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«Služba bolničkog kapelana u zdravstvenim ustanovama puna 
je znakovitosti unutar same strukture zdravstva. (…) Bolnički 
kapelan, iako pomalo ‘izoliran’ u svojoj službi, a možda i margi-
naliziran, u zajedništvu i uz pomoć mnogih, može i te kako dati 
obol, iako skromno i nenametljivo, služenju Crkve prema najpo-
trebnijima kojima je zdravlje ugroženo – bolesnicima».54 Odno-
sno, može ispuniti ono što je Isus naložio Dvanaestorici «uputivši 
ih: …Bolesne liječite, mrtve uskrisujte, gubave čistite, zloduhe iz-
gonite! Besplatno primiste, besplatno dajte!» (Mt 10, 5.8)

Dakle, već sama potvrda vrijednosti i dostojanstva ljudske 
osobe te krajnje ljudske nade koju svećenik svjedoči, dovoljan 
je razlog njegove prisutnosti u bolnici. A nastojanje oko svake 
iskrene riječi i kršćanski posvjedočene dobrote, Krist Gospodin, 
po vlastitoj riječi, neće zaboraviti i učinit će da iz sitnog sjemena 
iznikne biljka žive vjere i donese plod spasenja. I na kraju, ne 
zaboravimo riječi mudrog Siraha: «Sine moj, u bolesti ne budi 
potišten, već se Bogu moli, jer on zdravlje daje. Bježi od neprav-
de i ne budi pristran, i od svih grijeha očisti srce. Ali i liječniku 
mjesta daj, i njega je Gospod stvorio: nek nije daleko od tebe, jer 
i on je potreban!» (Sir 38, 10.12).

Priest and patient
Principles for Christian communication

between priest and patient

Summary 

Starting from the Agreement between the Government of 
the Republic of Croatia and Croatian Bishops Conference whi-
ch regulates the presence and activities of the Catholic cler-
gyman in hospitals and other medical institutions, the author 
puts forward the principles that form the basis for the in the 
Christian manner correct, pastorally adequate and spiritually 
useful communication between the priest and patient, in which 
spiritual care and celebration of sacraments are emphasized. 
Spiritual care for the patient also includes the priest’s commu-
nication with the hospital staff and the patient’s family. Aware 

54	 Šime ZUBOVIĆ, «Pastoral bolesnika u bolnicama», VĐSB 3/2002., str. 147.
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of the drawbacks in the actual practice, the author thinks that 
there is room for the establishment of truly Christian commu-
nication between the priest and the patient during the hospi-
tal treatment. That communication has three characteristics: 
conversation/word; celebration of sacraments; prayer. In the 
conclusion Christian hope in life is stressed, as a way of giving 
meaning to illness and death. 

Key words: hospital pastoral; spiritual care for the patient; 
sacraments of healing

Dodatak:
Ugovor o dušobrižništvu u bolnicama…

Na temelju članka 16. stavka 2. Ugovora između Svete Sto-
lice i Republike Hrvatske o pravnim pitanjima (Narodne novine 
- Međunarodni ugovori, broj 3/97), Vlada Republike Hrvatske i 
Hrvatska biskupska konferencija sklapaju sljedeći

UGOVOR o dušobrižništvu u bolnicama i ostalim zdravstve-
nim ustanovama, te ustanovama socijalne skrbi

UVOD

Članak 1.
Ovim Ugovorom uređuje se način ostvarivanja prava na du-

šobrižništvo vjernika katolika koji se nalaze u bolnicama i osta-
lim zdravstvenim ustanovama, te ustanovama socijalne skrbi (u 
daljnjem tekstu: bolnice i ustanove).

OPĆE ODREDBE

Članak 2.
Dušobrižništvo vjernika katolika u bolnicama i ustanova-

ma, prije svega, podrazumijeva sljedeće aktivnosti: liturgijska 
slavlja i podjeljivanje sakramenata, savjetovanje u pitanjima vje-
re i morala, posjećivanje bolesnika, te suradnju u humanizaciji 
zdravstvene i socijalne skrbi.
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Članak 3.
S posebnim pisanim mandatom mjesnoga biskupa, dušo-

brižništvo obavlja dušobrižnik koji je u pravilu svećenik (u dalj-
njem tekstu: kapelan), a tu službu može vršiti i đakon, redovni-
ca ili vjernik laik.

U žurnim slučajevima duhovnu pomoć u bolnicama i usta-
novama može pružiti svaki katolički svećenik.

Članak 4.
Kao potpora za služenje Crkve općem dobru u bolnicama i 

ustanovama, Vlada Republike Hrvatske će osigurati sredstva u 
iznosu od 1.000 kuna po svakoj bolnici i ustanovi mjesečno.

Iznos će se dostavljati mjesečno na račun Hrvatske biskup-
ske konferencije.

Članak 5.
Za obavljanje dušobrižništva bolnice i ustanove će osigurati 

prikladne prostore koje će biskupija, na čijem se području nala-
zi bolnica ili ustanova, opremati za trajno održavanje katoličke 
liturgije. Ujedno će osigurati prostore gdje će dušobrižnik moći 
primati bolesnike ili korisnike zdravstvene i socijalne skrbi na 
duhovne razgovore.

Članak 6.
Kapelani u bolnicama i ustanovama primat će mjesečnu 

nagradu od biskupije na čijem području vrše službu.
Bolnice i ustanove osiguravaju financiranje onih kapelana 

za čije su djelovanje sklopile ugovor s biskupijom na čijem se 
teritoriju bolnica ili ustanova nalazi.

POSEBNOST DUŠOBRIŽNIŠTVA
U BOLNICAMA I USTANOVAMA

Članak 7.
Župe koje su osnovane u pojedinim bolnicama ravnaju se 

prema kanonskim propisima. Za njihovo uzdržavanje i uređenje 
zgrada biskupija može, u smislu Ugovora između Svete Stolice i 
Republike Hrvatske o gospodarskim pitanjima, članak 11. i čla-
nak 12. stavak 2. (Narodne novine - Međunarodni ugovori, broj 
18/98), tražiti doprinos od osnivača bolnice.

Kapele u vlasništvu Katoličke crkve koje se nalaze u bol-
nicama ili ustanovama, kao i bogoslužne prostore u vlasništvu 
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pojedine bolnice ili ustanove namijenjene za katoličke vjernike, 
uzdržavat će dotična bolnica ili ustanova, dok će potrebne litur-
gijske predmete pribaviti biskupija na čijem se području nalazi 
bolnica ili ustanova.

Članak 8.
Na zahtjev bolesnika ili njegove obitelji i rodbine, bolničko 

osoblje dužno je pozvati dušobrižnika.
Dušobrižnik može posjećivati bolesnike i vjerske obrede sla-

viti u svako doba kad to potrebe zahtijevaju.

Članak 9.
Uprava bolnica i ustanova omogućit će u prikladnim pro-

storima održavanje stručnih i duhovnih susreta za katolike u 
istim ustanovama.

ZAVRŠNE ODREDBE

Članak 10.
Ovaj Ugovor sklapa se na neodređeno vrijeme.
Ako jedna od ugovornih strana bude smatrala da su se bit-

no promijenile prilike u kojima je sklopljen ovaj Ugovor, tako da 
ga je potrebno mijenjati, započet će odgovarajuće pregovore.

Članak 11.
Ovaj Ugovor sastavljen je u četiri istovjetna primjerka od 

kojih svaka ugovorna strana zadržava dva primjerka.

Članak 12.
Ovaj Ugovor stupa na snagu danom njegova potpisivanja.

Zagreb, 31. listopada 2005.

Predsjednik Hrvatske biskupske konferencije
Predsjednik Vlade Republike Hrvatske

kardinal Josip Bozanić
dr. Ivo Sanader
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Sažetak

Analizirajući neke epizode iz života Franje Asiškog, autor u 
članku pokazuje kako jasna slika o sebi  predstavlja preduvjet 
poziva. U prvom dijelu rada iznose se temeljni elementi koji su za 
Franju bili izvor psihološke zrelosti i donošenja slobodne odluke 
(bolest, osluškivanje, iskrenost, odnos s Bogom). 

U drugom dijelu rada, kako bi olakšao tijek analize, autor se 
služi nekim tekstovima odgojnih znanosti, pogotovo onima koji 
spadaju u psihologiju ličnosti.  Time se ne želi umanjiti vrijednost 
božanskog poziva ili teološke formacije u strukturi poziva, nego 
se nastoji razumjeti kako poziv odgovara na zakone ljudske slo-
bode, rasta, odgoja, te razvija dinamiku ljudske intime u kojoj se 
mogu probuditi one sposobnosti osobe koje će djelovati na rast 
osobne religiozne svijesti, slobode i odgovornosti.           

Ključne riječi: percepcija, slika o sebi, psihologija ličnosti, 
poziv

Siniša Balajić
JASNA SLIKA O SEBI KAO PREDUVJET POZIVA 

Analiza nekih tekstova Životopisa sv. Franje Asiškoga
Clear picture of oneself as a precondition for vocation 

Analysis of some texts from St. Francis’ of Assisi Biography 
UDK: 235.3 Franciscus Assisiensis, sanctus

159.923
Pregledni znanstveni članak

Primljeno 10/2008.
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Uvod

Slijedeći neke epizode iz života Franje Asiškoga – i to one 
koje su opisane nakon njegova izlaska iz zatvora u Perugi u 
kojem je proveo više od godinu dana i u kojem mu se rušio san: 
postati vitez – nastojat ćemo otkriti neke od elemenata slike o 
sebi, pokušavajući ujedno razumjeti kako ovaj aspekt pomaže 
rastu poziva.            

Kriteriji na kojima temeljimo ovaj proces jesu oni koje kori-
sti psihologija ličnosti. Nužno je dodati da se Franjina stvarnost, 
ograničena vlastitom senzibilnošću, ambijentom, tuđim očeki-
vanjima, povijesnim kontekstom, ne može iscrpiti u jednoj psi-
hološkoj teoriji, nego se istražuje kroz načelo slobodne odluke. 
Stoga ova analiza nije put za stvaranje elaborata o psihologiji 
ličnosti niti je cjeloviti studij o Franjinoj osobi. Zadovoljit ćemo 
se time da označimo temeljne elemente koji su za njega bili izvor 
zrelosti kada se radi o procesu auto-percepcije i jasnije slike o 
sebi. Ljudski element, u ovom smislu, uključuje se u   evoluciju 
zvanja kao neizostavni element. 

Ovo hoće reći da se želimo pozabaviti upravo njegovim na-
činom odnosa sa sobom. Želimo stoga osvijetliti ovu problemati-
ku, analizirajući neke Franjine Životopise.

Budući da nije lagan posao baviti se psihološkim procesima 
imajući u vidu Životopise – ponajprije zbog toga što u Životopi-
sima ne postoji nijedna epizoda koja bi se izričito pozabavila 
psihičkim sazrijevanjem – mi ćemo se poslužiti, kako bi olakša-
li tijek analize, nekim tekstovima odgojnih znanosti, pogotovo 
onima koji spadaju u psihologiju ličnosti.  

Možemo odmah ustvrditi jednu činjenicu, a to je: postoji 
vrlo pozitivan odnos između psihičke zrelosti i zrelosti poziva1. 
Zrelost osobe, u svojojoj najsavršenojoj formi, izražena je otvo-

1	 Termin zrelost «opisuje, u konačnici, najvišu i najkompletniju razinu funkio-
niranja nekog organizma, koja može biti vrhunac osobne evolucije ili može biti 
shvaćena kao poseban zadatak» (Naš prijevod). Usp. SALONIA G., Maturità, u 
PRELLEZO J. M. – NANNI C. – MALIZIA G. (Edd.), Dizionario di Scienze dell’edu-
cazione, Leumann (TO), ElleDiCi, 1997., 662. Ovaj termin uključuje autono-
man proces sazrijevanja neke osobe koji se događa kroz rast koji je potaknut 
čimbenicima, bilo unutarnjim bilo vanjskim, i koji uvijek ide prema sve kom-
pleksnijoj i stabilnijoj razini razlikovanja sebe od drugih te vlastitoj, somatskoj, 
psihičkoj i mentalnoj cjelovitosti (Naš prijevod). Usp. ENGELS H. J., Maturazio-
ne, u ARNOLD W. – EYSENECK H. J. – MEILI R., Dizionario di Psicologia, Mila-
no, Paoline, 1996., 662-663. Usp. ENGELS, Maturità, u Dizionario di Psicologia, 
663-664.  

Služba Božja 48 (2008.), br. 4, str. 408 - 421
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renošću prema drugima putem ljubavi: to nam ponavlja, u ra-
zličitim tonovima, i psihologija ličnosti. Ono što vodi psihičkoj 
ravnoteži jesu i obilježja koja se nalaze u komunikaciji s Drugim 
pa u tom dinamičnom odnosu čovjeka s Drugim pronalazimo i 
mnoge elemente psihičke zrelosti. Zato se stvarna spoznaja sebe 
nalazi u odnosu između prihičke zrelosti i poziva. U biti, psihič-
ka zrelost, shvaćena kao cjelokupnost svih elemenata određene 
osobe, neizostavan je preduvjet poziva te se nalazi u njegovom 
temelju.         

1. Elementi auto-percepcije: Franjina bolest

Nakon više od godine dana provedene u zatvoru2, u teksto-
vima Životopisa otkrivamo prve znakove dubljih promjena kod 
Franje3. U opisima njegovih psiho-fizičkih stanja vidljiva je pro-
mjena nastala u procesu auto-percepcije. Stoga nas u ovom slu-
čaju ne zanima razumjevanje kliničke dijagnoze same bolesti, 
nego stav pred bolešću, odnos između fizičke bolesti i mentalnog 
ponašanja.   

Životopisci pišu da je Franjo, nasuprot posljedicama bolesti, 
tj. nasuprot dubokoj fizičkoj i psihičkoj krizi, uzrokovanoj ratom, 
zatvorskim životom i životnim neuspjehom4, postao senzibilniji 
pred vlastitim unutarnjim svijetom; ovo ga je stanje potaklo na 
kritičniji odnos prema unutarnjoj dinamici iz koje je „osluški-
vao“ sve više novih elemenata s kojima se prije nije susretao. 
Toma Čelanski piše:

«Udaren dugom bolešću, kako je i potrebno ljudskoj tvrdo-
glavosti, koja se ne popravlja ako ne s primjerenom kaznom, on 
poče efektivnije, nego je običavao, razmišljati u sebi »5. 

Bonaventura, opisujući istu ovu bolest, pridodao je tek-
stu više duhovno ozračje6. Premda se stvarno radilo o epizodi 

2	 Usp. 2Cel 4: FF 584. 
3	 Usp. 2Cel 5: FF 585.
4	 Franjo se već razbolio u zatvoru. Povijesno se govori o malariji koja se u Italiji 

proširila u epidemiju sa snažnim posljedicama: vjerojatno je ta malarija bila je-
dan od uzroka razvoja budućih bolesti kod Franje. Usp. ZAVALLONI R., La per-
sonalità di Francesco d’Assisi, Studio psicologico, Padova, Messaggero, 1991., 
82-83. 

5	 1Cel 3: FF 323.
6	 Usp. LegM 1, 2: FF 1030. 

Siniša Balajić: Jasna slika o sebi kao preduvjet poziva 
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koja opisuje bolest – i to ognjicu, uzrokovanu tuberkulozom 
ili malarijom – nju možemo bolje osvijetliti interpretirajući je 
kao trenutak tjeskobe i patnje duha. U stvarnosti je ova bolest, 
osim fizičke, utjecala i na duboku psihičku i duhovnu krizu. 
Stoga je možemo analizirati i kao čitav niz unutarnjih nesta-
bilnosti uzrokovanih neostvarenjem mladenačkih snova (nije 
postao vitez). 

Premda se čini – a tekstovi nam opisuju ovo stanje upravo 
bez nekog uvoda – da je bolest isplivala na površinu kao neo-
čekivana epizoda, bolje je govoriti o jednoj od malih, ali izrazito 
snažnih intervencija koja je dotakla Franjin duh i koja je bacila, 
barem na trenutak, u sumnju čitav prethodni život. Ovo je sta-
nje u istom trenutku otvorilo mogućnost, tj. otkrio se prostor za 
drugačiji način življenja. 

Bolest je posebno otvorila put sumnji u odnosu prema sebi 
– prvi nam put tekstovi donose njegov odnos prema sebi. Prem-
da izričito nigdje ne spominju njegovo psihičko stanje, donose 
nam toliko elemenata po kojima prepoznajemo da se radi upravo 
o unutarnjem svijetu psihe i duha. Osim toga, prvi nas put živo-
topisci uvode u važnost odnosa sa sobom kroz način Franjinog 
mišljenja (bolest ga je uvela u početak mišljenja). U trenutku 
kada ni otac ni majka, kada ni obitelj ni društvo, niti mlade-
nački snovi nisu bili u mogućnosti dati nikakvo objašnjenje niti 
životno riješenje, Franjo je ušao u odnos sa sobom u kojemu je 
prvi put ozbiljno stao pred vlastitu nedorečenost. 

Čelanov tekst dalje kaže da je „počeo razmišljati u sebi dru-
gačije, nego je običavao“. Čelano se zanimao prije svega za način 
razmišljanja, tj. za njegovo stanje duha, upućujući na osobne, 
prirodne sposobnosti koje su se počele „buditi“. I neki drugi ži-
votopisci inzistiraju na potrebi „drugačijeg načina razmišljanja“ 
kako bi mogao razumjeti dolazak novoga7. Ipak, ni sam Čelano 
nije odmah okvalificirao što je to „drugačije razmišljao“: nije go-
vorio odmah o sadržaju mišljenja. Budući da se pisci ne osvrću 
na sadržaj Franjinog „mišljenja“ i ne pojašnjavaju o čemu je mi-
slio, za pretpostaviti je da je bila daleko važnija sama forma, tj. 
samo mišljenje: Franjo je počeo razmišljati, meditirati nad onim 
što mu događalo. Prvi put pisci opisuju Franju dajući mu ovaj 
novi aspekt mišljenja o sebi.

7	 Usp. LegM 2: FF 1030. “Jer Franjo još nije spoznavao Božje planove [...]”. Naš 
prijevod. 
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U krizi koja je trajala više dana Franjo je osjetio da nešto 
dodiruje njegov bitak iznutra, da mu uznemirava misli, osjećaje, 
djelovanje. Stoga, kako piše Čelano, počeo je „ispravljati“ dota-
dašnji način razmišljanja. 

Tekstovi predstavljaju ovaj aspekt, tj mišljenje, kao pre-
duvjet ljudske kreativnosti u odnosu na proces novoga načina 
življenja8. Izašavši iz sigurnosti dotadašnjeg mišljenja, ušavši u 
stanje kaosa, Franjo se našao u životnoj mogućnosti koja nije 
bila samo vezana za prošlost, za neuspjeh i unutarnji nesklad 
i tjeskobe, nego je otvorila niz pozitivnih elemenata: otvorila 
se mogućnost primjene novih oblika življenja te nadvladavanje 
znanja koje se predstavljalo sve više ograničenim. Prvi se put 
otvorila pred njim granica novog znanja o sebi i životu. Ovo je 
prva operacija auto-percepcije: dovedeno je u sumnju znanje, 
sposobnosti razumijevanja i planiranja9.

