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Sazetal

Svrha je ovog rada da iznese na vidjelo politicku dimenziju
biblijske vjere u Starom zavjetu. Pod tim vidom temeljito je
prostudirano nekoliko vaznih segmenata Starog zavjeta:
biblijski Izlazak, ministerij proroka, zakoni i ustanove koji stite
prava siromaha i obespravljenih. U obradi tekstova autor se
sluzi povijesno-kritickom metodom.

Iz ovog istrazivanja jasno i nedvosmileno proizlazi da
biblijskoj vjeri pripada politicko znacenje. Zapravo biblijska
poruka navjestaj je primata ljubavi, koja je otvaranje i darivanje
sebe drugima. Ali autenticna ljubav ne ostaje u sferi dobrih
nakana ili osjeéaja, nego tezi da se prevede u akciju. To znaci
da biblijska porulka nije puka ideologija, nego drustveni akcijski
program. Ona predlaze vrijednosti koje se trebaju ozivotvoriti.

Politicki vid spasenja u Starom zavjetu izranja na vidjelo
posebno u oslobodenju zidovskog naroda iz egipatskog
suzanjstva. Dogadaji Izlaska su od znacenja u najsirem
teoloskom smislu. Posvjes¢uju nam Bozje zahvacéanje u ljudsku
povijest, njegovu brigu za sudbinu njegova naroda, Bozju
opciju za siromahe i potlacene. Pozivaju nas i poticu na obranu
i ponovno zadobivanje vaznih ljudskih vrednota: slobode od
ropstva i oslobadanje od svih oblika potlacenosti. Polazedi od
iskustva Izlaska, Izrael je poceo svoju svijest o slobodi smatrati
dijelom svogje biti, i trazio je slobodu ¢im je bio potlacen. Nikada
se nije mirio s ropstvom.

Stari zavjet pozna misao da se Bog zauzima za pravo
slabih, siromaha, potlacenih, nepravedno progonjenih, udovica,
i sirocadi. Bog stoji na strani onih koji su ugrozeni, kojima se
dogada nepravda.

Starozavjetni proroci odvazno i beskompromisno optuzuju
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bogate i moéne klase Samarije i Jeruzalema koje tlace i izrabljuju
siromahe i nemoéne. Bore se za dobrobit slabijih i iskoristavanih
i smjelo se suprotstavljaju zloupotrebama velikih i bogatih. Ostro
kritiziraju pojave koje su se uvlacile u zivot zidovske zajednice
iz okcolnih poganskih civilizacija, kao sto su: gubitak jednalcosti,
uvodenje klasa, ropstvo, trazenje imuniteta od zakona od strane
kraljeva za njihove postuple i alccije.

Mnoge biblijske odredbe i ustanove jasno pokazuju da se
Biblija zauzima da ocuva jednakost za sve c¢lanove u drustuu,
odnosno da svima omogudi iste Sanse. U tu svrhu su postojali
propisi koji su trazili da se s vremena na vrijeme ponovno
raspodijeli bogatstvo i posjed siromasnijim clanovima drustva.
Cilj je tih propisa bio da zastite blagostanje siromaha i nemocénih.

Iz istrazivanja proizlazi da se biblijska vjera ne moze
odvgjati od konkretnog zivota i da se stoga vjera i politika ne
daju dijeliti.

