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Sazetak
Svrha ovoga diplomskog rada jest prikazati znacenje teoloske misli Johanna

Baptista Metza, te ukazati na njegovu aktualnost, osobito analiziraju¢i temu spomena
patnje (memoria passionis). Temeljna djela koje ¢emo obradivati jesu knjiga Memoria
passionis. Provokativni spomen u pluralistickom drustvu, te clanak Prijedlog
univerzalnog programa krséanstva u doba globalizacije. Prvo poglavlje naglasava da je
patnja stvarnost, svakidasnjica, i veliki problem te je najveci izazov za kr$¢ane. Patnja
uplasi ¢ovjeka i zbuni ga te ga odvrati od trazenja Boga, no treba imati na umu da svaki
¢ovjek u osobnom trpljenju moze postati sudionik otkupiteljske Kristove patnje. Dakle,
U krs¢anskom poimanju patnja se tumaci kao zlo koji se na neki nacin odnosi na
izvjesno dobro. Drugo poglavlje donosi misli Johanna Baptista Metza s obzirom na
temu spomena patnje. Vazno je naglasiti da teolog Metz razlikuje spomen patnje od
pukog prisjecanja; nije samo rije¢ o sjecanju koje se jednostavno odnosi na povijest, na
nesto $to je bilo i ¢ega se mi prisje¢amo, sa sjetom i tugom, rado$cu i toplinom. Kod
memoriae passionis rije¢ je o opasnom sjec¢anju koje se egzistencijalno ti¢e naseg bitka,
sjecanju koje dovodi u pitanje naSu sadasnjost i buduénost. U treCem poglavlju
donosimo kratki osvrt s obzirom na memoriu passionis, ukazujuéi na njezinu aktualnost,
ali isti¢uci i neke kriticne tocke. Pritom ¢emo ukazati i na dimenziju suéutnosti koju
povezujemo s temom milosrda. Naime, milosrde je sam temelj na kojima pociva zivot
Crkve, te je usko povezano sa uofavanjem patnje drugoga. Cjelokupno njezino
pastoralno djelovanje moralo bi biti obavijeno njezno$¢u i milosrdem.

Kljucne rijeci: »memoria passionis«, »patnja, »supatnjag, »trpljenje,

»spomen«, »kr§¢anstvo«, »solidarnost«.



Summary

Memoria passionis in theology of Johan Baptist Metz

The purpose of this graduate thesis is to highlight the actual meaning of the
theological thought of Johan Baptist Metz. The fundamental works we will deal with
are the book Memoria Passionis and the article of the Universal Program of
Christianity in the Age of Globalization. The first section emphasizes that suffering is
reality, everyday life, and a major problem and is the greatest challenge for Christians.
The suffering scares the man and confuses him and repels him from seeking God, but it
should be borne in mind that every man in personal suffering can become a participant
in the redeeming Christ's suffering. So, in Christian perception, suffering is interpreted
as an evil that in some sense relates to some good. On that path, the second part brings
the thoughts of Johannes Baptist Metz. It is important to emphasize that the theologian
Metz distinguishes the memory of mourning from a mere recollection, not merely a
remembrance that simply refers to history, to something that has been and what we
remember, with the sadness and sorrow, joy and warmth; At memoriae passionis, we
are talking about a dangerous memory that is existential in our battle, a memory that
challenges our present and future. In the third part, we point out brief critical reviews
regarding the book Memoria passionis and Theology of Johann Baptist Metz with the
aim of making a second opinion. At the end of the paper, we bring the dimension of
compassion we associate with the theme of mercy. Namely, mercy is the very
foundation on which the Church's life rests. Overall, its passionate action should be
worn by the gentleness it shows towards believers, nothing in its proclamation and its

testimony to the world should be deprived of mercy.

Key words: »memoria passionis«, »suffering», »supplication«, »sufferinge,

»memorial«, »Christianity«, »solidarity«.



Uvod
U ovom diplomskom radu promisljati ¢emo o temi patnje i Spomena patnje, na

tragu misli Zzivuéeg njemackog teologa Johanna Baptista Metza. Cini se da je Metzova
teologija osobito aktualna u nasem suvremenom kontekstu, kada svjedo¢imo iskustvu
patnje milijuna izbjeglica sa Bliskog istoka i sjeverne Afrike. Zelimo istaknuti aktualno
znacenje teoloske misli Johanna Baptista Metza. Provokativni spomen u pluralistickom
drustvu, odredeni je sazetak njegove cjelokupne teoloske misli, poznate kao »nova
politi¢ka teologija« ili kao »memoria passionis«. Temeljno djelo koje ¢emo obraditi je
knjiga Memoria passionis te ¢lanak Prijedlog univerzalnog programa krséanstva u
doba globalizacije.

Prvi dio donosi govor o patnji u ljudskom iskustvu i Svetom pismu. Uvidamo da
je ¢itav Covjekov zivot prozet patnjom. Govor o ljudskoj patnji nalazimo i u Starom i
Novom zavjetu. NaglaSavamo da je patnja univerzalna i neizbjezna ¢injenica s kojom se
svi mi susre¢emo, no patnja ne smije postati ¢ovjekov cilj, stoga je prirodno da se
covjek bori protiv patnje. Naime, patnja je stvarnost, svakidasnjica, i veliki problem,
ona je najveci izazov za krS¢ane. Nerijetko se dogada da patnja uplasi Covjeka 1 zbuni
ga te ga odvrati od traZzenja Boga. No treba imati na umu da svaki ¢ovjek u osobnom
trpljenju moze postati sudionik otkupiteljske Kristove patnje.

U drugom dijelu promisljamo o temi patnje i teodicejsko - religijskim pitanjima
u teologiji Johanna Baptista Metza. Vazan pojam u Metzovoj teologiji jest upravo
pojam iz naslova ovog rada: memoria passionis, ili u prijevodu sjecanje, memorija,
spomen patnje. Ovdje nije rije¢ o sjeCanju koje se jednostavno odnosi na povijest, na
nesto $to je bilo i ¢ega se mi prisje¢amo, sa sjetom i tugom, radoscu i toplinom. Kod
memoriae passionis rije¢ je o opasnom sjecanju koje se egzistencijalno ti¢e naseg bitka,
sjec¢anju koje dovodi u pitanje nasu sadasnjost i buduénost. Metz dakle razlikuje spomen
patnje od pukog prisje¢anja; spomen patnje je obvezujuci i opasan spomen, spomen koji
nas obvezuje i pred kojim smo odgovorni.

Trec¢i dio ukazuje ukratko na aktualnost Metzove misli te donosi i neke kriticke

osvrte s obzirom na misli i teologiju Johanna Baptista Metza.



1. Patnja u ljudskom iskustvu i Svetome pismu
Nikome jos$ nije poslo za rukom da kona¢no protumaci problem patnje, te da ju

pokaze kao smislenu i logi¢nu. Stoga ¢emo u ovome poglavlju pokusati prikazati

poimanje patnje u ljudskom iskustvu i u Svetome pismu.

1. 1. Patnja u ljudskom iskustvu
Patnja i bol su iskonski i trajni problemi i pitanja koja prate ¢ovjeka. Niti jedan

covjek ne moze pobjeci od patnje, ona je sastavni dio ljudske egzistencije. Puno toga
moze postati izvorom patnje kao na primjer: monotonija dnevnog rada, pozuda za
materijalnim stvarima, osamljenost, tjeskoba, ograni¢enost, nasilje, bolest, starenje i
poseban izvor je suocCavanje sa smréu.t Ljudska patnja potice sucut, potice 1 poStovanje
te na svoj nacin zastrasuje, ali radost proizlazi iz otkria smisla trpljenja. U njoj se
doista krije veli¢ina naro¢itog misterija.

Papa Ivan Pavao II. kaze da je patnja u subjektivnoj dimenziji kao osobno
dogadanje koje je zatvoreno u neponovljivu unutarnju ljudsku stvarnost — izgleda
neizreciva 1 nesaopciva, a istodobno ona u svojoj objektivnoj stvarnosti viSe nego iSta
trazi da se s njom postupa, da se o njoj razmislja i da se shvaéa kao izraziti problem; te
da se oko nje postavljaju temeljna pitanja i da se traze odgovori.?

Prostor ljudske patnje je $irok, raznolik i opsezan. Covjek trpi na razne nacine
koje primjerice medicina, ne dohvaca ni svojim najrazvijenijim specijalizacijama.
Patnja je nesto Sire od bolesti, neSto sloZenije 1 dublje ukorijenjeno u samu ljudsku
narav. S problemom patnje suoCava se svaki Covjek u svojoj svakodnevici, stoga
mozemo reci da je ljudski Zivot na zemlji obiljeZen patnjom. I dalje ostaju ova pitanja:
Odakle zlo na svijetu? Zasto postoji zlo? Odgovori na ova pitanja kroz povijest su se
mijenjali. Cini se da su ta pitanja u odredenom smislu neodvojiva od govora o patnji.
Postavlja nam se i pitanje: Zasto patnja? Krsc¢anski odgovor na to pitanje razlicit je od
onoga Sto ga daju neke kulture 1 religiozne baStine koje govore da postojanje jest zlo
kojeg se treba osloboditi. Mi kr§¢ani zastupamo da je postojanje u biti dobro. Covjek
trpi zbog zla koje je izvjestan nedostatak, ograni¢enje i iskretanja dobra. Dakle, u
kr§¢anskom poimanju patnja se tumaci kao zlo koji se na neki na¢in odnosi na izvjesno
dobro.? No, moramo naglasiti da uzrok patnje svijeta lezi dijelom u Govjeku samome, u

njegovoj zlo¢i. Imajuéi to u vidu, teoloSka predaja jasno je razlikovala izmedu patnje

'Usp. M. VUGDELIJA, Patnja i bol u svijetu Biblije i ljudskog iskustva, Franjevacka visoka bogoslovija
Makarska, Zagreb, 1993, str. 3.

2Usp. PAPA IVAN PAVAO II., Spasonosno trpljenje, Kri¢anska sadasnjost, Zagreb, 1985., str. 8.