Čelano je napisao da je bio „udaren dugim bolovanjem“10, na-
kon čega njegove misli nisu bile više iste. Bolest, koja je vanjska i 
fizička, dodirivala je još više Franjin duh. Stavljajući u odnos Fra-
nju s vlastitim duhom, životopisci su izbjegli rizik razumijevanja 
sebe i utemeljenja poziva „na nekom društvenom ili religioznom 
‘super-egu’ koje se, u određenim kontekstima, može pokazati so-
lidnim, ali koje nije stvarni ‘ja’. Volja Božja nije nikada strana 
stvarnom ‘ja’, pa i ako poziva, kao uvijek, na obraćenje“11. 

Čelano, Bonaventura, kao i Legenda trojice drugova, slažu 
se da je ova bolest bila nužna karika u „božanskoj slici“ koja je 
uključivala „buđenje“ svih ljudskih sposobnosti kako bi „popra-
vio“ sliku o sebi. Stoga Bonaventura opisuje bolest kao vrstu 
„pročišćavanja“12, dok Čelano govori o „kazni“ pa čak i o „osveti 
ili bolje pomazanju“13. 

Sjetimo se još jedne važne činjenice: Franjo se nije pitao 
kako ozdraviti; ne govori se o sredstvima ozdravljenja niti o 

8	 Usp. MONTEDORO  C. – ZAGARDO G,, Maturare per orientarsi: viaggio nel mon-
do dell’orientamento formativo, Milano, F. Angeli, 2003., 89.

9	 Usp. TONINI E. (et. al.), Amore chiama amore. Scelta della vita, spiritualità e 
discernimento vocazionale, Leumann (TO), ElleDiCi, 1989., 17.

10	 1Cel 2: FF 323. Radilo se o bolesti koja je trajala duže vrijeme.
11	 Naš prijevod. GRIÉGER P., Aspetti psico-pedagogico-pastorali,  u FAVALE A. 

(Ed.), Vocazione comune e vocazioni specifiche. Aspetti biblici, teologici e psico-
pedagogico-pastorali, Roma, LAS, 1981., 427.

12	 Usp. LegM 2: FF 1030. “[...] Ruka Gospodnja [...] udari njegovo tijelo dugom 
bolešću kako bi njegova duša bila pripravna za pomazanje Duha Svetoga”. 

13	 Usp. 1Cel 3: FF 322.

Siniša Balajić: Jasna slika o sebi kao preduvjet poziva 
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sredstvima medicinske pomoći. Naglasak je na značenju same 
bolesti. Pisci su sakrili u stanje bolesti znak, životni smisao: 
pitati se koje značenje bolest donosi za život i, zatim, koje znače-
nje ima sam život. Bolno stanje je postalo tako lakše, otvorivši 
mogućnost racionalnog i duhovnog odnosa s bolešću.     

Nakon što jedno vrijeme bijahu njegove intelektualne spo-
sobnosti i misli bez logičke povezanosti, konfuzne i neodređene, 
Franjo je počeo razumijevati da je ova kriza sa sobom donijela 
mnoštvo elemenata koji su mogli doći iz neke druge dimenzije 
jer mu se nije činilo da su njegovi. No, u prvoj fazi još nije posto-
jala dovoljna jasnoća odakle dolaze ovi nepoznati elementi, da li 
od Boga ili ljudi, da li od tradicije, društva ili psihičke dimenzije, 
stoga Franjo nije imao dovoljnu jasnoću te se vratio poznatom 
načinu razmišljanja i življenja. Znao je tek da se susreo s ele-
mentima nečega, njemu do tada nepoznatoga. Ovo su ipak prvi 
jasni znakovi onoga što se nalazilo u centru njegovog bića; oni su 
omogućivali rad u dubini sebe koji je trebao osvijetliti područje 
nesvjesnoga kako bi se stvorila slika o sebi, jasnija i iskrenija.  
U tom smislu, on je počeo upoznavati sebe kao osobu koja nije 
ograničena samo na vlastitu prošlost, nego je uvidio mogućnost 
upoznavanja novoga koji život može učiniti daleko većim i mi-
sterioznijim, nego li je ikada prije razumio. Time se nije samo 
potvrdila prisutnost novih elemenata u njegovoj intimi, nego se 
stvorio i temelj za proces koji će stimulirati rast usmjerenosti i 
pažnje prema manje poznatom ili potpuno nepoznatom. U toj 
perspektivi nužan bijaše veći integritet i strpljivije prikupljanje 
novih elemenata koji će potvrditi promjenu.    

2. Nakon bolesti

Mnogi opisi Franje – do njegove dvadeset pete godine života 
– kažu da se njegova spoznaja podudarala s pojavnim svijetom. 
Znanje koje je imao o sebi proizlazilo je ponajviše iz sfere vid-
ljivoga. Vidjeti je za Franju značilo neposredno iskustvo; bilo je 
gotovo jedini izvor spoznaje te je utjecalo na stvaranje sliku o 
sebi i svijetu. Odnos između vidjeti i spoznati bijaše temelj spo-
znaje sebe. 

U trenutku kada su u njegov život ušli elementi koji se više 
nisu mogli razumjeti na temelju pojavnosti, on je počeo razmi-
šljati drugačije; više nije bilo dovoljno neposredno iskustvo gle-
danja svijeta očima koje vide samo pojavni svijet. 
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Čelano, opisujući Franjino stanje, neposredno nakon njego-
ve bolesti, piše ovako:   

„Jednog dana iziđe, gledajući s više pažnje prirodu koja ga 
je okruživala: ali ljepota polja, ljupkost vinograda, sve što je li-
jepo za vidjeti, nije ga dotaknulo. Bijaše zbunjen zbog te nagle 
promjene i držaše da su budalasti svi oni koji imaju srce nave-
zano na dobra bilo koje vrste”14. 

Franjo nije više pokazivao iste osjećaje: upravo se radi o 
osjećaju, a ne o gledanju i viđenju. Premda je gledao onu istu 
prirodu koju je već prije gledao i poznavao je, više je nije mogao 
prepoznati niti mu je taj isti ambijent pružao isti užitak kao u 
prošlosti. No, vidljiva priroda nije promijenila svoj izgled. Ona 
je bila ista. Očito je da se u njemu iznutra nešto promijenilo, u 
njegovom pogledu, a ne u svijetu koji ga je okruživao. U ovom 
se trenutku Franjo pokazuje kao čovjek koji nije više bio vezan 
za prošlo, za svakodnevno, nego netko tko je izišao iz prostora 
poznatoga. Više nije poznavao sebe. Tu se odvijala „nagla pro-
mjena”: pogled prema vanjskom svijetu napokon je bio usmjeren 
prema unutra, prema sebi. Rodila se nova dimenzija pogleda: 
pažnja usmjerena prema unutra (auto-percepcija)15.

Ako kažemo da je prije bilo dovoljno vidjeti kako bi znao, 
sada to više nije bilo dovoljno. Gledati i vidjeti zapravo su uklju-
čivali nedostatak prepoznavanja i razumijevanja. Sam je, nai-
me, ustvrdio da se ne bijahu promijenile vanjske stvari, priroda, 
nego nešto u njegovoj unutrašnjosti stoga se više nije radilo o 
gledanju stvari, nego o slušanju (o čuvstvu jer se čuvstvo odnosi 
na misao). Nove dimenzije koje su se budile u njemu – pažnja i 
čuvstvo – otvarale su mogućnost stvaranja odnosa koji ide pre-
ko pojavnoga svijeta i ulazi u svijet misli, unutarnjih doživljaja, 
duha i vjere. Odnos između slušanja i razmišljanja postao je 
neizostavan u percepciji sebe i svijeta tako da su nas i tekstovi 
pomalo uveli u njegovu umnu i duhovnu dimenziju. Tekstualni 
elementi ukazuju na to da Franjo nije mogao razumjeti znače-
nje, smisao stvari i događaja do onog trenutka u kojem je pre-
stao gledati fizičkim očima, a otvorio je “oči” duha. 

Ovo je temeljna točka njegove promjene: Franjo je analizirao 
smisao kojega svijet, stvari, život nose u sebi. Počeo se baviti 
smislom i bitkom života. Pažnja se premjestila s materijalnog na 
svijet duha.

14	 1Cel 3: FF 323.
15	 Usp. SOVERNIGO G., Progetto di vita. Alla ricerca della mia identità, Leumann 

(TO), ElleDiCi, 1985., 62.
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Ovo je također bitno za budući poziv: Franjo nije bio ogra-
ničen i nije potpuno ovisio o vlastitim snovima, spoznajama ili 
planovima vezanima uz društvenu ulogu. U ovom slučaju po-
stao je mnogo pažljiviji na “glasove” koji su dolazili u njegov duh, 
osluškujući njihov smisao. „Razumski dobro znamo da slušanje 
drugih služi kako bismo proširili znanje, obogatili svoje isku-
stvo, prikupili korisne informacije, posjedovali bitne argumente 
koje traže godine studija itd., ali, u isto vrijeme, upozoravamo 
da otvoriti se i primiti drugoga, drugačijega od nas, donosi rizik, 
onaj koji traži da ponovo analiziramo vlastite pozicije, pogleda-
mo u lice potrebu promjene”16.

U nekim tekstovima pronalazimo veću disciplinu koja je po-
lako otvarala Franju prema onom bremenitom poslu osluškiva-
nja raznih znakova za koje prije bijaše gluh. U ovom se očitovala 
njegova motivacija nužna za kritički odnos prema dotadašnjem 
životu, znakovima i smislu života. Učio je dakle pronaći način 
u kojemu je njegova slobodna interpretacija ovisila sve više od 
onih „stranih” događaja i elemenata za koje je osjećao da dodi-
ruju njegovo biće iznutra.  

 Posebno Čelano inzistira, ne toliko na informacijama važ-
nim za izbor kojega će učiniti, koliko na odgoju percepcije novih 
stvari. Ako je do ovih trenutaka imao osjećaj da živi u vječ-
noj sadašnjosti, odsada je Franjo percipirao i vlastitu prošlost; 
premda budućnost još uvijek bijaše oblačna i nejasna, prvi put 
je razumio da se jedna struktura života može oblikovati u neku 
drugu. No, zbog nedostatka jasnoće, Franjo se ponovno „uspa-
vao”. Ovo je zanimljivo: malo poslije nego li se probudio, njegova 
se pažnja ugasila. Bonaventura piše: 

„Franjo još nije poznavao Božje planove za sebe […], još uvi-
jek nije naučio kontemplirati nebeske stvarnosti niti je stvorio 
naviku okusiti božanske stvarnosti”17. 

U ovom tekstu (i sličnim tekstovima drugih životopisaca) ot-
kriva se mehanizam obrane koje je ograničio „dolazak novoga” na 
nešto manje važno, tj. na nešto marginalno premda su korijeni 
događaja ostali u centru sebe. Taj mehanizam možemo razumje-
ti i kao trenutačnu, instinktivnu interpretaciju koja je često na 
„izvoru malih, ali značajnih, svakodnevnih analiza”18. Dogodilo 

16	 GIULIANI G., La voce, l’ascolto. Ricerca per una psicologia della voce, Roma, 
Bulzoni, 1990., 49., (naš prijevod).

17	 LegM 1, 2: FF 1030.
18	 CENCINI A., Vita consacrata. Itinerario formativo lungo la via di Emaus, Cinsello 

Balsamo (MI), San Paolo, 1994., 196.
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se to da je njegov ustaljeni način gledanja i osluškivanja stvari 
bacio u drugi plan nukleus prema kojemu se mogao ostvariti od-
nos sa sobom i s glasom Onoga koji poziva najprije na susret sa 
sobom. Čelano piše kako se „duh i poslije velike udaljenosti, vrati 
na primitivne stavove i porok štoviše postane druga priroda”19. 

Franjo je još uvijek vjerovao sebi, svojoj logici i svom pret-
hodnom znanju. Važni su elementi ostali nedefinirani i nejasni, 
štoviše potisnuti u podsvjest. Stoga još uvijek pronalazimo ne-
dostatak temeljne dijalektike sa sobom i s Drugim, kao i previše 
ograničenu slobodu iako one tvore antropološke preduvjete za 
dublju analizu i razumijevanje sebe20.

Životopisci pronalaze jedan od problema u elementima koji 
su odjekivali u Franjinoj svijesti, a išli su uvijek preko onoga što 
se nalazilo u njegovom duhu, preko njegovih psihički dinamiza-
ma, preko fantastičnih stanja, ljudskih želja i spoznaja. Ovi ele-
menti nisu bili oni koji su imali prvenstveno terapeutsku ulogu, 
nisu vodili ravnoteži psihe ili duha, nego su prije svega „zvali” 
na susret sa sobom i nekim Drugim21. 

Informirani smo i o grešci u razumijevanju novih elemenata: 
Franjo je pokušao razumjeti put kojim bi ostvario sebe u svjetlu 
prošlih planova. Glavni preduvjet ispravnog razumijevanja pro-
nalazimo u onim Bonaventurinim riječima u kojima je kazao 
da Franjo “nije imao naviku kušati božanske stvarnosti”22. Bo-
naventura daje važnost stvaranju “osnovne navike” u analiza-
ma novih, duhovnih elemenata. Na taj je način mogao izbjeći 
određeni “korumpirani” antropocentizam, tj. sentimentalizam, 
iracionalnost, fantaziju koji su vodili ispunjenju potreba “hic et 
nunc”23. U tome mu je mogla pomoći analiza novih elemenata, a 
ne povratak na uobičajeni način življenja. 

Naime, postojali su mnogi drugi elementi koji su ga poste-
peno – pa i nesvjesno – učili osluškivati nove elemente s više 
strpljenja i pažnje sve do onog trenutak u kojem će percipirati 
sebe kao slobodno biće i ono što je životno bitno. Ti novi elemen-
ti, zajedno s onim prijašnjima, dovest će do veće integriranosti 
njegovog ljudskog i religioznog identiteta.

19	 1 Cel 4: FF 324. 
20	 Usp. CENCINI, Vita consacrata, 29-30; 33-38.
21	 Usp. IMODA F., Sviluppo umano, psicologia e mistero, Casale M. (AL), Piemme, 

1995., 118-120.
22	 Usp. LegM  2: FF 1030.
23	 Usp. FIZZOTTI E. (a cura), Religione o terapia, Roma, LAS, 1994., 31-33.
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3. Nova slika sebe  

Kako bi razumjeli bolje ovaj proces, pozabavit ćemo se pro-
blemom iskrenosti, tj. važnošću jasne slike o vlastitome „ja“ što 
je temelj slike o sebi.

Prvo što se događalo kod Franje – kada se susretao s novim 
i nepoznatim elementima – jest odsutnost onoga što je poznavao 
i osjećao prije. Odsutnost je ispraznila njegovo znanje tako da 
nije više percipirao više na isti način. Vidjeti, čuti, osjetiti ima-
li su dakle mnogo toga zajedničkoga s percepcijom, znanjem i 
prepoznavanjem; imali su, na kraju krajeva, veze sa sobom (se). 
Upravo odsutnost nekih stvari, uz pojavak novih elemenata, na-
gnala je Franju na traženje novog značenja sebe. Legenda troji-
ce drugova, u snu o oružju, kaže da je Franjo, začuđen, počeo 
ispitivati u tišini vlastitu nutrinu. Pisac piše da je svoj pogled 
usmjerio s površine (vanjskoga) prema vlastitoj intimi24. Ovo mu 
je otvorilo oči i pomoglo razumjeti da vani nije upsio pronaći 
ništa zadovoljavajuće što bi mu ponudilo veći integritet niti dalo 
zadovoljavajući odgovor. I tu je nastavio otkrivati sebe, vlastitu 
stvarnost koja ide dalje od jednostavnih osjetila. Tako se otkri-
vao i njegov kritički kapacitet u odnosu na osjetilni svijet. Više 
nije bio samo vezan na pojavni svijet, nego se usmjerio na traže-
nje dubljeg značenja života25. Ovdje se radilo o „brzoj promjeni“, 
kako je rekao Čelano jer ono što je Franjo gledao „više mu nije 
pružalo nikakvo zadovoljstvo“26. 

Tekstovi otkrivaju Franjino stanje kao stanje nekoga tko 
prvi put otkriva sama sebe. Traženje sebe nagnalo ga je da se 
udaljava od pojavnoga svijeta tako da je stvarno počeo razumi-
jevati razliku sebe u odnosu na druge. U tom smislu, Franju 
možemo vidjeti kao nekoga tko je samome sebi postao objekt 
analize jer se napokon počeo gledati izvana prema unutra. I od 
te prve analize sebe kao „objekta“, on postaje subjekt koji misli 
o samom sebi, subjekt različit od drugih27. U kontekstu unu-
tarnjih odnosa, u početku zbunjujućih i jedinstvenih, isplivalo 
je na površinu Franjino razumijevanje da život nije realiziran, 
nego je postojao čitav misterij kojega je trebalo stalno i iznova 

24	 Usp. 3 Comp 5: FF 1399.
25	 Vidi: GERBINO W., La percezione, Bologna, il Mulino, 1983., 7-59.
26	 Usp. 1 Cel 3: FF 323.
27	 Usp. DALLARI M., Lo specchio e l’altro. Riflessioni pedagogiche sull’identità per-

sonale, Firenze, La Nuova Italia, 1990., 13-16.
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ispitivati kako bi znao tko je on sam. Franjo je tako napokon 
izišao iz podsvjesnog življenja, iz objekta, prema polju svjesnoga, 
prema subjektu. Izlazak iz mladenačkog sna pronašao je svoj 
orijentir koji nije više bio onaj pred očima, nego pred duhom. 
Prva Franjina percepcija bijaše vezana uz vanjski svijet, dok je 
sada postala vezana za svijet smisla. 

Iz ovoga možemo izvući još jedan element, tj. pronalazimo 
temeljnu želju čovjeka koji stremi prema Beskonačnom28. Franjo 
je postajao biće koje teži dimenziji transedentnoga i teocentrič-
noga, a ne samo antropocentričnoj29. Naravno, životopisci nisu 
željeli time umanjiti, nego naglasiti „ljepotu tijela“ i njegove inte-
lektualne sposobnosti: finoću duha, znanje, iskustva, znanost. 
Oni samo naglašavaju da vrijednost ovih darova bijaše često „iz-
vrnuta“ jer ih je smatrao vlastitima. Zapravo Franjo je „ubirao“ 
plodove osjetila bez da je tražio njihovu stvarnu vrijednost i zna-
čenje30. Sada ga već doživljavamo u drugačijim svjetlu: počeo je 
očitavati samoga sebe u svjetlu transcedentnoga. Tako je mogao 
biti siguran da nije potpuno uvjetovan prošlošću, neuspjesima, 
krizama i nejasnoćom, niti je bio ograničen kako je mislio, nego 
se sve više vidio kao biće koje je u neprestanom rastu i promjeni, 
nikada do kraja definiran i uobličen. 

U ovom smislu, ne radi se o razumjevanju sebe ispravnim 
ili manje ispravnim, koliko o otvaranju i promišljanju novih pro-
stora ostvarenja i transcedencije. Rezultat ovoga razumijevanja 
ne bijaše materijalan, nego otvaranje dijaloga s vlastitom nu-
trinom što ga je, malo po malo, dovelo do toga da se odijelio od 
osjetilnosti i materijalnih privlačnosti.  