Uvob

U naSem naslovu nalaze se bitno dva pojma: 'politicka
dimenzija’ i 'biblijska vjera’. Da bismo mogli utvrditi posjeduje 1i
biblijska vjera politicku dimenziju ili je ne posjeduje, potrebno
je prije toga odrediti Sto znaci pojam "politicki’. Sto je 'politika’
i Sto je njezin opseg? Prvi korak u odredivanju tog pojma je
etimologija rijec¢i. U izvornom smislu ta rije¢ oznacuje ono Sto
se odnosi na organizaciju zajedni¢koga (drustvenog) Zivota.
Termin je izveden iz gréke rijeci polis, Sto znaci grad, drzava.
Istim korijenom su se posluzili Grei kad su htjeli istaknuti
jednu od bitnih znaéajki ljudskog biéa, definirajué¢i ¢ovjeka kao
zoon politikon, tj. kao politicko, odnosno drustveno bice. Pridjev
‘politicki' dakle ima Sirok dijapazon znacenja; ne ogranicava se
samo na drzavu i na drzavno uredenje, na nositelje zakonodavne
iizvrsne vlasti, nego se odnosi na sve fenomene koji imaju javno
i drusStveno znacenje. Jednom rije¢ju, taj termin oznacuje sve
stvarnosti koje se odnose na polis, na drustvenu zajednicu.! Ne
postoji drustveni fenomen koji ne bi imao politicko znacenje,
ako nuzno utjece na organizaciju drustvenih odnosa. A buduci
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da i svaki individualni fenomen ima drustvene dimenzije, svaki
ljudski fenomen, kakav god bio, ima politicku dimenziju, ¢ak i
kad je rije¢ o privatnom zZivotu. Dakle, politika je posvuda. Ne
postoje, i to je relativno novo otkrice, Jjudske aktivnosti koje bi
bile apoliticne. Ne moZe se poreci da je u tom smislu biblijska
vjera uvijek imala politicko znacenje u povijesti.?

Treba ipak reci da glede pitanja politicnosti ili nepoliticnosti
biblijske vjere, do dana danasnjega u Crkvi i svijetu postoje
dva oprecna stajaliSta. S jedne strane, ¢esto se cuje da je
religija privatna stvar, da javnost i politika pripadaju svijetu,
da je jedino mjesto Crkve covjekovo srce, privatno podrucje
njegovih meduljudskih odnosa, sakristija i crkveni prostor.
Optuzba da se Crkva i svecenici 'bave politikom' brzo se §iri.
Cak i mnogi vjernici traze od svecenika da se bave svojim
poslom, kako oni to kazu, tj. da govore o Bogu, o ljubavi, o
grijehu, o nebu, da mole krunicu, da se ne mijesaju u politiku.3
S druge strane, oni koji su bolje biblijski hranjeni, tvrde da se
biblijska vjera ne moze odvajati od konkretnog Zivota i da se
stoga “vjera i politika ne daju vise dijeliti”.# Ovi potonji s pravom
naglasavaju da se biblijska vjera i ethos nikada ne ogranicavaju

1 Svoju analizu etimolo§kog znacenja rijeci 'politika’, M. Limbeck ovako
zakljucéuje: “Iz nje proizlazi da se politika brine za op¢e dobro polisa ida
lezi u odgovornosti svih... Politika se odnosi na cjelokupni javni zivot, pri
¢emu valja pokloniti pozornost polozaju i dobru svakog dijela i svakog
¢lana drustva... Pod politikom u uZem smislu shvaca se izvrSavanje
vlasti, koja nosi odgovornost za javno dobro...” Vidi: M. Limbeck, “Ich aber
sage euch...” Weshalb die Bergpredigt keine gesellschaftliche Alternative
erdffnet, u: ThPQ 2 (2002), str. 175.

U tom Sirokom smislu shvaca politiku i N. Greinacher kad pise: “Ovdje pojam
'politicki' shvac¢amo u izvornom, vrlo Sirokom smislu. Ne ograni¢avamo ga
samo na podrucje drzave i drzavnog uredenja, nego mimo toga na ¢itavo
podrugje drustva. U tom Sirokom smislu imao je Isus iz Nazareta politicku
vaznost. U tom smislu pripadalo je i kr§¢anskoj zajednici u povijesti uvijek
politicko znacenje. I danas je krs¢anska zajednica politicki relevantna,
htjela ona to ili ne, jednostavno stoga Sto predstavlja politicku veli¢inu”.
Vidi: N. Greinacher, Praxis des politischen Engagements der christlichen
Gemeinde, u: Concilium 4 (1973), str. 268.