3Usp. Isto, str. 12.



koja je zlouporeba nase slobode, i one koja nema svoje izvoriste u nasoj slobodi, tj. ne
ovisi 0 njoj. U tom kontekstu moramo razlikovati moralno i fizicko zlo. Moralnom zlu
zacetnik je zloc¢a i slabost ¢ovjekove slobodne volje, a fizicko zlo je rezultat naravnog
determinizma, kao posljedica slijeda prirodnih zakona bez covjekove slobodne Volje.4
Ova razlika temelji se na dvostrukosti ljudskog bi¢a te oznacava tjelesnu i duhovnu
sastavnicu ¢ovjeka kao neposrednog i izravnog subjekta trpljenja. Tjelesna patnja
ostvaruje se kad na bilo koji nacin ,,boli tijelo®, a moralna patnja jest ,,bol duge“.® U
Svetom pismu vidimo samo neke primjere stanja koja su oznac¢ena moralnom patnjom:
smrtna opasnost (usp. Iz 38,1-3), smrt vlastite djece (usp. Post 15,16; 2 Sam 19,1),
zatim izostanak potomstva (usp. Post 15,2), progonstvo i neprijateljstvo okoline (usp. Jr
18,18) itd.° Uvidamo da nam je veéi problem ovo fizicko zlo. lako je i to fizitko zlo
predaja prebacivala na moralno zlo, odnosno na grijeh, danas se to shvaéanje sve teze
prihvaca. Treba se zapitati odakle potresi, pozari, suse, epidemije i sl. Sve navedeno
izvor je psihic¢kh i fizi¢kih patnji. O¢ito je da te nevolje nije mogao prouzrociti ¢ovjek,
nego oni svoju strukturu imaju u stvorenoj stvarnosti. Pitanje patnje je usitinu ljudsko
pitanje. Zanimljivo je uociti da patnja u Zivotu nije samo nevolja, ve¢ ona moze sluziti
covjeku za njegov rast. Povijest nam svjedoci kako su mnogi velikani izrasli iz patnje.
Dakle, niti jedan ¢ovjek ne Zeli patiti, no treba znati trpjeti. Covjek traZi smisao svoje
patnje.’

Covijek je angazirao sve svoje snage u borbu protiv zla, te protiv fizicke i
moralne boli. Unato¢ svemu tome ostajemo 1 dalje suo€eni s problemom patnje, boli 1
smrti. I dalje ostaju pitanja: Hoce li zadnju rije¢ imati dobro ili zlo? Ljubav ili mrznja?
Imamo primjer F. W. Nietzschea koji je mnogo trpio tijekom cijelog Zivota, i svoju je
patnju iskoristio kao stimulans za svoju misao. Na osnovi svog Zivotnog iskustva
zakljucio je da ¢e covjek moci podnijeti svu patnju, samo ako zna zasto pati.8 Covjek
kao razumsko 1 duhovno bi¢e nikada se nije mirio sa smréu. Tu patnju 1 bol pred smréu
covjek je nastojao ublaziti traze¢i njezino osmisljenje. No, ne samo da se filozofsko
misljenje osje¢a nemo¢nim pred problemom patnje i smrti ve¢ se tako osjec¢a znanost i

tehnika. I dalje si postavljamo pitanja kao $to su: Koji je smisao patnje, zla, smrti? i sl..°

*Usp. Patnja i bol u svijetu Biblije i ljudskog iskustva, str. 7.
SUsp. Spasonosno trpljenje, str. 9.

®Usp. Isto, str. 10.

"Usp. Patnja i bol u svijetu Biblije i ljudskog iskustva, str. 371.
8Usp. Isto, str. 372.

Usp. Isto, str. 373.



1. 2. Problem patnje u Svetom pismu
Patnicki vid ljudske egzistencije oCituje nam se i u Svetome pismu. Biblijske

knjige sadrze puno jauka koji se dizu prema Bogu Osloboditelju i Spasitelju. Biblija
ozbiljno shvaca patnju; ne minimalizira je, ve¢ s njom duboko suosjec¢a i vidi u njoj zlo
kojega ne bi trebalo biti. Sveto pismo je svjedoCanstvo o patnji i trpljenju. Naime,
postoji neprekinuta veza izmedu naroda Jahvina, odnosno Izraela, i Crkve, tj. novoga
naroda Bozjeg kojega je utemeljio Isus Krist. Tijekom citave povijesti oba naroda
dozivljavali su progonstva i razne druge patnje. I sam Sin Bozji je patio. On je doSao
spasiti svijet 1 s njegovom patnjom dozivljavamo vrhunac patnje te ona dobiva svoj
pravi smisao i postaje sredstvo spasenja.'® Moramo naglasiti da je patnja univerzalna i
neizbjezna Cinjenica (usp. Job 7,1; Lk 9,23 itd.). No patnja ne moze i ne smije postati

ovjekov cilj, stoga je prirodno da se Eovjek bori protiv patnje.™

1. 2. 1. Odnos grijeha, patnje i kazne u Starom zavjetu
U Starom zavjetu ne nalazimo jednoznafan govor o izvorima grijeha. Ni

svecenicka ni jahvisti¢ka predaja ne govore o podrijetlu grijeha u svijetu. U njima se
istice da je greSna situacija u kojoj se naslo CovjeCanstvo i sav svijet, posljedica
Soviekova slobodnog djelovanja. Zlo ne potje¢e od Boga. Covjek je sam odlu¢io
prekrsiti Bozju zapovijed, iako nije morao. U tom smislu ni ¢ovjek nije izvor grijeha.
Sotona u obli¢ju zmije jest izvor grijeha. Covjek je svojim pristupom otvorio vrata
grijehu, te je on tako ostao u svijetu prisutan stalno. Imamo i tumacenje da se izvor svih
patnji 1 stradanja nalazi u greSnom odbijanju BoZje mudrosti dobrote.™

Starozavjetni proroci i mudraci polako ulaze u misterij patnje. Otkrivaju
odistiteljsku vrijednost patnje, njezinu odgojnu vrijednost, a napose iz patnje vide
ucinak Bozje dobrohotnosti, jer patnjom mozemo okajati grijehe. Patnja u vjeri postaje
uzviSena kuSnjom koju Bog ostavlja samo za sluge kojima se ponosi. TO su npr.:
Abraham (Post 22), Job (Job 1,1; 2,5), Tobija (Tob 12,13), Jeremija (Jr 15,10-19).

Nadalje, starozavjetni pisci i teolozi podreduju problem ljudske patnje problemu
retribucije tj. naplacivanje za dobra i zla djela. SvakidaSnje iskustvo nam pokazuje kako
pravedni 1 pobozni Cesto trpe, a zlikovei 1 bezboznici uzivaju. U tom smislu prema
starozavjetnim piscima trpljenje je kazna za grijeh. To znac¢i ako Covjek trpi on je

gresnik. Jedna od temeljnih istina Starog zavjeta je tvrdnja da u svijetu postoji opca

Usp. S. JURIC, Sto je Bog rekao o patnji. Problem patnje u Starom Zavjetu, Nakladni zavod globus,
Zagreb, 1997., str. 78.

1ysp. Patnja i bol u svijetu Biblije i ljudskog iskustva, str. 5.

2Usp. L. NEMETH, Teologija stvaranja, Kri¢anska sadagnjost, Zagreb, 2003., str. 98.



povezanost svih ljudi, u grijehu i u spasenju. Ona se opaza u izabranom narodu, ali i
izvan njegovih granica.™

Svaki grijeh je donosio nesrecu koja je pogadala gresnika, potom njegovu uzu
obitelj 1 rodbinu, te sav izabrani narod. Posljedice grijeha osjetio bi i1 Citav narod, a
ocitovale su se u gubitku mira i blagoslova u drusStvenom i osobnom Zivotu. Mnogi
biblijski tekstovi svjedoCe o medusobnoj povezanosti u gresnosti i o posljedicama
grijeha pojedinca za cijeli izabrani narod (npr. Izl 20, 5). SZ potvrduje i misao da su svi
ljudi bez iznimke gres$ni. U mudrosnoj 1 prorockoj literaturi se razvija individualisticko
poimanje grijeha i njegovih posljedica. Nigdje se ne nije¢u drustvene posljedice grijeha
ali se pokusava istaknuti osobnu odgovornost pocinitelja za njegov grijeh u njegovom
osobnom odnosu prema Bogu i bliznjima. Budu¢i da je svaki ¢ovjek u osobnom odnosu
prema Bogu, onda je i svaki grijeh - grijeh protiv saveza ali i samoga Boga.

U starozavjetnim knjigama autori se pitaju zasto pod utjecajem grijeha trpe i oni
koji taj grijeh nisu pocinili i opcenito odgovaraju da je u svakom covjeku urodena
sklonost grijehu, pa bi svaki Govjek u istim ili sli¢nim okolnostima po&inio taj grijeh.™
Promatraju¢i covjeka kao psihofizicku cjelinu, Stari zavjet Cesto povezuje moralne
patnje s bolovima odredenih dijelova tijela: kostiju (usp. 1z 38,13), bubrega (usp. Ps 73),
srca (usp. 1 Sam 1,8). Ne mozemo nijekati da moralne patnje imaju i svoju fizicku
odnosno tjelesnu sastojnicu te da se esto odraZzavaju na cjelokupno stanje organizma.
Moze se re¢i da covjek trpi kada god dozivljava neko zlo. U srediStu onoga Sto tvori

psiholoski oblik patnje uvijek se nalazi odredeno iskustvo zla zbog kojega covjeka trpi.

1. 2. 2. Patnja u Novom zavjetu
U Novom zavjetu govor o problemu ljudske patnje je drugaciji. KrS¢ani su u

patnji pronalazili zivotnu snagu te put savrSenstva i1 spasenja. Ovdje patnja vise nije
teret i prokletstvo, nego put za spasenje u svjetlu trpljenja Isusa Krista. To znaci da
patnja nije samo svakidaSnja bolna stvarnost, nego i stvarnost u kojoj moZemo pronaci
radost i utjehu.™ Novi zavjet slijedi glavne teoloske linije Starog zavjeta, ali sa nekim
novinama. Novi zavjet potvrduje povezanost ljudi u greSnosti koja se ocituje na
vertikalnoj razini - postoji odredena povezanost narastaja u grijehu i horizontalnoj razini
- svaki naraStaj je u sebi greSan, svi su ljudi greSni. Novi zavjet takoder potvrduje

osobnu odgovornost svakog greSnika za njegova djela. Evandelja donose da se

BUsp. Sto je Bog rekao o patnji. Problem patnje u Starom Zavjetu, str. 78.
¥Usp. Teologija stvaranja, str. 99.
BUsp. Sto je Bog rekao o patnji. Problem patnje u Starom Zavjetu, str. 92.



otkupljenje grijeha i spasenje ostvaruju samo po Isusu Kristu. Otac ga je poslao kao
jedinog otkupitelja svijeta koji je svojim Zivotom, smréu i uskrsnuéem donio spasenje i
izmirio ljudski rod sa Ocem. U Starom zavjetu je samo Bog otpustao grijehe, a sada to
¢ini 1 Isus. U tom smislu Pavao usporeduje Adama zemaljskog i Isusa Krista nebeskog,
gdje je zemaljski Adam izvor smrti, a nebeski Adam izvor novoga zivota.'®

Krsc¢ani su uvijek prihvacali da patnja ima pokornic¢ku i otkupiteljsku ulogu. Ona
je pokora za naSe grijehe. No, uvidamo da je patnja drugo ime za milost. Patnja je
prigoda da se ocituju djela Bozja. I sam Krist je vidio svoju patnju kao put do
proslavljenja i uzviSenja. To je paradigma koja se ostvaruje u svakom ljudskom zivotu.
Samo preko patnje Getsemanije i muke na Kalvariji moze se do¢i do slave, do prave
radosti 1 na koncu do spokoja. Stoga, iako nam se patnja na prvi mah ¢ini apsurdnom i
nepravednom ona ima duboko znacenje 1 smisao. Iz navedenoga ne smijemo zakljuciti
da kr$cani velicaju patnju. Za krsc¢ane su patnja i bol samo nuzno zlo kojim se Bog sluzi
u svojoj pedagogiji, ali je uvijek za ¢ovjekovo dobro. Treba, dakle, naglasiti da je patnja

sredstvo, a ne cilj."’