Legenda trojice drugova kaže: 

„Iznenada […], ne uspjevaše čuti niti percipirati sebe ili onu 
milinu koja ga je odvojila od bilo kakvog fizičkog osjećaja, toliko 
da (kako poslije priznavaše sebi) nije mogao pokrenuti se s onog 
mjesta pa sve da su ga rasjekli na komadiće“31. 

28	 Usp. 1 Cel 4: FF 324. 
29	 Usp. RULLA L. M., Antropologia della vocazione cristiana, Bologna, EDB, 1997., 

186-192.
30	 Usp. ZAVALLONI R., Pedagogia francescana. Sviluppi e prospettive, Assisi, Por-

ziuncola, 1995., 156. 
31	 3 Comp 7: FF 1402.
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Premda tekst direktno govori o „percepciji sebe“, nju tekst 
ne predstavlja s definitivnom strukturom. Samo se razumije da 
je percipirao kako je „bio odvojen od bilo kakavih fizičkih osje-
ćaja“. Još se ne govori o novoj strukturi sebe. Unatoč tomu, ovaj 
tekst, kao i neki drugi slični tekstovi, definitivno donosi temelj-
ni element: sposobnost auto-percepcije. No, ni nova sposobnost 
percepcije nije mogla do kraja razjasniti novu stvarnost. Za to 
bijaše nužna veća pažnja usmjerena prema elementima koji su 
dolazili iz, još uvijek njemu nespoznate, duhovne dimenzije. Tek 
je odnos s ovom dimenzijom, s Bogom oslikavao sve više preci-
znu manifestaciju Franjinog stvarnog, novog bića. 

Percepcija o kojoj govorimo – premda još nedefinirana do 
kraja – nije bila projekcija koja bi zatvorila rast njegovom biću, 
ne bijaše navezana na psihičku stabilnost ili nestabilnost, nego 
bijaše jednostavno dobitak slike koja se sve više budila i otva-
rala kao nova svakodnevnica. Struktura slike o sebi bijaše da-
kle navezana na slobodu od onoga što je moglo ugušiti osobnu 
stvarnost; svaki izraz osobnosti bijaše poslije navezan na unu-
tarnji život. On sam se, u ovoj situaciji, sve više vidio kao biće 
različito od drugih, ne-identičan ambijentu. Izgleda kao da je 
prvi put postao svjestan sebe, preko činjenice da je postao „ja“, 
jedan. Prepoznati sebe samoga, prepoznati se kao „ja“ znači da 
smo stvarno slobodni32.  

Životopisci daju veliku važnost percepciji sebe koja je pre-
duvjet osobne sposobnosti razumjeti i uzeti život u vlastite ruke 
s odgovornošću, a što ne ovisi o društvenoj ulozi niti o društve-
nim ili obiteljskim institucijama33. U stvarnost – tekstovi nas 
upućuju na to – biti osoba ne znači samo znati, poznavati, biti 
intelegentan, imati uspjeha, nego, prije svega, percipirati vlastiti 
identitet i sebe u odnosu na drugoga. U tom slučaju, svaki je 
proces prepoznavanja i oblikovanja vlastite osobnosti, ne samo 
otkrivanje sebe, nego i jednog „Ti“. Stoga možemo reći da je Fra-
njo, otkrivši svoje „ja“, otkrio dvije stvarnosti: sebe kao slobodnu 
osobu i Drugoga. 

Auto-percepcija je omogućila Franji stvaranja jasnije slike 
o sebi, a time slobode i autonomije bića koja je rasla što je više 
učio transcendentirati sebe preko obične potrebe. Autonomija je, 
u ovom slučaju, uistinu vrijednost koju je Bog htio34. Jer, otkriti 

32	 Usp. FRANCHINI E., Persona e vocazione, Bologna, EDB, 1988, 9-12.
33	 Usp. GARRIDO J., Educare la persona. L’arte di personalizzare l’educazione, 

Padova, Messaggero, 1995, 49.
34	 Cf. GARRIDO, Educare la persona, 46-47.
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vlastitu autonomiju, znači prepoznati i jedan Ti. A to bijaše, ne 
samo temelj poziva u kojem se krije odnos s Drugim, nego i po-
četak drugačijeg odnosa s bližnjima (siromašnima i bolesnima) 
čije slobode i dostojanstva Franjo bijaše promotor.

Zaključak

Moguće je postaviti jednu tvrdnju: os oko koje se rađa isku-
stvo nečijeg poziva jest odnos s Bogom. Elementi koji dolaze iz 
ovog odnosa bez sumnje pomažu suočiti se jasnije s dinamizmi-
ma vlastite intime i rasti iz tog odnosa sve do izbora poziva. Po-
staje jasno da upravo kroz kontekst ljudske intime i senzibilnosti 
možemo govoriti o poziva koji ima ovu bitnu karakteristiku: svaki 
je poziv osoban. U skladu s tim budi se potreba usmjeriti pažnju 
na ljudsku intimu u kojoj se događa ekspanizija mnoštva oblika i 
elemenata. Stoga se može reći da se proces poziva događa i odvija 
s punim udijelom nečije ljudskosti: protagonist poziva jest i čo-
vjek, a ne samo Bog. Time izbjegavamo ograničiti osobu na obični 
objekt u kojoj bi poziv došao bez ikakvog njezinog interesa, utje-
caja ili akcije. Govorimo, naprotiv, o konfiguraciji svih elemenata 
ljudske intime koji mogu imati pozitivan utjecaj na rast poziva: 
ljudske sposobnosti, radosti, ali isto tako i strahovi, pogreške, ne-
dostaci. Svaka se analiza zato mora suočiti, ne samo s fenomena 
poziva, nego i sa subjektom koji je nositelj poziva, s njegovim pro-
blemima, s uvjetima i okolnostima, s akcijama i mogućnostima. 

Idući ovom logikom, postaje jasnije kako su percepcija i au-
topercepcija nužne radi stvaranja jasnije slike o sebi, o onim 
osobnim dinamizmima, svjesnim ili nesvjesnim kao što su čuti, 
osjećati, slušati, razmišljati, meditirati, djelovati. Tek jasnija sli-
ka sebe pretpostavlja i jasniji odnos s vlastitim pozivom.               

Ovo ne znači da želimo umanjiti vrijednost božanskog po-
ziva ili, možda, teološke formacije u strukturi poziva, nego na-
stojimo razumijeti kako naš koncept percepcije i autopercepcije 
– koji je psiho-pedagoški – ne pretpostavlja poziv kao nešto što 
je očito i jasno ili kao nekakvo predznanje, nego kao nešto što 
ovisi i o spoznaji osobnih psiholoških i duhovnih dinamizama, 
o spoznaji bitka i življenja, o izborima i vlastitim ciljevima. Kao 
posljedica, poziv odgovara na zakone ljudske slobode, rasta, od-
goja itd., te razvija dinamiku ljudske intime u kojoj se mogu 
probuditi one sposobnosti osobe koje će djelovati na rast osobne 
religiozne svjesti, slobode i odgovornosti.           

Siniša Balajić: Jasna slika o sebi kao preduvjet poziva 
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Kao posljedica, autopercepcija pomaže u spoznaji sebe, ne 
samo kako bi se bolje nadišli problemi, patnje, krivnje ili pove-
ćale radosti ili imali na umu promašaji, životne praznine, ne-
dostaci smisla, nego i kako bi se uskladili svi kompleksni život-
ni konteksti, bilo pozitivni, bilo negativni, koji mogu biti izvor 
novih snaga i promjena u životu koji vode k izborima kao što 
je redovnički. Na kraju krajeva, analizirajući i spoznajući di-
namične kontekste vlastite intime, moguće je u njoj pronaći i 
one „nepoznate“, bitne elemente koji samom životu daju dublju 
vrijednost i smisao. 

 

Clear picture of oneself as

a precondition for vocation
Analysis of some texts from

St. Francis’ of Assisi Biography

Summary 

Analysing some episodes from the life of St. Francis of Assi-
si, the author of the article shows that a clear picture of oneself 
is a precondition for vocation. In the first part the basic elements 
that were the spring of mental maturity and of making free de-
cision for Francis (illness, attentive listening, sincerity, relation 
to God) are put forward. 

In the second part, to make the development of the analysis 
easier, the author uses some texts from educational sciences, 
especially from those that belong to the psychology of person. 
This does not mean that the idea is to diminish the value of 
divine vocation or theological formation in the structure of the 
vocation, but to understand how vocation responds to the laws 
of human freedom, growth and upbringing and develops the 
dynamics of human innermost feelings in which such personal 
abilities may be awakened that will influence on the growth of 
one’s religious awareness, freedom and responsibility.

Key words: perception, picture of oneself, psychology of per-
son, vocation          
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LITURGIJA - SVETI SUSRET

Četvrto poglavlje

Smrt i uskrsnuće

Niti jedno povijesno i teorijsko razmatranje o smrti i uskr-
snuću Isusa Krista ne može dosegnuti onu puninu zbiljnosti 
i smisla koju ti događaji predstavljaju u trenutku njihova li-
turgijskog spomen-slavlja. O tome smo već rekli dovoljno. Isti-
nitost pripovijedanja nije neovisna od osoba kojima se to pri-
povijedanje obraća, niti od situacije onoga tko pripovijeda. U 
euharistijskoj molitvi neposredno se obraćamo Bogu koristeći 
jednu drevnu pripovijest, staru koliko i kršćanstvo, pripovijest 
koju su ponavljale generacije kršćana na temelju apostolskoga 
svjedočanstva. To je pripovijedanje, osnaženo Duhom, u stanju 
utjeloviti događaj koji je temeljan u čitavoj povijesti. Štoviše, eu-
haristijska molitva nije samo djelo riječi, nego se ona konkretno 
odnosi i na hranu, na blagdansko blagovanje u kojem se u isti 
mah utjelovljuje Božji dar i čovjekov odgovor vjere. U ozračju 
prisutnosti i života, Isusova smrt i uskrsnuće nisu tek predmet 
istraživanja, nego navještaja, koji otvara našu povijest, a našu 
slobodu osposobljava da u sadašnjem trenutku prihvati istinu 
čitave povijesti. Mjesto na kojem se pashalno otajstvo pripovi-
jeda u punoj istini i doživljava u svoj zbiljnosti nije dakle neki 
teološki priručnik, niti katehetska pouka. Oni se događaju prije 
ili poslije, sasvim nebitno, ali poprimaju vrijednost samo ako 
su vezani uz živi zaziv, uz puninu euharistije. Prava povijest je 
poema euharistijskog hvalospjeva. 

Ghislain Lafont
EUHARISTIJA. HRANA I RIJEČ
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Na isti način, postoji stvarni primat euharistijskog slavlja 
pred Pismom, iako ono ulazi na različite načine u slavlje. Duhom 
nadahnuto, ono je vazda podložno živoj riječi i obredu, koji su 
također nadahnuti. Evanđeoske pripovijesti, dakle, podložne su 
liturgijskom pripovijedanju. Naime, nismo pozvani samo ispitati 
istinu našega liturgijskoga slavlja u svjetlu apostolskog svjedo-
čanstva o smrti i uskrsnuću Isusovu, nego i obrnuto. Unutar 
euharistijskoga slavlja pripovijedanje doseže svoj vrhunac. S 
druge pak strane, Crkva je prakticirala „lomljenje kruha“, kako 
veli Luka opisujući događaj iz Emausa, što kazuje da se Gospo-
din očituje i putem svoje geste. Upravo preko geste „lomljenja 
kruha“ Pisma postaju jasna, a ne prije.1

Sama evanđelja zacijelo nisu „arhivski izvori“. To su zapisane 
sinteze, nadahnute vjerom u Uskrsloga, namijenjene prosvjetlji-
vati život određene zajednice. Unatoč ljepote svojega sadržaja i 
privlačnosti kadre izazvati divljenje i obraćenje, evanđeoski izvje-
štaji samo u liturgiji ponazočuju Kristov lik u svoj svojoj punini. 
Upravo na tom mjestu izranja sva zbiljnost vjere onih koji su pi-
sali evanđelja kao i onih kojima su ona namijenjena. Ako evanđe-
lja nisu „arhivski izvori“, oni također nisu ni „mitske pripovijesti“. 
Iako u njima postoje nadodani dijelovi s ciljem jasnijeg uočavanja 
smisla, niti slovo, niti vjera kojom te pripovijesti iščitavamo ne 
dopuštaju nam da ih svedemo na razinu homogenih pripovijesti o 
jednom velikom čovjeku. Takva „homogena“ pripovijest – u svojoj 
ljudskoj i vremenskoj dimenziji – nalazi se zapletena u okviru glo-
balnoga slijeda, u okviru tijeka opće povijesti. Da bi izrekla počelo 
i konac, ta pripovijest zahtijeva uporabu posebne vrste govora, 
koji se ne može zatvoriti u mitološki prikaz, nego smjestiti na 
same rubove mogućnosti riječi. Po nekim vidovima, evanđeoski 
govor se smješta upravo na te granice (kad govori o smrti i uskr-
snuću) dok u isti mah govori o svakodnevnim, običnim stvarima. 
U tome se nalazi posebni misterij ovih četiriju spisa, misterij koje-
ga euharistijsko slavlje u potpunosti obuhvaća. Na djelu je dakle 
stalna razmjena između „svetih otajstava“ i „svetih pisama“. 

U našem kratkom razmišljanju o smrti i uskrsnuću Isusovu 
pojavljuje se i jedan drugi motiv. Naime, da učenici nisu posvje-

1	 Na ovom mjestu možemo zapaziti dvije činjenice. S jedne strane Luka je vje-
rojatno sastavio ovu pripovijest o susretu u Emausu kako bi naglasio smisao 
euharistijskog slavlja kršćanske zajednice kojoj se obraća i o kojoj govori. S 
druge pak strane, evanđeoski izvještaji o muci i uskrsnuću mogli bi imati svoje 
„mjesto“ (Sitz im Leben ) upravo u liturgiji. 

Služba Božja 48 (2008.), br. 4, str. 422 - 434
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dočili Kristovo uskrsnuće, ne bismo se mnogo zainteresirali za 
život i smrt tog čovjeka. Možda bi nas dotaklo njegovo propovije-
danje (teško je reći dokle), potom život i smrt učitelja mudrosti. 
No, oni imaju relativno značenje usporedimo li ih s njihovom ko-
risnošću danas. Međutim, ako se naviješta da je Isus uskrsnuo, 
onda se kod tog čovjeka dogodilo nešto zaista novo i potpuno 
nečuveno. Tada on privlači pozornost, te njegov život i smrt, nje-
gova osoba postaju usko vezane uz njegovu poruku. Stoljetno 
promišljanje o Isusu Kristu vazda je bilo povezano uz njegovo 
uskrsnuće, koje predstavlja polazišnu točku.2 Raznolikost vido-
va tog razmišljanja u skladu je s tumačenjem navještaja uskr-
snuća. Smrt i uskrsnuće Isusovo dva su lica jednog te istog do-
gađaja, koji se jedan u drugome zrcale i upotpunjuju. 

Smrt jednoga - smrt drugih

Važnost Isusove smrti u svjetlu njegova uskrsnuća ne uka-
zuje nam da je ta smrt bila posebna i da je ona bila neovisna od 
smrti drugih ljudi. Ako je Isusova smrt, smrt jednog čovjeka, ono 
što općenito znademo o smrti, trebalo bi nam pomoći da spozna-
mo smisao ove posebne smrti. Danas je smrt objekt mnoštva raz-
mišljanja. Ona je predmet istraživanja psihoanalize, kad je riječ o 
njezinoj simboličkoj vrijednosti, zatim sociologije i povijesti običaja 
i religija, po svojoj simboličkoj vrijednosti s obzirom na zajednicu. 
Razmišljanje o konkretnom iskustvu smrti u jednoj bolnici ili neg-
dje drugdje, zatim o eutanaziji dovelo je do onoga što možemo na-
zvati suvremenom obnovom ars morendi. Želio bih se okoristiti tom 
kulturalnom pojavom da bih uveo u razmišljanje o Isusovoj smrti. 

Prema viđenju humanističkih znanosti, o iskustvu smrti se 
ne može govoriti, nego samo o iskustvu živih, o iskustvu onih 
koji ostaju. Samo živi gledaju smrt drugih i samo oni mogu ne-
što reći o koncu ljudskoga života, odnosno, o smrti tijela. Doista, 
ova je problematika potpuno istovjetna s našom temom. O smrti 
i uskrsnuću Isusovom ne znamo ništa drugo osim onoga što su 
nam posvjedočili apostoli, tj. znademo za njihovo osobno i zajed-
ničko iskustvo tog događaja Isusove smrti i uskrsnuća. Ono što 
ćemo ovdje ukratko prikazati, upravljeno je boljem razumijeva-
nju apostolskog svjedočanstva.

2	 Usp. Augustin: „Slava kršćana ne sastoji se u vjerovanju da je Krist umro, nego 
da je Krist uskrsnuo“ (En. In Ps. 101, 2,7). Preuzimam citat s drugim tekstovima 
istoga od B. Studer, Gratia Dei – Gratia Christi bei Augustinus von Hippo, Roma, 
1993., 89, n. 79.

Ghislain Lafont: Euharistija. Hrana i riječ
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Iskustvo smrti

Zapravo, o smrti ne znamo ništa. Ona je uistinu jedno sil-
no neznanje, koje relativizira utvrde naših intelektualnih kon-
strukcija i naših osjećaja. No, svijest o smrti upozorava nas da 
ne upadnemo u napast organiziranja svega kao da smrti nema. 
Smrt je slijepa točka koja potiho polarizira naše pokušaje, naše 
vazda ugroženo življenje. 

Znademo da je smrt drugoga djelomično i naša smrt. Kad 
reknemo – „izdahnuo je“, „umro je“, „dovršio je svoj život“ – to 
nas pogađa jednakom snagom kao što pogađa preminuloga. Po-
gledamo li kako proživljavamo trenutke koji prethode i nepo-
sredno slijede nakon nečije smrti, uočit ćemo da se u trenutci-
ma smrtne agonije pitamo i mi sami, puni tjeskobe, kada će se 
sve okončati? Zvuk sve težeg smrtnog hropota ispunjava naše 
iskustvo smrti. Sve do tog trenutka živjeli smo zajedno i preko 
živoga tijela odvijao se čitav niz odnosa. Sada je to tijelo tu, ali 
kao da ga više nema. Sve zamire i u tom umiranju zamire nešto 
i u nama samima. Malo pomalo tijelo postaje mrtvo. I to nas 
umiranje šiba poput biča. 

Fizička smrt je prekid. Dobro razumijemo, na primjer, da eu-
tanazija može biti lijek tjeskobe živih i odah od trpljenja umirućih. 
Želi se prekinuti s patnjom drugoga čovjeka dijelom i zbog toga 
što je nama samima ta patnja nepodnošljiva. Kada dođe trenutak 
da kažemo – „sve je gotovo“ – znamo dobro da je došao kraj i našoj 
muci. Znademo da s tom osobom više nije moguć bilo kakav kon-
takt, da on više neće moći razumjeti naše riječi, niti govor našega 
tijela, da osjećaji i srce više neće moći kušati blizinu. U konačnici, 
već prije samog događaja smrti drugoga, nije li na neki način smrt 
rana u nama samima nastala kao posljedica gubitka osoba koje 
su nam u životu značile? Jer i u nama nešto umire, spoznajemo 
ono što se događa umirućem. Ponekad se događa da se ljudi u 
tuzi razbole i osjećaju svojevrsnu biološku destrukciju koja nosi 
sa sobom gubitak odnosa s ljudima. 