3 Kad bi ih se poslusalo, to bi gotovo dalo za pravo Hugesu Rubellu koji je
napisao: “Zasluga Katoli¢ke crkve je da je ucinila nemoénim krséanstvo”
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samo i isklju¢ivo na reguliranje covjekovih odnosa s Bogom
(na molitvu, bogostovlje, na nutarnje i intimisticko podrucje),
nego se uvijek i neizostavno protezu i na uredivanje ¢ovjekovih
odnosa s drugima, a to znaci na politicko podrucje. To posebno
jasno i snazno dolazi do izrazaja u biblijskim saZetcima vjere
i ethosa, kako u Starom (Dekalog: 1zl 20,2-17; Pnz 5,6-21),
tako i u Novom zavjetu (Dvostruka zapovijed ljubavi: Mt 22,34-
40 par.). Tu se nerazdvojno povezuju ljubav prema Bogu i
ljubav prema covjeku.® Prozeti i noseni tim osvjedocenjem,
starozavjetni proroci i Isus drze da covjek ne moze postati
prijatelj Bozji i pripadnik njegova Kraljevstva ako nije ¢ovjecan
prema svojim bliZznjima. Tu je sakrament bliZnjega apsolutno
potreban za spasenje (usp. Mt 25,31-46). Za njih je jedan cCisto
religiozni “vertikalni” odnos s Bogom, koji se ne konkretizira
u horizontali meduljudskih odnosa, bio nezamisliv. Iz svega
toga jasno proizlazi da autenti¢cna biblijska vjera nosi nuzno
sa sobom politicku dimenziju, ne kao nesto Sto joj je nadodano
izvana, nego kao samu bit ¢ina vjere koji se zZivi u okviru
konkretne povijesne prakse. Ta vjera je vjera utjelovljenja u
Zivot i povijest. Stoga biblijski vjernici nisu pozvani na bijeg
iz svijeta, nego na njegovu preobrazbu u duhu vjere: trebaju
postati kvasac preobrazbe ovoga nasSega svijeta. Oni imaju
zadacu da svoja vjernicka osvjedocenja i moralna nacela unesu
u sva podrucja kulture i politike, i da na taj na¢in budu “sol
zemlje i svjetlost svijeta” (Mt 5,13-14).% Odatle jasno i za Crkvu
proizlazi neizbjeznost bavljenja politikom.”

(navedeno prema: J. Paugam, L’ age d’ or du Mawrrassisme, 1971., str.
78). U svakom slucaju, starozavjetni proroci i Isus iz Nazareta nisu Zivjeli
prema tom receptu, jer su se oni itekako mijesali u politiku.

4 Tako F. Alt u jednom svom svesc¢ic¢u koji je u listopadu 1983. prodan u vise
od 500 tisuéa primjeraka (str. 112). Usp. takoder E. Schillebeeckx, Von
der theologischen Tragweite lehramtlichen Verlautbarungen tiber gesell-
schaftliche Fragen, u: Concilium 4(1968), str. 412.

5 Govoreci o toj potonjoj obvezi Isus dodaje: “Druga, njoj jednaka” (Mt 22,39).
O nerazdruzivosti religioznih i moralnih zapovijedi, vidi: M. Vugdelija, Bozje
zapovijedi: putokaz autenticnog zivljenja i danas?!, Zagreb, 1989., str. 12-14.
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Svrha je ovog rada da, polaze¢i od nekoliko vaznih
segmenata Staroga zavjeta (biblijski Izlazak, ministerij proroka,
zakoni i ustanove koji Stite prava siromaha i obespravljenih),
iznese na vidjelo politicCku dimenziju biblijske vjere u Starom
zavjetu i da pobliZze odredi obvezatnost i narav bavljenja
politikom za biblijske vjernike.

1. BIBLIJSKI IZLAZAK

Politicki vid spasenja u Starom zavjetu dolazi jasno
i snazno do izrazaja u oslobodenju zZidovskog naroda iz
egipatskog suzanjstva. Izlazak, prijelaz iz ropstva u slobodu,
bio je prvo i osnovno iskustvo Izraela, stoZerni dogadaj oko
kojega se oblikuje povijesna i religiozna svijest naroda Bozjega.
A tu se ocito radilo o politickom oslobodenju, oslobodenju od
vremenite potlacenosti. U zapadnoj kulturi i civilizaciji stalno
se osjeca rezonanca te pripovijesti o Izlasku. Kao pripovijest o
oslobodenju iz ropstva, radanju slobode i bozanskoj sankciji
ljudskih prava i odgovornosti, Izlazak je sluzio kao paradigma
tijekom tisucljeca. Od Deuteroizaije do Nelsona Mandele, slike
i ideje Izlaska traju.® Sve nas to nuka da izblizega promotrimo
taj vazni dogadaj povijesti spasenja i da iznesemo na vidjelo
njegovu mnogostruku poruku.

