pojadati ljekovito je.  Pogotovu na pravomu mjestu. Isusove riječi jesu molitva – upućene Bogu, Ocu  koji ga je ostavio. I u najvećoj muci Isus se ne odriče pripadnosti Ocu. Naziva  ga svojim Bogom. Drevna »formula saveza« živi u Isusovoj molitvi . Taj  trenutno daleki Bog jest njegov Bog. A Isus je njegov Sin. Njegov je.


  Hebrejska gramatika poučava da למה lámma nije  samo pitanje nego predbacivanje: Zašto tako činiš? Još više od toga – kako doslovno  novozavjetni, pa onda i hrvatski, jezik prevodi hebrejsku upitnu riječ: za što?  εις τι eis ti? – Isus pita o svrsi. S  kojom svrhom, za koji cilj? Čemu? – pita on. Radi čega, s kojim ciljem je  napušten?


  Psalam u završnomu dijelu već najavljuje preokret i sretan dovršetak. Isus  će u miru predati svoj duh. U svojemu zadnjem vapaju više ne će govoriti  općenito: »Bože«, nego opet: »Oče.«


  Druga  molitva


  I kada dođoše na mjesto zvano Lubanja, ondje razapeše njega i te zločince,  jednoga zdesna, drugoga slijeva. A Isus je govorio: »Oče, oprosti im! Ta ne znaju što čine« (Lk 23,34). A bijaše treća  ura kad ga razapeše (Mk 15,25).


  Druga Isusova molitva: »Oče, oprosti im« (Lk  23,34) vremenski prethodi prvoj. Luka izvješćuje kako Isus moli za krvnike kod  razapinjanja, dakle šest sati ranije, u devet ujutro, kako precizno bilježi  Marko (Mk 15,25). U govoru na gori poučavao je  Učitelj i tražio: »Molite za one koji vas progone« (Mt  5,44), sada to sam djelom potvrđuje.


  Kada Isus moli: »Oprosti im!« (Lk 23,34), onda u  Svetomu pismu izgovara onu istu molbu, istu riječ koju i mi upućujemo Ocu kad  god molimo: »otpusti nam!« (αφες afes Mt 6,12; Lk 11,4).


  Isus se više puta obraća Ocu u molitvi, govori »Oče«: kada slavi Oca koji se  objavljuje malenima (Mt 11,25), kojemu se svidjelo  sve predati Sinu… (r. 26, Lk 10,21); kada zahvaljuje  Ocu za Lazarovo uskrisenje (Iv 11,41); kada u  potresenosti moli da Otac proslavi ime svoje (Iv 12,27); u velikosvećeničkoj  molitvi nakon Posljednje večere (Iv 17); kada se moli u Getsemaniju  da ga mimoiđe kalež muke, ali po Očevoj volji (Mt  26,39.42; Lk 22,42). To je jednako čuvenu izrazu Abba! (Mk 14,36); Isus se obraća Ocu nebeskom kada, eto, moli  oproštenje za krvnike i, napokon, kada predaje duh u ruke Očeve (Lk 23,34.46).


  Treća  molitva


  Viknu jakim glasom:  »Oče, u ruke tvoje predajem duh svoj!« To rekavši, izdahnu (Lk 23,46). Preda duh (Iv 19,30).


  Tako dolazimo do treće i posljednje Isusove molitve. Sva evanđelja  zajednički izvješćuju da su Isusu dali piti i da je potom umro. Pritom je  iznova zavikao jakim glasom (Mk 15,37; Mt 27,50). Nakon prvoga iz Ps 22,  evanđelja spominju još jedan vapaj. To je drugi krik, povik Isusov kojim svoj  duh povjerava Očevim rukama.


  I opet se – za najsvetiji odnos prema Ocu – služi riječima Pisma. U Ps 31,6 čitamo: »u tvoje ruke duh svoj predajem.« To  pripada u posljednje Isusove riječi prije preminuća.


  Predaje duh u ruke Oca koji je veći od svih. Iz ruke Očeve nitko ne  može istrgnuti ovce – poučavao je kao dobri pastir (Iv 10,29). Sada svoj duh  predaje u te sigurne ruke. Već je Izaija pisao u  molitvi (Iz 64,7): »Ti si naš Otac. Mi smo glina, ti naš lončar. Svi smo djelo tvojih  ruku.«


  Ruke su to dobroga oca koji vidi sina izdaleka, trči prema njemu i pada mu  oko vrata – rukama ga grli (Lk 15,20). Premda Luka ne  spominje ruke, slika je jasna.


  Evanđelja potvrđuju da Isusova molitva na križu nisu samo riječi, nego i  djelo: Matej govori ne samo o izdisanju, nego o otpuštanju duha, a Ivan još  jasnije piše kako Isus kod preminuća »predaje duh«  (Iv 19,30), izručuje ga, kao što je sam bio predan (παραδίδομι  paradidomi). Što u molitvi kaže, to Raspeti  i čini.


  Ovakvo predanje, ovakav način umiranja ima svoje  prve plodove. Satnik – vojnik, stranac – dolazi do vjere (Mk  15,39; Lk 23,47).
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  Uskrs u Svetome pismu


  Dar života


  
Život  i smrt. Kao što je Isus četrdeset dana bio u pustinji, tako je poslije svoje muke  četrdeset dana pokazivao i dokazivao svojim učenicima da je živ (Dj 1,3). Uskrs  je pobjeda života nad smrću, a upravo je o tome riječ kad govorimo o uskrsnuću.  Listajući Sveto pismo prvi put ćemo naći da se govori o životu i smrti  praktički na samom početku. Želja za životom prisutna je u Sv. pismu od  onog časa kad je čovjek primio od Bog na dar dah života, otkad je postao  živom dušom (Post 2,7). Bog koji prvi put daje život, može ga i obnoviti.


  I problem smrti spominje se već kod prvog grijeha.  Lukavi zavodnik izokreće Božje upozorenje i izriče izravnu laž. Napomeni:  »Sasvim sigurno ćeš umrijeti« (Post 2,17) zmija se suprotstavlja lažnom  tvrdnjom: »ne, sigurno nećete umrijeti« (3,4) dok nagovara Evu da posegne za  plodom na drvu spoznaje dobra i zla.


  Smrt, koju će sv. Pavao nazvati »posljednjim  neprijateljem« (1 Kor 15,26) nalazi se već na prvim stranicama Pisma jednako  kao i božanski dar života. Od početka su uz čovjeka. Upravo o ta dva pola, o  smrti i životu, govorimo, kad govorimo o uskrsnuću.


  Uznesenje. Ima nekoliko likova u Svetom pismu  koji su posebna najava i slika uskrsnuća. Prvi je su Henok,  pradjed Noe pravednika, a drugi Ilija, čuveni prorok. I za jednog i za drugog  nema u Bibliji izvještaja da su umrli, nego se spominje da su »uzeti« s ovoga  svijeta (hebr. לקח   laqah). Henok koji je hodio s  Bogom, sam doživljava da je taj hod obilježen Božjim životom koji se nastavlja  i traje. »Boga ga uze« – čitamo u Knjizi Postanka (5,24). Od te iste riječi  zasigurno dolazi i drevni hrvatski naziv Vazam.


  Ilija koji je u visinama svete Božje gore već upoznao  pravo lice Božje, bit će uznesen pred očima svoga vjernog pratioca, učenika i  poslužitelja Elizeja (2 Kr  2,9.10). Tako sam najavljuje (hebr. לקח lāqaḥ 2 Kr 2,9.10), a već su, čitamo opetovano, i proročki učenici po izraelskim gradovima  očekivali i znali da će Gospodin uzeti Iliju (לקח 2,3.5). To svojevrsno uznesenje jasan je znak života  koji Bog daje, života koji nadvisuje snagu smrti. Ispunjenje je naše čežnje za  potpunim zajedništvom s Bogom.


  Zanimljivo da prorok Amos  svoje zvanje opisuje upravo tom biblijskom riječju: »Gospodin me uze«  (Am 7,15). Tako je on doživio čas proročkoga poziva. Gospodin ga uze od stada i  sada on pripada u Božji prostor što je bitno obilježje proročkoga zvanja.


  Uskrisenje. Kod Ilije, ali i  kod Elizeja, njegova nasljednika, postoje još neke  važne slike uskrsnuća. I učitelj Ilija, i učenik Elizej  uspijevaju Božjom snagom dozvati u život preminule mladiće. Sin gostoljubive  siromašne udovice, koja je velikodušno nahranila Iliju, umire od bolesti. Ali  na Ilijinu molitvu Bog mu vraća život (1 Kr 17,21).  Još većim zalaganjem i osobnom akcijom Elizejevom bit  će oživljen sin njegove dobročiniteljice, uvažene žene iz Šunema  (2 Kr 4,34s).


  Ono što će se ostvariti u Kristu, već je ovdje  naznačeno. Ljudski život koji je prekinut opet se Božjim čudom vraća. Ali kod  ovih mladića to je tek povratak u ovozemnu prolaznost  – bitnu i dragocjenu, ali krhku.


  S onu stranu groba. Za razumijevanje  Uskrsa u Svetom pismu važan nam je pogled na završetak Elizejeva  života. Starac prorok, koji je mnoge kraljeve nadživio, koji je učenike okupio  i s njima živio, koji je u časti bio tako velik da ga i kraljevi nazivahu  svojim ocem – umire. Međutim, kad je već položen u grob, čudesno donosi život.  Jedan mrtvac kojeg su htjeli sahraniti slučajno je dodirnuo Elizejev  mrtvo tijelo i oživljuje (2 Kr 13,21. Prorok i kao  pokojnik – djeluje. Točnije i preko ljudske smrti Božji Duh ima vlast nad  tijelom i spasonosna sila preko pokojnoga Elizeja  može izbiti. U Isusu to će postati sasvim očito.


  Uskrsnuće zajednice. Kod velikoga proroka Ezekiela možemo naći njegovo čuveno viđenje. On gleda  cijelu vojsku kako Duhom Božjim od mrtvih kostiju postaju živi ljudi (Ez 37).  Vrlo plastično opisano je kako suhe kosti postupno primaju na se tkivo: žile,  mišice i kožu, a na novo prorokovanje Ezekijelevo  dobivaju u sebe i dah života. Slika je dojmljiva i jasna, a uloga je proroka  pritom višestruka i bitna.


  Vječni život i Božja moć


  [image: KingDavid_psalms]Vječni  život. Dragocjen pogled na vjeru u uskrsnuće donose nam psalmi. S jedne strane  bodre i potiču spremnost da obdržavamo Božji zakon ne  samo na omeđeno vrijeme zemaljskoga života, nego uvijek i dovijeka –  vječno: »Tvoj ću Zakon čuvati uvijek i dovijeka« (Ps  119,44). S druge strane David na početku 145. psalma višestruko ima pred sobom trajnu  perspektivu za svoj hvalospjev Bogu. Govori svome Gospodinu, čijeg ime kani  hvaliti uvijek i dovijeka: »Ime ću tvoje blagoslivljati uvijek i  dovijeka« (Ps 145,1) izriče on svoje uvjerenje i  nadu, i odmah zatim ponavlja: »ime ću tvoje hvaliti uvijek i dovijeka« (v2). Kako poslušno predanje  božanskoj Pouci za život (Tora), poštovanje prema objavljenoj Božjoj riječi,  tako i odgovor na nju u radosnoj pjesmi počivaju na jasnoj slutnji o vlastitoj  neomeđenoj budućnosti s Bogom.


  Bog koji uskrisuje. Hvalospjev  prorokove majke Ane, majke Samuelove, osobito od nas  traži suzdržanost pred uvriježenim mnijenjem kako Stari zavjet tek na kraju  donosi realno iščekivanje uskrsnuća. Žena koja je iz potlačenosti i patnje po  molitvi i otvorenosti pred svećenikom postala teologinjom, u svojoj molitvenoj  pjesmi očituje širok pogled koji obuhvaća usud cijelog naroda. Njezina  pozornost nije više usmjerena na vlastitu nevolju, nego na spasiteljsko Božje  djelovanje. U tom spjevu daje važno svjedočanstvo o Božjoj moći. Da ona ima  razumijevanja za Božju svemoć, razumijemo odmah. Da spoznaje kako je i ljudski  život i čovjekova smrt podložna Božjoj vlasti ne čudi nas. Kad bi bila rekla:  »Bog nam daje život i potom smrt. Živimo i onda ćemo u grob sići.« – to bi  posvema odgovaralo našem očekivanju i iskustvu. Međutim, nakon što je Ana  upravo izvršila svoj zavjet i posvetila sina Božjoj službi, govori prvo kako  Bog daje smrt, a potom da daje život. Govori da on prvo u spušta u dubinu  carstva mrtvih, a potom odande izvodi. » Jahve daje smrt i život, ruši u Šeol i odande diže« (1 Sam 2,6). Ta će misao iz Hebrejske  biblije biti uzor za molitvu Tobita, oca Tobijina, i pojavit će ondje kao izravan citat u prijevodu  (Tob 13,2). Upravo u tom izokrenutom redoslijedu  Božje djelovanje poznajemo na primjeru Isusova života.


  Uskrsnuće mrtvih. Poznato je kako  se pred kraj Staroga zavjeta opet snažno javlja tema uskrsnuća. Prorok  Danijel koji je tri puna tjedna postio (10,3) čuje važne riječi od Božjeg  poslanika koji mu pristupa i rukom ga pridiže (10,10). Velika objava koju  Danijel sluša završava najavom kako će se »mnogi koji u prahu zemaljskom  snivaju probuditi« (12,2). Naznačuje se i jasna razlika jer jedni ustaju  na vječni život, a drugi na vječnu sramotu. Za one koji su bili mudri, koji su  sami usvojili Božju riječ i koji su druge poučavali u toj mudrosti bit će to  nebeski sjaj (12,3). Oni sami uspoređeni su sa zvijezdama na svodu nebeskom o  kojem govori već prva stranica Svetog pisma.


  Uskrsnuće se dakle uspoređuje s buđenjem od sna, a tri  puta se pritom ističe trajanje, vječnost. Danijelovo proroštvo ima osobitu  važnost jer on sam na kraju dobiva nalog: Idi! koji ponajprije označava život:  Živi! Ali izričito se govori o Danijelovu kraju i o tome da će mirovati i potom  ustati na noge (12,13). To je već izričita slika uskrsnuća kakvo će se u Isusu  ostvariti.