1.3. Problem patnje nevinih
Ova tema je stara koliko i1 ¢ovjeCanstvo. Neprestano ¢ujemo pitanja poput: Ako

je Bog pravedan i dobar, zasto dopusta da nevini ljude pate? Zasto neduzna djeca umiru
od neizlje¢ivih bolesti? U tom smislu, u Starom zavjetu pitanje patnje nevinih posebno
dolazi do u izrazaja kod Joba, dok je u Novome zavjetu savrSeni primjer nevinog koji
pati Isus Krist.

Naime, Job se usudio suociti s ovim vje¢nim problemom. On postaje prototip
pravednika koji je podvrgnut patnji. Poznata je povijest toga pravednika koji je bez
ikakve svoje krivnje iskuSavan nebrojenim patnjama. Izgubio je imetak, sinove 1 kéeri,
te je 1 sam udaren teSkom boles¢u. U tom straSnom stanju pojavljuju se u njegovoj kuci
tri stara znanca, koji ga pokusavaju uvjeriti da je pocinio neki teski grijeh i zbog toga
pati. Prema njima patnja pogada covjeka kao kazna za neku krivnju, a patnju Salje Bog
koji je savrSeno pravedan. Moglo bi se re¢i da Jobovi prijatelji zele sebe 1 Joba uvjeriti
da postoji moralno opravdanje zla (usp. Job 2,11). Moralnoj zlo¢i grijeha odgovara
kazna koja jam¢i moralni poredak u onom transcedentnom smislu u kojem ga je htio
ustanoviti Stvoritelj i Vrhovni zakonodavac. Pojednostavljeno, iz Svetoga pisma

proizlazi vjerska istina da je Bog pravedan sudac koji nagraduje dobro, a kaznjava zlo

®ysp. Teologija stvaranja, str. 99.
YUsp. Patnja i bol u svijetu Biblije i ljudskog iskustva, str. 426.



(usp. Dn 3,27-28)." S tog gledista patnja se pojavljuje kao ,,kaznjeno zlo“. Tako je istina
da patnja ima smisao kazne ukoliko je povezana s grijehom, nije istina da je svaka
patnja posljedica grijeha te da svaka ima znacenje kazne. Primjerice Job nije kaznjen 1
nije bilo razloga da mu se nametne kazna, ali je podvrgnut teSkoj kusnji. Dakle, patnja
tu ima znacenje kusnje. Nadalje, knjiga o Jobu postavlja pitanje: Zasto trpljenje? i
pokazuje nam da patnja pogada neduznoga, ali jo§ ne donosi rjeSenja. Ovdje je vazno
govoriti o trpljenju. Trpljenje treba sluziti obra¢enju. Da bismo mogli dobiti pravi
odgovor o trpljenju trebamo usmjeriti pogled prema objavi bozanske ljubavi. Ljubav je
najpotpuniji izvor odgovora na pitanje o smislu patnje, a taj odgovor Bog daje ¢ovjeku
krizem Isusa Krista.!® 1z Jobove knjige takoder proizlazi da se samo snagom vjere u
patnji moze ostati uspravan. Vjernik je pozvan da u tim trenucima dopusti Bogu da ga
on odgaja kroz tu ku$nju, da ga procisti i potakne na istinsko obracenje. Nadalje, Jobova
se veli¢ina i1 njegova trajna poruka ocitovala u tome da je on smogao snage da
blagosljiva Boga u teskoj nevolji kao i onda kada mu je sve u zivotu i§lo dobro. Ne
samo da je suofavanje s problemom patnje nevinoga dovelo Joba do vjere u
prekogrobni Zivot, nego mu je pomoglo da uvidi da se patnja ne smije promatrati
isklju¢ivo kao kazna za grijeh, ve¢ da Bog moze pripustiti kao sredstvo kusnje svojih
vjernika. Bog se, dakle, moze posluziti patnjom da se na ¢ovjeku ocituju djela Bozja
(usp. Iv 9,3).° Ekstremni slucaj Jobove nezasluzene patnje kao 1 svako drugo naoko
besmisleno trpljenje, a napose patnja pravednika i djece, pokrece temeljna pitanja o
bozanskoj pravednosti i o smislu Zivota kao takvog.?

Mozemo re¢i da Bog ,udara® one koji Zele obracenje 1 napredak prema
savrSenijem Zivotu. Bog i ako kaZnjava ¢ini to samo da izbavi (usp. Jr 10,24). MoZemo
zakljuciti da je patnja korisno i djelotvorno odgojno sredstvo u rukama Bozjim. On
ranjava kako bi nas ozdravio. Dakle, Bog je taj koji nam daje zdravlje, On usmrcuje i
oZivljava, udara 1 iscjeljuj e.?

Unatoc¢ prisutnosti patnje, ponekad ne cujemo glas bliznjega i prodemo preko
njegove boli. Mi kr§¢ani znamo da je ljubav prema bliznjemu nerazdruzivo vezana s
ljubavlju prema Bogu. Ljubav prema bliznjemu izvire iz same Bozje ljubavi. Receno je

da je patnja velik 1 vjeciti Covjekov problem. Ona nije nastala danas niti juCer. Patnja je

8Usp. Spasonosno trpljenje, str. 17.

BUsp. Isto, str. 20.

2Ysp. Patnja i bol u svijetu Biblije i ljudskog iskustva, str.43.

21Usp. Sto je Bog rekao o patnji. Problem patnje u Starom Zavjetu, str. 142.
2Usp. Isto, str. 278.



stvarnost, svakidasnjica, i veliki problem, ona je najveci izazov za krs¢ane. Nerijetko se
dogada da patnja uplasi ovjeka i zbuni ga te ga odvrati od traZenje Boga.?

Bog daje svog Sina za svijet da Covjeka oslobodi od zla koje u sebi sadrzi
konac¢nu 1 apsolutnu perspektivu patnje. U tome se ocituje ljubav koja je beskrajna i
spasenjska ljubav.?* Spasenje znaéi oslobodenje od zla i ono je tijesno povezano s
problemom patnje. Zbog Kristova spasonosnog djela ¢ovjek na zemlji zivi s nadom u
vjecni zivot. lako je Krist svojom smrcu, uskrsnu¢em pobijedio grijeh i smrt, ne uklanja
se vremenita patnja ljudskoga zivota niti ljudsko postojanje, no ta pobjeda osvjetljuje
cijelu tu povijest i svako trpljenje osvjetljuje novim svjetlom, svjetlom spasenja. U
svojem mesijanskom djelovanju u Izraelu Krist se neprekidno priblizava svijetu ljudske
patnje, lijeCio je bolesne, tjesio tjeskobne, hranio gladne, otvarao usi gluhima. No, on se
ponajvise priblizio svijetu ljudske patnje preuzevsi na sebe svoj kriz i tako izvrSio djelo
spasenja. Krist trpi dragovoljno i trpi neduzan. On odgovara na pitanje o patnji i o
smislu patnje svojim naucavanjem, odnosno radosnom vijescu, te osobnim trpljenjem.
Sam otkupitelj pisao je evandelje osobnom patnjom prihvacenom iz ljubavi da covjek
ne umre nego ima zivot vjecni. Moze se rec¢i da se zajedno s Kristovom mukom svaka
ljudska patnja nasla u novom polozaju. Stoga i svaki ¢ovjek u osobnom trpljenju moze

postati sudionik otkupiteljske Kristove patnje.”®

ZUsp. Isto, str. 16.
#*Usp. Spasonosno trpljenje, str. 21.
2Usp. Isto, str. 40.
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2. Spomen patnje u pluralistickom drustvu
U ovom poglavlju zelimo promisljati o temi patnje i teodicejsko - religijskim

pitanjima u svjetlu misli Johana Baptista Metza.”®

2. 1. Krséanstvo kao religija svijeta
Zivimo u vremenu brzog i neizbjeznog pluralizma religijskih i kulturalnih

svjetova, koji se medusobno susrecu i dijalogiziraju, ali i sudaraju i sukobljavaju. U
takvom svijetu krS¢anstvo moze izgledati kao nekorisno i suvi$no, tromo i ustajalo,
nesposobno pratiti brze mijene i gibanja postmodernog vremena. Upravo u nasim
zapadnim kulturnim krugovima mnogi smatraju krS¢anstvo, osobito katolicanstvo,
nepozeljnim, a ako se ve¢ mora tolerirati odredeni vid religije onda prednost valja dati
nekom 'mekom rjeSenju religije bez Boga', nasuprot 'tvrdom kr§¢anskom rjeSenju' koje
Guva memoriju, odnosno spomen na biblijskog Boga, Boga objave, povijesti i zakona.?’

Na tom tragu J. B. Metz naglasava vaznost teodicejskog pitanja u kojemu se
suceljavaju biblijski spomen Boga s kulturalno i religijski pluralistickim svjetovima
zivota ljudi te se pri tom otvara pitanjima koja se uvijek iznova pitaju u povijesti
trpljenja ¢ovjecanstva. To je od presudne vaznosti za kr§¢anstvo koje svoju strast za
Boga shvaca kao supatnju, kao izraz ljubavi ne u sentimentalnom smislu, ve¢ u smislu
one ljubavi koja je u nerazdvojivom jedinstvu ljubavi prema Bogu i prema bliZnj emu.?®

Pri teoloSkoj obradi pitanja 0 Bogu, u suvremenoj teologiji omiljen je govor o
Bogu koji pati. Govor o Bogu koji pati Cesto vrijedi danas kao kriticko ne prihvacanje
svemoguceg Boga stvoritelja. No, oni koji govore o Bogu koji pati i su-pati ipak
pretpostavljaju odredeni oblik BozZje svemodi, to je svemoc¢ i nepobjedivost njegove
ljubavi. Pri govoru Boga koji pati postoji opasnost da se ljudsko trpljenje odmah umanji
u svojoj vaznosti. Naime, ako Bog pati, onda trpljenje nije neki prigovor protiv Boga. U
ljudskom trpljenju postoji jedna tendencija nihilizma koja vodi u niStavilo ako se ne
postane trpljenje od Boga.?

Moze se rec¢i da je postalo uobicajno govoriti o Bogu koji trpi i su-pati, 0

trpljenju u Bogu. Medutim, Metz smatra da nije dobar odgovor govor o Bogu koji sam

*®Johann Baptist Metz, roden je 5. kolovoza 1928. godine u Wellucku (Njemacka), za svecenika je
zareden 1954. godine. Predavao je na Sveucilistu u Miinsteru fundamentalnu teologiju. Od 1966. ¢lan je
Povjerenstva za osnutak SveuciliSta u Bielefeldu. Osim toga ¢lan je u vije¢ima raznih znanstvenih i
kulturalnih ustanova te suutemeljitelj medunarodnoga teoloskog casopisa »Concilium.