Knjiga Izlaska teoloska je literatura. Da bismo upoznali
povijesne dogadaje koji tvore sirovi materijal Knjige, mi moramo
gledati iza teoloSkih tumacenja koja te dogadaje zakrivaju.®

6 Usp. O. Betz, Einfithrung, u: M. Missle (Hrsg.), Der “politische” Jesus.
Seine Bergpredigt (Verlag J. Pfeiffer), Minchen, 1969., str. 10.

7 U to je duboko bio osvjedocen W. E. von Ketteler, kad je stotinjak godina
prije Metzove politicke teologije (preciznije: 1869.), pred Biskupskom kon-
ferencijom Njemacke u Fuldi, izgovorio one znamenite rije¢i: “Die soziale
Frage bertihrt das depositum fidei” (Socijalno pitanje tice se pologa vjere).

8 Usp. M. Walzer, Exodus and Revolution, New York, 1985; R. Hendel, The
Exodus in Biblical Memory, u: JBL 4(2001), str. 622.

9 Usp. R. Burns, Das Buch Exodus, u: Concilium 1 (1987), str. 8-14, ovdje
8.
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Nema doduse za te dogadaje nikakvih izravnih povijesnih izvora.
I najstariji spomeni, zapisi koje nalazimo u Bibliji, stolje¢cima
su udaljeni od tih dogadaja i stoga se ne mogu navoditi kao
neposredni izvori.'? Unato¢ tom nedostatku neposrednih izvora,
velika vecina tumaca drzi da je 1zlazak bio nesumnjivo povijesni
dogadaj. F. Albright smatra da je “potpuno nerazumno nijekati
njegovu bitnu toc¢nost”.!! Svi ti tumaci kao dokaz boravka
Izraela u Egiptu navode i egipatska imena Mojsija i Hofnija.!?

Ono 5to fascinira u tom biblijskom opisu dogadaja
Izlaska, jest opcija Jahve za potlacene i obespravljene. Nikada
se u kasnijim izgnanstvima (asirsko i babilonsko suzanjstvo)
socijalna i ekonomska situacija izabranog naroda ne opisuje
tako detaljno kao ovdje. Tlacenje i izrabljivanje naroda za

10 Za raspravu o toj problematici, vidi: N. P. Lemche, Die Vorgeschichte

Israels. Von den Anféngen bis zum Ausgang des 13. Jahrhunderts v. Chr.,
u: Biblische Enzyklopadie 1, Stuttgart u. a.., 1996., str. 61 sl; K. Schmid,
Erzvdter und Exodus. Untersuchungen zur doppelten Begriindung der
Urspriinge Israels innerhalb der Geschichtsbiicher des Alten Testaments,
(WMANT 81), 1999., str. 149sl; F. Grusemann, Freiheit durch Erzcdihlen: Zur
Geschichte des Exodus - Motivs, u: EvT 61(2001), str. 102-118, ovdje 104.

11 W. F. Albright, Yahweh and the Gods of Canaan: A Historical Analysis of
Two Contrasting Faiths, New York, 1968., str. 164; usp. takoder: J. Bright,
A History of Israel, Philadelphia, 1972., str. 118-125; B. Halpern, The
Exodus and the Israelite Historians, u: Er Isr 24 (1993), str. 89-96; Isti,
The Exodus from Egypt: Myth or Reality, u: H. Shanks (ed.), The Rise of
Ancient Israel, Washington, 1992., str. 86-117; A. Malamat, The Exodus:
Egyptian Analogies, u: E. S. Frerichs - L. H. Lesko (ed.), Exodus: The
Egyptian Evidence, Winona Lake, 1997., str. 15-26; C. A. Redmount, Bitter
Lives: Israel in and out of Egypt, u: M. D. Coogan (ed.), The Oxford History
of the Biblical World, New York, 1998., str. 79-121: J. K. Hoffmeier, Israel in
Egypt: The Evidence for the Authenticity of the Exodus Tradition, New York,
1997.