  Drvo života. U samom početku Pisma izričito se  spominje i problem umiranja i božanski dar života. Govori se o drvu spoznaje  dobra i zla, ali i o drvu života koje ima osobito značenje u Svetom pismu. Znak  je života koji buja i traje. Ono je slika čežnje za vječnim životom koja  je, eto, prisutna od početka. Drvo života nalazi se jednako kao i drvo spoznaje  dobra i zla posred vrta Gospodnjeg, a nakon grijeha bit će zapriječen prilaz do  njega, postavljena je anđeoska straža (Post 3,24).


  Čudesno je kako već pedagogija Starog zavjeta čini  dragocjen zaokret. Knjiga izreka ponudit će definiciju koja otkriva što je drvo  života. »Blago čovjeku koji je stekao mudrost… drvo je života onima koji se  nje drže« (Izr 3,13.18). Drvo života jest mudrost –  svakome tko se mudrosti drži i koji je zbog toga sretan. Na istom mjestu  saznajemo kako je mudrost izvrsni dar koji povezuje čovjeka s Bogom. Sveti  tekst zapisuje naime kako je upravo mudrošću Stvoritelj utemeljio nebo i zemlju  (3,19), a mudrost, eto, i čovjek može steći (v13) poput primjerice Salomona koji ju je u počecima svoga kraljevanja više  cijenio od bogatstva (1 Kr 3,9.11). Mudrost je to  koja ne ostaje samo unutar uma, nego blagotvorno djeluje na zdravlje (Izr 3,8), suživot (v4) i imanje  (v10.16), a Biblija opisuje i konkretne psihološke učinke: mudrost donosi  osjećaj miline (Izr 3,17), sigurnost (v23), oslobađa  od straha (v25) i daje miran san (v24)

  Važan je ovo prijelaz za motiv koji će se u Otkrivenju, na kraju Biblije,  rascvasti, razrasti i razbujati do punine. U opisu  novoga Jeruzalema gledamo drvo života, zapravo cijeli drvored kako raste i s  ove i s one strane rijeke (Otk 22,2). Drvo života  donosit će plod i to svaki mjesec. U početku, vidjeli smo, plod bijaše  zabranjen, a na kraju čak će i lišće s toga drveta postati ljekovito i taj  lijek bit će dostupan ne samo svetim izabranicima, nego svima (Otk 22,2).


  Kristovo uskrsnuće


  Premda se uobičajilo u teologiji  isticati prazan grob kao dokaz povijesnosti Isusova uskrsnuća, po Svetomu pismu  traži se nešto drugo. Potreban je susret s Uskrslim. Učenici trebaju prepoznati  da je to baš taj njihov Učitelj koji je bio raspet i još ima tragove rana, a  sada živ stoji među njima. Tek tada oni, pa i mi, možemo govoriti o uskrsnuću.


  Evanđelja su složna u tome da se Marija Magdalena prva  susrela s uskrslim Isusom (Mk 16,9; Iv 20,14) – ona  koja je ostala uz križ kada su gotovo svi pobjegli (Mk  15,40; Iv 19,25). Ona koja je s ljubavlju htjela iskazati počast i pokojnomu,  izruganom, raspetom mučeniku, sada treba javiti radosnu vijest da je vidjela  Gospodina (Iv 20,17). Silinu te izjave, s kojom se učenici teško mire, najbolje  ćemo shvatiti, prisjetimo li se da upravo tim riječima prorok Izaija izvješćuje o silnom doživljaju Božjega veličanstva  kod svojega poziva: »Vidio sam Gospodina« kaže u uvodu (Iz 6,1), pa ponavlja:  »moje oči vidješe Jahvu…« (v5).


  Trenutak Isusova uskrsnuća ostao je skriven od očiju  svjedoka. O samu događaju uskrsnuća imamo tek neke naznake u Matejevu Evanđelju  koje spominje snažan potres i dolazak Božjega anđela s neba (Mt 28,2). Uspoređen je s munjom (28,3).


  Prvi razlozi zašto je trenutak uskrsnuća skriven jesu  naravni. Kao i kod navještenja, gdje je samo Gospa u razgovoru s anđelom u  skrovitosti nazaretske kuće, i kod rođenja Kristova, koje se zbiva izvan grada  – mi ljudi glavne i bitne stvari vrlo lako propustimo. Nismo prisutni. Drugo  nas zaokuplja. Izvrstan su primjer učenici na putu u Emaus.  Sve točno znaju o Isusu, ali odlaze jer im je ono najbitnije  promaklo.


  Učenici su se u strahu prvo razbježali, a onda  zatvorili. Oni nisu kod groba u trenutku uskrsnuća. Pobožne žene, kao i svi vjerni  židovi, poštuju subotnji počinak. Doći će na grob kada je kamen već otkotrljan  i Isus odsutan. Stražari uz Isusov grob od straha su obamrli (Mt 28,4). Dublji teološki razlog skrivenosti uskrsnuća može  se usporediti s Isusovim upozorenjem nakon preobraženja ili zabranom da govore  tko je on. Treba čuvati tajnu. Uskrsnuće je tajna vjere, nije medijski spektakl  površne razbibrige.


  Valja se prisjetiti kako Isus, Učitelj, koliko god  otvoreno bio najavljivao svoju muku i smrt, svaki put najavljuje i uskrsnuće.  Najavio je pred svima i znak Jonin. Kao što je Jona u ribljoj utrobi proveo tri dana, tako će i on u  utrobi zemlje. Kod preobraženja na gori pokazuje svoje pravo – božansko – lice  koje će svi moći vidjeti nakon uskrsa. Onda, na gori, od odabranih traži da  čuvaju tajnu sve »dok ne uskrsne od mrtvih« (Mt  17,9). I tom je prilikom jasno najavio uskrsnuće, premda oni još nisu shvatili  što je to »uskrsnuti od mrtvih«.


  Isus ispunja proroštva koja je sam ponavljao. Vjerno  je izvršio žrtvu, a uskrsnuće je dovršetak žrtve. Prema sv. Pavlu, uskrsnuće je  dovršetak prinosa Ocu – on je prvina – prvi plod koji se Bogu posvećuje  (1 Kor 15,20).


  Za Isusove učenike prvo važno smirenje i dovršetak  zbunjujućih uskrsnih događaja zbiva se na osobit način. Isus će se još jednom  očitovati kao vrstan Učitelj. Služi se Svetim pismom bi još uvijek uznemirene  učenike koje ispunja i strah i radost doveo do prihvaćanja nove uskrsne  stvarnosti.  Sa svojim uskrslim Gospodinom proći će Zakon, Proroke i  Psalme kad im bude tumačio što sve ima o njemu u Pismima (Lk  24,44). Tehnika je vrlo moderna jer traži osobno, autentično iskustvo i  doživljavanje: Isus iznosi ono što Pismo govori o njegovoj osobi, njegovu  životu i njegovoj sudbini, o njemu samome. Za učenike to je terapeutski studij  Svetoga pisma. S pomoću Pisma dolaze do razumijevanja Uskrsnuća.


  Već prije toga dana dvojica ne putu u Emaus izvrsno su osjetili učinke ove metode. Učitelj,  »počevši tada od Mojsija i svih proroka, protumači im što u svim Pismima ima o  njemu« (Lk 24,27). Pouka je tako snažno djelovala da  im je ne samo »gorjelo srce« dok su slušali »kako im razotkriva Pisma« (v32),  nego ga oni, pretvorivši svoje pretresanje u zajedničku molbu, žele zadržati  kod sebe i prije negoli otkriju tko je on zapravo. »Ostani s nama« (v29) mole  složno, a tek poslije ga prepoznaju (v31).




  Uskrsni ljudi


  Marta je drukčija


  Drukčija je Marta. Kada nakon smrti brata Lazara ide Isusu ususret, opet se  razlikuje od svoje sestre Marije koja ovoga puta ostaje u kući. Kada je čula da  Isus dolazi, pošla je pred njega (Iv 11,20) i dočekala ga je vani. Za Isusova  posjeta Marija je bila uza nj, a Marta se posvetila kućnomu poslu u kući u  kojoj ga je primila (Lk 10,38).


  Marta je u Evanđelju povezana s dvije osjetljive ljudske životne situacije.  Prva je u Lukinu Evanđelju – kada nam dođe važan gost u kuću. Druga je u Ivanovu  Evanđelju – kada nam netko umre.


  Vrijedila je škola u kojoj je Isus bio pokazao da je i Marti  učitelj. Nju je dvaput imenom zazvao: »Marta, Marta!« (Lk  10,41). Bijaše to kao kod važnih biblijskih zvanja kada Bog zahvaća duboko u  život svojih izabranih i stvara preokret koji će odrediti životnu zadaću toga  čovjeka. Tako je bilo s Abrahamom kada je Izak već bio na žrtveniku. Tako je  bilo s Mojsijem pred gorućim grmom, a i sa Samuelom  dok je još bio dječak.


  Marti je Učitelj uputio važnu poruku da je samo  jedno potrebno. Nju je vidio kako je sva zauzeta, kako se brine i uznemiruje za  mnoge stvari. Nije on protiv posluživanja, sam je došao služiti. Poštuje Isus Martino služenje, ali objašnjava da je jedno potrebno.


  Rezultati Isusove pouke očiti su u danima oko Lazarove smrti. Sada Marta  pažljivo sluša i čim čuje da Isus dolazi, kreće van i ide mu u susret.


  I sada, kao i onomad, ona prva progovara i upućuje mu svoju riječ:  »Gospodine!« (Lk 10,40; Iv 11,21). Je li to prigovor?  »Da si bio ovdje, brat moj ne bi umro.« Svakako nije zahtjev kao ono prije:  »Reci joj da mi pomogne!« (Lk 10,40). Ovo sada jest  priznanje Isusove moći. Marta govori da je prisutnost Isusova jača od smrti.


  Marta je drukčija. Tko pred Isusom u evanđelju izriče tako preciznu  vjeroispovijest o uskrsnuću u posljednji dan? Ona vjeruje da će njezin brat uskrnusti o uskrsnuću u posljednji dan (Iv 11,24). To je  uskrsnuće mrtvih kojemu se Crkva tijekom vjekova sve do danas nada.


  Ali Isus je još jednom Martin Učitelj. I ovo on ispravlja i nadopunjuje.  Uskrsnuće nije daleko na kraju vremena. »Ja sam uskrsnuće«, kaže Isus. Ja,  Marta, koji s tobom govorim ovdje i sada. Marti  možemo zahvaliti jednu od uskrsnih »definicija« kojom se Isus sam objavljuje.  »Ja sam Uskrsnuće i Život« (Iv 11,25). To će i djelom posvjedočiti.


  Marta je drukčija. Ne samo vjerovanjem u uskrsnuće. Marta je poput Petra  prvaka među apostolima. Na istoj je razini kao Stijena na kojoj Isus gradi, kao  onaj kome povjerava ključeve. I ona je naime u presudnu času pred Isusom  ispovjedila: »Ti si Krist, ti si Mesija!« (Iv 11,27; Mt  16,16). Upravo tako je Petar po objavi Oca nebeskoga odgovorio na Isusovo  pitanje. Zato je blažen.


  Glasnica radosti


  Lik Marije Magdalene u Evanđeljima


  Opet i opet evanđeoska Magdalena izazov je ljudskoj  mašti. Naći ćemo kojekakvih zamisli i u tradiciji i u suvremenoj književnosti.  Ipak, čini se da je snaga izvornoga opisa koji Sveto pismo donosi još veća,  prodornija, dalekosežnija.


  Markovo evanđelje ističe da je Marija Magdalena prva  osoba koja se susrela s uskrslim Kristom (16,9). S time se slaže i Matejev i  osobito Ivanov izvještaj (Mt 28,9; Iv 20,14). Nakon  što je s ljubljenim učenikom, jedinim iz kruga učenika, ostala uz križ (Iv  19,25), ona je prva uskrsna žena. Ni Lukino se evanđelje tomu ne protivi, upozoravajući  izričito da je i Magdalena među ženama koje prve otiđoše do groba (Lk 24,10), ali spominje samo susret s anđelima (v4.22).


  Marija Magdalena i Isus Krist


  1. Oslobođenje. Evanđelja  spominju da je Gospodin Magdalenu oslobodio od sedam zloduha (Mk 16,9; Lk 8,2). Sedam, broj punine,  govori da je bila potpuno opsjednuta i zarobljena, žrtva zloduha. Mnoge je  ljude k Isusu dovelo ozdravljenje od bolesti ili oslobođenje od zloduha. Iz  drugih slučajeva znamo da nečisti duh može, primjerice, čovjeka toliko sputati  da mu oduzme moć sporazumijevanja (Mt 12,22; Lk 11,14). Ugrožava život, bacajući u vatru i vodu (Mk 9,22). Može toliko zaposjesti osobu da u njezinu tijelu  i njezinim glasom otvoreno napada samog Sina Božjega (Mk  1,24). Znamo da ih može biti mnogo, cijela legija (Mk  5,9). Za Mariju Evanđelje samo kratko veli da je bila opsjednuta sa sedam  zloduha. Toliko nam kaže o njezinoj prošlosti. Gospodin koji je sam u pustinji  nadvladao sveobuhvatnu zamku đavolskoga poglavice oslobodio ju je mučnih  paklenskih veriga kada i kako je on htio. To je za nju početak velike slobode.


  2. Posvećenje. S mnogim drugim ženama slijedila je  Isusa iz Galileje i služila mu (Mt 27,55; Mk 15,41; Lk 8,3). Imetak, snagu  i vrijeme dala je u službu Spasitelja i njegovih učenika. S njime će uzići u  Jeruzalem. Duša je odahnula od muka jer ju je božanski dodir oslobodio i ona  vidi pred sobom novi život. Pronašla je svijetlo svoga svijeta. Sve sad ima  smisla. Sve je spremna uložiti. Ondje, u Galileji, čula je Isusove riječi da  Sin Čovječji treba biti predan i raspet i da će treći dan uskrsnuti. Ali bit će  potrebna riječ anđela da ih se zajedno sa svojim pratiljama na grobu Isusovu  ponovno sjeti (Lk 24,6–8; usp.  „kako reče“ Mt 28,6; Mk  16,7). Bit će to Marijin intelektualni zadatak. Treba se sjetiti Isusovih  riječi, pronaći ih u pamćenju.