Sprovodni obred

Od samrtne se postelje nećemo prebrzo udaljiti. Kad zasta-
ne disanje, a obrisi lica opuste se od agonije, događa nam se – 
iako znamo vrlo dobro kako stoje stvari – da ostanemo začuđeni. 
Oči te osobe više nikada neće ugledati svjetlo dana. Sve do ma-
ločas ta osoba se budila i bila središte života svoje obitelji. No, 
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sada je to nezamislivo, sada se njegovi kapci više ne otvaraju, 
a njegovo tijelo ne daje znakove života. Iščekujući barem neki 
znak života, mi zapravo dokazujemo da je taj život bio dijelom i 
naš život. Sprovodni obredi također naglašavaju tu istinu. Po-
kapamo onoga koga smo izgubili, jer znademo dobro da će se 
to tijelo raspasti i da ga ne možemo sačuvati. Biološki ciklus u 
čijem toku čovjek dominira, sada zauzima vodeće mjesto. Stoga 
ćemo predati tijelo zemlji. 

Međutim, odajemo počast tom tijelu koje je umrlo i pre-
pustilo se prirodnom ritmu raspadanja. Štujemo tijelo sve do 
posljednjeg trenutka. Možda nam to ne izgleda logično, ali je 
duboko istinito. Zasigurno ne niječemo činjenicu da je sada sve 
prepušteno raspadu i prihvaćamo istinu smrtnosti ljudskoga ti-
jela. No, mrtvo tijelo još uvijek nosi znakove živoga, osobe. Stoga 
činimo za tu osobu ono što ona više ne može učiniti: oblačimo je 
i izlažemo. To je posljednji izraz želje za prisutnošću, koja nam 
je već oduzeta. U negdašnjim kulturama, mnogo više nego u 
našoj sekulariziranoj civilizaciji, postojao je snažan predosjećaj 
da sa smrću nije sve umrlo. Stoga, se s pokojnikom odnosi kao 
da je živ, što znači da se priznaje jedan drugi vid smrti, odnosno 
da nam se „život mijenja a ne oduzima“ kako kaže pokojničko 
predslovlje. 

Hrabro podnijeti žalovanje

Tako je smrt drugoga jednim dijelom i naša smrt. To isku-
stvo pak ne znači da je sav život zapečaćen beskonačnom tjesko-
bom. Rane postaju ožiljci, a sjećanje na ljubljenu osobu u životu 
lišenu njezine prisutnosti, postaje naš tihi suputnik. Ne osje-
ćamo li nelagodu pred osobama koje ne tuguju za svojim naj-
bližima, niti priznaju da je s tom smrću nešto i u njima umrlo? 
Pokušavaju nastaviti živjeti s tom osobom kao da je ona još uvi-
jek živa na način da se udaljuju od stvarnosti. Slično sažaljenje 
nastupa i kada se iste osobe prepuštaju misterioznim načinima 
komuniciranja s onostranošću. Za nas je smrt jedna duboka 
rana. To valja priznati i zato proživjeti i preživjeti iskustvo smrti. 
Valja osnažiti postojeće odnose, stvoriti druge, pronaći ravno-
težu u svome tijelu i u svojem govoru. Ne možemo oživjeti naše 
pokojne. Nesumnjivo istinska vjernost prema njima sastoji se 
u nastavku života, života bez njih ili barem bez njihove tjelesne 
prisutnosti bez koje nam je jednoć život bio nezamisliv. 

Ghislain Lafont: Euharistija. Hrana i riječ
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Smrt i očitovanje tijela

Pokušajmo sabrati sva dosadašnja razmišljanja u svjetlu 
sugestija koje proizlaze iz razmatranja ljudskoga tijela, tijela po-
kojnika i tijela živih. Govoreći o blagovanju, uočili smo paradoks 
tijela kao i poteškoću njegova točnog definiranja. U isti mah tre-
ba imati na umu da je čovjek po svome tijelu dio prirode u kojoj 
zemlja i voda, zrak i vatra igraju svoju ulogu, ali i da on nadilazi 
te elemente. Tjelesni način čovjekova života je istovremeno bi-
ološki i transcendentni. Znak te posebne čovjekove situacije je 
uspravan stav njegova tijela. O tome je već bilo govora. Čovjek 
je stavljen na zemlju i ne može se osloboditi od nje. Ali ništa 
ne prispijeva njegovu tijelu a da ne biva posredovano rukama i 
govorom. Čovjekovo tijelo nikada ne može biti svedeno na neki 
objekt, a ipak ono vazda ostaje materijalno. Čovjekov život uči-
nak je ravnoteže već od njegova tijela, od njegove tjelesnosti pa 
sve do onoga što je više od same materije. 

Promotrimo li izloženost ljudskoga tijela u susretu s drugi-
ma, lako uočavamo da to živo tijelo nije samo objekt, niti mate-
rija, da ono nadilazi znakove koje tvori i odnose koje stalno us-
postavlja ne samo sa zemljom nego i s drugim ljudima. Ljudsko 
tijelo je osoba koja se susreće s drugim osobama. No, svaki se 
odnos ostvaruje unutar biološke dimenzije koju valja nepresta-
no održavati u zdravlju i na životu. Tako ta dva vida sačinja-
vaju cjelinu: fizička oboljenja odražavaju se na duhovni izraz 
ljudskoga tijela, a uskraćeni odnosi mogu imati loš utjecaj na 
zdravlje organizma. 

Čovjekova smrt se događa kao trenutak u kojemu tijelo pre-
staje biti za druge i u isti mah prestaje biti tijelo na zemlji, jer 
više nije živa cjelina u ritmu žive prirode, jer zapravo to više nije 
tijelo, nego mrtva materija koja se vraća zemlji. Iskustvo onih 
koji stoje uz uzglavlje preminuloga kazuje da njega „više nema“, 
te s njegovim nestankom, nestaju i njihovi odnosi upisani u nji-
hova tijela. Nije li zato i u njihovom tijelu nešto umrlo? I tko ih 
može uskrisiti? 

Ova kratka razmišljanja na temu „smrt jednoga, smrt dru-
gih“, žele reći da čovjek nikada ne umire sam, nego da u smrt 
nosi i dio tuđih života, barem onih koji su bili stvarno vezani 
uz pokojnika. Upravo zbog toga što se smrt događa i u nama 
samima, možemo uvidjeti otajstvo onoga koji umire za sve. Je li 
moguće izvesti zaključak da ako jedan uskrsne, uskrsnu i dru-
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gi? Kad netko od rodbine izbjegne dugu i bolnu patnju i postane 
siguran da je opasnost prošla, ne osjećaju li i njegovi bližnji ta-
kođer svojevrstan povratak u život? Što se događa, dakle, kad je 
riječ o Isusu Kristu? 

Smrt i uskrsnuće zajednice

Prije negoli prijeđemo na pitanje Isusove smrti, koliko je 
to moguće, pokušajmo razmotriti što je ona značila za zajed-
nicu učenika. Ta je zajednica zahvaljujući Isusu bila ujedinje-
na. Članovi bijahu učenici, sinovi proročki, no još više mlada 
snaga (prokušana i postojana Iv 6,67-69) oduševljena onim koji 
bi trebao donijeti Kraljevstvo Božje. Svojim govorom, odnosom, 
svojim načinom življenja, svojim gestama punim snage i poni-
znosti Isus je te ljude okupio oko sebe i na njih duboko utjecao 
upravo svojim tijelom. Posljedica njegova pritvora, njegova „pre-
danoga tijela“ bijaše naravno koban za jedinstvo zajednice. To 
je prouzrokovalo radikalni raspad zajednice. Kad je Isus umro i 
bio skinut s križa, njegovo je tijelo postalo poput znaka njegove 
zajednice. Nemoćno i nijemo tijelo, otrgnuto od svih ljudskih 
veza, od odnosa sa svijetom i ljudima, tijelo prepušteno zemlji. 
U zajednici učenika (može li se uopće govoriti o zajednici u toj 
situaciji?) zavladala je smrtna žalost. Neke scene iz evanđelja 
jasno potvrđuju odjek tog događaja: tuga zbog njegova gubitka, 
sram zbog izdaje. 

Evanđelja nam opisuju na veoma prozaičan i ljudski način 
da su Isusovi učenici sve te događaje dobro zapamtili. Već prije 
Isusove smrti, razbježali su se, a Petar ga je zanijekao, a poslije 
njegove smrti oni se zatvaraju. Sabrala ih je njihova ustrašena 
zatvorenost i bili su svjesni da više ne postoje kao zajednica. Kao 
što je tijelo Isusovo ostalo beživotno i bilo zapečaćeno u grobu, 
tako se i zajednica, kojoj je oduzet život, zatvorila iščekujući da 
će njezini članovi neopazice, bez izazivanja pažnje, jedan po je-
dan napuštati skrovište. Što ih je držalo zajedno ako ne onaj koji 
ih je ujedinio? No, on je mrtav, a njegova smrt je značila njihovu 
smrt kao učenika, kao i konac njihova poslanja kao apostola. 
Svi bi se oni vratili svojoj kući noseći u srcu jednu ranu, ranu 
bezgranične nade koja je neshvatljivo iščezla, razočaranje jed-
nim gorkim sjećanjem, sjećanje na voljenu osobu, sjećanje na 
prijatelje koji su također vjerovali u njega. Tako je Isusova smrt 
bila na neki način smrt njegove zajednice, jer je odnos njegovih 
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učenika s njime, kao i njihov međusobni odnos nestao u trenut-
ku kada je njegov duh iščeznuo. 

Međutim, na čudan način zajednica je postojala i dalje. Nije 
se sačuvala na određeno vrijeme poput „proročke škole“ Staroga 
zavjeta, čuvajući kroz nekoliko desetljeća sjećanje na tog Božjeg 
čovjeka, nego povrh svega čuvajući njegove riječi i sadržaj njego-
va učenja. Isusova zajednica uščuvala je svijest svojega poslanja 
radi Kraljevstva Božjega i razvila se sve do dotle da se na temelju 
njegova događaja neprestano „spominje“, da vjeruje u primlje-
no obećanje života vječnoga i u sveopće poslanje propovijedanja 
njegove riječi u prostoru i u vremenu ovoga svijeta. Unatoč ospo-
ravanjima i podjelama, prisutnim još od početka, ta je zajednica 
nadišla sve slabosti i dan danas postoji. Isusova smrt značila je 
prekid njegova djela i neuspjeh njegova poslanja. Prva posljedi-
ca bila bi smrt njegove zajednice. No, ta je zajednica na životu. 
Ne upućuje li to „uskrsnuće“ zajednice na „uskrsnuće“ Isusovo? 
I nije li ta preobrazba zajednice u njezinom opsegu i idealu, pro-
dužetak Kristova preobraženja? 

Ukazanja i iščeznuća

Čini mi se prikladnim produbiti paralelizam između Isusove 
sudbine i sudbine njegove zajednice, razmišljanjem o stvarno-
sti „ukazanja“. Zapravo, često se raspravlja o zbiljnosti Isusovih 
ukazanja kao da je samorazumljiv smisao te riječi.3 No, možda 
je potrebna malo preciznija raščlamba.

Lice i nazočnost

Valja nam se vratiti fenomenu pogleda i motrenja. Ono što 
se ukazuje, zapravo, to se vidi i gleda. Govoreći o riječi u pret-
hodnom poglavlju, podsjetio sam da je Lévinas usporedio riječ s 
licem. Ne radi se o licu po sebi, o licu na kojemu se pogled zau-
stavlja, nego o licu u kojemu se odražava „visina“, o licu koje se 
da vidjeti, a da ga se ne obuhvati pogledom. Zapravo, naš prvi po-
gled želi obuhvatiti, više ili manje ovisno o snazi zainteresiranosti 

3	 Držim da su se Isusova ukazanja stvarno dogodila. To je odgovaralo religioznom 
mentalitetu u kojem su živjeli njegovi učenici, koji nisu bili upućeni u kritičko 
razmišljanje. Nije li za Isusa Krista ponajbolji način da potakne na vjeru u svoje 
uskrsnuće bila upravo pouka putem ukazanja/iščeznuća? O tome će u ovom 
dijelu još biti riječi. 
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ili radoznalosti. Taj prvi pogled nosi u sebi pitanje: Kakav je? 
Kome sliči? To su prilično neutralna pitanja. Način promatranja 
nekoga ima u sebi nešto destruktivno. Pogled otkriva, analizira, 
deformira, svodi na objekt. Pogled znade uništiti skriveno otaj-
stvo koje lice izlaže i zaustaviti se pred njegovim očitovanjem. 

Prestajemo gledati na taj način kada nas obuzme unutar-
nja ljepota tog lica i kad ona slomi okove egoizma. I možda se 
to događa samo onda kada naš indiskretan i znatiželjan pogled 
susretne pogled drugoga, začuđeni, izloženi ili pak prijezirni po-
gled, no, u svakom slučaju pogled koji nas dotiče. Dok naše 
indiskretno promatranje to ne uspijeva učiniti, taj pogled ruši 
barijere. Tada nastupa otkriće prepuno miline, jer je taj pogled 
u stanju potaknuti ponazočenje našega pravoga lica. Kad je Na-
tanael bio pozvan „doći i vidjeti“ Isusa, zasigurno je imao inkvizi-
torski pogled. No, bilo je dovoljno da ga Isus pogleda da bi ga taj 
susret preobrazio (usp. Iv 1, 45-51). Na ovom se mjestu izokreće 
Lévinasova usporedba o riječi kao licu. Zapravo, lice koje gleda i 
biva gledano je također poput riječi. Preko svakoga svojega izra-
za, to je poziv i ujedno pasivnost iščekivanja pogleda drugoga. 

Isusovo lice

Dok su bili s Isusom, učenici su sigurno proživljavali ovo 
obraćenje pogleda i preobrazbu lica. Međutim, možda su im dvi-
je prepreke onemogućavale da do kraja uđu u njegovo očito-
vanje. S jedne strane, to je njihova zasigurno snažna želja za 
obnovom Izraela u svoj slavi izabranoga naroda, koji bi trebao 
konačno izići iz dugotrajnog ropstva. Isusove nastupe tako je 
pratilo svojevrsno nerazumijevanje ili predrasuda. Sve ono što 
su oni željeli i slušali prolazilo je kroz filter određene ideje spa-
senja Izraela. Kao što reče sv. Pavao, taj „privjes zastire srce 
njihovo“ (2Kor 3,15). Odviše su željeli vidjeti Mesiju da bi uspjeli 
u punini vidjeti Isusa. Druga zapreka bila je ta što je Isus među 
njima uvijek bio vidljiv i dodirljiv. Ništa im nije priječilo da ga 
gledaju i da budu s njime. Svojom jednostavnom nazočnošću 
Isus je bio raspoloživ za njihove želje kao i za sva pitanja koja su 
se javljala. Isus se nikada nije distancirao od svojih učenika. 

Tako zbog stalne Kristove nazočnosti kao i zbog istanča-
ne predrasude koja je drugdje odnosila njihove poglede, učenici 
nisu uspjeli uvidjeti pravu stvarnost koja se očitovala u Isuso-
vom licu. Konačno, smrt odnosi Učitelja iz njihovih očiju. Tijelo 
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je skinuto s križa i zapečaćeno u grob. S time je pokopao i mesi-
jansko iščekivanje zajednice, a i sama zajednica poput Isusovoga 
tijela ostala je prepuštena agoniji i tami groba. Dva uzroka zbog 
kojih nisu osjetili svu snagu Isusova pogleda – njihova predra-
sudna ideja Kraljevstva i tjelesna i vazda pristupačna Isusova 
nazočnost – sada su nestali. Krista više nema, a i njegova zajed-
nica se nalazi u sumraku konačnog nestanka. Jesu li doista te 
zapreke bile beskorisne?!

Ukazanja i zajednica

Ukazati se
Držim da se upravo ovdje nalazi mjesto otajstvenog feno-

mena Isusova ukazanja nakon uskrsnuća, koje nas navodi, na 
veoma poseban način, na vjeru u uskrsnuće. Ono što je sržno u 
Kristovom ukazanju jest činjenica da se on nanovo daje vidjeti. 
Namjerno podcrtavam glagol dati se. Živ čovjek ne daje se vidje-
ti. On je već vidljiv. I ako se skriva, to je zato jer je vidljiv i želi, u 
nekim okolnostima, izmaći toj vidljivosti. Jer joj ne može nikako 
izbjeći, on može samo prikriti vidljivost. Uskrsli Isus na neki 
način nadilazi alternativu vidljivo/nevidljivo. Kad se ukazuje, on 
očituje vlastitu vidljivost, a kad poziva učenike da ga dotaknu, 
on im se daje dotaknuti. Međutim, iščezava isto kao što se i uka-
zuje. Daje se vidjeti jednima, a ne drugima. Sve se to događa kao 
da Isus sada ima potpunu dominaciju nad svojim tijelom tako 
da za jedne postaje osjetljiv, a za druge ne. Kristov pogled sam 
sebe ustanovljuje, a isto tako i njegovo tijelo. Ova novost mijenja 
način gledanja, slušanja i tumačenja njegovih učenika.

Učenici vide Isusa i čuju njegov glas samo zato jer se Isus 
daje vidjeti i osjetiti. To iskustvo nije isto kao ono prije njegove 
smrti. Odnos učenika prema Kristovom licu i tijelu zasigurno je 
stvaran. Vidjeti, doticati, slušati – nema u tome primjese doke-
tizma, niti se radi o nekom prividu. No, moglo bi se reći da taj 
fenomen spada u ono što suvremena psihoanaliza naziva „žud-
njom za drugim“. Isus je dakle stvarno Drugi, jer je jedini među 
ljudima koji sobom može ovladati sve do mogućnosti očitovanja 
vlastitoga tijela. To nije onaj drugi kojega se može naći tražeći 
ga, nego se on pronalazi bez traganja samo onda kad ga njegova 
žudnja nosi u darivanje i očitovanje u svojem tijelu, u potpuno 
očitovanje ovisno jedino o njegovoj čistoj volji nad kojom više 
nitko nema moć upravljanja osim samoga Krista. 
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Uskrsnuće zajednice

Ukazanja mijenjaju odnos učenika s Kristom. Ona će obno-
viti zajednicu koja se našla na rubu propasti. No, to će se dogo-
diti na drugačiji način od onoga prijašnjega, jer se sada promi-
jenio način Kristove nazočnosti, a time je došlo i do obraćenja 
pogleda učenika. Točnije, sada se radi o jednom novom pogle-
du i jednom novom načinu slušanja, o gledanju i slušanju koje 
je darovano Duhom Uskrsloga. Kad su otkrili apsolutni Isusov 
autoritet, otkrili su također da su i oni sami postupno postali 
sposobni gledati na nov način i da je nastupio jedan novi način 
odnosa s Uskrslim, odnosa koji se tiče i njihova tijela. Zapravo, 
zajednički život Isusa sa svojim učenicima stvorio je naizgled do-
bre veze, jer one bijahu protkane čvrstim osjetnim kontaktom, 
ali u isti mah i krhkim, uvjetovanim kontaktom te ugrozom smr-
ti. Ukazanje preokreće stvari. Očituje Isusovu moć nad svojim 
tijelom i vlast nad njegovim očitovanjem poništavajući krhkost 
perspektive smrti. Istom, ukazanja onemogućavaju neposredni 
osjetni kontakt u korist jednog dubljeg odnosa, u korist gledanja 
i slušanja u svjetlu i u glasu Uskrsloga. Nova zajednica nije da-
kle manje stvarna od one prethodne. To su isti ljudi sabrani oko 
istog Krista. No, nije više ista nakana koja ih objedinjuje. Sada 
ukazanja pružaju temelj novom preobraženju i stvaranju. 