12 O tim imenima, vidi: D. B. Redford, Egypt, Canaan and Israel in Ancient
Times, Princenton, 1992., str. 417-419; R. Hendel, The Exodus in Biblical
Memory, u: JBL 4 (2001), str. 601-622, ovdje 602. - Naprotiv, John Hayes
i Maxwell Miller stavljaju Izlazak u sjenovito podruéje narodne predaje u
koje kriticka historiografija ne moze prodrijeti /J. M. Miller - J. H. Hayes,
A History of Ancient Israel and Judah, Philadelphia, 1986., str. 67-68, 78;
slicno i J. A. Soggin, An Introduction to the History of Israel and Judah
(SCM), London, 1993., str. 26-27,108-139.
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boravka u Egiptu opisuje se do u tanc¢ine (Iz1 1 - 6). Oslobodenje
nije opcenito, nego se odnosi na konkretnu situaciju, koja se
dade lako prenijeti na druge situacije. Dogadaj Izlaska ukazuje
se tu kao jedan u potpunosti politicki dogadaj: strana vlast
tlaci Hebreje i prisiljava ih da rade za njih; oni su svedeni
na status robova. Prema biblijskom pripovijedanju Bog je bio
izravno umijesan u taj dogadaj. On se pokazao kao osloboditelj
svoga naroda. To posebno snazno i jasno dolazi do izrazaja
u Bozjem samopredstavljanju koje glasi: “Ja sam Jahve, Bog
tvoj, koji sam te izveo iz zemlje egipatske, iz kuce ropstva” (I1zl
20,2).

Iz dogadaja Izlaska jasno proizlazi da je Bog na strani onih
koji se bore za slobodu, da je aktivno prisutan u svakom procesu
istinskog oslobadanja ¢ovjeka. To drugim rije¢ima znaci da
je protiv ropstva i onih koji ga podrzavaju.!® Nesumnjivo je
da je detaljno opisivanje ropstva zidovskog naroda u Egiptu i
pripovijedanje o njegovu oslobodenju izvrsilo snazan i plodan
uc¢inak na zivot Izraela i potlacenih skupina svih vremena.
Uvijek novo precitavanje Izlaska tijekom povijesti, znak je za
njegovo neiscrpno bogatstvo.

Jo$ jednom je ovdje potrebno naglasiti da su jezik i
perspektiva Izlaska “povijesni” i “zemaljski”. Rijec¢ je o Mojsiju,
Faraonu i narodu.!* Za razliku od drugih religija, Biblija nikada
ne dijeli povijest svijeta od povijesti spasenja. Oslobodenje se
oduvijek u Izraelu osjecalo kao zemaljsko-povijesni proces,
ali koji je u svom znacenju religiozne naravi. U stvari, ovdje
nisu Mojsije i Aron glavni junaci te drame, nego Bog, koji se
objavljuje kao osloboditelj slabih i obespravljenih. Otada taj
dogadaj postaje za sve Zrtve necovjecnog tlacenja i izrabljivanja
sigurno utoc¢iste nade, jer znaju da se Bog nalazi na njihovoj
strani. Razumljivo je, stoga, zasSto je Pasha, koja je sakra-

Usp. d. S. Croatto, Die soziohistorische und hermeneutische Bedeutung des
Exodus, 1(1987), str. 84-85.

14 Usp. R. d. Clifford, The Exodus in the Christian Bible: The case for “Figural”
reading, u: Theological Studies 2 (2002), str. 345-361, ovdje 348.
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mentalno uprisutnjenje tog dogadaja, postala stozernim
blagdanom Starog zavjeta (Izl 12,2).!5 Potrebno je sada ove
opcenite tvrdnje o presudnoj vaznosti dogadaja Izlaska za
ljudsku povijest malko konkretizirati.