  3. Razočaranje. Jeruzalem je donio neviđenu  tragediju, razočaranje, novu neizdrživu bol. Dok je zajedno s ostalim ženama  izdaleka promatrala što se zbiva na Kalvariji (Mt  27,56; Mk 15,40), osjećala se kao da je ponovo ne  sedam, nego sedamdeset puta sedam zloduha nemilo grabi svojim krvožednim  kandžama. Dok je stajala uz križ Gospodinov (Iv 19,25) po kojemu se slijevala  krv iz brojnih rana, dok je slušala kako Spasitelj kratko prije smrti upućuje  riječ Majci i ljubljenom učeniku, stare su, duboke i gorke rane ponovno  krvarile u njezinoj duši.


  Nije kraj


  4. Vjernost preko groba Međutim, hrabra  žena nije u strahu i općoj smetenosti pobjegla. Ostaje vjerna svome Spasitelju  i u smrti. Stoji nasuprot novoga groba i promatra njegov ukop (Mt 27,61; Mk 15,47). Poslije, kad  dođe pohoditi grob nakon subotnjega počinka, i mrtvo tijelo pokojnikovo s  poštovanjem će nazvati „moj Gospodin“ (Iv 20,13). Kad je učenicima javila i  rekla: „Ne znamo kamo su ga stavili“ (Iv 20,2) onda znači da je jedno sa zajednicom.  Govori u množini – preuzima odgovornost i govori u ime svih.


  Znamo kako polutama na početku dana donosi svoj  osobit, tajni mir. Slike predmeta i ljudi oko sebe čovjek ne vidi dobro, ali  puno bolje nego u buci dana osjeća što mu je u duši. Je li u miru, je li ga  nešto vuče? Žena iz Magdale skupila je sve snage  slomljenoga srca i hodala prema grobu (Mt 28,1; Mk 16,1). U ruci joj miomirisne masti kojima će pomazati  preminulog mučenika, Učitelja. I mi idemo na groblje, s poštovanjem, s  molitvom. Idemo pohoditi svoje mrtve.


  5. Novo razočaranje. Taj treći dan  međutim iznenada donosi neočekivanu novost. Nov prijelom u duši nastaje kad  spazi kako kamen, golem, pretežak, stoji odvaljen (Mk  16,4; Iv 20,1). Tijela nema. Uzeli su ga, prva je misao. Ni mrtvome me može  iskazati počast, oplakivati ga, moliti nad njime, pomazati ga. Marija plače,  plače neutješna! Njoj je stalo da Isus bude uz nju pa makar i kao pokojnik. Kad  spremno govori: „Reci mi gdje si ga stavio i ja ću ga uzeti“ (Iv 20,15) njezina  vruća ljubav i interes još uvijek vrijede pokojnom mučeniku. Ljubav je tolika  da je spremna sama svojim silama ponijeti tijelo pokojnikovo. Ne prepoznaje još  živog Isusa – zbog potresenosti i neočekivanosti ili zbog suza u očima. Možda i  zbog toga što joj on ponavlja isto pitanje koje je već u grobu čula („Ženo, što  plačeš? “ Iv 20,13.15). Ili je, kao i kod učenika na putu u Emaus,  i njezinim očima bilo uskraćeno prepoznati ga (usp. Lk 24,16).


  6. Prepoznavanje. Vedri preokret i  smirenje u duši donijet će tek nov, iznenađujući poziv Spasiteljev. Isti je to  Gospodin kojeg dobro zna, ali opet drukčiji. Kad je izgovorio Marijino ime, kad  je u duhu izvorne biblijske tradicije potvrdio njezinu osobu i definiciju  njezina bića, u tren ona prepoznaje tko je to (Iv 20,16). Prepoznata  prepoznaje. Morala je nastati eksplozija radosti koja se poput brze planinske  rijeke slila u razdragan odgovor „Učitelju!“ i u veliku želju da ostane s  njime. Slično Petru koji je na gori preobraženja shvatio da im je dobro ondje  biti (Mt 17,4), Marija se naravno htjela i trebala  zadržati uza nj bar toliko da shvati što se zbiva.


  Nov početak 


  7. Osamostaljenje. Ali Gospodin ima  druge planove: „Ne zadržavaj se sa mnom!“ – kaže on (Iv 20,17). Mariji je Krist  već darovao veliko oslobođenje još tamo u početku. Ona je već doživjela  pomirenje koje će Petru istom biti dano kad bude čuo trostruko pitanje u  susretu s uskrslim Gospodinom. Možda zato Marija prva čuje o njegovu Uzašašću k  Ocu koje se ima zbiti. „Još nisam uzašao“ – tumači joj; „Uzlazim Bogu“ – treba  ona prenijeti Gospodinove riječi (r. 17). Njoj je prvoj najavio novu prisutnost  koja će odsada obilježavati i nositi zajednicu njegovih sljedbenika.


  Marija je u duši doživjela brojne preokrete i obrate.  Ti životni prijelomi mogu biti ugodni kao kad je Isus oslobodio Magdalenu od  sedam zloduha ili kad ju je na uskrsni dan imenom zazvao. Mogu biti neugodni i  teški kao kad je onaj u koga je sve nade stavila bio izdan i ubijen, ili kad je  i kao pokojni nestao i napokon, kad joj u radosnu susretu nije dopustio da se s  njim zadržava… I ugodni i neugodni preokreti međutim za Mariju su pozitivni,  po njima onda dolazi do završnoga stupnja. Ukupan zbroj od sedam preokreta ili  stupnjeva upućuje na prepoznatljivu sustavnost duhovnoga rasta i na zanimljiv  način preokreće Marijinu sedemerostruku zarobljenost zlodusima s početka.


  Kad Markovo i Ivanovo evanđelje, napokon, opisuju da  je otišla javiti učenicima radosnu vijest rabe onu riječ od koje se tvori i  naziv evanđelje (ἀγγέλω  Iv 20,18). Marija Magdalena je glasnica radosti. Kršćanstvo u onom obliku u  kojem ga mi danas poznajemo za nju sad počinje.


   


  Put u Emaus


  Uskrsna pedagogija: Sveto pismo kao put do vjere


  A mi, mi smo se nadali“ (Lk 24,21) – tako govore  učenici Isusu na putu Emaus u ime cijele zajednice u  poznatome tekstu Lk 24,13–36 koji ima eminentno  psihološke crte. Razotkriva svu silu verbalizirane i neverbalizirane  interakcije između obzirnog, ali izravnog Pedagoga i dvojice učenika koji se  nalaze u bitnoj krizi jer je njihov idealizam srušen. Tekst nam je poznat, i to  je prednost ovog izlaganja, jer odmah možemo poći u dubinu.


  Kad govorimo o Emausu, počnimo od kraja: učenici  postaju svjesni da im je gorjelo srce u grudima dok su slušali Učiteljevo  tumačenje (Lk 24,32). Srce je gorjelo u njima. U svojim  grudima učenici osjećaju nov izvor svjetla i topline. Psihologija i vlastito  iskustvo svjedoče nam o tome kako se duševna bol sliježe u grudima. Pritišće,  boli, guši, straši; steže, probada, tišti, oduzima snagu i volju za život.  Učenici na putu u Emaus osjećaju svjetlo i toplinu u  grudima. Oslobođeni su od depresije. Naknadno postaju toga svjesni. Njihov  osjećaj postao je zajednički. Govoreći o srcu koje je gorjelo u njima, oni ga  prepoznaju i govore o njemu. Ispunja se ono što će sveti Pavao zahtijevati:  neka u svima vama bude jedan smisao i jedan osjećaj – Kristov (Fil 2,5).


  Za naše promišljanje važno je ponajprije da uočimo njihovu razočaranost.  Subjektivno razočarana nada dobit će svoje objektivno ispunjenje: Uz njih na  putu hodi upravo onaj kome su se nadali: otkupitelj Izraela. Ali to tek moraju  otkriti.


  Poznajemo Isusovu metodologiju. Pridružuje se učenicima u njihovu bijegu od  Jeruzalema, od mjesta izdaje i muke. Hodi s njima (Lk  24,15). Postavlja pitanje (v17). Prihvaća svojevrsnu pokudu ili porugu da ne  poznaje zbivanja (v18). Ne prigovara, nego zainteresirano traži pouku i tako  biva uvršten u njihov razgovor. Ovaj put ne poziva učenike da ga slijede, nego  on slijedi njih na njihovu putu (v19). I strpljivo dopušta da mu iznose cijelu  silu vrlo točnih podataka o njemu samome. Dopušta da što preciznije formuliraju  sliku koju imaju o njemu (v19–24). Potom im u svojevrsnom  “protunapadu” neuvijeno prigovara da njima nedostaje poznavanje i  razumijevanje stvari (v25), ne njemu. Poučava ih na temelju zajedničkog im  autoriteta koji oni poznaju i priznaju, a to je Sveto pismo (v27). Kao što je  na svoj način metodički odglumio neznanje, pitajući o događajima u Jeruzalemu,  još jednom pedagoški glumi kad su došli do cilja, kao da želi poći dalje (v28).


  Koji su učinci ovakve metode? Učenik koji odgovara Isusu na prvo pitanje ima  ime, nije bezimeni nepoznati putnik. Nakon što mu Isus postavlja pitanje u  tekstu je jasno da je to Kleofa (v18). Učenici ne  samo da Isusa prihvaćaju u svoj razgovor, nego ih toliko osvaja svojim  tumačenjem da ga žele imati uza se i prije nego što znaju tko je (v29). Svojim  postupkom Učitelj izaziva višestruki preokret: očikojima  bijaše uskraćeno prepoznati ga (v16), otvaraju se (v31). Srcekoje bijaše sporo za vjerovanje (v25), postaje goruće srce (v32). Od mučne  razmjene mišljenja, od toga da jedan drugomu dobacuju tumačenja i razloge (antibállo v17) on ih svojim postupkom dovodi do  toga da zajednički govore: „Ostani s nama!“ (29). Još prije, rekosmo, negoli  znaju tko je to, već dolaze do zajedničke molitve.


  Zajednički osjećaj, koji se u ovoj interakciji stvorio u njima, ima  i bitne posljedice. Postaju aktivni, vraćaju se u krug učenika (v33).  Ondje će primiti radosno svjedočenje drugih.


  Od naravnog bijega u Emaus iz Jeruzalema, gdje je  krv prolivena, oni dolaze do povratka koji je teološki važan. Zato što  upravo tu u krugu učenika Isus dolazi među njih (v36). I zato što su učinili  najvažniji teološki skok: Križ, koplje koje se zabija u dno srca, izdaja,  poruga i krvavi znoj za njih više nisu odbojne odurnosti, nego presveta cijena  spasenja.


   


  Nevjerni Toma?


  Čovjek koji je vidio i vjeruje


  Sveti Toma, apostol, jedan je o vrhunski važnih uskrsnih ljudi u  Svetom pismu. Onoga dana kad je pred Kristom stao sa svojom, unaprijed  izrečenom, čvrstom odlukom da neće vjerovati dok ne vidi i ne dodirne tragove  muke, ušao je u kršćansku povijest kao nevjerni Toma. Biblijski  izvornik štoviše donosi dvostruku, odrješitu negaciju u njegovoj pogodbi:  “sigurno neću vjerovati” – kaže. Bilo je to tjedan dana nakon Isusova  uskrsnuća – danas bismo rekli na drugu uskrsnu nedjelju, koju prema blaženom  Ivanu Pavlu II. zovemo Nedjeljom Božjega milosrđa. Čas-dva kasnije, istoga onog  dana, Toma će postati uzorom štovanja i klanjanja pred Kristovim Božanstvom. “Gospodin  moj i Bog moj” (Iv 20,28) postat će formula predanja  i adoracije, sažetak poklonstvene molitve i  prihvaćanja zaključnoga autoriteta Božje ljubavi. Pred ovim će čovjekom uskrsli  Isus izreći novo u nizu blaženstava koje će biti utjeha i inspiracija mnogima  tijekom dva tisućljeća, i evo, sada, u trećemu: “Blago onima koji ne  vidješe, a vjeruju” (Iv 20,29). Tomi osim toga  imamo zahvaliti jednu od najpoznatijih i najjačih definicija koju o vlastitoj  osobi Gospodin Isus ostavlja svojima. “Ja sam put, istina i život!”  odgovara on Tomi na njegovo pitanje (Iv 14,6). Tomina incijativa popunjava niz  važnih objava koje izravno približavaju Kristovo ja: “Ja sam…”


  Toma ulazi u Sveto pismo neupadljivo, u zajednici s ostalim apostolima.  Poput njih i on je osobni izabranik Isusov, “rođen” u produženoj  noćnoj molitvi u kojoj će Učitelj izabrati koga hoće (Lk  6,12). Toma zajedno s ostalima dobiva časni naziv apostol – poslanik,  izaslanik. Kao što je Otac Isusa poslao, tako Isus šalje njih, protumačit će na  uskrsni dan. Ustanovio je posebnu skupinu najbližih da budu s njime (Mk 3,14); nazvat će ih prijateljima (Iv 15,15). Dao im je  vlast da ljude oslobađaju od zloduha, da liječe (Mt  10,1; Mk 3,15). Toma tako jednako kao i ostali čuje  kako Gospodin Isus osobno poziva k sebi one koje hoće (Mk  3,13). Dolazi k Učitelju da bude svjedok koji će spremno govoriti, riječju i  životom o Kraljevstvu Božjem i o Kristu. Evanđelja su u ovome složna.