I riječ Uskrsloga, posred svojih učenika, ne prestaje ih po-
učavati i slati. Uskrsli govori. Potvrđuje istinu ukazanja potvr-
đujući svoj identitet što otvara prema jednom novom uvidu u 
njegovu osobu i u njegovo poslanje. No, povrh svega, svojim 
učenicima on daje Duha da razumiju ono čemu će biti svjedoci 
i da kao apostoli Uskrsloga, preko iskustva gledanja i u autori-
tetu njegove Riječi, navještaju ono što su vidjeli i čuli. Pashal-
no iskustvo preobražava pogled, ali i oslobađa za svjedočenje. 
Novo stvaranje, kojega su apostoli vidjeli i iskusili u sebi, u snazi 
Kristove Riječi i preko dara Duha postaje odgovornost za svi-
jet, iako će biti potrebno još vremena da u potpunosti shvate 
veličinu darovanoga pashalnog Otajstva, odnosno snagu svoje 
vlastite stvarnosti.

Iščeznuće

Ukazanje ponovno tvori zajednicu sabranu oko Krista i ot-
kriva preobraženu stvarnost. Zajednica se ponovno stvara, jer 
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učenici primaju novi način gledanja Krista i konačan način slu-
šanja njegove riječi. No, zajednica sada živi i u sjeni njegova 
nestanka. Što se događa između ukazanja i njihova konačnog 
završetka? „Idem ribariti“ – reče Petar – „idemo i mi s tobom“ – 
odgovore drugi učenici (Iv 21, 3). Međutim, taj se svakodnevni 
život odvija samo naizgled. U stvarnosti, svakodnevica je ispu-
njena Drugim, Kristom. Ako je njegova žudnja, njegova ljubav 
učinila to da im on postane vidljiv i osjetan, odakle proizlazi nje-
gova odsutnost ako ne iz iste žudnje i iz iste ljubavi? Oči koje su 
vidjele Krista ostaju u iščekivanju novog i konačnog susreta, u 
iščekivanju paruzije. Zatim, malo po malo dolazi na vidjelo da to 
iščekivanje obnavlja način gledanja na ljude i svijet koji ih okru-
žuje, na sve stvoreno što se nalazi u stanju iščekivanja i preo-
brazbe. Ništa više nije isto kao prije, a ono što će tek postati, kad 
se Uskrsli ponovno pojavi u slavi, već sada djeluje i otajstveno 
preobražava stvarnost. S Kristovim ukazanjem započinje budući 
lik ljudi i svijeta „život budućega vijeka“ Duha Svetoga. 

Večera Gospodnja - spona vremena

Potpuni prestanak ukazanja, preko kojih se Krist očitovao i 
po daru Duha objavio konačnu stvarnost svijeta i ljudi, zaključu-
je vrijeme gledanja i započinje vrijeme slušanja. Razlika između 
apostolske zajednice i onih zajednica koje će uslijediti nalazi se 
sva na tom mjestu. Apostoli su vidjeli i prihvatili Kristovu riječ, te 
su postali svjedoci događaja. Preko slušanja njihove riječi budući 
Kristovi učenici će doseći vrijeme izabranih i poslanih svjedoka. 
Vrijeme Isusa Krista očituje svoju središnjost, jer je to vrijeme 
ukazanja i gledanja. Vrijeme Crkve je vrijeme slušanja u Duhu. 
Istovjetnost te stvarnosti, u apostolsko vrijeme gledanja i u crkve-
no vrijeme slušanja, potvrđuje se činjenicom da se i u jednom i u 
drugom spomen i iščekivanje izražavaju istim činom – slavljenjem 
večere Gospodnje. Od samih početaka euharistija je bila vrijeme 
kontinuiteta između vremena Kristova i našega vremena. 

Zaključak

U suštini, ono što smo mogli općenito uvidjeti s obzirom na 
posljedice čovjekove smrti u okruženju bliskih osoba, moglo bi 
se primijeniti i na opise Kristovog uskrsnuća u Novom zavjetu. 
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Mogli bismo reći da Pismo svjedoči o dva ponazočenja i o dva 
susljedna iščeznuća: njegovo utjelovljenje i dramatičan kraj na 
križu; potom ukazanje njegova uskrsloga tijela, otajstveno za-
ključenog uzašašćem s desne Ocu. Dvostrukom ponazočenju i 
iščeznuću odgovaraju istovjetni i različiti lik zajednice učenika. 
Ukazanje je nanovo utemeljilo apostolsku zajednicu i omogućilo 
da učenici, koji već u svome tijelu nose novost darovanoga živo-
ta, po Duhu Svetome postanu svjedoci Uskrsloga. Svjedočanstvo 
apostolske zajednice poziva sve one koji nisu živjeli uz Isusa, 
niti su gledali izdaleka dramu njegove smrti, koji nisu ugledali 
njegovu slavu, da sada ponove ta ista iskustva. Po istom Duhu 
primljeno i po istoj vjeri prihvaćeno, to svjedočanstvo ih poziva 
da se pridruže gesti prinosa i preobražaja Kristova, u poniženju i 
u slavi, zajedno s onima koji su ga izravno slijedili. Tako spomen 
na ova dva ukazanja i iščeznuća ostaje vazda živ i plodonosan 
za sve ljude koji ih naviještaju. Euharistija je upravo njihov živi 
spomen. 
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PRAKTIČNA TEOLOGIJA

To je riječ koja je uobičajena u vjersko-etičkom jeziku proš-
losti, a u novije se vrijeme samo rijetko spominje, riječ sabra-
nosti, riječ sabrana čovjeka. Ipak nam opet postaje sve bliže što 
se pod njom misli, a prije svega to su psihijatri i odgojitelji koji 
počinju uviđati njezino značenje. Tako će ideje ovog razmatranja 
već dobiti  neki priključak. 

Da bismo bolje razumjeli što ona znači, želimo sebi dozvati 
u svijest kako je satkan naš život. On je naime usmjeren prema 
dvama polovima – povezan s onima o kojima je govor u poglavlju 
o šutnji i govoru. Prvi je pol čovjekova nutrina, njegovo središte. 
Ne bi bilo lako kazati što je to «središte»; ali svatko koji tu riječ 
govori, ako polazi od samog sebe, znade što se pod tim misli: na 
odnosnu točku prema nutrini; to je ono što čini da njegove sna-
ge, njegova svojstva, njegova osvjedočenja i radnje ne tvore neki 
nered nego jedinstvo. 

To je jedan pol; drugi je veza s vanjskim stvarima, događa-
jima, stanjima, odnosima; drugi ljudi, kako oni žive i što rade, 
povijest – ukratko svijet, ukoliko s njim nalazi odnos sposobno-
sti pregleda, moć doživljavanja kod pojedinca.  

Između tih dvaju polava, tog središta u meni i svijeta oko 
mene, odvija se moj život. Neprestano izlazim vani tim stvarima, 
promatram, shvaćam, posjedujem, oblikujem, sređujem. Onda 
se vraćam u svoju nutrinu i tu se pitam: Što je to? Zašto je stvar 
takva? Na koju drugu stvar naliči, i po čemu se razlikuje? U 
čemu se sastoji njezina bit? U tome, u toj spoznaji, tek se dovr-
šava nešto, što sam vani iskusio. 

Ako nešto želim raditi, ja se jednostavno ne laćam odmah 
toga posla, nego prije razmišljam: Što je tu svrsishodno? Što 
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zahtijeva situacija? Ja se odlučujem i na taj način tek dobivam 
smjernicu i naredbu za svoje djelovanje prema «vani».

Ako sam poslije toga radio, onda opet razmišljam i ispitu-
jem: Je li sve bilo u redu? Jesam li bio ispravan prema dotičnom 
čovjeku? Jesam li učinio svoju dužnost? 

To je sve pojednostavljeno rečeno. Ono «vani» i «natrag», pa 
opet «vani» i još jednom «natrag» ne događa se samo jedanput 
nego bezbroj puta; to je stalno ponavljana igra radnji (čina), od 
kojih se sastoji dnevni život. 

Tako se oba područja odnose jedno na drugo. Što se događa 
vani, upravlja se i prosuđuje iznutra; ono nutarnje biva izvana 
izazvano, probuđeno, podržavano. Ako se pitamo, kojega čovje-
ka u tom pogledu treba smatrati dobro izgrađenim, onda odgo-
vor glasi: Onoga u čijem životu ta oba pola dolaze u pravilnom 
odnosu do rezultata; onoga kojega niti vani nestaje niti se stalno 
bavi nutarnjim; onoga u čijem se životu naprotiv oba područja  
uravnoteženo jedno s drugim izmjenično određuju i dovršuju. . 

Ali u našoj prosječnoj stvarnosti to je drukčije. U tome ima-
ju stvari vanjskog života silnu premoć. Punina njihovih oblika; 
snaga njihovih svojstava; zadatci koje nam postavljaju; njihova 
vrijednost koja budi želju; njihova opasnost, koja ulijeva strah 
- sve je to tako jako da to dobiva prevagu i vuče naš život vani. 
Tako nastaje čovjek «usmjeren prema vani», a njegova je nutrina 
slaba i uvijek biva slabija. 

I sad je to, gledano u cjelini, već dugo vremena bio slučaj; 
oni zabrinuti za dublji odgoj čovjeka uvijek su upozoravali. No 
danas stanje biva posebno opasno, jer su  podražaji koji prodiru 
u čovjeka postali tako jaki i mnogostruki i to uvijek više postaju. 
On neprestano stoji u jurnjavi (pogonu); i ne samo u naredbama 
koje ga hvataju, nego daleko u kaosu koji ne može predvidjeti 
(ne zapaziti). A i  pojačalo se «izdanje» (objava) života na zastra-
šujući način: sve se brže i potpunije izvještava o događaju, tako 
neposredno, da je čovjek u napasti da kaže kako izvještaj spada 
u događaj; da događaj  odmah dopunjaju  kamere i mikrofoni 
izvjestitelja. To izdanje prodire sve bezobzirnije u osobni život 
tako da privatno područje očevidno iščezava. Ograničenja život-
nog procesa postaju kao staklo, a ljudi se  iza toga miču kao u 
akvariju ribe koje možemo promatrati u svemu djelovanju i sa 
svih strana. 

Upravo je znakovito da moderna kuća daleko otklanja ogra-
du: čovjek živi, ukoliko je unutra, neposredno vani i misli, da 
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se time oslobađa. Uistinu ishlapljuje  unutarnji svijet. I kao da 
to još nije dovoljno, ono se vanjsko još izrazito uvodi unutra. 
Poznajemo stanove u kojima nikada nije mirno, jer radio stalno 
galami ili televizor unosi senzaciju svjetskog događanja u satove 
kad bi čovjek morao biti sam sa sobom. 

Tu nastaje čovjek koji više nema životnog središta. To život-
no događanje neprestano juri kroza nj i izgoni ga vani. Tijesno 
mu je ako je u svojoj sobi; uvijek mora dalje. Ne izlazi na kraj da 
bude sam; uvijek mu ljudi moraju dolaziti. Provesti mirno večer 
s knjigom bilo bi mu uzaludno rasipanje vremena, jer on uvijek 
mora «nešto poduzimati».Čak i poziv oči u oči sa samim sobom 
da razmisli o vlastitom životu – susreti, postupci, odgovornosti, 
osvjedočenja – dovelo bi ga u nepriliku; on ne bi znao kako  bi ga 
morao postaviti, jer prema najkraćem moralnom shvaćanju on 
bi izmakao samom sebi.  Ako nije još i gore – da on samog sebe 
čak ne želi ni vidjeti. 

Život takva čovjeka postaje labav u reakcijama prema vani. 
On ne stoji nigdje nego ga život razbacuje na stotine utjecaja. 
On ne gospodari sa sobom nego se negdje «događa». On nema 
nikakva uvjerenja nego takvo što proizlazi iz poticaja koji ga po-
gađaju izvana. 

To ima posebno značenje u vjerskom životu. Što sačinjava 
jezgru svake pobožnosti? Svijest o Božjoj stvarnosti; da On «po-
stoji», da je tu živ, djeluje, upravlja, vlada. 

To se onda dalje razvija i postaje sviješću da je zapravo sam 
Bog prvobitan i samo po sebi stvaran, a sve konačno samo «po 
Njemu» i «pred Njim»;  da samo On  suvereno, stvaralački djelu-
je i vlada, a da mi samo u Njemu možemo djelovati. Pobožnost 
znači provoditi život pod Njegovim pogledom. 

Ipak dalje: Biti pobožan znači biti u razgovoru s Bogom. 
Znači prije svega Njemu govoriti. Kamo se uistinu govori, ako 
se Bogu govori? Najviše u maglu – ili uopće  bez veze samo pred 
sobom, bez svijesti o odnosu na «Ti». Kad govorim s čovjekom, 
tražim svojim očima njegove oči, suosjećam s njegovim izgle-
dom lica tako da znam kako moja riječ dopire do njegova lica; 
preko toga (lica) ono što se time izražava: na duh koji misli; srce 
koje je naklono; osobu koja tu postoji. S njegova lica hvatam 
naklonost koja se u tom izražava: njega. Za oslovljavanje Boga 
piše u psalmima izraz: «gledati Božje lice», govoriti u Božje lice. 
Ali kada se to događa? Biti pobožan znači: «tražiti Božje lice»; 
živjeti u odnosu na njegovo lice. Tako stvar stoji u smislu stvo-
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renja kako je Augustin rekao: «Za sebe si nas, o Bože, stvorio» 
(Ispovijesti I 1, 1). 

Ali to mogu samo onda ako sam  priseban, ako vladam sa-
mim sobom; ako je nutarnji prostor otvoren, ako ono suprotno 
biva jasno – jasno barem da ga ja uviđam. U onom vani u čemu 
se većinom nalazim; u jurnjavi koja me zapljuskuje Bog  tako 
reći iščezava. Mnoge slike stvari, mnoga lica ljudi čine da Božje 
lice – to lice puno tajanstvenosti, koje poznaje svatko tko ima 
veze s Bogom  – ne može postati jasno, ne može se na nj misliti. 

Ali ovo do sada je tek neko štovanje, neko usmjeravanje čo-
vjeka, ne još i razgovor. U razgovor spada i drugi glas, Božji glas. 
Da – i time uopće tek sređujemo tu misao – i to je prvo. Jer mi 
možemo govoriti Bogu samo onda ako nam on dozvoli da govori-
mo; možemo Mu samo izreći riječ ako je On u nama pokrene. 

A kako Bog govori u nama? I kako nam On daje svoju riječ 
da je  razumijemo i da na nju odgovorimo svojom? Njegov govor 
a naše slušanje i odgovor nazivamo «savješću». S njom ona ima 
čudnu okolnost. Neprestano nas dira taj poziv koji nam upravlja 
«to Dobro», to ispravno što mora biti i dostojno je da bude. To 
Dobro je u isto vrijeme sveobuhvatno i jednostavno. Ono ne-
prestano prisiljava: «Učini me… ostvari me… ponesi me u svijet 
da postane kraljevstvo Dobra…» Na to odgovara glas u našem 
središtu, savjest – recimo, da ona tako odgovara! – «Da, hoću; 
ali kako to moram učiniti?» A zatim slijedi tako reći šutnja, jer 
je to Dobro tako beskonačno po sadržaju, kako jednostavno po 
obliku, da to naprosto ne može biti «učinjeno». 

A onda se stvara «situacija»; možda se već stvorila i čeka. 
S njome je ovako: Stalno struji događanje prolaznosti tu oko 
mene. A uvijek se ponovno povezuju  stvari, odnosi, procesi u 
sliku: ta soba, taj čovjek, taj razgovor, ta nevolja – a ja pred 
njima. U toj slici odvaja se ono Dobro kao ono što se traži sad i 
ovdje. Ono se obraća meni, gleda me, zove me: «Učini to sada, 
ovdje!» A «savjest» je sposobnost da  primijeti taj  poziv, da ga 
shvati i da se odluči: «Da, hoću!» 

Ta se cjelina  može čisto etički shvatiti. Onda ona označuje 
svijest da uvijek stoji pod moralnom obvezom  i da konkretni 
smisao te obveze  prepozna u stanovito vrijeme iz te situacije. A 
jezgru  cijele suvislosti tvori religiozni odnos.«To Dobro» je  na-
ime na koncu Bog, njegova svetost; a zahtjev da se to Dobro 
ostvaruje u svijetu to je Njegov glas. Ali On traži od mene da ja 
to kraljevstvo Dobra, Njegovo kraljevstvo, ostvarujem u svijetu 
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tamo gdje se nalazim, iz sata u sat, iz određene situacije koja 
uvijek nastaje po Njemu, njegovu vladanju i vodstvu, po njegovoj 
Providnosti za me. 

Osjetljivost  za tu stalnu opomenu Dobra; sposobnost da 
se shvati trenutak kao razjašnjenje  njegove zapovijedi i dani 
preduvjet za shvaćanje njegova ostvarenja; nju  sa svoje strane 
shvatiti u spremnosti prave poslušnosti, s druge strane u po-
uzdanosti vlastitog tumačenja i odluke – to je sve moguće samo 
iz  nutarnjeg stava, a to je pažnja, spremnost, koja znači na bilo 
koji način ispunjeno držanje pred Bogom, i to je «sabranost». 
Samo taj sabrani čovjek razumije «trenutak»; ima li sada taj tre-
nutak veliki smisao – najveći je bio onaj  smisao o kojem  govori 
Novi zavjet riječima «vrijeme se ispunilo» (Mk  1, 15) – ili neki 
običniji  smisao da se na primjer ispravno donese neka odluka 
od koje mnogo zavisi; do  najobičnijeg (najsvagdašnjijeg)  smisla, 
koji smatra da svaki trenutak u životu ima svoje značenje za 
Božje kraljevstvo… Sve je to moguće samo po nutarnjem stavu 
koji se upravo zove sabranost. 

Odatle misao polazi dalje. Cijeli se život čovjeka ispunja u 
Ja-Ti odnosu između Boga i njega. Stvari su stvorene po Božjoj 
naredbi: «On zapovjedi, i one postadoše», kaže psalam o zvijez-
dama, i one opstoje po njegovoj zapovijedi koja ih drži u biti i 
stvarnosti. Kod čovjeka je drukčije. Izvještaj o stvaranju izraža-
va s čudesnom slikom posebnost (konkretnost)  načina kako je 
čovjek bio stvoren  da se Bog  saginje nad oblikovanom zemljom 
za tjelesni oblik i udahnjuje mu životvorni duh (element). Time 
je rečeno da čovjek u odnosu stvorenosti ne stoji kao vrsta nego 
kao pojedinac; da ga je Bog zamislio kao jedinku. Bog ga stvara 
za Ja-Ti odnos prema samom sebi. Tako se dopunja život čovje-
ka u stalnom razgovoru. Po svemu što mu se događa – isto tako 
i po svakom pokretu  njegova vlastitog života Bog mu govori. 
Taj vjernički stav može se bez okolišanja tako izraziti da on uči, 
kako će voditi taj razgovor. Da on unosi u taj razgovor sve što 
ga snađe i što radi; da to shvaća polazeći od Boga i ostvaruje s 
obzirom na Boga. 