1.1. Konkretna poruka pojedinih dogadaja Izlaska

Svi se slazu u tome da je Izlazak srediSnja tema Biblije!®
i da tvori “srediste biblijske teologije”.!” Sama ¢injenica da u
hebrejskoj Bibliji ima visSe od 120 tekstova koji izravno spominju
Izlazak, pokazuje da je taj dogadaj imao golemu vaznost.
Zidovska Biblija slavi Izlazak kao utemeljujuc¢i dogadaj, kao
zariSnu tocku izraelske religije.!® S tim dogadajem zapocinje
stvarna povijest nade Izraela. Ispovijest da je 'Bog izveo Izraela
iz Egipta’, stoji na pocetku Izraelove vjere u Boga i tvori njezinu
jezgru.!® Osim toga, izraelski ritual, zakon i etika Cesto su
utemeljeni na dogadaju Izlaska i sjecanju na nj. U Dekalogu se
Jahve predstavlja kao onaj “koji vas je izveo iz zemlje egipatske,
iz kuce ropstva” (Izl 20,2; Pnz 5,6). Dakle, taj osloboditeljski
Bozji zahvat u korist njegova naroda tvori temelj izraelske vjere
i zivota. Svaka pojedinost onoga Sto se tada dogodilo posjeduje
enormno znacenje.

Kretanje procesa oslobodenja pocinje s gradanskim
neposluhom Zena. Babice su se bojale Boga, a ne Faraona

15 Usp. P. Lapide, Exodus in der jiidischen Tradition, u: Concilium 1 (1987),
str. 29sl; R. J. Clifford, The Exodus in the Christian Bible, str. 346.

16 Usp. H. D. Preuss, Old Testament Theology (Westminster John Knox),
Louisville, 1995., str. 40-138; R. Hendel, The Exodus in Biblical Memory,
u: JBL 4 (2001), str. 601-622, ovdje 601.

17 S, Hermann, Die konstruktive Restauration. Das Deuteronomium als Mitte

biblischer Theologie, u: isti, Ges. Studien zur Geschichte und Theologie
des Alten Testaments, ThB 75, 1986., str. 163-178.

18 Detaljnije o tome, vidi: Y. Zakovitch, “And You shall tell Your Son...". The
Concept of Exodus in the Bible, Jerusalem, 1991., str. 9.

19 Usp. P. Lapide, Exodus in der jiidischen Tradition, 29; F. Griisemann,

Freiheit durch Erzdhlen, str. 104.
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(Iz1 1,15-21). One odbijaju sudjelovati u ugnjetavanju i
uniStavanju neduznog naroda. Proces se nastavlja unutar
potlacene skupine, koja vicuci protestira protiv svoje situacije
potlacenosti i ugnjetavanja. Bog se pridruzio skupini koja se
protivila tlacenju (Izl 2,23-25). On slusa njihov vapaj, nalazi
se ponovno medu njima i obec¢aje im da ¢e ih osloboditi uz
pomo¢ Mojsija. Iza duge i uporne borbe dopusta Faraon da
potlacenici odu iz zemlje ropstva.?° Dakle, Bog je bio izravno
umijeSan u taj dogadaj. Zapravo, Mojsije tek nakon dubokog
iskustva Boga u pustinji postaje voda svog naroda na putu
prema njegovu oslobodenju. Prozet i nosen tim iskustvom, on
se odvazio na taj korak i bio kadar prevladati sve poteSkoce
koje su se isprijecile na putu.?! Upravo to osvjedocenje o
Bozjoj solidarnosti s potlaéenim narodom tvori srce pripovijesti
o Izlasku. Bog Izlaska se objavljuje kao Bog slobode. Stoga,
gdje se susrece Boga Biblije, dogada se sloboda; ako se to ne
dogada, treba se pitati ne radi li se to o nekom drugom Bogu.
Teoloski je opravdano i obrnuto kazati: gdje se radi o slobodi,
radi se o Bozjoj stvari i tako o Bogu.?2

Tema slobode nije jedna medu drugima, nego glavna
tema Izlaska. Nije bez znacenja da Bog tek u povezanosti s
tim dogadajem oslobodenja (Izl 3) objavljuje svoje ime. To¢nije,
to se dogada u kontekstu zvanja Mojsija (Izl 3,13-15; usp.
6,2sl), koji ima biti posrednik Bozjeg oslobodenja. Preko tih
detalja Zeli se naglasiti da je Izrael spoznao ime za Boga za
vrijeme Izlaska. U kontekstu svojeg oslobodenja Izrael dolazi do
spoznaje pravog Bozjeg identiteta: Jahve je Bog koji oslobada
od potlacenosti. Polazec¢i od tog iskustva, Izrael definira svog
Boga kao 'Jahvu’, tj. kao “osloboditelja” i “spasitelja”. Znac¢ajno