  Posebna Tomina povijest počinje u Ivanovu  evanđelju. Ponajprije Ivan nas upozorava na značenje nadimka koji je već i u aramejskom imenu “Toma” jasan. Toma je blizanac. Ima, dakle, brata ili sestru iste dobi, kao što su primjerice u počecima  biblijske povijesti bili Ezav i Jakov. Postoji u  skupini dvanaestorice apostola dvaput slučaj da Isus poziva braću. Petar i  Andrija, Ivan i Jakov – obojica su pozvani. Kod Tome nije tako. Je li Toma sa  svojim blizancem bio u kakvoj napetosti kao Jakov s Ezavom  pa da i nakon pomirenja žive svaki na svojoj strani, ne znamo. Prepirali su se  tko je stariji premda su blizanci. Apostoli će, znamo, isto tako raspravljati  tko je prvi i najveći među njima. Možda su se Toma i njegov brat izvrsno  slagali. Ostaje nam iz iskustva i iz psihologije poznata činjenica da su  blizanci redovito mislima i osjećajima vrlo bliski, a izgledom mogu biti  slični, jednaki. Ali među dvanaestoricom samo je Toma, brat ili sestra nisu tu;  no Tomina izvanredna spremnost iznijeti i podijeliti  ono što mu je na umu i u srcu prisutna je.


  Tako će Toma otvoreno prozboriti u presudnom času kad je Učitelj bez  uvijanja objavio da je njegov prijatelj Lazar umro. Toma tada, čini se, prvi od  apostola ozbiljno uzima i prihvaća Kristovu smrt. Njegova sudbinska spremnost:  “Pođimo i mi, umrimo zajedno s njim!” (Iv 11,16) u razgovoru slijedi  ne samo nakon što je jasno da je Lazar mrtav, nego i u vidljivoj opasnosti da  Isus bude kamenovan, smaknut jer smeta. Toma se obraća svojim kolegama  apostolima, preuzima inicijativu. Je li previše ako u tome čitamo iskren i  pripravan pogled na mučeništvo? Hajedmo i mi, pođimo u smrt s Kristom; umrijet ćemo u Judeji kao što je Lazar već umro. Možda se on zapravo izdiže na mjesto voditelja cijele skupine: Pođimo  i mi svi, i Učitelj s nama, umrimo zajedno s Lazarom. Svakako, blizanac od  navike, brz u dijeljenju vlastite nutrine, on jedini priopćuje svoju namisao  ostalim apostolima.


  Najpoznatiji nam je Toma u zbivanjima koja će brzo uslijediti. Isusa, koji  je doista umro, raspet; osuđen od moćnih, ostavljen od bliskih – oni zatvoreni,  u strahu, nakon tri dana opet vide. Tome međutim nema. Propustio je priliku.  Nije u zajednici. Njegov je put poseban. Kao što je onda izrazio spremnost da  umre s njime, možda se i sada stvarno odvažio poći bliže Kalvariji i grobu. On  eto nije s onima koji su se u strahu zatvorili, njegovi putovi taj čas  vode drugamo. Svakako nije s ostalima kad Učitelj donosi mir u uznemirena i  uplašena srca (Iv 20,19). Njima koji su ga svi napustili i iznevjerili daje  božansku zapovijed oproštenja: “Kojima otpustite grijehe, otpuštaju im  se…” O koliko je to ponajprije njima potrebno! Također, kao što je  Stvoritelj u početku udahnuo dah života čovjeku (Post 2,7), sada Učitelj njima  daje Duha Svetoga (Iv 20,22). Uostalom, nije samo živo tijelo s tragovima rana  dokaz novoga života, nego i Duh – koji je na križu bio predao (Iv 19,30), a sad  opet može dahnuti u njih. Ali Toma nije prisutan.


  S Tomom će okupljeni apostoli doživjeti prvi profesionalni, navjestiteljski promašaj – pastoralni neuspjeh. Objavljuju  i svjedoče svome drugu veliku radost, čudesnu novost: “Vidjeli smo  Gospodina” (Iv 20,25). Ali njihova kerigma ostaje bez ploda, štoviše izaziva gotovo izravno odbijanje. Toma, blizanac, i  ovaj put bez odgode razotkriva namisli svoga srca: Ako ne vidi i ne dotakne,  ne, neće vjerovati.


  Uostalom evanđelja svjedoče kako su svi oni složno odbili uzvjerovati kad su im Marija Magdalena i druge žene  iznijele tu istu radosnu vijest da su vidjele Gospodina (Mk  16,11; Lk 24,11). Ne čudimo se odveć poteškoći jer je  to svjedočenje jednako onome proroka Izaije koji je u  hramu vidio nenadmašivu silinu Božjega veličanstva. “Vidio sam  Gospodina” (Iz 6,1) kaže on o zgodi u kojoj je spoznao da hram obuhvaća  tek djelić – rubove plašta – i da čak nebeski serafi  iz poštovanja zaklanjaju pogled. Pred takvim pogledom, gotovo po naravi,  uplašio se da mu prijeti propast i odmah je spoznao svoju nečistoću.


  Toma je autentičan, izriče svoje očekivanje, zna kako je građen i  vjeran je sebi. Iznosi što u nutrini nosi i osjeća. Ako ne vidi da je to doista  isti onaj Gospodin koji je bio raspet, koga su kopljem proboli, neće vjerovati  što mu kažu. Svi su oni vidjeli kako je Lazar izišao iz groba, ali to  je bilo drukčije, jednostavnije – koliko god bilo čudesno. Toma želi vidjeti i  dodirnuti svete rane koje će tolike tijekom stoljeća nadahnjivati, tješiti,  neke i trajno obilježiti.


  Priznati Učitelj zapadne duhovnosti i tvorac novovjekih Duhovnih vježbi  uporno nalaže, opet i opet, na početku svake vježbe da “molim za ono što  hoću”. Osnovica duhovnoga života jest da poštujemo duboku čežnju u sebi  koja nas vodi Bogu u susret. Toma zna što hoće. Nije Toma pobjegao s  biblijskoga puta. Već je Mojsije, tumačeći zapovijedi, napominjao Božjem narodu  “sami ste vidjeli”, vi osobno vidjeli ste velika djela Gospodnja (Pnz 11,7; 29,1). Vjerovati na temelju iskustva, biti vjeran  na osnovu doživljenoga prokušan je svetopisamski  pristup vjeri.


  Gospodin Isus koji je dobro znao što je u čovjeku i koji sve zna daje punu  afirmaciju Tominoj želji i prihvaća je. Štoviše predusreće ga pozitivnim odgovorom. Toma je prije  apostolima govorio, sada ništa nije stigao reći prije nego je pozvan vidjeti i  dodirnuti. Smije prstima opipati, položiti ruku, baš kao što je htio. Isus je  točno prepoznao njegovu želju: spominje i Tomin prst  i ruku, spominje svoje ruke i ranu na boku baš kao Toma (Iv 20,25.27). Čudesna  je, božanska Učiteljeva metoda. Što je dubinska želja Tomina,  to Isus - ne predbacujući i ne prezirući - pretvara u izravan nalog Tomi. Što Toma u sebi žudi, upravo to čuje kao zapovijed  koju mu Učitelj daje i dužan ju je izvršiti.


  Pedagogija dobroga pastira mudra je i učinkovita. Kad je, eto, ponovno došao  među svoje, cijelu zajednicu ostavlja nekako po strani, pozdravivši ih s  “Mir vama!”, i posvećuje se Tomi u njegovoj  čežnji i potrebi, prihvaća njegov odrješit uvjet. Dobri pastir ostavit će onih  devedeset i devet ovaca koje su na sigurnom i poći će k izgubljenoj. Premda  Isus proglašava jasno načelo, novo blaženstvo svih onih koji ne vide, a vjeruju,  na Tomu primjenjuje ono što će njegovu vjeru utemeljiti – takoreći suprotno od  načela. Poziva ga da se sam uvjeri, dajući mu da bude očevidac. Uostalom svi su  okupljeni jasno rekli da su vidjeli, pa ni za njih blaženstvo ne  vrijedi. U tome Toma nije iznimka.


  Poziv je dosta. Zidina se nevjere ruši, led sumnje rastapa se; duša se  smiruje pred svojim Bogom i Gospodinom. Škola je uspješna. Isto Ivanovo  evanđelje, dva-tri retka dalje donosi izvještaj kako je na dan kad će se  Gospodin treći put objaviti svojima nakon uskrsnuća Toma prisutan, zajedno je s  ostalima (Iv 21,2). Tu je u zajedništvu vjernih, nije odlutao u neku svoju  sektu i vlastitu religiju koja koliko osvaja toliko i razara. U pozadini je  doduše, neće imati neku posebnu ulogu kao Petar ili Ivan. Neće Toma prvi  prepoznati da je to Gospodin koji ih na obali čeka s doručkom nakon naporne  noći. Ne mora Toma u vatreno krštenje u kojem se ljubav triput ispituje, a suze  na oči naviru. Ali Toma je tu, kad su u svom svakodnevnom životu, izmučeni od posla,  razočarani i praznih ruku pronašli Gospodina. “Tražiti i naći Boga u svim  stvarima” sažet će sv. Ignacije Lojolski  spasonosnu pouku.


  Novost je očita. Toma je sada odmah uz prvaka Petra, dok je inače u popisima  uvijek nekako uz Mateja na šestom (Dj 1,13), sedmom (Mt  10,3) ili čak osmom mjestu (Mk 3,18; Lk 6,15) – daleko u drugoj polovici apostolske skupine. Tu  je Toma kad, gle čuda, odjednom velik ulov. Tu je kad na obali vide kako im je  pažljiv Učitelj spremio doručak. Tu je kad će Petar potegnuti krcate mreže (Iv  21,11). Sluša Toma kako i ovaj put Učitelj traži da donesu od svojega (Iv  21,10), kao i onda kad je nahranio stotine i stotine uzevši njihov siromašan  prilog (Iv 6,11).


  Bit će Toma uz ostale, potvrđuju Djela apostolska (1,13), i u danima iščekivanja  kad će svi zajedno s Majkom Marijom jednodušno i postojano moliti sve dok Duh  Sveti ne dođe. Bit će spreman poći i pronositi radosnu vijest dalekim svijetom.  Predaja će ga upamtiti kao vjerovjesnika u dalekom kraju – za koji je i naš  pater Ante Gabrić izgarao – u Indiji, iz koje stiže  buduće pomlađeno lice Crkve.


  Toma je istaknut i bitan svjedok Kristova uskrsnuća. Zato što se toliko  ističe, vjerojatno su mu i pripisali jedno od apokrifnih – nevjerodostojnih –  evanđeoskih spisa s puno mašte. S Tomom se međutim stvarno možemo iskreno, bez  prikrivanja upitati što mi to vjerujemo. Da je jedan pokojnik – mrtvac –  ponovno živ? Kakva je to naša vjera? Pravi čovjek, koji je umro, opet zemljom  hoda, punih četrdeset dana kako bi brojnim dokazima uvjerio svoje da je živ (Dj  1,3) prije nego što se opet uspne u božanske visine, natrag u zagrljaj Očev.


  Tajna je u tome što Uskrsli nije samo pravi čovjek, nego – kako Toma, ganut,  točno ispovijeda – pravi Bog i Gospodin. Toma tako pogađa u srž osnovne  kršćanske istine o Kristu koji obuhvaća sve dostojanstvo Boga i sve  dostojanstvo čovjeka. Svaki drugačiji religijski nauk opasan je jer čini  nasilje ili prema Božjoj ljubavi ili prema bratu čovjeku.


   


  Uskrsli Isus i Petar


  Kako je prodorna i uspješna Kristova uskrsna pedagogija izvrsno se vidi na  poznatom primjeru apostolskoga prvaka Petra. Poznat opis iz Ivanova evanđelja o  njihovu dijalogu budi oprez i strahopoštovanje. Na obali jezera žar (grč. ἀνθρακιά  Iv 21,9). Isti takav naći ćemo još samo jednom u cijelom Novom zavjetu i to u  noći Isusova uhićenja kad su se ljudi, i Petar s njima, kušali ogrijati jer  bijaše studeno (Iv 18,18). Isus, umjetnik ljudske duše, dolazeći k svojima  nakon Uskrsa najprije stvara ugođaj. Izmučenoj sedmorici, koji su s Petrom na  čelu žrtvovali noć – i ništa!, – Učitelj je pripravio doručak.


  Svagdanje iskustvo potvrđuje: nakon okrjepe i ugodna zalogaja stvari bolje  izgledaju, teškoće su laganije. Baš za jelom bit će prostora za govor i  razgovor o ključnim događajima i poslovima, za pregovore i dogovore. Na  Kristovu inicijativu započinje dijalog. Poput dobra oca koji, premda stariji –  možda i poznije dobi – i nositelj autoriteta, trčeći  ide ususret rasipnu sinu, uskrsli Učitelj Isus kreće u odsudni razgovor s  Petrom (Iv 21,15–17). Postupa bez požurivanja. Ovo je već treći put da  se ukazuje. Strpljivo čeka pravi čas, ali nipošto ne zanemaruje ni ne umanjuje  bolnu nevolju koja guši Petra. Petru očito nije bio dosta opći, dvaput  ponovljeni proglas “Mir vama!” (Iv 20,19.21) na uskrsni dan uvečer  kojim Isus onima koji su ga ostavili, pogazivši vlastitu riječ, donosi  pomirenje. Svi su s Petrom govorili da će biti vjerni do kraja (Mk 14,31), a onda su utekli. Na uskrsnu večer mir se daje u  savjest bjegunaca, slomljenih u svojoj ljudskoj grješnosti, zatvorenima u  strahu. Petru je međutim potrebno još više. S Petrom Učitelj ima osobit naum.


  Metoda koja ide u dubinu


  Put je postupan, metoda ponavljanje. Pita Isus pred svima o Petrovoj  ljubavi, tražeći pritom da ona bude veća: “Ljubiš li me više nego  ovi?” (Iv 21,15). Odmah Isus cilja u središte u kojem smo svi osjetljivi.  Razorno je kad čovjek posumnja u svoju ljubav, kad osjeti da je njegova ljubav  stavljena u pitanje. Tko ne njeguje i ne razvija vlastitu sposobnost za ljubav  uništen je čovjek. Propada, ostaje samo sjena i obris, mjehur zrakom napuhan.  Isus pita: “Ljubiš li me?” – jednom (Iv 21,15), pa drugi (r. 16), i  potom treći put (r. 17). Ne optužuje Petra za grijeh ni ne predbacuje mu što ga  je triput zatajio, iznevjerivši se vlastitoj odluci i obećanju: “Ako te  svi zaniječu, ja neću!” (Mk 14,31). Ne grdi ga  ni ne izruguje, a mogao bi jer je najavio Petru: “Zatajit ćeš me. Tri  put” (Mk 14,30). Učitelj ne ispituje i ne  istražuje uzroke, ne opravdava Petrovu unutarnju, ljudsku slomljenost, nego  postavlja ključno pitanje. Samo na to traži odgovor, samo o tome pita: ljubav!  I onda sluša, s pažnjom, ne prekidajući, opetovano. Tri puta poslušat će  Petrovu potresnu ispovijed: “Da, Gospodine!” O, kako dobro Petar zna  da se plodna ljubav ne sastoji u sklonosti i pukoj ugodi, u zabavi i površnoj  nježnosti.