Ali kako to može biti moguće ako čovjek živi u stalnoj jur-
njavi? Stalno vani, tamo-amo vučen od dojmova koji ga salijeću? 
Pa on može  ono življenje u razgovoru  dabome samo onda ispu-
niti, ako je ono središte u  njemu živo; ako je pažljiv, ako sluša, a 
sluša na način koji prelazi u djelo, naime «pokoran» - poslušan, 
kako danas kažemo. Zbilja čovjek ispunja osnovni način svoga 
života samo u toj mjeri ukoliko je sabran.  
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Što je tu rečeno o Ja-Ti odnosu prema Bogu, vrijedi na 
umjereniji način  i prema drugim ljudima. Već se neko vrijeme 
naglašava  da naš život počiva na stalnom ostvarivanju Ja-Ti 
odnosa prema drugome. Čovjek postaje svjestan kako se veli-
ka opasnost našega vremena masa i strojeva sastoji u tom da 
se čovjek svodi na stvar. Upozoreni smo na to, da se čin, kako 
ćemo prepoznati čovjeka, ispunja na drugi način nego kad se 
radi o nekoj stvari. Kod  stvari ja kažem: «to tu» - kod čovjeka: 
«ti tamo». U tom se tek otvara smisao onoga što se zove «osoba»: 
smisao bića koje je postavljeno u svoju slobodu. Jednako kao 
što iz Ja-Ti odnosa proizlazi ispravno ponašanje  nasuprot dru-
gom čovjeku: strahopoštovanje, vjernost, ljubav. 

Ali to je moguće samo iz sabranosti. Nesabran čovjek po-
stupa s ljudima kao sa stvarima. On ih broji; sređuje ih pod 
natuknice; upotrebljava ih za ciljeve i koristi ih. Tek onda kad 
se pojavi posebna nutarnja budnost, misaona pažljivost koju 
zovemo sabranost, postaje moguće da se čovjek susretne kao 
čovjek. No opasnost da se to ne učini, stoga  i potreba da se tu 
vidi zadaća, raste do te mjere do koje se povećava  broj ljudi,  a  
s tim povezano, naš život  određuju strojevi koji čak smatraju 
nekim stvarima ono čime barataju. 

Ali još jednom moramo dalje poći. Čak ljudsko djelo – reci-
mo opreznije: veće djelo – može se razumjeti samo polazeći od 
sabranosti. Kako se mora  umjetničko djelo shvaćati u svom 
posebnom bitku ako ne tako da se prema njemu stvori odraz 
odnosa Ja-Ti? Po čemu se razlikuje način da se zbilja razuman 
čovjek upušta u tu jedinicu umjetničkog iskustva s umjetnič-
kim djelom od načina po kojem ga trgovac prosuđuje po tržišnoj 
vrijednosti? Ipak očito po namjeni, strahopoštovanju koje samo 
polazeći od sabranosti mogu biti moguće. Jasno, to stoji truda. 
Treba samo jednom promatrati, na koji se način ljudi vladaju 
na nekoj izložbi ili u koncertnoj dvorani. Većina ih ne dolazi do 
pravog odnosa nego samo pretvaraju djelo u stvar; to se vidi po 
tome kako brzo prelaze u stav kritičara, uspoređuju i procjenju-
ju, a to znači da umjetničko djelo smatraju predmetom. 

I tu je potrebna sabranost, a to se vidi po licu gledatelja, 
slušatelja, je li za to voljan i sposoban. 

Pa moralo bi se ići korak dalje i reći da i prirodu obuhvatno 
susreće Onaj koji joj pristupa iz neke na bilo koji način  sabrane 
nutrine.  Po čemu se pak razlikuje pogled čovjeka koji primje-
ćuje na stablu tajnu mirnoga života koji  je vezan za mjesto, 
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dubinu tla, širinu prostora i visinu neba od pogleda lugara koji 
ga gleda po tom, može li se ono posjeći, ili trgovca s drvom, koji 
računa njegovu prodajnu cijenu? 

Isto bi se na koncu moglo reći o svakom prirodnom obliku 
(pojavi). A najveća se opasnost našeg vremena s njegovim ma-
sovnim turizmom i  poslovno korisnim odmorima  krije u tom da 
ih taj stav (sabranosti) sve rjeđe zanima. 

Još jednom istaknimo ideju koju smo imali na početku ovog 
razmišljanja: Krepost sabranosti znači da je čovjeku po prirod-
noj sklonosti, odgoju, iskustvu postalo jasno kako se odvija život 
između nutrine osobnosti i vanjskoga svijeta, između dubokog 
središta i široke vanjske cjeline. Da je on jurnjavu (razonodu) i 
površnost, o čemu se govorilo, donekle svladao i naučio da oslo-
bodi i aktivira ono središte. 

Taj je zadatak u svim vremenima ljude vodio k tome da iz-
grade vlastito, veoma strogo životno pravilo: pravilo  pustinjaka 
i redovnika. Oba pojma po svom govornom korijenu znače isto: 
naime čovjeka koji je voljan naći ono iskonsko. Tako odlučan da 
samo to želi; tako se on odvraća od svega drugoga i obraća se 
u «nutarnje kraljevstvo» - ili kao pustinjak, to znači i izvana sa-
motnjak, sam nastanjen ili kao monah koji pak živi s drugima, 
ali u zajednici, čiji je dnevni red tako sastavljen da mu pruža 
što je ikako više moguće da bude sam. On vraća svoju pažnju, 
svoje sklonosti i snage iz širine vanjskoga svijeta i sabire ih u 
nutrinu. On upravlja svoju pažnju sve stalnije na Boga, i kako 
on živi u nutrini i privikava se da bude pred Njegovim licem, da 
sluša Njegovu riječ. 

Mi to ne možemo jer mi živimo u svijetu i imamo svoju zada-
ću; stojimo u obvezama najrazličitije vrste i smatramo se njima 
vezanim. Ali mi se moramo i u nutrini udomaćiti, inače ćemo biti 
«rastreseni ljudi». 

To ne ide bez napora, bez ozbiljne i ustrajne vježbe; ne ide 
bez askeze. Ta riječ  - o tom je već bilo govora – korijenski ne 
znači ništa drugo nego «vježbu». A vježba znači da probudimo 
moć koja spava; razvijemo organ koji je nerazvijen; odviknemo 
se od krive navike, a priviknemo na pravu, i tako dalje.  

Na primjer ja ne izlazim, iako me to vuče, nego ostajem kod 
kuće i pokušavam «doći samom sebi» s laganim radom, knjigom, 
ili i poštenim razmišljanjem. I to bez ishitrenosti  i igrarija nego 
čisto i ozbiljno. Ako kod kuće nije mirno, ili nemam svoje sobe, 
onda odem u crkvu, sjednem i tu sam sâm sa sobom…. Ili: ne 
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dozvolim bučnom ormaru, radiju, da mi ometa mir svojom vi-
kom i dugim sviranjem nego ga isključim. Opirem se pritisku 
(porivu) da uključim televizor i onda satima budem pred njim 
nego čitam nešto pametno. Isto vrijedi i za ilustrirani časopis, 
tu gomilu senzacija, bezobzirnosti i bezobrazluka: opirem se da 
me on ne zarobi pa makar i za četvrt sata… Kad idem ulicom, 
prodiru u me svi podražaji današnjeg vremena, promet, galama, 
ljudi, reklame, izlozi sa svojim eksponatima. Sa svih me strana 
zove, privlači me, vuče me od mene samog. Koje li važne vježbe 
oduprijeti se tomu; ne dopustiti da te rastrgaju; ostati miran i 
sam sa sobom – i tako dalje. 

Čovjek želi samo naprijed – današnji na poseban način – 
želi odlaziti drugima, govoriti, slušati, biti s njima. Samo napri-
jed on želi nešto vidjeti, želi da se nešto događa. Do ludosti on to 
želi, i ako on toga nema, postaje nemiran i to ga tjera vani. Tko je 
prepoznao, koliko je dragocjeno dobro biti sabran, mora to nad-
vladati – recimo skromnije: pokušavati sve više nadvladavati. To 
je zbilja bolest; a teško je nadvladati bolesti, jer je taj pritisak 
ušao u živce. Dugo traje dok on popusti, ali on se može dovesti 
pod kontrolu (mjeru). 

Ali u isto vrijeme mora se dogoditi i pozitivno: zauzimanje 
položaja u nutarnjem svijetu, vraćanje  samom sebi, polazeći 
od nezavisnosti iz nutrine… Čitalac ne mora to rečeno shvatiti 
kao moralnu propovijed, nego realistički, kao rečeno iz iskustva; 
kao (uputu) savjet za put u život koji nagrađuje. Jer jurnjava 
(razonoda), to stalno izbivanje vani, čini ipak čovjeka praznim. 
Ako čovjek želi zamisliti kamo bi dotjerao taj rastrojeni način 
života, onda se dolazi na misao da bi svršetak bio dosada bez 
spasa, prekinut izbijanjima (prodorima) očajavane nestrpljivo-
sti… Znači treba se tome suprotstavljati zbog života da on zadrži 
smisao. 

To se može samo tako dogoditi ako se ja uvijek iznova is-
pitujem: Kako je bilo danas? Jesam li danas vladao samim so-
bom? Ili sam bio samo razdraživan ? Je li moj život  možda takav 
da se  ne mogu pribrati? Što u njemu mora biti drukčije? I to 
ozbiljno; ne s nepoštenim odricanjem, koje popušta jer ono to na 
koncu  ništa drukčije ne želi imati. 

Onda i prije svega: tražiti Božje lice: Ostvarivati što je osnov-
na istina moga života: Bog je onaj vječno Bivstvujući, jedini po 
sebi Živući. On je tu. On je onaj «Koji jest tu». A ja sam po Nje-
mu; ja sam pred Njim; ja sam samo jer me On želi…  
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To  «On i ja… ja pred Njim… ja po Njemu»; to osluškivanje 
njegove riječi; to traženje i govor: «Ti, Bože» - to oživotvoruje i 
učvršćuje nutrinu. 

Takva je usrdnost protuteža protiv mase stvari, mase ljudi 
i ustrojstva vanjskog događanja; protiv javnosti, mode i rekla-
me… Ona je i – prema iskustvima prošle polovice stoljeća, mora-
mo to naglasiti – jedina zbiljska protuteža protiv nasilja države. 
Moderne, racionalizirane, tehnicizirane države koja je uvijek u 
opasnosti da postane  državom masâ i kao takva totalitarnom, 
i koja čovjeka mora učiniti bez njegova Ja, bez njegove unutar-
njosti,  da može njime vladati. 

Objava nam kaže da je čovjek Božja slika – prema tome Bog 
je čovjeku uzor i polazeći od  svoga bića on nam se otvara na na-
čin koji je određen takvim procesom misli, koji je put k Njemu. 
Stoga  smijemo reći da je On sabran na savršeniji način: skroz 
osjećajući i skroz poznajući. 

U povijesti zapadne metafizike postoji pokušaj da se približi 
biću duha, a koji kaže: Bivstvujući tim više stoji  na većem po-
ložaju (rangu), što je bogatiji i ujedno jednostavniji. Duh je na  
odlučniji   način jednostavan budući da  se ne može rastaviti; ali 
on se dijeli  po svojim različitim djelima i njihovim mjestima jed-
nih pored drugih u vremenskom nizu; svojim odnosima prema 
tijelu, kojemu daje dušu, i prema stvarima koje promatra. 

Taj suvereni Duh, Bog, sasvim je jednostavan. On ima u 
sebi puninu života u čistoj jednostavnosti bića. On je sasvim 
sabran, jedinstven, zato sobom vlada  i blažen je.

                                                                         
S njemačkog preveo Karlo Bašić
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DRUGA NEDJELJA KROZ GODINU

Čitanja: 1 Sam 3, 3b-10,19; 1 Kor 6,13c-15a.17-20;I v 1,35-42;

UČENICI ISUSA IZ NAZARETA

Kao da je evanđelje koje smo netom čuli bez velikih događa-
ja i velikih pouka. Bogato je samo imenima, mnogim imenima: 
Ivan Krstitelj, Andrija, Šimun Petar i, ako čitanjem nastavimo, 
Filip, Natanael. A ipak, kolika li snaga izbija iz kratke pripovi-
jesti! Isus skuplja svoje prve učenike; započinje novo razdoblje 
svoga života.

Kako je jednostavan bio taj prvi susret iz kojeg se imao ro-
diti ništa manje nego prvi apostolski zbor i Crkva: Učitelju, gdje 
boraviš? Dođite i vidite. Piše dalje evanđelist Ivan, koji je bio 
prisutan: Odoše i ostadoše kod njega čitav onaj dan. Što su go-
vorili, ne znamo. Ali znamo da su odlučili s njime ostati cijeloga 
života. Pače, nisu se zadovoljili da ostanu s njime sami i da poziv 
zadrže samo za sebe: Andrija je poletio da to rekne Šimunu, svo-
me bratu; Filip da rekne Natanaelu: „Našli smo onoga i o kome 
je Mojsije pisao u Zakonu, i Proroci također“ (Iv 1,45). Potrčao 
je i Ivan da to nekome kaže, jer, malo iza toga, vidimo s njime i 
njegova brata Jakova.

Učenici pronalaze učenike: gore od želje da i druge učine di-
onicama svoga otkrića. Ti su ga ljudi slijedili za čitava života; pili 
su čašu Gospodnju i postali njegovi prijatelji. Jedan evanđelist 
(usp. Mk 1,16 sl.) priča nam kako su, malo kasnije, ostavili ri-
barski posao, rekli zbogom, netko vlastitom ocu, netko vlastitoj 
ženi i ostali uz Isusa. Naslov “učenici Isusa iz Nazareta“ postao 
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je njihov novi osobni identitet, kao neko novo sinovstvo i novo 
zanimanje, umjesto onoga sin Zebedejev, revnitelj, carinik, ribar 
itd. Ta nova identičnost bivala je s dana u dan sve opasnija i 
obveznija, čak je postala povod za optužnicu: „I ti si jedan od 
učenika njegovih: “ I ti si bio s Isusom iz Nazareta!“ Tako se jav-
lja i lik „tajnog učenika zbog straha od Židova“ (usp. Iv 19,38). 
Lik učenika koji k Isusu dolazi noću, kao Nikodem iz straha da 
se ne izloži pogibli (usp. Iv 3,1).

Biti učenik Isusa iz Nazareta i danas u suštini znači dvije 
stvari: prvo, nasljedovati Krista, onako kako to shvaća evanđe-
lje: ići za njim, učiti od njega, nadasve učiti kako treba vršiti vo-
lju Očevu; drugo, svjedočiti Krista, govoriti svijetu tko je on, što 
je bio i što je uvijek za nas, i druge činiti njegovim učenicima. Sa 
svim time počevši najprije od vlastite kuće. Prve osobe kojima su 
pošli i pričali o svom otkriću Andrija i Ivan bila su njihova braća. 
Nisu se stidjeli govoriti o Isusu u svojoj kući! Pripovijesti o prvim 
obraćenjima u Djelima apostolskim često završavaju riječima: „I 
povjerova on i sav dom njegov!“

Mogli bismo nadugo i naširoko razlagati o bogatstvima i 
sadržajima toga programa Kristovih nasljedovatelja i Kristovih 
svjedoka (svjedoka ukoliko su nasljedovatelji!). U današnjem 
drugom čitanju sv. Pavao nam spominje područje života u koje 
su pozvani Kristovi učenici i da svjedoče za evanđelje: moramo 
biti gospodari nad sobom i poštivati pravi red u pitanju sek-
sualnog života, jer – kažemo – tijelo naše pripada Gospodinu i 
određeno je za uskrsnuće , pa nam, stoga, nije dopušteno da ga 
pretvaramo u sredstvo uživanja koje bi bilo svrha samom sebi.

Međutim, ja danas nemam namjere da toliko naznačujem 
sadržaje i razne dužnosti koje su vezane uz kršćansko prizna-
vanje, koliko da oživim i u nama raspalim duševno stanje, živi 
osjećaj pripadnosti: da se otvoreno priznajemo učenicima Isusa 
iz Nazareta! Kad čujemo da se u evanđelju kaže: „Reče Isus uče-
nicima svojim...“, moramo se trgnuti kao onaj koji je prozvan 
imenom, i sami sebi reći: To sam ja; govori se o meni; govori se 
meni; „radi se o tebi, o tvojoj stvari“. 

Kakva li programa za nas! Moraju nas na prvi pogled pre-
poznati kao učenike Isusa iz Nazareta! Tako da onaj, koji nas 
vidi i upozna, može reći, kao što je Petru rekla ona sluškinja: I 
ti si njegov učenik! (usp. Iv 18,25); tvoj te govor izdaje (usp. Mt 
26,73). Još bolje ako se može nadodati: to pokazuje tvoj način 
življenja! Naime, isti mučenik, sv. Ignacije govorio je: „Bolje je 
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biti kršćanin, a da to ne kažeš, negoli to kazati, a to i ne biti!“ 
(Pismo Efežanima, 15,1).

Isus takve učenike i očekuje i zaslužuje. Takvim učenicima 
daje svoju snagu i svoju ljubav. Ne nazivlje ih više slugama, nego 
prijateljima. Njima obećaje svoje društvo dovijeka: Oče, htio bih 
da oni koje si mi dao budu gdje sam ja, zajedno sa mnom, da 
promatraju slavu koju si mi dao (17,24). Jednako kao i onda, 
kad je Isus bio u životu, danas se zahtijeva da budemo prepo-
znatljivi  kao učenici. I danas, posebno u nekim krugovima, po-
stoji opasnost da nas „izbace iz sinagoge“, tj. da nas bojkotiraju, 
da na nas upiru prstom ili gledaju kao osobe koje su  psihološki 
poremećene i bolesne.      

Parnica nad Isusom nastavlja se pred Velikim vijećem svi-
jeta. I danas Isusu postavljaju pitanje i o njegovoj nauci i o nje-
govim učenicima (Iv 18,19). Ali, isto tako, postavljaju i pitanje 
učenicima o njihovoj vezi s Isusom. Ne dao Bog da naš odgovor 
bude: Ne poznajem ga!, jer će, u tom slučaju, i on jednoga dana 
biti prisiljen da nam kaže: Ne poznajem vas (Mt 25,12).

U ovom teškom zadatku da budemo njegovi učenici i njegovi 
svjedoci Isus nas ne ostavlja same. Baš sada u euharistiji, na-
kon što nas je, nanovo, potakao za to poslanje, dolazi da boravi 
s nama, da nas hrani svojim kruhom. Već sada on se opasuje 
da nas posluži kod svog stola! Magister adest: Učitelj je ovdje! 
(Iv 11,28).