?'Usp. J. B. METZ, Prijedlog univerzalnog programa kric¢anstva u doba globalizacije, u; Teoloke
perspektive za XXI. stoljece, prir. R. Gibellini, Kr$¢anska sadasnjost, Zagreb, 2006., str. 395.

%Usp. J. B. METZ, Memoria passionis. Provokativni spomen u pluralistickom drustvu, Kri¢anska
sadasnjost, Zagreb, 2009., str. 11.

PUsp. Isto, str. 34.
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trpi, odnosno nije dovoljan govor o trpljenju Boga. Polet krs¢anske nade za Metza
uvijek ostaje smjesten u trpljenju od Boga. Dok govor o Bogu koji pati, uvijek trazi
jedan umirujuéi odgovor previse, govor o trpljenju od Boga uvijek ima jedno
uznemirujuce pitanje previse. U tradiciji mistike patnje od Boga nalazi se temeljna crta
Isusove mistike Boga. Njegov krik na krizu krik je onoga kojega je Bog napustio ali On
nije nikada napustio Boga. Dakle, Isus ne uzmice pred Bozjim boStvom, on u stanju
napustenosti od Boga potvrduje Boga koji je drugaciji od nasSih Zelja. Postavljamo si
ponovno teodicejsko pitanje, zasSto Bog dopusta da trpimo?30

Mistika su-patnje prihvaéeno je iskustvo trpljenja od Boga iz kojega se moze
covjeku oteti »krik«, koji prelazi u pitanje, a pitanje prelazi u molitvu. Tako kr$¢anska
teologija, nadahnuta iskustvom uzasa u Auschwitzu, mora biti prvenstveno »teodicejski
osjetljiva teologija« ili teologija kao »memoria passionis«. Ona se treba neprestano
spominjati ¢ovjekovih patnji pred Bogom, zbog njih kriknuti, tuziti se pred Bogom.
Treba biti »mistika otvorenih o¢iju« spram patnickoga Covjeka, za razliku od danas
popularne dalekoisto¢ne mistike »zatvorenih o€iju« koja se utapa u nebi¢u univerzuma.
Stoga prvotna nakana takve teologije nije umirivati, nego uznemirivati te ukazivati na
ono §to nedostaje. U tom smislu, povijest patnje svijeta mora dovesti teologiju do toga
da se pretvori u jednu vrstu teodiceje, te da bude spremna pokazati osjetljivost za sve
one koji nepravedno trpe. Covjek tek kada poéne imati osjetljivi pogled na bol drugih,

svatko ¢e mo¢i reci ono $to on misli o Bogu.31

2. 2. Monoteizam osjetljiv za trpljenje i patnju
Monoteisti¢ko nacelo biblijskih predaja je univerzalisticko nacelo. Ili je Bog

tema Covjecanstva ili on uopce nije nikakva tema. KrS¢anski govor o Bogu je poprimio
crte 'jakog'; moc¢no — politickog monoteizma koji je izloZen najoStrijoj politickoj kritici
od strane moderne. Govor o Bogu vlastit je biblijskim predajama, govor koji je
konstitucionalno ‘prelomljen’ teodicejskim pitanjem koje se ne da odgovoriti, ali ni
zaboraviti — a to je pitanje o patnji u dobrom BoZjem stvorenju. To je govor 0 Bogu
koji se da univerzalizirati samo preko pitanja o patnji, samo preko spomena patnje —
memoria passionis — napose patnje drugih, sve tamo do patnje neprijatelja. Taj govor o
Bogu moze biti univerzalan, tj. za sve ljude znacajan, samo ako je u svojoj srzi

'Bogogovor' osjetljiv za tudu patnju.®

%0Usp. Isto, str. 32.
*'Usp. G. COCCOLINI, Johann Baptist Metz, Kri¢anska sadasnjost, Zagreb, 2003., str. 113.
%2Usp. Prijedlog univerzalnog programa kric¢anstva u doba globalizacije, str. 402,
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Metzov prijedlog, vezan za monoteizam osjetljiv na patnju i trpljenje, smatra da
je bitno obiljezje biblijskog Boga da je to Bog koji je osjetljiv na patnju. Naime, radi se
0 crtama Boga osjetljivog na patnju u predajama svih triju velikih monoteisticki religija,
prema kojemu je spomen na Boga, spomen na patnju drugih. | starozavjetni i
novozavjetni govor o Bogu porucuje nam da se trebamo orijentirati na patnju drugih, i
sam Isus se poistovjetivao sa patnjama drugih. Tako je kr$¢anstvo zapocelo kao
zajednica spomena i pripovijedanja u naslijedovanju Isusa Krista, ¢iji je prvi pogled bio
usmjeren na patnju drugih. Biblijski govor o Bogu, bilo starozavjetni govor o Bogu
Abrahamovu, lzakovu i Jakovljevu, a osobito novozavjetni, kr$¢anski govor o Bogu
Isusa Krista, nije izraz nekog apstraktnog, metahistorijskog monoteizma, nego
empatijskog, supatnickog monoteizma; u svojoj jezgri to je zapravo govor o Bogu
osjetljivom na ljudsku patnju i trpljenje.*®

Mistika biblijskih monoteistickih predaja u svojoj je jezgri politi¢ke i druStvene
sucutnosti. Isus je naucavao mistiku otvorenih ociju kako bismo mogli, ili bolje re¢eno
kako bismo bili spremni uociti patnju drugih. Metz naglaSava odgovornost svakoga Ja, a
tu odgovornost mi kr§¢ani nazivamo savje$¢u, a za tu savjest autoritet Boga koji sudi
ocituje se autoritet patnika, u jedino onomu autoritetu iz Mt 25, 31-46 kojemu je Isus
podlozio cjelokupnu svjetsku povijest. Crkva je takoder podlozna tom autoritetu
patnika.** Biblijski monoteizam, kada ga pravilno shvatimo, nije sustav,ve¢ eshatologki
dogadaj te kao takav nije monoteizam politicke mo¢i, ve¢ je ,,patni¢ki monoteizam,
koji nas podsjeca na neizmjerno duboku povijest trpljena naroda. Samo prihvac¢anjem
patnje drugih 1 prihvac¢anjem pojedinacne odgovornosti mozemo poceti izlaziti iz
grijeha koji muci éovjeka.35
2. 3. Supatnja kao svjetski program kr§éanstva

Kr$¢anstvo u svojoj jezgri ima potencijal aktivne i1 djelatne supatnje sa drugim,
razli¢itim, pa i ¢ak 1 sa neprijateljem, mogucénost i snagu koja pogada 1 proZima svijet, te
moze biti temelj za nove meduljudske suodnose. Metz tako, polaze¢i od kr§¢anskog
spomena i1 mistike patnje, nudi obrise svjetskog programa krS¢anstva u vremenu
globalizacije i kulturno religijskog pluralizma. Ovdje ¢emo samo ukratko ukazati na

posljedice memorie passionis za suvremeni svijet. *® Johann Baptist Mezt donosi nam u

3Usp. Prijedlog univerzalnog programa kric¢anstva u doba globalizacije, str. 401.

%Usp. N. GASPAR, Nasilje medu religijama i »memoria passionis« medureligijski dijalog umjesto
nasilja, u: Rijecki teoloski ¢asopis, 16 (2008.) 2, str. 427.

%Usp. Johan Baptist Metz, str.119.

%®Usp. Isto, str. 216.
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svome djelu Memoria passionis definiciju supatnje: ,,Su-patnja nije nikakav poziv na
junastvo ili na neku istaknutu svetost. Ona hoce biti takva da se moze ocekivati od
svakoga, krjepost svagdaSnjice, osnovna krjepost krs¢ana bez koje bi se visoki tonovi
crkvenih izjava o globalizaciji izgubili u mjerodavnosti bez posljedica. Budimo stoga
pozorni na tragove u nasem svijetu zivota, na tragove smione u nasem svijetu zivota, na
tragove smione spremnosti da se umakne pred trpljenjem drugih, na povezanosti i na
osnovne projekte su-patnje koji se izmiu sadasnjoj struji kultivirane ravnodu$nosti i
njegovane apatije i koji se ustrucvaju prihvatiti da zive i slave srecu i ljubav isklju¢ivo
kao narcisoidnu samoinscenaciju.“®’

Prema Metzu, kr$¢anski spomen supatnje (memoria passionis) moze biti
nadahnuéem i motivacijom: za novu politiku 1 kulturu mira. Opazanje tudeg trpljenja —
sve do trpljenja neprijatelja — i njegovo uzimanje u obzir pri vlastitom djelovanju
pretpostavka je obecavajuce mirotvorne politike u globaliziranim odnosima. Kad bi se,
dakle, u medusobnim odnosima pojedinci, a onda i narodi i nacije spominjali ne samo
svojih vlastitih trpljenja, nego i trpljenja drugih, trpljenja svojih neprijatelja, pogotovo
nevinih 1 neduznih medu drugima, sigurno bismo imali druk¢iju kulturalnu i politicku
sliku svijeta. S obzirom na Europu i europske narode, Metz smatra da samo ako medu
nama bude rasla politicka kultura nadahnuta kr$¢anskom supatnjom, rast ¢e takoder
izgledi za Europu kao rascvali, a ne kao goru¢i kulturalni krajolik; krajolik mira, a ne
krajolik koji se uruSava zbog netrpeljivosti 1 nasilja.38

Nadalje, memoria passionis moze vrijediti i kao poticaj za novu politiku i
kulturu priznavanja, osobito s obzirom na odnos prema ugrozenima i isklju¢enima. Duh
supatnje otvara kr§¢anina svim ljudima, nema trpljenja u svijetu koje ga se ne bi ticalo.
Tako krS¢anstvo javno ukazuje na autoritet koji je svim ljudima dostupan i Cije se
priznanje moZze zahtijevati od svih ljudi, naime na autoritet onih koji trpe, u prvome
redu onih koji neduzno i nepravedno trpe. Taj autoritet patnika bio bi unutra$njim
autoritetom globalnog etosa, svjetskog morala, koji sve ljude obvezuje prije svakog
glasovanja i prije svakog sporazumijevanja, te koji stoga ni kulture ni religije ni Crkva
ne mogu zaobi¢i 1 koji ne moze biti relativiziran. Rije¢ je o autoritetu patnika i
siroma$nih na kojeg je primjerice rije¢ima 1 Zivotom snazno ukazivao 1 sveti Franjo
Asiski, a na tragu kojeg 1 papa Franjo u ovo naSe vrijeme budi uspavane savjesti i

poziva na konkretnu, prakticnu osjetljivost za siromasne, izbjeglice, patnike, rubne,

*’Usp. Memoria passionis, str. 242.-243.
$8Usp. Prijedlog univerzalnog programa kric¢anstva u doba globalizacije, str. 402,
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napustene. *°

Spomen odnosno duh supatnje takoder protestira i protiv politickog pragmatizma
koji se rastao od spomena trpljenja i tako je postao moralno slijepim. Protestira i protiv
suvremenog indiferentzima i individualizma: brige samo za sebe i ravnodu$nosti prema
drugom. U tom vidu memoria passionis je poticaj za novu politiku i kulturu spomena u
vremenima zaborava, poticaj za izgradnju anamneticke kulture nasuprot suvremenoj
kulturi amnezije, otpor protiv zaboravnosti moderne slobode koja svoju srecu u
konacnici moze graditi samo joS na beS¢utnom zaboravu zrtava. KrS¢anski spomen
patnje nas nadahnjuje na ve¢u pozornost prema tudoj patnji i spaSava nas od kolektivne
bezosje¢ajnosti i apatije.*

U svim ovim gore navedenim glediStima Zeljeli smo ukazati na neSto od one
mogucnosti 1 snage krS€anstva koja dodiruje 1 prozima svijet: to je naime ono
krs¢anstvo koje samo sebe shvaca iz svog biblijskog korijena — to je ono $to bi
krs¢anstvo danas u procesima globalizacije i pluralizma trebalo iznova posvjedoditi:
supatnicku zauzetost za druge kao zivi izraz krS¢anske strasti za Boga, politicku mistiku
supatnje nasuprot individualizmu, narcizmu i indiferentizmu postmoderne. Memoria
passionis je, prema Metzu, biblijski miraz, kr§¢anski resurs za Europu i za ¢ovjecanstvo

. . . . 41
upravo u ovom dramati¢nom dobu globalizacije i pluralizma.