  Vraćajući se opet i opet na praktički jedno te isto, Isus, u skladu s  drevnim iskustvom ljudskoga umovanja, ide u dubinu, raščišćuje pojmove. Slika  postaje jasnija, osjećaj se oslobađa. Cio je čovjek prisutan, zahvaćen. Krist  pažljivo sluša i onda opet preuzima inicijativu. Petru daje i ponavlja  odlučujući nalog: “Pasi ovce moje! Čuvaj moje stado! Budi  pastir!” Dobro Petar zna da ljubav traži skrb za bližnjega. “Ljubite  jedni druge!” (Iv 13,34; 15,12.17) triput je zapovjedio Isus u delikatnim  časovima Posljednje večere i o tome traži od Petra račun. U kršćanskoj je vjeri  ljubav zapovijed, a ne osjećajna privlačnost niti pravno nadmudrivanje.  Ljubav traži liječenje dubokih rana koje je čovjek na duši prikupio jer se  nakon tri godine opet vratio ribarenju na svom jezeru, kao da je tek na  početku, jer je cijelu noć lovio i ostao praznih ruku, jer je opterećen svojom  nevjernošću, slabošću i pogaženom riječju, a mora biti voditelj kojega drugi  slijede.


  Gospodin spasava


  Nitko ne pita, svi znaju. Nitko ne kaže, a svima je jasno. Kao i one noći  kada je na drugi pjev pijetla gorko zaplakao i sada Petra kod trećega pitanja  preplavljuje žalost (Iv 21,17). Jesu li mu u dušu navrla sjećanja kako  je trčao do groba, trčao da vidi što je, trčao je jer ga je duša na to nukala  (Iv 20,4)? Prvi je doplivao čim je čuo da je to Gospodin na obali (Iv 21,7).  Odmah je skočio jer mu duša tjeskobno žudi da dođe do Učitelja, da raščiste  račune. Na njegovu riječ isti čas dovlači mrežu punu velikih riba (r. 11). I  evo ga sada pred Isusom bez barikada i maski, bez krilatica i uzbuđene mase,  bez ljudske veličine i svjetske časti!


  Ne bijaše li slično one noći na istom ovom jezeru kad im je Učitelj u gluho  doba dolazio ususret, hodeći po vodi (Mt 14,25)?  Prizor toliko zapanjujući da iskusni morski vuci koji se oluje ne boje, svi  kriknuše od straha (r. 26). Petar, uvijek na svojem vlastitom putu i uvijek  brz, kao da želi provjeriti i sam steći iskustvo. Isus veli: “Ja  sam!”, a Petar ispituje i uvjetuje “Ako si ti…!” (r. 28) Njegova  neobična i brzopleta – ljudska! – želja da po vodi dođe k Isusu, dio je njegova  nasljedovanja Krista. Kako Isus, tako želi i on! One je noći izvršio nalog  Kristov: “Dođi!” (Mt 14,29), ispunila mu se  želja da dođe do Isusa. Na tom se putu gotovo utopio; nije došao do kraja  vlastitim silama. Iz njegova straha, od njegova utapanja spasila ga je Kristova  ispružena ruka (r. 31).


  Ujutro, kod trećega ukazanja poslije Uskrsa, na danjem svjetlu pred Kristom  jamačno se Petru bistri prizor, a dušu ispunja olakšanje. Ono bijaše istom  slika i najava. Sada ga Isus stvarno spašava da se ne utopi u svojoj slabosti i  nevjernosti - u grijehu. Ispružena ruka, mišica snažna, desnica  uzdignuta kojom je Bog od početka spasavao narod svoj  iz ropstva Petru postaje očita. Možda mu pritom sviće kako je ono točno rekao,  zatajujući svoju povezanost s Isusom: “Ne znam toga čovjeka” (Mt 26,72). Sada mu istom postaje jasno pred kime je. Sada  zna.


  Vjernički put


  To je put apostolske vjere! Tri godine Kristove škole uživo bile su  priprava, uskrsnuće veliki preokret, a pomirenje na jezeru djelatan je  dovršetak. Sada Petar može pravo čuti zov: “Slijedi me!” (Iv 21,19).  Poziv na koji smo navikli na početku, evo Petru dolazi na kraju čitava puta, kao  zaključak. Ima isto značenje kao i trostruki nalog da preuzme skrb za stado  Kristovo. Dobri pastir, koji je sam prošao iskustvo jaganjca, govori apostolu:  “Budi pastir!” – Budi kao ja! Mene slijedi! I kod zapovijedi ljubavi  postavio je Isus jednako mjerilo: “Ljubite – kao ja!” (Iv 13,34;  15,12).


  Učinci susreta na jezeru očiti su i silni. Na dan Duhova Petar više nije  zatvoren u strahu od Judejaca, nego ih otvoreno konfrontira s njihovim  postupcima: “Razapeli ste ga!” govori izravno (Dj 2,23). Odvažno  prelazi granice svetih izabranika i otvara put svojemu kolegi, Apostolu  poganskih naroda, obraćajući se rimskom satniku Korneliju. Ista je poruka o  Isusu židovima i nežidovima: “Bog ga uskrisi!” (Dj 2,24.32; 10,40).


  Na uskrsno jutro, dotrčavši do groba, nije još bio upoznao Pisma da  će Isus ustati od mrtvih (Iv 20,9). Sada je očito upoznao Pisma. Još više –  kako sam ističe – s Isusom su “nakon što je uskrsnuo zajedno jeli i  pili” (Dj 10,41). Sveto druženje, zajedničko blagovanje kao onda kad je,  još istoga dana, Isus “pred njima pojeo komad pečene ribe” (Lk 24,42) ili kad ih je, evo, dočekao s kruhom i ribom na  žaru (Iv 21,9) čini Petra očevidcem koji je kadar po uzoru na Učitelja otvoreno  reći ljudima što se traži: “Obratite se!” (Dj 2,38) nalaže on, baš  kao Isus od početka (“Obratite se!” Mk  1,15). Jasno kaže Petar da krštenje koje će primiti ima svrhu o kojoj proroci  složno svjedoče: oproštenje grijeha (Dj 2,38; 10,43). Da i pred  Judejcima i pred Rimljaninom Kornelijem, koji će se  stoga sa cijelom obitelji priključiti Crkvi, govori o oproštenju,  štoviše da u tome vidi sukus i sažetak Prorokâ,  razumljivo je dok promatramo susret i trostruki dijalog na jezeru. “Ti sve  znaš!” rekao je Petar poput Estere u velikoj molitvi, dok mu se u svim  predjelima srca razlila topla emocija, a suze ispunile oči (Iv 21,17; Est 4,17u).


  Životvorna ljubav


  Potpun uspjeh Kristove uskrsne pedagogije s Petrom pokazuje čudesan događaj  u Jopi. Petar je do te mjere pridružen Kristovoj  sudbini, do te mjere sada ima dijela s njime, da preminuloj Tabiti vraća život (Dj 9,40). Uskrisuje  kao što je Isus uskrisivao – to je, eto, Kristov cilj  i njegov uspjeh!


  Simpatično je i srcu drago opaziti koliko Petar usvaja Učiteljevu metodu.  Sve je istjerao, baš kao što je Isus u domu Jaira,  nadstojnika sinagoge, izbacio bukače i naricatelje, a  samo je roditeljima i trojici odabranih – Petru, Ivanu i Jakovu – dopustio  pristup (Dj 9,40; Mk 5,40). Petar izgovara zapovijed  kao Isus: “Ustani!” (Dj 9,40; Mk 5,41).  Božja snaga u toj riječi prelazi razmeđu i odzvanja onkraj ljudske smrti,  plodno dozivljući. Dobro je Petar naučio. Kao što je Isus Jairovu  djevojčicu primio za ruku (Mk 5,41), tako sada Petar Tabiti pruža ruku i ona – živi (Dj 9,41).




  Karizma  vodstva u Svetom pismu


  Na primjeru  Mojsija, Debore, Judite, Krista i evanđeoskoga menadžmenta


  Mojsijevo zvanje (Izl 3,1—4,17)


  Božja  inicijativa na početku velikog puta u slobodu


  A. Poziv. Kad biblijski tekst dopušta da Bog dvaput izgovara ime osobe  kojoj se obraća, to označava intenzivan Božji zahvat u nečiji život. Tako i  Mojsije iz gorućeg grma čuje dvaput svoje ime (3,4). Ovdje će Mojsije dobiti  zadaću da oslobodi cijeli jedan narod iz ropstva u tuđini. To je daleko iznad  sila jednog čovjeka. Susret s Bogom ne donosi samo slatkost i dragost, nego i  treperenje, duboki doživljaj vlastite ograničenosti i ljudske izvrgnutosti  onome što nas nadilazi.


  Prizor s  grmom koji je “sav u vatri, a ipak ne sagorijeva” (Izl 3,2) dio je  veće tekstualne cjeline koja se proteže od početka Izl 3, pa sve do prizora kad  Bog određuje Arona za tumača bratu Mojsiju. Tu nalazimo prototip za biblijski izvještaj  o zvanju koji se prepoznaje po glagolskom paru: “poslati” –  “ići” i posebnim elementima:


  

    	1. naznaka nevolje (usp.       “jad”, “muka” 3,7.9),


    	2. nalog (usp.       “šaljem te da izvedeš…” v10),


    	3. prigovor (vidi dolje),


    	4. obećanje (“ja ću       biti s tobom” v12) i


    	5. znakovi potpore       (štap/zmija 4,2–4; ruka 4,6s; voda/krv 4,9).


  


  Mojsijev  poziv predstavlja prvi korak u velikom pothvatu oslobođenja izraelskoga naroda  iz “kuće ropstva” simbolizirane pod imenom “Egipat”. Upravo  po izlasku iz Egipta Knjiga Izlaska dobiva ime i izlazak stoji u središtu  duhovne povijesti naroda Božjega. To je događaj na koji se uvijek iznova  starozavjetni vjernici vraćaju. Pralik je Kristova pashalnoga misterija koji je  izvorište kršćanske vjere. Uz izlazak iz Egipta vezana je i “Knjiga  Saveza” (Izl 19–24) u kojoj je zapisan ustav Božjeg naroda.


  B. Prigovori.  Tekst ne idealizira nego otvoreno iznosi Mojsijeve reakcije. Odmah nakon Božjeg  naloga Mojsije ozbiljno pita: “Tko sam ja?” (3,11). Nedostaje mu  samopouzdanje i osjećaj sigurnosti, nema povjerenja u vlastitu osobu. Svoj  identitet stavlja u pitanje. Zatim želi upoznati onoga koji ga šalje, želi  znati: “Kako mu je ime?” (3,13). Strah ga je, potom, za autoritet i  vjerodostojnost pred izraelskom zajednicom u Egiptu. Što “ako mi ne  povjeruju?” pita on (4,1). I nakon uvjeravanja i obećanja potpore Mojsije  se opet vraća na samog sebe jer zna: “Ja sam u govoru spor, a na jeziku  težak” (4,10). Čak po cijenu Božje ljutnje sve do kraja pokušava – rekli  bismo – izvući se. Pita: “Ne bi li ipak poslao koga drugoga?” (4,13).  Budući da znamo kakvu mu zadaću valja preuzeti, imamo razumijevanja za svih  ovih pet prigovora koje tekst donosi, a usmjereni su na tri objekta: na osobu  Mojsijevu, na otajstveni Božji identitet i na Mojsijev narod. Bog nema ništa  protiv da mu njegov izabranik iskreno iznese svoj otpor i poteškoće koje ima u  zvanju, svoju nedoumicu i strah, pa i gađenje. Iskustvo u radu s duhovnim  zvanjima potvrđuje da jedino ondje gdje se uspostavi iskrenost i otvorenost,  zvanje može zoriti i cvjetati.


  C. Transcendencija.  Onaj koji Mojsija šalje već nam je poznat. Ovaj dio Knjige Izlaska donosi  njegovu osobnu iskaznicu izrečenu u formuli: “Bog Abrahamov, Bog Izakov,  Bog Jakovljev”. Pa ipak za tajnoga sugovornika Mojsijeva u tekstu se rabi  čas opća imenica “Bog” (hebr. אלהים     ‘elohîm 4.11.13.14s),  čas vlastito ime יהוה     “Jahve” (3,4.7;  4,2.3.6.10s), pa onda i izraz “glasnik Jahvin” (hebr. מלאך יהוה     mal’ak ’adonāj 3,2), premda i subjekt i njegova poruka ostaju isti. Kao u nekom  hologramu iz svijeta suvremene tehnike biblijski tekst dopušta da se vanjsko  obličje izmjenjuje, pa je nevidljivost i nedodirljivost tajnog Božjega bića  zaštićena.


  Kad Mojsije  želi prići, odrješito se zahtijeva od njega da izuje obuću (3,5). Prema  običajnom pravu Staroga Istoka položiti obuvenu nogu znači zaposjesti, preuzeti  neko imanje, uzeti neko dobro u posjed. Premda je poseban Božji izabranik,  Mojsije ne može raspolagati prostorom Božjim kao gospodar. Božja svetost i  uzvišenost ostaje nepovrijeđena.