TREĆA NEDJELJA KROZ GODINU

Čitanja: Jon 3,1-5.10; 1 Kor 7,29-31; Mk 1,14-20;

„VRIJEME JE KRATKO“: ŽIVJETI ESHATOLOŠKI SVOJ BRAK

Početak današnjega evanđelja potpuno se podudara s po-
četkom Isusova propovijedanja. Kad je, naime, Isus počeo pro-
povijedati, prve riječi koje je izrekao bile su: Ispunilo se vrijeme, 
blizu je Kraljevstvo Božje. Obratite se i vjerujte evanđelju.

Isus kaže: Ispunilo se vrijeme, a Pavao veli: Vrijeme je krat-
ko. Nema tu nikakva protuslovlja, jer je riječ o dva različita vre-
mena. Krist govori o vremenu čekanja - o svom prvom dolasku 
-  i kaže da se to vrijeme ispunilo, jer Kraljevstvo već tu i u 
to kraljevstvo se može već ući vjerom i obraćenjem! Sv. Pavao 
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govori o vremenu konačnog ispunjenja - o drugom Kristovom 
dolasku - i kaže da je to vrijeme kratko. To je vrijeme „vrijeme 
Crkve“. To je onaj novi „danas“, koji je Bog podario ljudima kao 
prostor u kojemu će oni raditi na svom spasenju po vjeri (usp. 
Heb 4,7). A mi se nalazimo baš u ovome vremenu koje je postalo 
kratko, puno žurbe. Ta užurbanost nije samo vremenska, nego 
je i prostorna, tj. u stvarima, u svijetu koji nas okružuje. Doista, 
prolazi slika ovoga svijeta!

Jona je mogao točno odrediti: Još četrdeset dana... (prvo či-
tanje). Mi, naprotiv, ne poznajemo ni dan onaj ni čas onaj (usp. 
Mt 25,13); ali znademo da to već sada može biti svaki dan i svaki 
čas, jer su ova vremena u kojima živimo „posljednja vremena“ 
(usp. Heb 1,1; Gal 4,4; Dj 2,17; 1 Pt 1,20; 1 Iv 2,18).

Riječ Božja danas nas upozorava na jednu bitnu dimenziju 
kršćanskog življenja: kaže da smo tu na zemlji samo privreme-
no, da živimo kao putnici i tuđinci-stranci. Ta privremenost je 
dobra, tj.pozitivni a ne negativni znak. Ne radi se, zaista, o tome 
da napustimo zavičaj, domovinu, nego da u nju uđemo. U No-
vom zavjetu postoji jedna ključna riječ koja to izriče:

Vjernici su ovdje na zemlji paroikoi, tj. putnici (1 pt 2,11); 
vrijeme njihova života je vrijeme paroikoi, tj. putovanja (1 Pt 
1,17). Od istih riječi proizlaze i „parokijani“ i „parokija“ (župljani 
i župa). Ali, tko se više sjeća toga izvornog značenja tih dviju 
riječi? Ta nas imena podsjećaju da je naše življenje privremeno 
i kratko, i da možemo otputovati smjesta i žurno, ali žurno s 
gorljivošću, kao gorljivost Židova kad su napuštali Egipat (usp. 
Izl 12,11). 

To je objektivna i stvarna situacija u kojoj živimo. A sada 
prijeđimo na subjektivnu situaciju, tj. na konkretan stav koji 
moramo zauzeti zbog ove situacije kratkoga vremena. Evanđelje 
kaže: Obratite se! Pavao tu jaku riječ upotrebljava u nekim kon-
kretnijim stavovima. Kaže: Preostaje da i oni koji imaju žene žive 
kao da ih nemaju... i oni koji plaču kao da ne plaču... Držim da 
se danas moramo zaustaviti na prvom od ta dva paradoksa, tih 
dviju prividnih suprotnosti: Tko je oženjen neka živi kao da nije 
oženjen! Jaka je to riječ, prividno u suprotnosti sa svim lijepim 
stvarima koje nam je, u drugim okolnostima, o braku rekla riječ 
Božja. Ali, proturječje je samo prividno. 

Ta riječ samo dalje razvija ono što je Isus rekao saducejima 
u vezi s onom ženom koju su za ženu imala sedmorica braće, 
jedan za drugim: Djeca se ovoga svijeta žene i udaju. Ali oni koji 
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se nađu dostojnima da budu dionici onoga svijeta i uskrsnuća 
od mrtvih, niti će se ženiti niti udavati (Lk 20,34 sl.). Brak je 
dobar oblik života, po Božjoj volji, ali privremen; stoji i prolazi s 
ovim svijetom. Stoga je ludo u braku tražiti izgovor da se ne živi 
kao putnici, tj. eshatološki, vlastiti život. A to se događa. Među 
izlikama koje su naveli oni koji su bili pozvani, a nisu došli, na 
kraljevsku gozbu, jedna je- kaže Isus- bila i ova: „Oženio sam 
se, imam djecu“, često postaje pokriće za svaki oblik škrtosti i 
egoizma, izgovor da se izbjegne svaki rizik i svaka obveza u kr-
ćanskoj zajednici.

I svoj brak treba živjeti eshatološki! To znači: radi njega ne 
stavljati na kocku sav ostali svoj život; ne pretvarati brak, dje-
cu, kuću u idola kojemu se žrtvuju svi i sve. Čak obratno, to je 
najbolji način da brak učiniš težim. Izložen pretjeranim i gotovo 
neograničenim očekivanjima, brak ne izdrži, kao što ne izdrži 
nikakva ljudska stvar. 

Vlastiti život oženjenoga čovjeka ili udate žene treba živjeti 
u punini u svim dimenzijama, ali ga treba živjeti kao onaj i ona 
koji znaju da to nije sve; kao onaj i ona koji znaju da se u braku 
može uspjeti u potpunosti, a uza sve to pred Bogom biti kao onaj 
i ona koji su promašili, i obratno: da se u braku može doživjeti 
promašaj a ipak pred očima imati dragocjen život, osobito ako je 
taj život otkupljen prihvaćanjima križa.

Postoje načini življenja braka koji nisu u skladu s vjerom 
u uskrsnuće. Ponekad nisu u skladu niti s dostojanstvom ljud-
ske osobe  te uništavaju osobe i fizički i moralno. Današnji svi-
jet izumio je i posebne revije-časopise za parove, u kojima se 
pravi reklama za uzorak bračnoga života koji je više u skladu 
s poganstvom negoli s kršćanstvom, a sve to čak oslanja i na 
vrlo prijeporne i sumnjive psihološke i socijalne teorije; u njima 
se razmeće pisanjem o ljepoti i mladosti, jer je čovjeku pogani-
nu- da bi se održao- potrebito da bude mlad i lijep; tu se svijet 
prikazuje kao da je napučen i sav samo mladim parovima koje 
ne muči nikakav drugi problem osim problema sentimentalne 
i seksualne prirode. A u svemu ostalom caruje najrazuzdanija 
sloboda. To je novo idolopoklonstvo naših dana: ljepota, mla-
dost, zdravlje, uspjeh.

Kršćanin iz svoje vjere u uskrsnuće mora crpsti snagu da 
razbistruje i sublimira svoj seksualni život u vrijeme zaruka i 
u braku. Opominjao je sv. Pavao: Neka svaki od vas zna steći 
svoju ženu s posvećenjem i poštovanjem, ne sa strašću, to jest 
s požudom, poput pogana „koji ne poznaju Boga“ (usp. 1 Sol 
4,4). Sv. Petar nadodaje: Vi, muževi, budite obzirni prema svo-
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jim ženama... iskazujte im poštovanje, budući da su subaštinice 
milosti, to jest života (1 Pt 3,7).

Jednog dana, na uskrsnuću, veza koja je sjedinjivala u ži-
votu čovjeka i ženu neće biti prekinuta ili zaboravljena (kao što 
neće biti prekinuta ni veza koja je sjedinjivala Krista i Crkvu u 
vremenu), nego će ta veza biti produhovljena, bit će veza savr-
šene ljubavi i vjernosti, bez potrebe znaka fizičke ljubavi,koja 
se razmjenjivala u životu. Istinska i potpuna svadba zbit će se 
samo u nebu, između djece usksrnuća.

ČETVRTA NEDJELJA KROZ GODINU

Čitanja: Pnz 18,15-20; 1 Kor 7,32-35;Mk 1,21-28;

MLADOST I ČISTOĆA

Današnja čitanja predstavljaju nam dva lika veoma draga 
kršćanskoj predaji: proroka (prvo čitanje) i djevicu (drugo čita-
nje). Pače, ne radi se samo o dva „lika“ nego i o dvjema karizma-
ma: proroštvu i djevičanstvu.

Najizvrsniji prorok bio je Isus Krist, kao što to pokazuje po-
vezanost između prvoga čitanja i ulomka iz evanđelja. Ali, Krist 
je bio i najizvrsnija djevičanska duša. U njemu je proroštvo bilo 
djevičansko (tj. nekrivotvoreno) a djevičanstvo proročko. Iza Isu-
sa, to se ponavlja (sa svim otpacima) za Crkvu, koja je, isto tako, 
djevičanska i proročka. Razmislimo kako te dvije stvari mogu 
stati zajedno u razmišljanju nad Božjom riječi ove nedjelje.

U drugom čitanju govorio nam je sv. Pavao o djevičanstvu, 
tj. o onomu koji se ne ženi (dotično, ne udaje) i brine se za ono 
što je Gospodnje, da bude svet i tijelom i duhom. Ali, djevičan-
stvo je ne samo stanje koje je netko izabrao ili bolje koje je ne-
kom dano za čitav život nego je i period života sviju. Naime, to 
je stanje koje, barem fizički, označuje vrijeme sazrijevanja ljud-
skoga bića, općenito njegova prva mladost. Stoga se odnosi ne 
samo na onoga koji ne želi da se ženi nego i na onoga koji se još 
stvarno nije vjenčao, tj. na mlade.

Kad Crkva tumači ili brani seksualnu moralku Sv. Pisma 
(kao što je učinila u najnovijem dokumentu „Kršćani i seks“), 
ona samo nastavlja onu proročku nastavničku službu koju su 
vršili već Pavao i apostoli, radi čega se ne smije ignorirati njezin 
glas, makar i pod izlikom da sva njezina obrazloženja nisu jedna-
ko uvjerljiva. Čini mi se da je posebno jedna točka ovoga važnog 
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dokumenta učiteljstva u skladu s onim što smo danas čuli od 
sv. Pavla: to je zabrana predbračnih odnosa. O tome govorimo i 
stoga što na ovaj način nastavljamo razgovor o stavovima života, 
koji smo započeli prošle nedjelje: živjeti eshatološki i proročki ne 
samo vlastiti brak nego i svoju prvu mladost i mladost uopće.

Mi kršćani u toj stvari dužni smo paziti na dvije stvari: mo-
ramo biti iskreno samokritički (vaditi gredu iz svoga oka!) i hra-
bro odustati od krivog poimanja. Samokritika stoji u ovomu: 
Dugo i dugo vremena mi smo prihvaćali i usvajali predrasude 
koje dugujemo ne evanđelju, nego kulturama koje su evanđelju 
tuđe, kao što su stari maniheizam i novo čistunstvo.

Time smo pridonijeli da se na snazi održava pretjerani i feši-
stički kult tjelesne čistoće, koji je u nekim sredinama rađao i još 
uvijek rađa tjeskobe, čak i zločinstva. Na tome području Crkva 
ne traži da se vratimo u prošla vremena kad mladima nije bilo 
dopušteno da slobodno biraju bračnoga druga (to su za njih či-
nili roditelji), niti je bila dopuštena ona ustrajnost i međusobna 
prisnost, tako nužna da se temeljito upoznavaju, da iskušaju 
svoje osjećaje i svoj karakter te sazrijevaju u ljubavi. Gledajući s 
te točke gledanja, promjena običaja koja je uslijedila  svakako je 
promjena na bolje, a ne na gore.

Ali, kad smo to rekli, moramo isto tako još jače naglasiti da 
je ono čime se danas pokušava nadomjestiti taj fetišistički kult, 
isto tako ako ne i više, nečovječno. Taj nadomjestak je prezir, ili 
još gore, ruglo kojemu je izvrgnuta čistoća i djevičanstvo mladih. 
Ima danas djevojaka kojima sredina u kojoj žive nameće neku 
vrstu osjećaja manje vrijednosti kad je u pitanju njihovo djevi-
čanstvo, čak i onda kad su još veoma mlade. U jednoj gimnaziji 
podijeljen je test u kojem se od dječaka i djevojčica zahtijevalo 
da odgovore na pitanja: koliko seksualnih odnosa imaju, s koli-
ko osoba, kojeg spola, kako često, uz kakve mjere opreza. Što je 
o sebi morao misliti jedan dječak koji je još nevin, suočen s ta-
kvim pitanjima, ako ne to da je on abnormalan? Uopće u razma-
tranje nije ni uzet slučaj da je  netko u toj školi odlučio da neće 
imati nikakvih takvih veza prije ženidbe. Ne bismo željeli pretje-
rivati. Postoji nada da je, unatoč svemu ta pojava još ograničena 
samo na iskvareno i lažno emancipirano društvo. Ali, jao nama 
odraslima, ako mladima ne pomognemo da tu strašnu varku 
raskrinkaju. U tome je jednako kao i s drogom. I tu je nekomu 
u interesu i računu da mlade gura neka učine prvi korak, da bi 
potom imali više mušterija i novih kupaca u nekim trgovinama 
koje su, na žalost, najunosnije.
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Moramo to činiti iz poštovanja prema osobi, još i više i prije 
nego iz poštovanja prema vjeri i moralu. Taj osjećaj i kompleks 
manje vrijednosti što se želi stvoriti u mladima koji „čekaju“ že-
nidbu glupa je stvar. Čak i još gore- to je nasilje: jedan naj-
prepredeniji oblik nasilja, često izvršeno sa strane onoga koji 
tvrdi da se bori protiv nasilja i za oslobođenje žene. Ono osobu 
lišava jedne od najvećih mogućnosti njezina života: mogućnosti 
da dariva svjesno i slobodno svoje biće, dušu i tijelo, onomu koji 
se pokaže zaista dostojnim da taj dar primi i to primi kao dar 
kakav on u stvari i jest, to jest kao dar razmjenjivanja  u ljubavi 
i u posvemašnjem darivanju, dakle najozbiljnijoj stvari koja je 
čovjeku povjerena  da je slobodno ispuni u životu, jer rođenje i 
umiranje- isto tako ozbiljne stvari- ne ovise o njegovoj volji.

Za to posvemašenje darivanje, pa i tjelesno. Crkva kaže da 
se dopušteno ne smije zbiti nego istom onda kad su oboje u 
stanju da prihvate svu odgovornost , uključujući i mogućnost 
prihvaćanja novog života, a to znači: kad je to darivanje zaista 
neopoziv da, a ne samo pokušaj, ili, što je još gore, igra. Crkva, 
k tome, za krštene nadodaje: onda kad je to darivanje posvećeno 
sakramentom koji ga uvršćuje u nacrt spasenja koje je obavio 
Krist.

To nije samo granica koju postavlja Crkva. Tu granicu po-
stavlja riječ Božja sadržana u Sv. Pismu. To je jedna od deset 
Božjih zapovijedi koje je Isus došao usavršiti, a ne dokinuti: Še-
sto: Ne sagriješi bludno!

Rekosmo da treba pomoći mladima. Ali koja i kakva sred-
stva imamo za to? Prinudu i prisiljavanje sigurno ne! Treba mla-
de odgajati da se služe svojom slobodom, a ne odnositi im slobo-
du i s njom upravljati mjesto njih. Crkva za to ima samo jedno 
sredstvo: podsjećati na volju Božju, počevši od one najstarije od 
svih: Čovjek će ostaviti oca i majku da prione uza svoju ženu, 
i bit će njih dvoje samo jedno tijelo (usp. Post 2,24): tj. nakon 
što stvori novu obiteljsku jezgru, nakon što donese tu veliku i 
neopozivu odluku da će izići iz kuće svoje, kao što je to učinio 
Abraham sa Sarom, i zaputiti se, zajedno sa svojom ženom, pre-
ma svojoj budućnosti.

Čineći tako, Crkva vrši ono svoje proročko poslanje, o ko-
jemu sam govorio na početku, i to ga vrši u onoj mjeri u kojoj 
svoj proročki „da“ ne utemeljuje koliko na prirodne, sociološke i 
antropološke razloge, koji zabranjuju predbračne odnose (ti se, 
naime, razlozi često pokažu nemoćnima da nadvladaju subjek-
tivne razloge čak i kod vjernika), koliko na jasnu Božju volju, 
pozivajući na dužnost „poslušnosti vjeri“ (Rim 1,5)
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PETA NEDJELJA KROZ GODINU

Čitanja: Job 7,1-4.6-7; 1 kor 9,16-19,22-23; Mk 1,29-39;

EVANGELIZACIJA I ČOVJEKOVO UNAPREÐENJE

      Evo letimičnog pregleda triju današnjih čitanja. U pr-
vom čitanju čuli smo ulomak iz Jobove jadikovke, koji možemo 
nazvati: jadno čovjekovo stanje. Kaže; čovjekov život je naporan 
rad, njegovi dani prolaze brže od tkalačkog čunka što tka platno; 
život je samo dašak. Ima li drugih pesimističkih definicija čovje-
ka. Tako Pascal kaže: „Čovjek je trstika“, a Calderon de la Barca: 
„Život je san“. Međutim, ova Jobova nadmašuje sve: “dašak“ je 
nešto što se rasprši netom se ispusti, a da ne ostavi nikakva 
traga. Obilježja su mu: nestalnost i kratkoća.

Prema jednodušnom mišljenju, današnji ulomak evanđelja 
jest vjerni izvještaj (preuzet iz pričanja Petrova, u čijoj su se kući 
ti događaji, jednim dijelom, zbivali) o jednom Isusovom danu, 
za vrijeme njegova prvog nastupanja u Galileji. Iz toga izvještaja 
zaključujemo da se Isusov dan, redovito, sastojao u nizu brige 
za bolesnike, molitve i propovijedanja Kraljevstva. Doista, evan-
đeoski ulomak govori nam ne samo o ozdravljenjima koja je Isus 
učinio nego i o njegovoj molitvi prije zore, na samotnom mjestu, 
i o njegovom propovijedanju po okolnim selima. Poslužimo li se 
današnjim jezikom, mogli bismo reći da nam ovo evanđelje go-
vori o evangelizaciji i o promociji čovjeka, tj. o njegovu unapre-
đenju.

Odraz te povezanosti između čovjekova unapređenja i evan-
gelizacije moći ćemo vidjeti u samoj pripovijesti današnjeg evan-
đelja, kao, uostalom, i na mnogim drugim stranicama evanđelja: 
Isus liječi bolesne, a ujedno i propovijeda Kraljevstvo; umnaža 
materijalni kruh, a obećava i kruh s neba (usp. Iv 6); unapređu-
je evangelizirajući, a evangelizira unapređujući. Izbavljenje od 
bolesti i gladi pretpostavka je i znak dubljeg i posvemašnjeg spa-
senja koje se ostvaruje u vjerovanju evanđelju. Evanđelje upo-
trebljava istu riječ (sozo)i da označi tjelesno ozdravljenje (sanare) 
i da označi oslobođenje duše (salvare). Krist- i jedino on- može 
čovjeka učiniti „zdravim i spašenim“. U ovom životu početno, 
kao znak obećanja i nade (Rim 8, 23; nadom spašeni), a u vječ-
nom životu potpuno i konačno.