2. 4. Odgovornost za svijet, osjetljiva na patnju
Krs¢anstvo nosi u sebi osjetljivost za patnju u svijetu i to u univerzalnom vidu —

osjetljivost za patnju svakog Covjeka. Isusov pogled nije bio usmjeren prvenstveno na
grijeh drugih, nego na patnju drugih. Tako je kr§¢anstvo zapocelo svoj povijesni hod
kao zajednica spomena i pripovijedanja u nasljedovanju Isusa Krista, koji je sam u$ao u
iskustvo ljudske patnje, sve do trpljenja 1 smrti na krizu 1 €iji je prvi pogled bio
usmjeren na ljudsku, tudu patnju.*?

U tom smislu prvi vazan pojam koji Johan Baptist Metz rabi jest compassio kao
klju¢nu rije¢ za svjetski program krS¢anstva u doba globalizacije 1 njezina konstitutivna
pluralizma religijskih svjetova. Prema Metzu, compassio izrice elementarnu Kristovu i
krs¢ansku osjetljivost za tude trpljenje odnosno trpljenje drugih. Compassio se u
hrvatskom moze prevesti sa rije¢ima samilost, sucut, suosjecanje, no ¢ini se da se posve

vjerno moze prevesti upravo sa rije¢ju su-patnja, bez opasnosti da se padne u

¥Usp. Memoria passionis, str. 218.

“Usp. J. B. METZ, Politicka teologija, Kri¢anska sada$njost, Zagreb, 2004., str.13.
*Usp. Memoria passionis, str. 20.

*2Usp. Prijedlog univerzalnog programa kr§¢anstva u doba globalizacije, str. 400.
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sentimentalizam. Com-passio — su-patnja — nastavlja Metz, oznacava sucutnost, tj.
opazanje tude patnje koje uzima udjela na njoj, kao djelatan spomen patnje drugih, kao
pokusSaj gledanja sebe o¢ima drugih, onih koji pate.43 Unato¢ suvremenom stavu
nepovjerenja, ignoriranja pa i odbacivanja krS¢anstva i svega krS¢anskog, osobito
katolickog, Metz zeli pokazati kako upravo kr§éanstvo u svojoj poruci i tradiciji nosi
snazan potencijal i snagu za ovo nae suvremeno doba.**

Na tom tragu, drugi vazan pojam u Metzovoj teologiji jest upravo pojam iz
naslova ovog rada: memoria passionis, ili u prijevodu sje¢anje, memorija, spomen
patnje. O kakvom je spomenu ovdje rije¢? Naime, nije rije¢ o sjeCanju koje se
jednostavno odnosi na povijest, na nesto $to je bilo i cega se mi prisjecamo, sa sjetom i
tugom, radoscu i toplinom; nije dakle rije¢ o sje¢anju kojim sve proslo ostavljamo u
proslosti, bez opasnosti ili posljedica za sadasnjost odnosno buduc¢nost. Kod memoriae
passionis rije¢ je o opasnom sje¢anju koje se egzistencijalno ti¢e naSeg bitka, sje¢anju
koje dovodi u pitanje nasu sadasnjost i budu¢nost. Metz, dakle, razlikuje spomen patnje
od pukog prisje¢anja; spomen patnje je obvezujuci opasan spomen, spomen koji nas
obvezuje i pred kojim smo odgovorni. Memoria passionis u tom vidu ozna¢ava spomen
Kristove patnje, ali i spomen ljudske patnje u povijesti, spomen koji ne ostaje tek puko
sjecanje, nego u zivotu Crkve i u povijesti kr§¢anstva postaje obvezujuéi spomen koji
nosi nezaobilaznu odgovornost pred drugim i patnjom drugoga.*®

Ta osjetljivost za patnju drugih obiljeZuje Isusov nov nacin Zivljenja. Ona nema
veze sa samosazaljevanjem drugih niti sa kultom trpljenja bez radosti. Kristova
osjetljivost za patnju nije niti puko suosjeCanje sa patnjom drugih, nego je naprotiv
posve nesentimentalni izraz Isusove univerzalne ljubavi, koju je Isus imao na umu kad
je — posve u skladu s tendencijom svoje zidovske bastine — govorio o nerazdvojivome
jedinstvu ljubavi prema Bogu 1 ljubavi prema bliZznjemu: strast za Boga kao supatnicka
strast za druge. Strast i1 ljubav za Boga neodvojiva je u kr§¢anstvu od ljubavi 1 sucutnosti
odnosno supatnje za bliznj ega.46 A tko je za Krista bliznji prema kojem se treba iskazati
ljubav i supatnja najbolje prikazuje Isusova prispodoba o milosrdnom Samaritancu Kkoji
slu¢ajno susre¢e na putu izranjenog neznanca, kojeg povija i zbrinjava; milosrdni
Samaritanac ne zaobilazi ispacenog stranca, nego sudjeluje u njegovoj patnji, pomaze

mu, supati s njim (usp. Lk 10, 29-37). Bliznji kojemu po Isusovu nauku treba iskazati

*Usp. Nasilje medu religijama i ymemoria passionis« medureligijski dijalog umjesto nasilja, str. 422.
*Usp. Isto, str. 401.

**Usp. Memoria passionis, str. 216.

*®Usp. Prijedlog univerzalnog programa krséanstva u doba globalizacije, str. 401.
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ljubav jest, dakle, svaki Covjek kojeg se susrece na zivotnom putu, osobito onaj koji pati
1 koji je potrebit ljubavi, sucutnosti i supatnje, bez obzira na naciju, kulturu, religiju,
rasu. U tom vidu kr§¢anska osjetljivost na patnju drugih u sebi nosi necuveni
univerzalni potencijal i mogucénost. U svojoj srzi krS€anstvo je religija osjetljiva na
patnju drugih, te Metz upravo nastoji otkriti iznova ovaj njezin specifikum i potencijal,
itekako plodan i pun kreativne snage za ovo nase suvremeno vrijeme, koje je u velikoj
myjeri obiljezeno kulturom zaborava, individualizma i ravnodusnosti spram drugoga, ali
1 stavom zatvaranja, odbacivanja, neprihvacanja drugog i razliéitog.47

Ondje gdje supatnja, odnosno memoria passionis, postaje djelatna, zapocCinje
ono S§to se naziva, prema Metzu, mistika supatnje, odnosno mistika otvorenih ociju.
Mistika supatnje je biblijsko upucivanje u relativiziranje samog sebe, k napusStanju
vlastitog ja 1 ulaZenju u savez izmedu Boga 1 ljudi. U tom savezu, druk¢ije negoli u
dalekoistocnim religijama — vlastito ja se misticki ne rastapa i ne nestaje, nego je
pogodeno moralnim i politi¢ki zahtjevom, i to zahtjevom u mistici supatnje. Strast za
Boga se iskusuje i obistinjuje kao supatnicka strast za onoga koji trpi, kao mistika
otvorenih o¢iju djelatno pozornih na patnju drugoga. Takva mistika supatnje nije dakle
nikakva ezotericka stvar, niti je privilegij pojedinaca, nego je svim kr§¢anima darovana
i od svih se zahtjeva. Spomen supatnje nije nikakav poziv na junastvo ili na neku
posebnu svetost. Ona hoce biti takva, da se moze zahtijevati od svih; ona je svagdasnja
vrlina, poziv i obaveza svakog kr§¢ana. Memoria passionis poziva na pozornost na
patnju u svijetu, na trajno suosjecanje i1 supatnju spram drugoga. Kao takva ona ne
vrijedi samo za privatno podru¢je zivota, nego ima javni, drustveni, upravo politicki
karakter u smislu javne i1 druStvene obvezatnosti.* Biblijsko monoteistit¢ka mistika
supatnje je, dakle, politicka mistika — mistika druStvene i prakticne supatnje. To je
mistika koja traga za licem drugoga, a ne bezlicna mistika prirode i kozmickog
svejedinstva. Isus nije naucavao mistiku zatvorenih ociju, povlacenje u vlastitu nutrinu
da bi se u njoj i ostalo ili se sjedinilo sa energijom kozmosa i prirode, nego mistiku

otvorenih o€iju, mistiku bezuvjetne obaveze opazanja tudeg trpljenja. 4

2. 5. Globalni etos supatnje
U sadasnjim pokusajima formuliranja globalnog etosa supatnje cesto se govori o

nekom ¢udorednom univerzalizmu koji bi valjalo posti¢i na osnovici tzv. minimalnoga

*"Usp. Memoria passionis, str. 215.
®BUsp. Prijedlog univerzalnog programa kr§¢anstva u doba globalizacije, str. 400.
*Usp. Isto, str. 401.
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ili temeljnoga konsenzusa izmedu religija i kultura. Globalni etos nije proizvod
konsenzusa. Naprotiv, taj globalni etos se ukorjenjuje u bezuvjetnome priznanju
jednoga autoriteta koji moze biti zazvan takoder u svim velikim religijama i kulturama
CovjeCanstva. U priznavanju autoriteta onih koji pate. Taj autoritet patnika, a ne patnje,
je 'slabi' autoritet, mjeren modernim Kkriterijima konsensusa i diskursa. Taj 'slabi’
autoritet patnika je jedini univerzalni autoritet koji nam je preostao u nasim
globaliziranim odnosima. On je utoliko 'jak' jer ga se ne moze zaobiéi ni religiozno ni
kulturalno stoga se i moze priznanje tog autoriteta formulirati kao onaj kriterij, koji se
moze zatraziti od ljudi svih religija i kultura. Opazanje tude patnje neizostavan je uvjet
svih univerzalnih moralnih zahtjeva.”