  U ovom  tekstu nalazi se objava Božjeg vlastitoga imena “Jahve” koje  biblijski vjernik iz poštovanja redovito ne izgovara, nego ga slično kao i mi  danas u liturgiji i u duhovnosti, zamjenjuje riječju “Gospodin” –  hebr. אדני     (’adonāj). Sveto  ime Jahve, dano kao vječni spomen (hebr. זכרי לדר דר     3,15), ovdje se u hebrejskom  izvorniku tumači kao אהיה אשׁר  אהיה     (’ehje  ’ašer ’ehje 3,14). U tekstu stoji dvaput prvo lice nesvršenog odnosno  futurskog oblika glagola “biti” povezano univerzalnom odnosnom  zamjenicom. Doslovno bismo izraz mogli u hrvatskom izreći kao “jesam, tko  god jesam” ili “bit ću, ma tko da ću biti”. Sveto pismo, eto,  dosljedno čuva Božju tajanstvenost i nedostupnost – transcendentnost.  Čovjek ne može raspolagati Bogom, ne može polagati pravo na njega. Ne možemo  upravljati Bogom, nego samo onim što je nama povjereno već na prvim stranicama  Biblije.


  D. Teološki  pogled unaprijed. Objava Mojsiju da je Bog sâm “sišao izbaviti  Izraelce iz ruke egipatske” (3,8), napose sam glagol “sići”,  pozadina je osnovne teološke nauke o Utjelovljenju Sina Božjega. Izbavljenje iz  Egipta evanđeosko je otkupljenje od grijeha. Blažena “zemlja kojom teče  med i mlijeko” (Izl 3,17) slika je Kraljevstva Božjega koje nam je Isus  povjerio na skrb.


  Hebrejska  riječ עמי     – moj narod (3,7) kojom Bog  skupinu izbjeglica, stranaca u naprednom Egiptu i “gastarbajtera” na  rubu egipatskog društva proglašava svojim narodom, ponovno nas vraća na izvorne  misli o stvaranju i svjedoči nam o tome kako su stvaranje i otkupljenje u  Bibliji vrlo povezani. Bog svojom riječju stvara jedan narod i izvodi ga iz  ropstva u slobodu. U svjetlu Božjeg pogleda koji uočava svoj narod u Egiptu i u  svjetlu te izrečene riječi Božji narod postoji.


  E. Božanska pedagogija. U cijelom tekstu o Mojsijevu pozivu vidi se Božji  pedagoški pristup. Silno je povjerenje Božje u Mojsija kad mu dodjeljuje golemu  zadaću da oslobodi cijeli narod. Istodobno dopušta Mojsiju da izrekne sve svoje  teškoće koje počinju od pitanja o samome sebi (Izl 3,11), preko uviđanja  vlastite slabosti u govoru i nastupu (4,10), te idu sve do toliko nam dragog i  poznatog “izvlačenja”(4,13). Bog si doista uzima vremena – to je  zacijelo najdulji dijalog s Bogom u Bibliji jer traje sve do duboko u iduće  poglavlje (3,4–4,17). Odgajateljski postupak s Božje strane u tom je razgovoru  višestruk. Riječ je o dugačkom i otvorenom razgovoru. Bog otvoreno definira  vlastiti idenitet, “stavlja karte na stol” (3,14). Napokon, nema  skrivanja osjećaja, Bog dopušta da se njegova ljutnja osjeti (Izl 4,14).


  Mojsijeva druga prilika


  Veliki vođa u Božjoj školi (Izl 34,1–9 u  kontekstu)


  Knjiga  Izlaska pruža izvrstan opis kako se iskusan voditelj naroda susreće s  milosrdnim i milostivim Gospodinom. Mojsiju je darovana druga prilika, to je  njegov nov početak.


  Nakon kušnje  u pustinji Mojsije će još jedom biti pozvan da se izjutra rano uspne i stane  pred Bogom – ovaj put s izričitom naznakom da mora doći sam (Izl 34,3).  Poslušno izvršava nalog i izrađuje dvije nove kamene ploče namjesto onih koje  je razbio (34,4). Po drugi put ostat će na vrhu 40 dana i 40 noći (34,28). Ovaj  put za razliku od prvoga (24,18) bit će to isposnički boravak.


  Druga prilika


  Prošao je  Mojsije dugačak put: bio je spašen, odrastao je u dvije kulture, bijegom se  spašava od prijetnje faraonove. Doživljava Božji poziv i izvodi velik projekt  oslobođenja, izbavlja narod iz ropstva, posrednik je sklapanja saveza s Bogom  na Sinaju. Nov poziv da se uspne na brdo odlično upućuje na naše iskustvo  nesavršenosti. Kad nam se čini da smo sve napravili i da sve znamo, kad smo  uvjereni da su drugi krivi, Gospodin nas poziva u novu školu. Mojsije sluša  Božji nalog: iznova kreni! Mora napraviti nove ploče, kao one prve  (34,1). Tako će i učiniti (34,4).


  Mojsije je  molio: “Daj mi spoznati, učini da znam tvoj put zato da upoznam  tebe”. Mojsije želi upoznati Boga (33,13). Iskusni voditelj koji je već  toliko toga prošao osjeća da mu nedostaje još nešto bitno. Sada on moli da mu  Gospodin objavi svoje putove. Hrabro i izravno, bez sustezanja i okolišanja  Mojsije unaprijed od Boga traži: “Daj mi vidjeti tvoju slavu”  (33,18). Gospodin će dati odgovor na Mojsijevu molbu da upozna Božje putove  (33,13) i njegovu slavu (33,18).


  Božje ime


  Bog u svetim  visinama predstavlja samoga sebe. U skladu s danim obećanjem (33,19) dopušta da  njegova božanska dobrota na vidljiv način zasjaji pred Mojsijem i sam izgovara  svoje posvećeno vječno ime pred njim: “Jahve” (34,6). Sva će Božja  dobrota proći ispred Mojsijeva lica, Bog će izgovoriti svoje ime – čuo je  Mojsije najavu u prethodnom poglavlju (33,19). Božje ime jest objavit će  Gospodin naknadno – Jahve revni (34,14). On je gorljivi Bog, važna mu je  ljubav. Mojsije saznaje o Božjem opraštanju grijeha i još jednom dobiva potvrdu  o Božjoj brizi za “krivnju roditelja i na djeci” (34,7) za što već  zna iz objave deset zapovijedi (20,5)


  Za ovoga  drugog dugotrajnoga boravka na gori događa se prava mistična objava. Bog pred  Mojsijem otkriva svoju pravu narav. Četverostruk opis o milosrđu i milosti, o  sporosti na srdžbu i obilnoj dobrostivosti postat će tzv. formula Božjega  milosrđa i označit će ključna mjesta u Bibliji, čak i ona koja inače odišu  prijetnjom i nasiljem (usp. Joel 2,13).


  Već kod  duhovnoga zvanja Mojsiju je objavljeno Božje ime koje čuva uzvišenost i svetost  Božju. Ne može se Bogom raspolagati: “Jesam koji jesam” (Izl 3,14) –  tumači Bog svoje ime jer se može objaviti u šaptu blagoga lahora, kao kod Ilije  (1 Kr 19), i u oluji kao patniku Jobu (Job 38). Može svojom slavom  prosvijetliti vrhunac brda (Izl 19) i ispuniti hramsko svetište (Iz 6).


  Nakon  žalosna loma tek sklopljena Saveza Mojsije upoznaje prostranstva Božje  nadnaravi koja nadilazi tisuće naraštaja (34,7). Milosrdni Bog brine se za krivnju  do trećeg i četvrtoga koljena, ali tisućama naraštaja iskazuje milost. Prije je  Mojsiju pokazao svoju uzvišenost, sada ga Bog uvodi u svoj unutarnji život,  objavljuje mu svoju okrenutost prema ljudima i solidarnost, sućut s  nama. Bog ima meko srce. Bog je to koji oprašta, nosi sve tri vrste  ljudskoga zla. Kao Jaganjac Božji koji odnosi krivnju, prijestup i grijeh  (34,7)


  Nova  definicija Božjega imena već je unaprijed najavljena. U prethodnom razgovoru  Bog objavljuje Mojsiju da on nije samo “jesam koji jesam” (3,14),  nego svetom, vlastitom imenu יהווה     otkriva nov sadržaj “milostiv sam kome sam milostiv,  smilovat ću se kome ću se smilovati” (33,19). Ista ona izričajna,  gramatička figura koju Mojsije poznaje još od gorućega grma (3,14), ovdje se  javlja s drugim, novim riječima, podvostručena.


  Pouka Mojsiju


  Što se na  gori zbiva dragocjena je pouka za Mojsija samoga koji je malo prije molio da  Gospodin odustane od gnjeva i sažali se nad zlom naroda, a potom je sam planuo  i uništio dragocjen dokument kojim se utemeljuje Božji narod. Božje milosrđe  pouka je osobno Mojsiju koji je razbio ploče saveza (32,19). Božja riječ  izravno potvrđuje da je to učinio (34,2). A ploče bijahu Božje djelo i Božje  pismo (32,16).


  Mojsije je  dopustio da se u njem raspali gnjev (32,19.22) koji pripada Bogu i kod Boga  ostade tek na virtualnoj, mogućoj razini kao upozorenje (32,10–12). Organizirao  je ubijanje (32,27) na svoju ruku, nije to Bog od njega zatražio. Kako  biblijska slika prikazuje 3000 braće, rođaka i prijatelja (32,27), pobijeno je  (32,28), a izvršeno je to na Mojsijevu riječ (32,28).


  Rezultati


  Glavni,  zaključni plod otajstvena događaja na gori svakako su nove ploče Saveza - ploče  Svjedočanstva (Izl 34,29). Ali važno je primjetiti da taj bliski susret   nadilazi najavljene restrikcije prema kojima se Mojsije trebao sakriti u pećinu  i samo s leđa susresti Božju slavu (33,20–30). Nema ni najavljene pukotine u  stijeni (33,22) ni ruke koja pokriva Mojsija (33,22.23) ni tek pogled odotraga  (33,23).


  Reakcija  Mojsijeva s jedne strane jest klanjanje puno poštovanja pred Božjim autoritetom  (34,8). Kao što je kod poziva skinuo obuću s nogu dok stoji na posvećenu tlu  kojemu nije gospodar (3,5), tako sada zadivljen i poučen “smjesta pade na  zemlju i pokloni se” (34,8). Brzo pada ničice, klanja se, iskazuje  štovanje. S druge strane od ovoga će susreta koža na Mojsijevu licu trajno  sjati – izbijat će svjetlost (34,29.35) što će jasno ljudi vidjeti.


  Mojsije  moli. Kao rezultat velike objave Mojsije će se izravno usprotiviti i molitveno  “napasti” Božju odluku “neću uzići” (33,3). Mojsije moli:  “pođi s nama, u našoj sredini” (34,9). Kao zagovornik poistovjećuje  se s njima, moli u njihovo ime, u prvom licu kao zagovornik.


  Osim toga  Mojsije moli za oproštenje. “Oprosti našu krivicu” govori on, što znači  da uviđa i teret na vlastitoj savjesti jer ne optužuje samo druge za grijeh  kako je prije činio (“vaš grijeh” Izl 32,30). On je zagovornik  svjestan vlastita grijeha.


   


  Debora – sutkinja vjernica


  Promotrimo li  izbliza lik biblijske žene i majke Debore, opisane u 4.  i 5. poglavlju Knjige Sudaca, vidjet ćemo da se ističe već time što je među  sucima-izbaviteljima jedina žena. Uživa ugled osobe kojoj ljudi uzlaze  da bi pravedno riješili svoje pravne poslove (Suci 4,5).


  Vjera i pravda


  Biblijska Debora autentična je žena: ima muža, a za samu sebe u velikoj će  pjesmi reći da ustaje kao “majka u Izraelu” (Suci 5,7) pa s pravom  smijemo zaključiti da imaju djece. Njezinu marnu zauzetost oslikava ime koje  doslovno znači – “pčela”. Debora je vrijedna pčelica koja neumorno iz  dana u dan rješava sitnije ili krupnije pravne zavrzlame u Božjemu narodu. U  Godini vjere osjećamo da vjera uvijek traži pravdu u ime Evanđelja, inače  ostaje mrtva i bez sadržaja.


  I baš u Deborinu svagdanjem poslu očituje se njezina veličina. Uza svoju  aktivnu obiteljsku ulogu i uza svu uronjenost u zamorne sudačke zadaće koje  zahtijevaju ne samo bistrinu uma, nego i emotivnu snagu, Debora ima oka i srca  za ukupne prilike u velikoj zajednici. Nije zatvorila oči, nije se dala  zarobiti sitničavim natezanjima između privatnih interesa. Vjera otvara srce  čovječje za božanske razmjere.


  Crkva u Hrvatskoj može živo osjetiti Deborino doba. Punih dvadeset  godina Božji narod trpi izvrgnutost tuđinskoj velesili – pra-neprijatelju  Kanaanu (4,1.23). Danas, kad se cijeli narodi doslovce guše u dužničkoj krizi,  zadivljuje aktualan biblijski opis da su sinovi Izraelovi “prodani”  (4,2) – tako izvorni biblijski jezik. Bolno svjesni da upravo novac može biti sredstvo nepravedne vlasti nad drugima, osjećamo kako vjera nudi  iskren pogled na pravo stanje stvari i silnice koje pokreću događaje, ali u  isti mah daje veliku slobodu od grabeža koji dušu ne usrećuje.

  Široko srce Deborino očito prati zbivanja kad ona zove odabranika koji treba  okupiti branitelje iz Izraelovih plemena. S punim autoritetom ona šalje po  njega (4,6) i, kad dođe čas, naređuje: “Ustani!” (r. 14). Plod  Biblija ne skriva. Nasuprot dvadeset patničkih godina, njih četrdeset velik je  dar – obuhvaćaju, kako u biblijsko doba tako i danas, takoreći cio jedan  odrasli život.


  Vjerodostojna proročica


  U Svetom pismu Debora je u vrhunskoj mjeri odlikovana naslovom proročice (Suci 4,4). Jedina među sucima ima odsudnu titulu koja će po krštenju biti  dodijeljena svakoj kršćanskoj duši – pridruženoj Kristu proroku.


  Poučno je s kojim oprezom i taktom Debora govori o Bogu. “Nije li  Gospodin zapovjedio: idi, uziđi na goru Tabor” (4,6), sazovi one koji će s  tobom braniti svetu zemlju – iznosi ona pred svojega budućega suradnika, dajući  mu da sam ispita i promisli. “Nije li Gospodin pred tobom izišao?”  (4,14) govori mu Debora na dan velike pobjede. Ako je on prije tražio uvjete i  jamstva da bi donio odluku, ovaj put odmah kreće u akciju. Debora ne nameće,  nego oba puta iznosi Božje stvari tako da svoje zvanje sam čovjek osobno  prosudi. Od početaka Crkva gleda Evanđelje kao zov ljudskoj slobodi. Isus  poziva: “Hoće li tko ići za mnom…”, “Tko hoće služiti mi…”.