Tema „Evangelizacija i čovjekovo unapređenje“ ne iscrpljuje 
se u tome da se, na neki statični način, označi njihov uzajamni 
odnos. Radi se o tome da se u životnoj praksi vidi što dinamički 
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jedna stvar znači za drugu: napose, što evanđelje znači za čo-
vjekovo unapređenje i Kristovo djelovanje za djelovanje Crkve. 
„Kristovo djelo otkupljenja samo po sebi ide za spasom ljudi, no 
u isti mah obuhvaća i izgradnju svekukupnoga vremenitog reda. 
Odatle je misija Crkve ne samo ljudima donositi vijest o Kristu 
i njegovu milost nego također prožeti i usavršiti vremeniti red 
evanđeoskim duhom“ (Apostolicam actuositatem, 5).

Evangelizacija - tj. navještaj Božjega kraljevstva koje dolazi 
- može na dva načina djelovati kao kvasac za poboljšanje druš-
tvenih struktura i kvalitet čovjekovog života: a) po temeljitoj kri-
tici; b) po korjenitom imperativu.

S prvim načinom, evanđelje - npr. evanđelje o blaženstvima 
- stavlja u krizu i pod znak pitanja svako političko i društveno 
ustrojstvo u svijetu, raskrinkavajući nepravde i „dokazujući svi-
jetu zabludu s obzirom na grijeh“ (usp. Iv 16,8), i to ne samo 
onako općenito nego i u pojedinim konkretnim točkama koje se 
tiču ljudskih odnosa. S korjenitim imperativom- koji se, prak-
tično, poistovjećuje s onom „Ljubi svoga bližnjega kao samoga 
sebe“- postavlja se apsolutno temeljno načelo koje se, u svjetlu 
novoga značenja pojma „bližnji“ (usp. Prispodobu o Samaritan-
cu), uvijek rješava u prilog onomu koji je potrebniji i zato u pri-
log jednakosti i ljudske solidarnosti.

Na tom se imperativu velikim dijelom temelji aktualnost i 
univerzalnost evanđelja ciljevima čovjekova unapređenja. Lju-
bav prema bližnjemu nije vezana uz neki posebni tip povijesno-
ga ostvarenja. Ako se u prošlosti ta ljubav, u nekom društvenom 
kontekstu, ispoljavala kroz dobrotvornost, u dvorenju (bolesnih 
i slabih) i u dragovoljnom dijeljenju dobara („vježbanje u kari-
tativnom djelovanju“), to ne znači da je to i jedino moguće po-
vijesno ostvarenje evanđelja. Danas bi ono moglo imati različite 
oblike čovjekova unapređenja, oblike koji više odgovaraju po-
imanju društveno-ekonomskih mehanizama, dopuštajući nam 
da u korijenu napadamo samog proizvođača tolikih društvenih 
zala, a to je egoizam s njegovom logikom jačega.

Socijalni poticaj evanđelja nije milostinja u sebi i kao takva 
(kao što je to u Kuranu), nego je to ljubav prema bližnjemu. Ona 
je glavni i uvijek aktualni pokretač. To primjenjivati, znači svaki 
put raditi na pravom i istinskom čovjekovom unapređenju, ne 
samo  s obzirom na onoga koji prima nego i na onoga koji daje, 
jer ljudi postaju još veći ljudi u onoj mjeri u kojoj i druge poma-
žu da to budu.
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Drugi vatikanski sabor na poseban način upravlja laicima 
riječ o čovjekovom unapređenju (usp. Dekret o apostolatu laika), 
a svećenicima riječ o evangelizaciji. Ali, mora postojati i jedna 
točka susreta u kojoj rad na čovjekovu unapređenju sa strane 
laika, po njegovu svjedočenju vjere, postaje navještaj Kraljev-
stva, a navještaj Kraljevstva, sa strane svećenika, postaje rad na 
čovjekovu unapređenju (Pavao u drugom čitanju kaže: Da pro-
povijedajući pružam evanđelje besplatno; nejakima bijah nejak, 
da nejaka steknem; sa siromasima bijah siromah!).

Što se nadamo postići s ovim našim evanđeoskim naporom 
za čovjekovo unapređenje? Zar možda to da čovjekov život na ze-
mlji više ne bude „naporan rad“ i „dašak“, nego, kako se običaje 
reći, raskošje i obilje? Ne!

Želimo samo zasvjedočiti da „život nije, dakako, određen da 
za mnoge bude teret, a za neke praznik i blagdan, nego za sve 
obveze za koju će svatko polagati račun“ (A. Manzoni, I promessi 
sposi, gl.22).

Uostalom, nemojmo zaboraviti da je u evanđelju napisano- 
a na to nas podsjeća i pričesna pjesma ove mise: Blago onima 
koji tuguju, jer će se utješiti!

ŠESTA NEDJELJA KROZ GODINU

Čitanja: Lev 13,1-2,44-46; 1 Kor 10,31-11,1; Mk 1,40-45

„AKO HOĆEŠ, MOŽEŠ ME OČISTITI!“

Između dva prizora što su ih opisala današnje prvo čita-
nje i evanđelje postoji znatna opreka. U prvom čitanju vidjeli 
smo kako se Mojsijev zakon ponašao prema nesretniku koje-
ga je udarila guba. To su propisi koju zastrašuju: nesretnik se 
morao udaljiti iz društva, živjeti „izvan tabora“ i vikati: „Nečist“ 
nečist“, da mu se nitko ne bi približio. Društvo se brani od gu-
bavca, umjesto da gubavca pomogne. U evanđelju vidimo kako 
se pred gubavcem ponaša Isus: ganuo se, pruža ruku, dotiče se 
gubavca i ozdravlja ga. Sve se to događa u vrijeme kad je vladalo 
opće uvjerenje da je dotaknuti gubavca značilo isto što i izložiti 
se sigurnoj zarazi, okruženju; značilo je postati nečist s nečistim 
i isključiti se čak iz bogoštovlja.

To, naoko nemilosrdno, ponašanje Mojsijeve zakona nadah-
njivala je briga za Božju svetost i svetost njegova naroda. Naime, 
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ništa nečisto i pokvareno ne smije okaljati tu svetost; sve ono 
što je vezano uz smrt treba držati daleko od Boga života. A guba 
je bila pojam za pokvaru, nečistoću, počelo raspadanje i smrti. 
Radi se o poimanju svetosti kojoj je bitni element izvanjska i 
obredna čistoća. Prije negoli su proroci energično reagirali, ona 
je više nešto što spada na higijenu negoli na savjest. Isus oba-
ra baš takvo poimanje svetosti i čistoće, vraćajući te stvari na 
njihov pravi korijen, a to je čovjekova nakana: ne okalja čovjeka 
ni ono što on dotakne, niti ono što na usta ulazi, nego ono što 
čovjek misli, ono što izlazi iz njegova srca (usp. Mt 15,11 sl.).

Za ljude Staroga zavjeta i Isusova vremena guba je bila usko 
vezana uz ideju o grijehu, bila je smatrana vanjskom slikom, 
znakom i posljedicom grijeha. Što zakon može učiniti protiv gri-
jeha? Ništa, kaže Pavao!

Može ga samo otkriti i na nj upozoriti kao na čin, ali ga ne 
može oduzimati (usp. Rim 7). Eto zašto se Mojsijev zakon ogra-
ničavao samo na to da se gubavca unese u popis, i da ga udalji 
iz zajednice i ništa više. U poučnoj priči o milosrdnom Samari-
tancu taj Mojsijev zakon simbolizira onaj levit koji prolazi uz čo-
vjeka koji umire na putu što vodi iz Jeruzalema u Jerihon, opazi 
ga, zaobiđe i prođe (usp. Lk 10,32).

Ali Isus zakon nadvladava milosrđem: zakon bi dan po Moj-
siju, a po Isusu Kristu dođe milost i istina (usp. Iv 1,17). On lije-
či gubu, tj. otpušta grijehe i iscjeljuje čovjeka: on je dobri sama-
ritanac koji ne zaobilazi ranjenoga, nego se zaustavlja, sažaljuje 
se nad njim, stavlja ga na svoje kljuse i preuzima za njega brigu 
(usp. Lk 10,34 sl.). To je već sasvim druga stvar!

Isus je i danas taj dobri samaritanac. On je i danas onaj 
koji kaže: Hoću, ozdravi! To je osjetila prva zajednica koja nam 
je i predala današnju pripovijest: Isus spašava od zla i na sebe 
preuzimlje naše bolesti i naše patnje (usp. Iz 53,4= Mt 8,17; 1 Pt 
2,24; 1 Iv 3,5). On ponekada izbavlja i od fizičkoga zla i smrti, i 
to čini da bismo znali da je on kadar spasiti nas i iz jačega i du-
bljeg zla, a to je grijeh: Ali neka znadete da Sin čovječji ima vlast 
na zemlji opraštati grijehe: Ustani - reče tada uzetome - i hajde 
svojoj kući. On ustade i ode svojoj kući (Mt 9,6-7).

Međutim, ima i još jedan bitni dio ulomka iz evanđelja koji 
je sve do sada ostao izvan naše pažnje. Onaj čovjek „dođe k Isu-
su“, baci se pred njim na koljena i zamoli ga: ako hoćeš, možeš 
me ozdraviti! Možda je u onoj okolici bilo i mnogo drugih guba-
vaca, ali su se stidjeli pokazati. Ovaj je svladao stid i ukorijenje-

Služba Božja 48 (2008.), br. 4, str. 444 - 457



456

ni strah da će prekršiti zakon, makar i nepravedni. Znao je da 
su svi na njega upirali prstom kao na grešnika, jer se govorilo da 
je guba drugo ime za grijeh i njegova posljedica. Zato se i učinilo 
kao da je ovaj svima došao priznati svoj grijeh i obaviti neku vr-
stu javne ispovijedi. Jednog je dana Isus rekao: Mnogi gubavci 
bijahu u Izraelu u vrijeme proroka Elizeja, ali nijedan se od njih 
ne očisti osim Sirijca Naamana (lk 4,27). A ovaj ozdravi, jer je to 
tražio, jer se zaputio i vjerovao u Gospodinovu moć, jer se po-
nizio pristajanjem da se ide oprati u Jordanu (usp. 2 Kr 5,14). 
Smisao svega što je ovaj učinio protumačio je Isus u poučnoj 
priči o izgubljenom sinu, kad je rekao da je došao k ocu, pao 
pred njim na koljena i povikao: Oče, sagriješio sam! (Lk 15,21).

Sada smo već shvatili što od nas traži današnje evanđelje: 
da se priznamo grešnicima, ispovijedimo svoje grijehe, zamolimo 
Isusa da nas ozdravi i očisti. Operi me Gospodine, i bit ću bjelji 
od snijega... Bezakonje svoje priznajem... učinio sam što je zlo 
pred tobom (usp. Ps 51,5 sl.). Sve su to riječi koje već tri tisuće 
godina- od dana kad je David počinio svoj veliki grijeh- služe da 
se izrazi onaj istinski čovjekov religiozni i ljudski osjećaj što se 
zove kajanje.

Mi danas moramo svladati tešku prepreku da bismo te rije-
či mogli ponavljati onako iskreno kao David. Suvremena kultura 
pokušava nas uvjeriti da je pogrešno priznavati se grešnicima, 
sebi stvarati komplekse grešnosti; da moramo prekinuti udara-
nje u prsa; da je ono što mi nazivamo grijehom - kad se radi o 
seksu - samo tabu; da su to samo uvjetovanosti i zabrane još iz 
vremena našega djetinjstva; da za to ne moramo ići Kristu nego, 
radije, psihoanalitičaru, ili svoje tegobe iznesimo u nekoj rubrici 
„Pisma uredniku“ što se čitaju u tjednicima, osobito onima za 
žene. Pred grijehom više ne dršćemo, nego mu ponekada i mi 
kršćani pakosno namigujemo, kao da se radi o nekom dječačiću 
s kojim se šalimo. I zaista je strahovito opala ta svijest o pokori, 
osobito sakramentalnoj pokori, tj. ispovijedi.

Što nam je činiti? Sigurno ne samo to da se ljutimo na su-
vremenu kulturu, ili na psihoanalizu, koja, kad  je ozbiljna (ve-
oma često, na žalost to nije!), mora odigrati svoju važnu ulogu u 
pomaganju ljudima u vremenu iskrivljene i oboljele psihologije 
kao što je ova naša. Naprotiv, moramo sve više proučavati au-
tentično biblijsko značenje svijesti o grijehu i traženja oprošte-
nja. Te stvari sačinjavaju dio najzdravije čovjekove psihologije, 
jer nema ništa „lažnijega“ od nadčovjeka koji nije kadar priznati 
i sebi pripisati i najmanju krivicu. Jaki, svjesni i pošteni čovjek 
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zna da je zaista grešnik, da se vara, da mu je potrebito oprošte-
nje; zna da je „čovjeku svojstveno da pogriješi“. Onaj čovjek koji 
tako čini u istini je, a ne u laži. Nitko ne isključuje da su na tom 
području moguće i nervoze, ali se one ispoljavaju sa sasvim dru-
gim obilježjima nego li su obilježja hrabre samokritike i snage u 
traženju oproštenja, sposobnosti da se čovjek pridigne kako bi 
nanovo započeo. A to je već sasvim oprečno što se razumijeva 
pod nervozom ili stavom čovjeka mekušca.

Mi ćemo pred našim Bogom biti u istini tek onda kad bu-
demo spremni priznati svoje grijehe. Oholicu i farizeja Bog drži 
na razmaku; pušta ga da ostane u svojim grijesima: Došao sam 
spasiti grešnike (Pjesma prije evanđelja), tj. one koji se smatraju 
takvima.

Potražimo stoga radost u polaženju k Bogu da mu u poni-
znosti kažemo: Oče, sagriješio sam! Ako hoćeš, možeš me ozdra-
viti! Dajmo značenje onomu što govorimo na početku mise: „Bra-
ćo, priznajmo svoje grijehe... Ispovijedam se Bogu da sagriješih 
mnogo“ i, na pričesti, „Gospodine, nisam dostojan“.
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PRIKAZI - OSVRTI - OCJENE

4

Ovih je dana Hrvatski dušobrižnički ured iz Frankfurta na 
Majni objavio još jedan u nizu zbornika radova s godišnjih pa-
storalnih skupova hrvatskih pastoralnih djelatnika iz Zapadne 
Europe, ovoga puta s pastoralnoga skupa održanoga od 8. do 
11. listopada u Bad Honnefu kod Bonna. Tema je, kako i sam 
zbornik nosi naziv, bila posvećena novim karizmatskim pokreti-
ma i gibanjima u Crkvi.

Prigodna predavanja održali su dr. o. Mihaly Szentmartoni 
iz Rima, dr. fra Ante Vučković iz Splita i dr. Adolf Polegubić iz 
Frankfurta. U zborniku su objavljena predavanja dr. Szenztmar-
tonia naslovljena „Postkoncilsko buđenje laika - pokreti u Crkvi: 
teologija, psihologija, pastoral“ i „Svećenici i laici  - u potrazi za 
novim identitetom“, predavanje dr. Polegubića „Postkoncilsko 
buđenje laika u domovinskoj Crkvi“ te pozdravni govor ravnate-
lja dušobrižništva katolika drugih materinskih jezika Njemačke 
biskupske konferencije mons. Wolfganga Miehlea „Zajedno u za-
jednici Isusa Krista“. 

U ime izdavača delegat fra Josip Bebić u predgovoru ističe 
kako među temama o kojima se u novije vrijeme učestalo ra-
spravlja u Katoličkoj crkvi jesu i nedoumice koje kod mnogih 
svećenika i pastoralnih suradnica i suradnika, ali i kod laika 
potiču novi karizmatski pokreti. „U nekim hrvatskim katoličkim 
misijama diljem Zapadne Europe, posebno u Njemačkoj, održa-
vaju se već više godina duhovne obnove. Voditelji duhovnih ob-
nova su ponajčešće poznati ugledni svećenici iz domovine. Ob-
nove su dobro posjećene iako traju po nekoliko dana. Primjeće-
no je da na te duhovne obnove dolaze većinom iste osobe. Nema 

Hrvatski dušobrižnički ured
Novi karizmatski pokreti i gibanja u Crkvi
Zbornik, Diaspora croatica, knjiga br. 12,,

Frankfurt na Majni, 2008., 108 str.
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dvojbe da su te duhovne obnove prigoda da se sluša Riječ Božja, 
da se u njoj intenzivno razmišlja, da se sudionice i sudionici 
potiču na obraćenje, na molitvu, na ispovijed, ukratko - na novi 
život. S druge strane, unatoč svemu tomu, oduševljenje onim 
što su čuli i doživjeli na takvim duhovnim skupovima, dio su-
dionica i sudionika želi nerijetko na neprikladan način prenijeti 
u svoje župne zajednice. Tu se onda pojavljuju neodumice oko 
svrhe takvih susreta i nesporazumi s većinom vjernika koji vje-
ru prakticiraju u svojim zajednicama odlazeći redovito na misu 
i ostale župne pobožnosti“, piše delegat o. Bebić, dodavši kako 
im je stoga da bi se što cjelovitije upoznala narav i stvarni dose-
zi novih (karizmatskih) pokreta Hrvatski dušobrižnički ured iz 
Frankfuta u suradnji s predstavicima svih crkvenih regija hrvat-
skih katoličkih misija u Njemačkoj 2007. posvetio svoj redoviti 
godišnji pastoralni skup.

Sudionicima se obratio i predsjednik Vijeća Hrvatske bi-
skupske konferencije i Biskupske konferencije Bosne i Herce-
govine za inozemnu pastvu, dubrovački biskup mons. Želimir 
Puljić koji je s pozornošču pratio cijeli tijek skupa, a u svom 
obraćanju nazočnima posebno se zadržao na prikazu stajališta 
hrvatskih biskupa o temi skupa.

„Suvremeni ´laički pokreti´ su izražaj traganja laikata za 
vlastitim identitetom u postkoncilskoj Crkvi, pa kao takvi su 
legitimni izražaj traganja same Crkve za vlastitim identitetom. 
Pri tom, jasno, treba razlikovati pokrete koji su nastali unu-
tar Katoličke crkve od onih koji imaju svoje podrijetlo iz drugih 
konfesija ili čak drugih religija“, kazao je o. Szemtmartoni koji 
je ukazao kako na pozitivnu tako i na negativnu ulogu različi-
tih crkvenih pokreta. Dr. Polegubić je pritom istaknuo kako se 
unatoč sadašnjim poteškoćama, valja nadati da će vrijeme koje 
dolazi donijeti pozitivnije pomake u rješavanju laičkog pitanja 
kako u Crkvi, tako i u hrvatskom društvu. „Šanse i mogućnosti 
djelovanja vjernika laika postoje, no tek valja nastojati oko pu-
nije realizacije vrlo važnog apostolata laika.“

Zbornik je namijenjen pastoralnim djelatnicima, ali i svima 
koje zanima ta po mnogočemu izazovna tematika.

Adolf Polegubić 

Služba Božja 48 (2008.), br. 4
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