Globalizacija doprinosi tome da svijet postaje globalno selo, imamo
relativizaciju vrijednosti tako da svaka kultura i religija postaju prihvatljive, primjerice
u danasnjem ozracju aktualan je New age. Naime, postoji tedencija da je sve jednako
vrijedno, tj. niSta ne vrijedi. Nema autoriteta pa dolazi do sukoba kultura, religija,
civilizacija. Prije to nije bilo tako imali smo biblijskog Boga koji je bio autoritet.
Monoteizam je bio jedini prihvatljivi sustav, ljudi su prihvacali samo Njega. Bog
Abrahama, Izaka i Jakova je osobni Bog kojemu mu je stalo do svakoga, svakoga prati i
s njime trpi. Bog je pred covjeka stavio preveliki izazov vjernosti i odrzavanja Zakona
koji su za na$ pojam ponekad preteski. Zato Bog ne dolazi kao onaj koji ¢e kazniti, veé¢
kao pomagac¢ u noSenju tereta, da nas osnazi sutrpljenjem s nama i upravo se tu ocituje
Bozja ljubav.51

Krist nam je pokazao primjer §to treba Ciniti za druge da moramo dati samoga
sebe. Nasljedovati Krista zna¢i uocavati patnju drugoga, biti spreman oplijeniti se,
dovesti u pitanje svoje stavove i identitet. Johan Baptist Metz predlaze globalni etos koji
bi bio utemeljen na autoritetu patnika. UnutraSnji autoritet toga etos bio bi autoritet onih
koji trpe, onih Kkoji su neduzni i nepravedno pate. Prema Metzu, autoritet patnika je
jedini univerzalni autoritet koji nam je ostao u naSim globaliziranim svjetskim
odnosima, autoritet kojeg se ne moze zaobici ni religiozno ni kulturalno. Kao maksima
vrijedi - prema Metzu - za globalni etos sljedece: opazanje tude patnje neizostavan je

uvjet svih univerzalnih moralnih zahtjeva. *2

0Usp. Isto, str. 404.
*1Usp. Memoria passionis, str. 227.
>2Usp. Isto, str. 228.
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U danasnjem drustvu tesko je posti¢i konsenzus. Vrijednosti su relativizirane i
nitko ne misli na drugoga. U toj situaciji nemoguce je ostvariti globalni etos, moral koji
¢e za sve vrijediti, jer ljudi imaju problema sa prihvac¢anjem autoriteta. Jadno je Sto ne
shvacamo da je globalni etos utemeljen na autoritetu patnje svakoga od nas. Mistika
patnje je politicka, ne neSto duhovno vezano uz egzoti¢nost. Zato pitanje neduzne
patnje, progonstva, ratova, ugrozavanje dostojanstva ¢ovjeka na razli¢ite nacine treba i

moze biti temelj za ekumenski i medureligijski dijalog.53

2. 6. Ekumena supatnje medu religijama
Sve su velike religije CovjeCanstva usredotoCene na pitanje patnje. To pitanje

moglo bi biti osnovicom za koaliciju religije u prilog spasavanja i promicanja drustvene
i politicke sucutnosti u naSem svijetu. Ta ekumena sucutnosti bila bi ne samo religijski i
politicki dogadaj, nego govor koji moze omoguciti i podrzati savjesnu svjetsku politiku
u ovim vremenima globalizacije. Vazno nam je pitanje: Kako se u ophodenju s tudom
patnjom ponasaju dva klasi¢na oblika religija? Radi se o biblijskim monoteistickim
predajama te o mistici trpljenja u dalekoistodnim, a napose budistidkim predajama.>*
Poteskoce su pri susretu zapadne mistike s dalekoistocno — budistickom mistikom. Ne
polazi li dalekoistocna mistika od toga da sve suprotnosti izmedu Ja svijeta, koje
izazivaju trpljenje, mogu biti prevladane time da se Ja u konacnosti rastvori u
prethode¢emu svejedinstvu 1 harmoniji univerzuma? Mistika biblijskih monoteistickih
predaja u svakom je sluCaju u svojoj jezgri politicka mistika, mistika politicke 1
drustvene sucutnosti. Dalekoistocne duhovnosti imaju mistiku zatvorenih o¢iju, dok je
kr§¢anstvo mistika otvorenih o€iju jer imamo kategoricki imperativ: Probudite se,
otvorite 0&i.>

Ovdje je usidrena nezaobilazna odgovornost svakoga Ja, odgovornost koja se
kr§¢anski naziva 'savjest'. Za tu savjest autoritet Boga koji sudi, ocituje se u autoritetu
patnika, u jedinom onom autoritetu kojemu je Isus u svojoj poznatoj prispodobi o sudu
u Matejevom evandelju podlozio cjelokupnu svjetsku povijest. Tako ni Crkva ne stoji
iznad tog autoriteta, nego je i ona podlozna autoritetu patnika. a teologija postize svoju
kriticku slobodu u prostoru spomena Crkve upravo po tome Sto on taj spomen na Boga,
koji predstavlja Crkva, uvijek iznova propituje s obzirom na to je li on i u kojoj je mjeri

postao zajednickim spomenom tude patnje (zajednicka memoria passonis), je li i u kojoj

53Usp. Isto, str. 228.
*Usp. Prijedlog univerzalnog programa kric¢anstva u doba globalizacije, str. 402,
>Usp. Isto, str. 404.
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se mjeri dogmatski spomen Crkve ve¢ odavno udaljio od u nebo vapijucega
spominjanja patnje ljudi. Crkva se s pravom smatra najstarijom globalnom ustanovom.
Danas je ona na putu prema kulturalno policentricnoj svjetskoj Crkvi. Ta globalizacija
Crkve suocena je s pluralizmom kulturalnih i religijskih svjetova, postavlja autortet
patnika nezaoblizanim kriterijem svekolikih kulturalnih i religijskih dijaloga.”®

Moze se govoriti o prvotnome i drugotnome izazovu Isusove poruke. Opisana
sucutnost bila bi prvotni izazov njegove poruke. Sucutnost je pretjerani izazov. U jeziku
gradanske religiji teSko se moze izraziti taj izazov sucutnosti. Sucutnost nije nikakav
poziv na junaStvo ili na neku svetost. Ona hoce biti takva, da se moze zahtijevati od
svih, ona je svagdasnja vrlina. Budimo, stoga, pozorni na tragove u svijetu u kojemu
zivimo, budimo pozorni na tragove trajne sucuti, odvazne i uporne spremnosti na
odbijanje svakoga uzmicanja pred patnjom drugih, budimo pozorni na saveze i oshovne
projekte suéutnosti koji se ne podaju sadasnjoj struji kultivirane ravnodusnosti. Ostaje
nam pitanje: Sto bi bilo kada bi se oni u svojim razli¢itim svjetovima Zivota odvazili na
taj eksperiment sucutnosti, bez obzira kako malen on bio, ali uvijek iznova, neumorno, i
kad bi se na koncu uspostavila ekumena sucutnosti medu svm kr§¢anima? Ne bi li to
bacilo novo svjetlo na nasu Zemlju, na taj globalizirni, a ipak tako patnicki raskidan
svijet?®’

Metz predlaze 1 ekumenu supatnje polaze¢i od religijske jezgre kultura
covjecanstva. Nije li otpor protiv nepravednog trpljenja ono Sto moze zbliZiti ljude
razli¢itih religijskih 1 kulturalnih svjetova? Sve su velike religije Covjecanstva
usredotoCene na pitanje patnje. Metz vidi dobru priliku 1 zada¢u ekumene religija, ne
neposredno u medusobnosti 1 uzajamnim odnosima u izravnom usporedivanju religija,
nego u praksi zajedni¢ke odgovornosti za svijet, u zajednickom otporu protiv uzorka
nepravednog trpljenja u svijetu, protiv rasizma, protiv neprijateljstva prema strancima,
Sto osobito uocavamo ovih dana kod odredenih pojedinaca i1 skupina, pa i naroda,
primjerice neprijateljstvo i odbojnost prema izbjeglicama, protiv nacionalisticki ili ¢isto
etni¢ki natopljene religioznosti, ali i protiv hladne alternative svjetstkog drustva u
kojem covjek sve viSe nestaje u neljudskim sustavima ekonomije, tehnike i njihove
kulturalne 1 komunikacijske tehnologije, protiv hladne 1 beScutne logike trZiSne
ekonomije 1 profita koja je postala jedini kriterij druStvenih odnosa 1 u kojoj je odavno

isklju€en Covjek, protiv suvremenom indiferentzima, individualizma, neosjetljivosti i

*®Usp. Isto, str. 405.
"Usp. Isto, str. 407.
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ravnodusnosti spram drugog. Pitanje onih koji trpe odnosno autoritet patnika mogao bi
biti osnovicom za savez religija u prilog spasavanja i promicanja druStvene i politicke
supatnje u nasemu svijetu. Osobito bi to trebalo i moralo vrijediti za tri velike
monoteisti¢ke religije: Zidovstvo, kr§¢anstvo i islam — koje u svojim tradicijama, svaka
na svoj specifi¢an nagin, bastine osjetljivost za drugoga i trpljenje.®

Ta ekumena supatnje ne bi bila samo religijski, nego i1 politicki dogadaj —
dakako ne u smislu fundamentalisticke religijske politike niti u smislu zanesenjacke
politike dobrih namjera, nego u smislu njezinog prakti¢nog, drustvenog i javnog
znacaja, u smislu supatnje, u smislu participiraju¢eg opazanja tudeg trpljenja. Osobito
kako rekosmo vazno je ekumenu supatnje ostvarivati u religijskom dijalogu triju
monoteisti¢kih religija zidovstva kr§¢anstva 1 islama, polaze¢i od zajednicke biblijske
tradicije i korijena. Radi se o biblijskim monoteisti¢kim tradicijama te o mistici trpljenja
otvorenih ociju koja je osjetljiva za drugoga, za patnju tudu, za razliku od mistike
trpljenja u dalekoisticnim tradicijama zatvorenih ociju. Daleko isto¢na mistika polazi
od suprotnosti ,,ja 1 svijet”, koja prouzrocuje trpljenje vodi povlacenju u sebe takva
mistika, uz duzno postovanje, ipak mistika udaljena od drugoga, slijepa za patnju
drugoga. Upravo su medutim dalekoiistocne religije i njihove tradicije popularne i
privlaéne u postmodernistickom svijetu zapada — te Cesto nekriticki i posve slobodno
preuzimane u zapadne nacine zivota, te kao takve najceS¢e vrlo daleko od izvornog
duha budizma.>®