  Na tajnovitost Deborina postupka upozorava izostanak uobičajenih biblijskih  struktura. Nećemo za nju naći izvještaja da ju je Bog podigao i postavio  u sudačku službu. Nisu kod nje zapisane redovite formule koje služe kao znak  raspoznavanja – ni ona velika proročka: “i dođe joj riječ  Gospodnja”, ni ona glasnička formula koja bi po naravi slijedila:  “ovako govori Gospodin”. Ne čudimo se kad joj Izraelov vojvoda  postavlja uvjet: “Poći ću samo ako i ti pođeš” (Suci 4,9)!


  Osobno jamstvo


  Velika je vjera ove žene! Debora samu sebe daje kao jamstvo. Osobno će biti  talac pouzdanosti Božjega naloga. “Sigurno idem s tobom” veli ona te  ni časa ne časi, nego već u istom biblijskom retku polazi!


  Pouzdano Debora svjedoči o Božjemu vodstvu. Već njezina najava:  “privući ću” napadačke postrojbe i”dat ću” ih tebi u ruke  jasno naznačuje da je Debora poput svih istinskih proroka vlastito  “ja” ustupila Bogu na raspolaganje (Suci 4,7). Božje riječi zvone u  njezinim ustima u skladu s prvom zadaćom proroka (usp. Pnz 18,18). Istinitost  Deborina vidljiva je u tome što se ostvaruje proroštvo da će pobjednička slava  pripasti jednoj ženi (Suci 4,9). Još je daleko važnije što se obistinjuju  riječi o spuštanju napadačke vojske ne potok Kišon. Bijahu to doista Božje  odredbe o dovitljivoj strategiji: Branitelji na gori Taboru u naravnoj su  prednosti pred napadačima u dolini Kišona, potoka koji će biti mjesto radikalna  obračuna Ilijina s lažnim prorocima. Tko je na visini, na boljem je.


  Korjenita pobjeda Božja


  Važna potvrda Božja njegovoj proročici očituje se u zahvatu kakav znamo iz središnjega  događaja u starozavjetnoj povijesti spasenja – prijelaza preko Crvenoga mora.  Ista ona riječ koja u Izl 14,24 označava čudesno “blokiranje” moćnoga  progonitelja, prepoznatljivo u kotačima koji su zakočeni i ne mogu dalje, naći  se i ovdje u opisu Deborine pobjede. Zbunio je Gospodin i osujetio moć  napadača – zapisuje biblijski izvještaj (Suci 4,15). Autentičnost  Deborinih riječi utemeljuje i Božje vodstvo naznačeno motivom svetoga  “rata Gospodnjega”. “Ispred” njih Gospodin je zaustavio  agresore, “pred” sinovima Izraelovim spasonosno je ponizio iskonskog  protivnika – izvješćuje dvaput sveti tekst (4,15.23).


  Do kojih razmjera seže veličanstvena pobjeda očituje se u povlačenju  napadača sve do mjesta iz kojega su pošli (r. 16) i u konačnom  “iskorjenjivanju” (r. 24), koje u Bibliji označuje radikalnu borbu  protiv grijeha. Da Debora s pravom najavljuje Božju moć koja natkriljuje svu  ljudsku snagu pokazuje i činjenica da se na početku okuplja šačica pješaka –  kako izvornik otkriva u 4,10 – nasuprot mnoštvu željeznih bojnih kola (r.  3.13), a na kraju ljuti vožd agresorskih vojski “pješice” bježi (r.  17). Znamo dobro, Božja pobjeda na stranicama Staroga zavjeta, pripravlja  osnovicu na kojoj počiva kršćanska vjera, a to je Kristovo uskrsnuće iznad ljudskih  silâ i shvaćanja!


  Važna je molitva


  Čista vjernička duša i istinitost Deborina proročkoga poslanja očituju se u  tome što nakon velikoga uspjeha nipošto ne dolazi do uznositosti i pripisivanja  zasluga samoj sebi. Ona za veliko djelo poziva na hvalu Bogu. Silna pobjeda  dovodi do proslave Boga. Dvaput ona u pjesmi zove: “Hvalite  Gospodina!” (Suci 5,2.9). A vrućom molbom, koja je toliko skrovita da se u  prijevodima jednostavno izgubila, otkriva izvor svoje snage. Usred raskošna  hvalospjeva Debora vapi: “Siđi k meni, Gospodine!” (5,13) rabeći pri  tom sliku “silaženja” koja već zaufano najavljuje središnju kršćansku  istinu o Utjelovljenju. “Ponizio je sam sebe” (Fil 2,8) – pisat će  sv. Pavao o Sinu Božjemu koji se odrekao božanskoga veličanstva i postao  ljudima sličan. Sišao je – sve do nogu apostola na Posljednjoj večeri,  sve do Podzemlja – baš kao što je Debora za se valjano molila. 


   


  Slaba, a snažna: Juditin duhovni put 


   „Gospodin će mojom  rukom donijeti spas Izraelu“ (8,33)


  Judita ulazi u Bibliju kao žena koja sluša (ακουω 8,1.9). Čula je sve što se  zbiva u gradu. Čula je i tvrd odgovor naroda glavarima. Njezino pojavljivanje  može se promatrati i kao odgovor na dvostruki molitveni vapaj zajednice u  opsjednutom gradu (7,19.29). Ona doduše živi povučeno i asketski ali pozorno  prati zbivanja, dobro je obaviještena i poznaje političke događaje. U osobnom  životu propatila je mučnu sudbinu. Muž joj je umro pa je ostala sama kao  udovica. Juditu takvo iskustvo čini osjetljivom za trpljenje cijeloga grada.


  Lijepa


  Judita ima autoritet i uživa ugled u narodu. Tu je najprije njezina pojava,  ono što se odmah vidi. „Bijaše lijepog stasa i sjajno je izgledala“ (8,7). Kad  se uređuje i dotjeruje za svoj hrabri pothvat više puta će izazvati divljenje:  poglavari grada, pripadnici njezina naroda, ne mogu se nadiviti i izgovaraju  blagoslovnu molitvu nad njom: „Bog otaca naših udijelio ti milost i dao ti da  uspješno izvedeš što si naumila na slavu sinova Izraelovih i uzvišenje  Jeruzalema“ (10,8).


  Njezina ljepota očarala je asirske straže (10,14). Slično se zbiva i u  čitavu neprijateljskom taboru, gdje joj se svi čude i dive. Tako je i kod  okupljenih pred zapovjednikovim šatorom (v19) i kod dvorjanika u šatoru (v23).


  Njezina ljepota djeluje. U svakom od tih slučajeva ljudi reagiraju nekom  sadržajnom i važnom primjedbom.


  Mudra


  Drugi razlog Juditina ugleda i važnosti njezinih riječi jest njezina  mudrost. Poglavar grada Ozija primjećuje kako cijela zajednica još od Juditine  mladosti poznaje njezinu mudrost i zna kako su plemenite i uzvišene misli  njezina srca (8,29). Njezin sadašnji način života takav je da nitko nije  govorio ništa ružno o njoj (8,8).


  Jednako kao nad njezinom ljepotom vođe napadačke sile zadivljeni su njezinom  mudrošću (11,20). Oni uspoređuju i izjednačuju Juditinu ljepotu s njezinom  mudrošću (11,21).


  Voditeljica


  Juditin se autoritet vidi u tome da ona daje pozvati gradske prvake (8,10) i  izravno ih poučava i upozorava. Oni su vođe, ali ona ih u isti mah oslovljava  kao braću (8,14.24).


  Veliki govori, pred predstavnicima njezina naroda (8,11–27) i pred vrhovnim  zapovjednikom napadačke vojske (11,5–9), a tako i njezina molitva (9,2–14),  svjedoče o njezinoj bogatoj nutrini i njezinoj pameti.


  Upozorenje gradskim glavarima smjera na to da se Bogu ne smije propisivati  nikakav rok za njegovu pomoć. Oni su naime odlučili još pet dana pouzdati se i  čekati na Božju pomoć, a nakon toga će odustati i predati se. Time se – kako  Judita bez prikrivanja i uljepšavanja predbacuje – postavljaju namjesto Božjeg  autoriteta, što je središnja problematika cijele Knjige o Juditi. Strani kralj  naime traži da ga se štuje kao Boga (6,2). Svi koji ga se ne boje i koji ga  drže tek „običnim čovjekom“ (1,11) bit će napadnuti i prijeti im potpuno  uništenje.


  Druga perspektiva


  Za dugotrajne opsade cijela je zajednica trpjela zbog nedostatka vode pa su  ljudi bili zabrinuti za same sebe i za vlastiti život. Judita međutim, jer je  već upoznala svoju osobnu patnju, u svojim objašnjenima pred glavarima očituje  kako njezina skrb smjera na svetište (8,21.24) i žrtvenik (8,24), na Božji dom  u Jeruzalemu (9,1). Njezina duhovna povezanost s hramom vidi se u tome da svoju  veliku molitvu izriče upravo u vrijeme večernje žrtve u Jeruzalemu (9,1).


  Njezin je pogled otvoren i širok. Kao dobar vojni strateg dobro procjenjuje  da o sudbini njezina grada ovisi sva Judeja („budemo li osvojeni mi, bit će  osvojena i sva Judeja“ 8,21). 


  Ona je prva i jedina u ovoj biblijskoj knjizi koja spominje Abrahamov,  Izakov i Jakovljev put s Bogom (8,26). U tom svjetlu ona je kadra i ove najteže  aktualne prilike protumačiti kao kušnju (πειραζω 8,25).


  Koliko je starješine poštuju i cijene, koliko od nje očekuju vidi se u molbi  glavara Ozije koji traži njezinu zagovorničku molitvu (8,31).


  Božja snaga


  Na više načina Judita u svojoj povijesti pokazuje da Bog stoji u središtu.

  O Juditi se govori tek u drugom dijelu knjige (tek od 8. od 16. poglavlja). Ona  nije u prvom redu, na drugom je mjestu, ostaje u pozadini.

  Njezino je ime Judita – židovka. Nema nikakvo posebno ime s kojim bi  egocentrično izdizala samu sebe, nego se poistovjećuje sa zajednicom, uzima na  sebe sudbinu čitavoga naroda.

  Žena je. 

  Osim toga, ona je udovica i tako pripada skupini onih kojima je potrebna  zaštita i koji prema Zakonu zaslužuju posebnu ljubav prema bližnjemu i posebnu  Božju brigu.


  Judita najavljuje Božje djelo spasenja (8,33) i tako slijedi Mojsijev  postupak u velikoj nevolji (usp. „Gledajte spasenje Božje!“ Izl 14,13).


  U svojoj molitvi neuvijeno ispovijeda kako računa na Božju snagu, a ne na  svoju slabost. Opipljivo i sasvim konkretno pokazat će se njezina nedostatnost  i ograničenost njezinih sila kad bude u Holofernovu šatoru morala dvaput  udariti mačem (13,8).


  Ona sama zna da ovisi o Božjoj pomoći. To očituje tako da na prvo mjesto  prije cijeloga pothvata stavlja svoju molitvu (Jdt 9) i tako da prije smaknuća  napadača opet moli, i to dvaput (13,4.7).


  Bogu odana


  Judita je Bogu odana. Njemu se klanja. Veliča njegovu veličinu i moć tako  što pred njim pada ničice. Taj znak štovanja čini za vrijeme velike molitve  (πιπτω 9,1; 10,2). U takvom će stavu Bogu iznijeti svoju molitvu.


  Također kad gradski starješine nad njom izgovaraju blagoslov njezin prvi  odgovor jest klanjanje Bogu (10,9).


  U velikoj molitvi u 9. poglavlju Judita očituje svoju teološku dubinu.  Ponajprije, iako sama moli, povezana je s liturgijom u Božjem domu. Moli u isto  vrijeme.


  Moliteljica


  Njezina je molitvena metoda iznijeti pred Bogom iskustva iz prošlosti. Ona  podsjeća na veliko djelo iz povijesti povezano s Jakovljevim sinom Šimunom koji  je praotac njezina plemena. Kao što je Jakovljeva kći bila silovana od Sihema,  tako sada Asirci prijete da će obeščastiti svetište (9,8). U tom smislu i na  takvoj pozadini može se ime grada Betulija tumačiti kao     בתולה betulâ – „djevica, djevojka“. Ali ime ujedno ostaje aluzija na     בית  אל      bet ‘el – na sam Božji dom.


  Slična molitvena metoda živi u Crkvi. Mi podsjećamo u molitvi na  otkupiteljsko djelo Isusa Krista u povijesti i molimo da bude učinkovito u  sadašnjosti. I primamo čudesan Božji odgovor.


  Judita je moliteljica. Kad već bude u neprijateljskom taboru, svake će noći  ići na molitvu (12,8).


  Žena – mudrac


  U svojoj molitvi Judita očituje da je kao žena nalik mudracu iz biblijske  mudrosne tradicije. Govori primjerice kako su „svi putovi Božji pripremljeni i  sve odluke predviđene“ (9,6). U istom je smislu kao biblijska mudra žena  obrazlagala stvari u svom govoru pred gradskim starješinama: starješine koji ne  uspijevaju „istražiti dubine ljudskoga srca kako će dokučiti Boga, istražiti  njegovu misao i shvatiti njegove nakane?“ (8,14).


  Iako se i osobno nalazi u nevolji, njezina molitva usmjerena je na dobro  Božjeg doma i Božjeg naroda. Njoj je stalo do Saveza kojeg u molitvi spominje  (9,13). To je jedino mjesto gdje se u knjizi spominje Savez i bitan je razlog  zašto je knjiga ušla u Bibliju. Judita ga jedina spominje i to u svojoj  molitvi.