Biblijsko monoteisitc¢ka mistika supatnje u svakom slucaju je politicka mistika —
mistika drustvene 1 prakti¢ne supatnje. To je mistika koja traga za licem drugoga, a ne
bezli¢na mistika prirode i kozmickog svejedinstva. Njezin imperativ glasi, na tragu
tradicija i duha i Starog 1 novog zavjeta: ,,Budni budite, otvorite o¢i.*“ Isus dakle nije
naucavao mistiku zatvorenih o¢iju, povlacenje u vlastitu nutrinu da bi se u njoj i ostalo
ili se sjedinilo sa energijom kozmosa 1 prirode, nego mistiku otvorenih ociju, mistiku
bezuvjetne obaveze opazanja tudeg trpljenja. Spomen patnje je obvezuju¢ i opasan
spomen, spomen koji nas obvezuje i pred kojim smo odgovorni. Rije¢ je nezaobilaznoj
odgovornosti pred drugim i patnjom drugoga, rije¢ je o autoritetu patnika koji je
zapravo jedini autoritet pod koji je Isus u svojoj glasovitoj prispodobi o posljednjem
sudu stavio cjelokupno Covjecanstvo: ,,Tada ¢e mu pravednici odgovoriti, Gosopdine

kada te to vidjesmo gladna i nahranismo te. A Isus ¢e odgovoriti: zaista §to god uciniste

*8Usp. Memoria passionis, str. 229.
*Usp. Isto, str. 230.
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jednomu od ove moje najmanje brace meni uliniste, §to god ne uciniste jednomu od
ovih najmanjih, ni meni ne uciniste. (usp. Mt 25). U mistici supatnje dogada se na
dramati¢an nacin susret s mukom i patnjom Isusa Krista. Ovdje se i1 dogada
nasljedovanje i poziv i obaveza svakog kr§¢anina na nasljedovanje Krista kroz spomen
I duh supatnje. Tako ni Crkva ne stoji iznad tog autoriteta patnika, nego je i ona
podlozna autoritetu patnika. A teologija ima zadacu podsjec¢ati na spomen patnje, uvijek
iznova propitivati u kojoj je mjeri spomen na Boga, koji predstavlja Crkva, postao
zajednickim spomenom tude patnje. To nasljedovanje ukljuuje prihvacanje iskustva
trpljenja; mistika supatnje nije niSta drugo nego prihvaceno iskustvo trpljenja, na tragu
samog Krista koji prihvaca patnju i sudjeluje u patnji drugih. To je i poziv kr$¢anina
danas.”

Nesreca 1 trpljenje i danas u ovo naSe vrijeme su posvudasnji, diljem cijelog
svijeta 1 kod kuée daleko i blizu. Za krS¢anstvo i Crkvu danas tako ne smije postojati
neka daleka nesreéa niti naprosto nedohvatljivo trpljenje. I danas je Crkva i kr§¢anstvo
pozvano uéi u patnju i bijedu suvremenog ¢ovjeka osobito patnika. Upravo Metz govori
i 0 Crkvi supatnje koja ulazi u ljudske situacije, uzima udjela u ljudskoj patnji. Nije li
upravo i papa Franjo na tom tragu duha i spomena supatnje, kada poziva Crkvu na
izlazak, prema svijetu, prema ljudima, prema svima, osobito prema malenima,
siromasnima, patnicima, onima koji trpe? ,,Biti Crkva znaci biti BoZji narod, u skladu s
velikim naumom Oceve ljubavi. To znac¢i da moramo biti kvasac u svijetu. To znaci
navijeStati i nositi Bozje spasenje u ovaj nas svijet, koji se ¢esto gubi i koji ima potrebu
dobiti odgovore koji ohrabruju, koji daju nadu, koji daju milosrda, gdje se svi mogu
osjecati prihva¢enima 1 voljenim, da im je oproSteno i da su potaknuti Zivjeti prema

dobrom Zivotu evandelja.*®!

Papa upravo ukazuje na ovu vaznu dimenziju krS¢anstva —
preferencijalna opcija za siromasne, osjetiljivost za patnju, aktivno sudjelovanje u patnji
I trpljenju drugoga i solidarnost.

Metz isti¢e kako u Cisto statistiCkom smislu ima preko dvije milijarde kr§¢ana na
zemlji. Sto li bi bilo kad bi se svi oni u svojim razli¢itim po svoj zemlji ragirenim
svjetovima zivota odvazili na taj eksperiment supatnje, bez obzira kako god to bilo
maleno i gotovo nevidljivo, samo neka bude uporno i postojano? Sto li bi bilo kad bi

tako doslo do ekumene supatnje medu kr§¢anima? Ne bi li to bacilo novo svjetlo na

nasu zemlju, na sukobima, ratovima, nesre¢ama rastrgani suvremeni svijet? Teolog

%ysp. Isto, str. 232.
S'pAPA FRANJO, Evangelii Gaudium, Kr§¢anska sada$njost, Zagreb, 2013., str. 92.
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Metz na tragu recenog upozorava aktualna druga pitanja: na pitanje globalnog etosa, te
na pitanje ekumene supatnje medu religijama u globaliziranim odnosima i u svijetu

pluralizma.®

%2Usp. Memoria passionis, str. 226.
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3. Aktualnost Metzove misli
Suvremeni svijet 1 kulturu obiljezavaju egoizam, narcizam, ravnodusnost spram

patnje i nevolje drugog. U takvom svijetu supatnja i osjetljivost za drugoga
predstavljaju iznimnu vrijednost. U tom smislu, mozemo re¢i kako je Metzovo
fokusiranje na temi supatnje iznimno aktualno, a da je tomu tako, pokazuje i inzistiranje
pape Franje na temi milosrda koja u sebi bitno nosi dimenziju supatnje s drugim i koja

je svoj vrhunac dobila u nedavnom Jubileju odnosno Godini milosrda.

3.1. Milosrde i supatnja kao zadaca Crkve
Milosrde je sam temelj na kojima poéiva Zivot Crkve.*® Kri¢ansko milosrde u

sebi ima karakteristiku opceg ljudskog suosjec¢anja, nosi sa sobom osobitu krs¢ansku
teolosku motivaciju koja u nekim sluc¢ajevima 1 prekoracuje granice ljudskog, primjerice
ljubav 1 milosrde prema neprijateljima; ono proizlazi iz iskustva Bozjeg milosrda i
dobrote. Problem danasnjeg drustvenog ozracja jest u tome Sto Smo ravnodu$ni prema
siromasima, patnicima i rubnima. Nedostaje nam osje¢aj za solidarnost s onima koji se
bore za prezivljavanje, umjesto da im se pomogne i omoguci Zivot dostojan Covjeka.
Milijuni ljudi nemaju nade u bolje sutra.®* U tom kontekstu papa Franjo nas upozorava
da unato¢ svakidasnjim brigama ne smijemo zaboraviti na sucutnost i solidarnost s
drugima, te kaze: ,Katkad smo tvrda srca i duha: zaboravni smo, rastreseni, nasu
pozornost nam zaokupljaju neograni¢ene mogucénosti potrosnje i zabave, koje nudi ovo
drustvo. Tako se javlja neka vrsta otudenja koja nas sve pogada, jer otudeno je ono Sto
drustvo koje u svojim oblicima druStvene organizacije, u oblicima proizvodnje i
potroSnje otezava ostvarivanje toga darivanja 1 oblikovanja te meduljudske

solidarnosti.*®®

Zato Crkva s divljenjem i zahvalnoS¢u gleda na tolike krs¢ane koji,
pruzajuéi pomo¢ bolesnicima i1 onima koji pate, pridonose njezinu poslanju. Oni
nastavljaju milosrdnu sluzbu Krista koji ,,je prosao zemljom cinec¢i dobro 1 ozdravljajuci

sve“ (Dj 10, 38).%°

Temeljni zadatak svakog kr§¢anina, jest da neustrasivo i1 s dubokim povjerenjem
1 nadom dalje prenosi obecanje Bozje ljubavi i1 oslobodenje svim siromasima. Ljudi ne

bi smjeli za Crkvu biti predmet pastoralne i socijalne pomoci, nego subjekt vlastitog

63 Usp. PAPA FRANJO, Misericordiae vultus, Krs¢anska sadasnjost, Zagreb, 2016., str. 16.

% Usp. IVAN PAVAO II., Solicitudo rei sociallis. Sto godina katolickog socijalnog nauka, Kri¢anska
sadas$njost, Zagreb, 1991., str. 18.

% Usp. Evangelii gaudium, str. 155.

% Usp. IVAN PAVO II., Vita consecrata. Apostolska pobudnica o posveéenom Zivotu i njegovu poslanju
u Crkvi i svijetu, Kri¢anska sada$njost, Zagreb, 1996. str. 141.

24



oslobodenja. Crkva ne moze sebi dopustiti da bude prezrena od siromasnih i malenih.
Oni su kod Isusa privilegirani, oni moraju biti privilegirani i u njegovoj Crkvi.’

Na tom tragu, teolog Johann Baptist Metz, definira siromastvo kao evandeosku
krepost koja je protest protiv diktature posjedovanja i Cistog samodokazivanja. On
iziskuje solidarnost sa siromasima za koje siromastvo nije krepost, nego zivotna
situacija 1 druStveni status. Biti siromasni u siromas$noj Crkvi znaci biti znak da se
tjeskoba samoce 1 ograni¢enosti moze uistinu pobijediti rados¢u onih koji su slobodni
od posjedovanja. Znaci osloboditi se svih onih stvari koje dozivljavamo kao
kompenzaciju za nasu unutarnju prazninu, za nedostatak prijateljstva, postovanja, za
nedostatak dubljih osjecaja. Siromasi s pravom ocekuju od Crkve da bude na njihovoj
strani i da ih brani.?® Naime, iz nae vjere u Isusa Krista, koji je postao siromagan i koji
je uvijek blizak siromaSnima 1 isklju¢enima, proizlazi briga za cjeloviti razvoj
najzanemarenijih ¢lanova drustva. To pretpostavlja da moramo biti pozorni i cuti vapaj
siromas$nog i prite¢i u pomoc¢. Crkva je shvatila da zahtjev za sluSanjem toga vapaja
proizlazi iz samog oslobadaju¢eg djelovanja milosti u svakom od nas, Crkva slusa vapaj
za pravdom 1 zeli odgovoriti na njega svim svojim silama. To podrazumijeva kako
suradnju u uklanjanju strukturnih uzroka siromastva i u promicanju cjelovitog razvoja
siromasnih tako i najjednostavnije svakida$nje geste solidarnosti kojima odgovaramo na

vrlo konkretne potrebe koje susre¢emo.®

3. 2. Isus i rubne osobe
Izmedu svih religija svijeta kr¢anstvo je jedina religija u kojoj se Bog objavljuje

kao ljubav. Bog je htio da ljudi vide, opipaju, i osjete njegovu ljubav. Zato on treba
tijelo, ruke i noge te toplinu jednog ljudskog srca, a to nam daje u Isusu Kristu koji se
priblizio svijetu ljudske patnje time §to je sam patnju iskusio i borio se protiv nje.
LijeCio je bolesne, hranio gladne, otvarao usi gluhima, a o¢i slijepima, oslobadao od
gube, od zloduha 1 razli¢itih tjelesnih i duhovnih nedostataka. Za vrijeme svojeg javnog
djelovanja pretrpio je ne samo umor, besku¢niStvo, nerazumijevanje i od najblizih, nego
je 1 krivo optuZen 1 razapet na kriz na kojem je 1 umro. Njegova je muka iznikla iz
njegove ljubavi. Krist je donio svijetu svoju poruku nade i1 pruZio primjer nesebi¢ne

ljubavi, stoga, kr§¢ani ne smiju prestati pomagati ljudima u nesreci, njegovati bolesnike,

®” Usp. Misericordiae vultus, str. 29.
% J. B. METZ, Redovnistvo, Biblioteka KVRPJ, Zagreb 1983, str. 37.
% Usp. Prijedlog univerzalnog programa kric¢anstva u doba globalizacije, str. 407.
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pruzati utjehu starcima, prihvadati sirocad. Kr$¢ani su pozvani navijestati Radosnu
vijest spasenja i donositi oslobodenje malenima. Papa Franjo isti¢e kako smo pozvani
lijeciti rane, blaziti ih uljem utjehe, previjati ih milosrdem i vidati solidarnos¢u 1
duznom paznjom; pozvani smo Cuvati se ravnodusnosti koja ponizava ili u jednoli¢ne
rutine koje prijeCe otkriti ono $to je novo; pozvani smo otvoriti o¢i da vidimo bijedu
svijeta, rane tolike brace i sestara liSenih dostojanstva i prepoznati da smo duzni Cuti
njihov vapaj u pomo¢.”® ,Priblizimo im se i pruzimo im potporu da uzmognu osjetiti
toplinu naSe prisutnosti, nase prijateljstvo i nase bratstvo. Neka njihov vapaj postane nas
i zajedno rusimo zaprjeke ravnodusnosti koje ¢esto suvereno vladaju da prikriju nasu
dvoli¢nost i sebicnost (...) Pozvani smo ponovno otkriti tjelesna djela milosrda: gladna
nahraniti, Zedna napojiti, siromaha odjenuti, stranca primiti, bolesna dvoriti, utamni¢ena
pohoditi i mrtva pokopati. Ne zaboravimo ni duhovna djela milosrda: dvoumna
savjetovati, neuka pouciti, grjeSnika pokarati, Zalosna i nevoljna utjesiti, uvrjedu
oprostiti, nepravdu strpljivo podnositi i za Zive i mrtve Boga moliti.”* Ovo je povoljan
trenutak da se promijeni Zivot. Ovo je vrijeme da dopustimo da nam srca budu dirnuta,
to je prilika da osluhnemo vapaj nevinih ljudi kojima su oteta njihova dobra,

dostojanstvo, osjecaji, sam njihov zivot.

3.3. Neke kriti¢ne to¢ke
Osim aktualnosti Metzove misli, ovdje ¢emo kratko ukazati i na neke kriticne

tocke u Metzovoj teologiji. Metz memoriom passionis ispravno upozorava da se
kr§¢anin nikad ne smije uljuljati u trijumfalizam Kristove pobjede, nego uvijek imati u
vidu negativni vid povijesti njezine patnje i opasnosti. Zalac zla i patnje nevinih, koji se
neprestano aktualizira, evocira kr§¢aninu anamneticki duh 1 apokalipticku eshatoloSku
svijest povratka k Bogu. Metz, dakle, upozorava na povrSni optimizam, ali s druge
strane, u njegovoj teologiji, ¢ini se, patnja postaje hermeneuticki klju¢ za ¢itavu povijest
spasenja, $to je ipak manjkavo.72

lako Metz navodi svoje vrlo bolno iskustvo patnje iz 2. svjetskog rata, ipak tu
kao da nedostaje putokaz za izlaz ili barem putokaz za nadvladavanje patnje. Sto se tice

same teologije memoria passionis, tesko je prihvatiti Metzovu tezu da se kr§¢anska

vjera iscrpljuje jedino u spomenu patnje. KrS¢anska vjera obuhvaca i »memoria

7® Usp. Misericordiae vultus, str, 21.-22.
"t Misericordiae vultus, str. 22.

2 Usp. M. MILIC, Johann Baptist Metz, Memoria passionis. Provokativni spomen u pluralistickom
drustvu, u: Diacovensia, 17 (2009.) 1., str. 209.
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passionis«, ali ona je isto tako i »memoria gloriae«: spomen Kristove slave te time
spomen pozitivne moguénosti Govjeka, koji je u zajednistvu s trojedinim Bogom.™

Treba uociti da Metz jako rijetko govori o oprostenju i ¢ini se da mu nedostaje
upravo snazna teologija oprostenja. Nadalje, Metz pokusava istaknuti da teologija nije
dugo vremena dopustala upucivanje pitanja Bogu pa se i zbog toga razvio ateizam kao
protest protiv Boga. Opéenito Metz stavlja teziste svoje teologije na pravo Covjeka da
postavlja protestna pitanja Bogu. S druge strane, ne dobiva se dojam da, u okviru ove
teoloske matrice, treba biti spreman cuti odgovor. Dijalog je odnos dviju strana, a ovdje
se ne dobiva taj dojam, nego odnos (p)ostaje polovican. Upravo zbog toga ostaje
nedoreCeno i mjesto teodiceje unutar teologije. Metz naglasava da je teologiji
nedostajala teodiceja 1 da se zbog toga sama teologija pretvorila u covjeku daleku
metafiziku. No s druge strane, mora li teologija biti toliko obiljeZena teodicejom da gubi
svoju ulogu sustavno teoloskog poniranja u misterij objavljenoga Boga. Iako je tesko,
gotovo nemoguce, dati odgovore na teodicejsku problematiku, ¢ini se da bi Metzovo
poimanje teologije izgubilo samo u sebi smisao ukoliko bi se pronasao odgovor.
Ovakvim vidom teologija moZe biti u opasnosti gubljenja iz vida sve one pozitivnosti
koje Bog ¢ovjeku donosi u objavi Isusa Krista.™

Tesko je takoder slijediti Metzovo shvacanje molitve kao isklju¢ivo molitve
protesta protiv patnje, jer molitva nije samo »vrisak, izricaj negativnosti, nedostatnosti
ovoga svijeta, nego 1 »klicaj«, izricaj bozanske pozitivnosti, punine, utjeSne prisutnosti
Boga, koja omogucuje realno suceljavanje s patnjom, ali i iskustvo istinskoga
zajedniStva Boga 1 Covjeka, iz kojega proizlazi stvarnost novoga zajedniStva medu
ljudima.” Metz je ispravno Zelio naglasiti da ne ignoriramo trpljenje, posebno nakon
Auschwitza, ali teologija bi trebala istovremeno i zacjeljivati. Drugim rijec¢ima,
memoria passionis treba biti naglasena, ali uvijek s mislju o zacjeljenju. Sto se tice
same teologije memoriae passionis, tesko je prihvatiti Metzovu tezu da se krS¢anska
vjera iscrpljuje jedino u spomenu patnje.”

Metzova je teologija zapravo vise negativna teologija, koja ne uspijeva misliti
pozitivnost, ljepotu i radost stvorenja. Dobivamo dojam kao da je Bog bez odnosa s

c¢ovjekom, a Covjeku kao da je zabranjeno stupiti u odnos s Bogom, osim kada mu

3 Usp. Isto, str. 230.

™ Usp. Isto, str. 209.

"Usp. |. RAGUZ, Johann Baptist METZ, Memoria Passions. Ein provozierendes Gediichtnis in
pluralistischer Gesellschaft, u; Bogoslovska smotra, 76 (2006.), 1., str. 230.

"% Usp. Johann Baptist Metz, Memoria passionis. Provokativni spomen u pluralistickom drustvu, str.210.
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postavlja pitanja. Stoga se nuzno namece pitanje koliko vjernik moze zivjeti s takvom
teologijom, koliko je ona utje$na za patnika, od kojega se zahtijeva da pati zbog Boga,
da napusti svaku iluziju Bozje prisutnosti u njegovoj patnji. Isto tako, upitan je Metzov
prijedlog da memoria passionis bude jedini na¢in ekumenskoga i interreligioznoga
dijaloga, budu¢i da dijalog zahtijeva pozitivnost, a ne samo »negativnu dijalektiku«.
Metzov Bog je odsutni i daleki Bog, Bog nade i iS¢ekivanja, a ne bliski Bog Isusa Krista
u Duhu Svetomu. No, unato¢ ovim kritickim primjedbama, teologija memoria passionis

Johanna Baptista Metza ostaje izazov 1 nadahnuce teologiji, Crkvi i drugtvu.”’

""Usp. Johann Baptist METZ, Memoria Passions. Ein provozierendes Geddchtnis in pluralistischer
Gesellschaft, str. 231.
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Zakljucak
U ovom diplomskom radu nastojali smo prikazati temeljne misli Johanna

Baptista Metza koji, otkrivaju¢i biblijsko kr§¢anski spomen patnje, odnosno memoriu
passionis, ukazuje na snagu i vrijednost kr§¢anstva za ovo naSe vrijeme. Rije¢ je o
spomenu patnje koji obvezuje na osjetljivost za drugoga te uzimanje udjela u patnji
drugoga.

Metz u srediSte svog promiSljanja stavlja patnju koja je s jedne strane
univerzalno iskustvo Covjeka, bez obzira na kulturu, religiju, rasu, naciju. S druge
strane, iskustvo patnje duboko je utkano u biblijsko-kr$¢ansku tradiciju, u povijest
spasenja. Osobito je za krSc¢anstvo vrijedno iskustvo patnje Isusa Krista — sa vrhuncem u
muci 1 smrti na krizu, kao i Kristova fundamentalna opredijeljenost za siromasne,
patnike, rubne. Upravo iz ove kri¢anske bastine rada se memoria passionis, kao Zivi
djelatni i obvezujuci spomen Kristove patnje, patnje ljudi u povijesti, osobito nevinih i
pravednih, te spomen i osjetljivost na sadasnju patnju drugoga. Osobito se vrijednim
ovaj spomen ¢ini U suvremenoj kulturi obiljeZenoj indiferentizmom i narcizmom, u
svijetu i politici koje obiljezavaju zakon trziSta i profita, zakon jaceg i mocnijeg, te sve
veci zaborav konkretnog ¢ovjeka, osobito siromaSnog, nemoc¢nog, onog ¢ovjeka koji ne
uspijeva drzati korak u toj suvremenoj nemilosrdnoj utrci. U duhu supatnje pokazuje se
snaga kr§¢anstva koja pogada i prozima svijet, a ta snaga moze i1 danasnjem svijetu dati
1 ponuditi jednu novu mogucénost, jedan novi put koji je ljudskiji 1 kr§¢anskiji, bolji,
moze dati potencijal koji suvremenog ¢ovjeka moze spasiti od propasti.

KrS¢anska teologija mora biti prvenstveno »teodicejski osjetljiva teologija« ili
teologija kao memoria passionis. Ona se treba neprestano spominjati covjekovih patnji
pred Bogom. Treba, dakle, biti »mistika otvorenih o€iju« spram patnickoga covjeka.
Pogled teologije treba ponajprije biti uperen prema patnji, a ne prema grijehu drugoga.
Mozemo zakljuciti da memoria passionis u teologiji Johanna Baptista Metza svim

ljudima moze biti nadahnuce i izazov za daljnje promisljanje i praksu.
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