  Judita se posve podlaže Božjem autoritetu. Iako sama kani izvesti spasonosni  pothvat, moli snagu od Boga („ojačaj moju udovičku ruku…“ 9,9). Kad je prvi put  najavila svoj plan (8,32), znala je već da je Gospodin taj koji njezinom rukom  donosi spas (8,33). Ona zna kako uspjeh njezina plana ovisi o pravim riječima  koje će od Boga dobiti („Daj mi zamamnu riječ koja ranjava i obara…“ 9,13).  Napokon, na kraju svoje molitve jasno uočava i svrhu čitava pothvata. Riječ je  o tome da cio Božji narod dođe do spoznaje Boga (9,14).




  Čovjekovo zdravlje i sreća


  Ozdravljenje kao Božji dar


  U Starom zavjetu


  Lijepa je, radosna i  dragocjena zadaća progovoriti o blagu koje je nam je uvelike zajednička obveza  i stoji na početku triju svjetskih religija, zasnovanih na objavi. Izvorna je  Božja riječ Judaizma, kršćanski je takozvani Stari zavjet koji poštuju i  prihvaćaju ne samo drevne Crkve Istoka i Zapada, nego i sve reformirane  zajednice nastale tijekom povijesti. Islam također s poštovanjem prihvaća  zgusnuto iskustvo ispisano na stranicama Hebrejske biblije. 


  Ovaj će prikaz  treba egzemplaran način podsjetiti na tri osobe iz Svetog pisma koje pokazuju  kako je ozdravljenje Božji dar –  dar koji itekako uključuje raznovrsnu suradnju  čovjeka i upozorava na jedinstvo duha i tijela. Prva je osoba Naaman, Aramejac,  iz 2 Kr 5 koji će u susretu s Elizejem doći do dvostrukog ozdravljenja, a  opisan je u onom dijelu svetog teksta koji –  po svoj prilici dovršen i izdan  oko 200 g. pr. Kr. –  čini središnji stup Hebrejskog kanona, s časnim naslovom “Proroci”.  Drugi je najpoznatiji svetopisamski patnik i pravednik Job, također neizraelac,  opisan u opširnoj knjizi koja i opsegom i ponuđenim rješenjem temeljnoga pitanja  zla i trpljenja natkriljuje tekstova Staroga istoka. Nalazi se u trećem dijelu “proto-kanona”,  tj. Hebrejske biblije, a u grčkoj Seputaginti, latinskoj Vulgati pa i  suvremenom kanonu mijenjat će mjesto. Treća je osoba Tobit, pobožan i pravedan  pripadnik Božjega naroda iz Naftalijeve obitelji koji međutim živi u  progonstvu, u dijaspori, a opisan je u knjizi sastavljenoj i sačuvanoj u  okrilju Septuaginte te stoga u kasnijoj predaji nosi oznaku “deuterokanonska”  odnosno –  u novovjekim zapadnim zajednicama –  “apokrif”. Koliko pak cijela  knjiga odiše izvornom svetom predajom najviše svjedoče posve hebrejska imena  npr. Tobija, Rafael, Azarja –  koja govore o Božjoj dobroti, o Bogu koji liječi  i pomaže. Upravo na Tobitovu primjeru Bog će biti prikazan kao izlječitelj koji  izlazi ususret ljudskoj bolesti i donosi zdravlje.


  Dvostruko izlječenje stranog  vojskovođe


  Naaman je važan  jer pokazuje kako fenomen bolesti dodiruje i najviše slojeve društva, vrhunsku  svjetsku moć i može imati duboke političke implikacije. 


  Uživa vladarevo  poštovanje kao uspješan vojskovođa, ali trpi od gube. Zarobljena Izraelska  djevojka, sluškinja njegove žene upućuje na pravo rješenje. Pripada jednoj od  potvrđenih tradicija Svetog pisma kako neznatni, siromašni i potlačeni imaju  uvid u spasonosne stvari.


  Skandal na  najvišoj razini izbija na temelju pismu koji aramejska velesila upućuje  izraelskom kralju. Tražiti ozdravljanje za stranoga vojskovođu tumači se kao  tragikomičan izgovor za napad. Izraelski kralj liječenje od gube jasno stavlja  pod nadležnost božanskog darivatelja života. 


  Prorok Elizej  međutim reagira na pogođenost svoga kralja koji je u znak zgroženosti razderao  odjeću. Preuzima odgovornost na sebe. 


  Moćni bolesnik s  pratnjom i obilnim darovima stiže do Elizejeve kuće, ali neće prema svojoj  želji biti primljen –  takoreći –  “u ordinaciju”. Preko glasnika dobiva uputu o  lijeku. Neispunjeno očekivanje izaziva u njemu frustraciju i ljutnju. Očekivao  je častan prijem i iscjeliteljski dodir. Njegova je predodžba magijska: prorok  bi trebao zazvati svoje božanstvo i automatski odnijeti bolest.


  I opet sluge  stupaju u prvi plan, predlažući da oboljelom vojskovođi da ipak prihvati  propisanu terapiju. Visokopozicioniran, moćan zapovjednik Naaman ponižava se poslušno  prihvaćajući naredbu stranca, savjet slugu i priznajući veću vrijednost Jordana  od njihovih svetih rijeka. Zacijelo skinuvši sa sebe sve znakova dostojanstva,  ostaje čovjek u svom tijelu i čak sedam puta –  prema receptu –  silazi u vode  Jordana. 


  Potpuno tjelesno  izlječenje od bolesti koje nije mogao svojom moći iznuditi ni kupiti bogatstvom  dovodi ga i do duhovnog zdravlja. Postaje vjernik, prihvaća Božji autoritet. S  poštovanjem izgovara njegovo Ime, uzima sa sobom pregršt svete zemlje, pa čak  dobiva i duhovnu slobodu da ne bude pred Bogom osuđen zbog vanjskog neobdržavanja  religijskih pravila. 


  Snaga cijelog  događaja povećana je u kontekstu aramejskih napada na Izrael. Elizej liječi  napadača. 


  Dubinska patnja pravednog Joba


  Poznato je:  Jobova bolest, koja ga je tako iznakazila da su prijatelji ponajprije ustuknuli,  vidjevši ga, zbiva se kao vrhunac sveobuhvatne patnje, nakon što je izgubio i  imanje i obitelj. Spasonosni razgovor s Bogom dolazi u knjizi nakon mučne sedmodnevne šutnje s trojicom prijatelja i nakon još  mučnijeg pričanja kroz 34 poglavlja. Tri su kruga razgovora s prijateljima  (c3– 31) protekla kao i bezuspješan, neplodan Elihuov monolog (c32– 37). Susret s  Bogom međutim zbiva se prije Božjega  govora Elifazu (42,7– 9) i prije završnog preokreta (hebr. שׁבות שׁוב 42,10) koji će Jobu vratiti zdravlje i u skladu s  drevnim propisima dvostruko nadoknaditi pretrpljenu štetu. I mjera života bit  će udvostručena: Job će poživjeti 140 godina. Ali prvo ozdravljenje do kojeg dospijeva,  nalazi ga još uvijek u prahu i pepelu (42,6). Tri Božja govora (38s; 40,1s; 40,6– 41,26) sa samo  dva Jobova odgovora (40,3– 5; 42,1– 6) dio su cjelokupne kompozicije ove knjige.  Triput susrećemo rečenicu “i odgovori Gosodin Jobu” (38,1; 40,1;  40,6), dvaput “i odgovori Job Gospodinu” (40,3; 42,1) koje jasno  ocrtavaju strukturu teksta. 


  Job, još u bolesti i muci, dolazi u bitno nov položaj. Time što se Bog pojavljuje kao sudionik razgovora (hebr. יהוה 38,1; 40,1.3.6.; 42,1), Job biva uzdignut na razinu  “nebeskoga vijeća” (usp. 1,6– 12; 2,1– 7) koje poznajemo s početka  knjige. Job - koji je jedini izgovorio ime  Božje 
  Biblijski fenomen proroštva
  

  





  Biblijski fenomen proroštva


  Izvorni nacrt proroštva u Pnz 18,15–22


  Prema biblijskom pogledu na čovjeka on može biti nositelj osobite proročke  službe za koju vrlo preciznu definiciju nalazimo u Pnz 18,18. Božji je govor i  Božji autoritet kojim je opisana bit proročkoga fenomena, a sadržaj je velikoga  Mojsijeva oproštaja, obilježen stoga vjerodostojnošću. Prvi uvjet za pravoga  proroka jest da svoju službu i dar prima od Boga. Proroka Bog podiže, on ga  postavlja, uspostavlja njegov identitet (hebr. קום qûm);  institucija je to koja vrijedi ukoliko joj je podrijetlo u Bogu. Prva zadaća  prorokova jest receptivna. Prvo što se od njega traži jest da u svoja usta  primi Božje riječi. Slika je jasna i sugestivna, poznata iz Jeremijina primjera  (Jr 1,9). Od čovjeka se traži da dopusti pristup u svoj osobni prostor; ne  prihvaćamo mi olako da nam netko drugi nešto u usta stavlja! Prorokova prva  otvorenost i pažljivost pred Bogom sastoji se u u tome da primi u usta što mu  Bog daje (hebr. נתן nātan  Pnz 18,18); pozvan je prije svega  prihvatiti da Bog dadne svoje riječi u njegove usta. Osim toga, bitna  karakteristika proroka jest obiteljska bliskost, on je jedan između braće.


  Uvodni kontekst u kratkom odlomku Ponovljena zakona pokazuje da je prorok  ponajprije kontrast i protuteža vračarima neznabožačkih kultura (Pnz 18,9–14),  a svrha njegova nastupa jest da obodri i podupre vjernost Bogu (v13).


  Podsjećajući na središnji sinajski događaj sklapanja saveza, Mojsije  upozorava također na činjenicu da je proročka služba odgovor na traženje i  žalbu zajednice (v16). Prigovor, odbijanje i strah od izravnoga razgovora s  Bogom dobiva odgovor u posredniku.


  Stoga autoritet proročkih riječi ostaje Božji, a slušatelji su odgovorni  pred Bogom, ne pred osobom proroka koji je samo posrednik (v19). Njegova je  zadaća da bude stvaratelj i pokretač zajednice kojoj (»im, njima«) prenosi Božje  riječi (v18).


   


  Mojsije – uzor budućeg proroka (Pnz 18,15–18) 


  Naslov  נביא nabî’ za Mojsija stoji u onom dijelu teksta koji je upravni  govor: “Proroka iz sredine tvoje braće poput mene podići će ti  Gospodin” (Pnz 18,15).Već u prethodnom tekstu 18,9–14 prepoznatljiv je  “Ti” kojemu je upućena riječ. Isto vrijedi i za tematski obilježen odlomak  v15–22 u kojem se 6x opetuje naziv נביא (15.18.20[2x].22[2x]) dok se inače u Pnz nalazi još samo 4x  (13,2.4.6; 34,10). 


  Osoba koja govori jest Mojsije. A kome se obraća?  “Ti” jest duž Pnz oznaka za cijelu izraelsku zajednicu (usp. 1,1)  kojoj Mojsije govori. On dakle sama sebe označava prorokom. Štoviše sebe  postavlja kao mjerilo za budućeg proroka. To može začuditi i djelovati oholo i  uznosito. 


  Prvo opravdanje za takav postupak možemo naći u tome što  je Pnz sročen na osobit način. Na temelju uvoda i zaključka 1,1–32,45 vidi se  da je zapisan kao jedan jedini velik oproštajni govor ili oporuka Mojsijeva  koju on izriče u točno određen datum (1,3). Pred smrt  čovjek će iskreno iznijeti važne stvari, bez potrebe prikrivanja i  preuveličavanja.


  Drugo, važnije opravdanje nalazimo u tome da sam Bog tako  određuje. Božje su riječi one koje Mojsije navodi govoreći o budućem proroku. U  v15 i  נביא i קום dio su Božjega govora navedena u v18. Pritom je također očito da  kad Mojsije uspoređuje budućeg proroka sa samim sobom to čini na temelju Božje  riječi. “Poput mene” (hebr. כמני kāmôni v15) odjek je Božjeg obećanja “poput tebe” (hebr. כמוך kāmôkā (v18). Prve riječi Mojsijeve preslika su riječi Božjih:


  Bog govori: Proroka ću im podići iz  sredine njihove braće poput tebe

  Mojsije preuzima: Proroka iz sredine tvoje braće poput mene podići će ti Jahve,  Bog tvoj. 


  Ovaj kratak tekst o Mojsiju kao proroku važan je za  cjelokupno shvaćanje proročkog poslanja i zadaće u HB jer daje podrobnu  definiciju (v18) i jer vezuje proročki naslov uz središnji, konstitutivni  događaj izraelske povijesti: sklapanje Saveza na Horebu (v16). 


  Božji glas (hebr.  קול יהוה  Pnz 5,25; 18,16) i velika vatra (hebr.  האשׁ הגדלה   Pnz 5,25; 18,16) bijahu previše za slušatelje. Na taj doživljaj  zajednice podsjeća Mojsije govoreći o proroku (18,16). U strahu da ne umru  tražili su posrednika (5,27) koji će čuti sve što Bog govori i onda prenijeti  da bi svi poslušali i izvršavali. Taj strah i molbu naroda Bog priznaje i  potvrđuje pred Mojsijem: “dobro su rekli” (5,28; 18,17) Na Horebu se  zbio događaj koji Mojsije spominje. Ujedno nam, navodeći Božje riječi upućene  njemu, otkriva jedan dio više o njegovu razgovoru s Bogom: Bog obećaje proroka.  To u Pnz 5 nije zapisano. 


  Precizna definicija nalazi se u tim istim Božjim  riječima: “Dat ću riječi svoje u njegova usta i govorit će im sve što mu  zapovijedim” (18,18). Proročko je poslanje u tome da njegova usta primaju i budu nositelj  Božjih riječi. Njegova je  zadaća prenijeti zajednici sve ono što mu Bog zapovijedi da izrekne. 


  Dodatna potvrda za Mojsija kao proroka dolazi naknadno  (Pnz 34) i od glasa pripovijedačeva tj. iz opisnog dijela teksta i to posmrtno:  “Ne usta više prorok u Izraelu poput Mojsija” (34,10). Usporedba  pomoću hebr. prijedloga  כ koju već poznajemo iz Mojsijeva (“poput mene”) i Božjega govora  (“poput tebe”) ovdje stoji u “objektivnom” 3. licu: poput Mojsija. Izraz