20 Usp. R. Burns, Das Buch Exodus, u: Concilium 1(1987), str. 10.

21 U svim poteskoc¢ama na tom putu on je bio “postojan kao da Nevidljivoga

vidi” (Heb 11,27). - OpSirnije o politici i kontemplaciji, vidi: S. Galilea, Die
Befreiung als Begegnung zwischen Politik und Kontemplation, u: Concilium
6/7(1974), str. 388-395, ovdje 393-394.

22 Usp. F. Grasemann, Freiheit durch Erzdhlen, str. 117; R. Burns, Das Buch
Exodus, str. 11.
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je u tom pogledu da se u Izl 3,13-14 rije¢ 'Jhwh’ tumaci kao
“Ja sam, koji je tu (s tobom)”. Na taj nacin se ime Jahve
povezuje s Izlaskom, Sto potvrduje i aluzija Bozjeg imena na
rijeci iz r. 12 gdje ¢itamo: “Ja sam s tobom.” Sve to pokazuje
da je ime BoZje u Bibliji nerazdvojno povezano s iskustvom
tlacenja i oslobodenja. Tako moZemo mi i samopredstavljanje
Bozje iz 1zl 20,2 (“*Ja sam Jahve, Bog tvoj, koji sam te izveo
iz zemlje egipatske, iz kuce ropstva”) shvatiti na nov naéin.
To je podrobnija definicija Jahve. Tako se iskustvo Izlaska
prelijeva ¢ak u ime Jahve. Na taj nacin je svaki izri¢aj vjere i
svaki kultni izri¢aj implicitno sjeé¢anje na Izlazak.?® Prema tom
shvacéanju, gdje je taj Bog, tu biva sloboda.?* Sve to pokazuje
da se spasenje ne smije svoditi isklju¢ivo na duhovnu razinu;
biblijski pojam spasenja uklju¢uje sveobuhvatno oslobodenje
potlacenih: politicko, kulturno, religiozno i duhovno. Izlazak i
oslobodenje iz suZanjstva bili su konkretni socijalni i politicki
dogadaji - tako konkretni kako Zidovstvo iSéekuje i buduce
otkupljenje. Izrael ne vidi mesijansko vrijeme alegorijski ili
¢isto duhovno; mesijansko oslobodenje ukljuc¢uje oslobodenje
duse i tijela, kako to svjedoce sva biblijska iskustva Boga.2®
Stoga, ako bi krS¢anska teologija podlegla iskuSenju da se
pretvori ¢isto u onostranu teologiju, onda ona ne bi imala viSe
nista zajednicko s Izlaskom, buduéi da je taj jedna odluc¢no
ovostrana duhovnost i upravo stoga zahtijeva povijesno i
politicko shvacanje spasenja; dogadaji Izlaska ne dopustaju
da se spasenje svede iskljuc¢ivo na duhovnu razinu i ogranici
na privatno i inti-misticko podrucje.?6

23 Usp. d. S. Croatto, Yo soy el que estoy. La interpretacion del nombre

‘Jahv?” en Ex 3,13-14, u: V. Collado - E. Zurro, El mistero della palabra,
Madrid, 1983., str. 147-159. - Za zaljenje je, stoga, da je zidovska predaja
to ime potisnula na stranu, time Sto ga nije izgovarala.

24 Taj starozavjetni jezik oslobodenja odzvanja i u navjestaju BlazZenstava

(Bog, zastitnik potlacenih), kao i u programatskom Isusovu nastupu u
Nazaretu (Lk 4,16-22).

25 Opsirnije o tome, vidi: P. Lapide, Exodus in der jiidischen Tradition, str.

32-33; F. Grusemann, Freiheit durch Erzdhlen, str. 102.
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Biblijski Izlazak pokazuje da put u obe¢anu zemlju, zemlju
slobode, prolazi kroz pustinju. Prolaz treba vremena i nosi sa
sobom konflikte. Dnevne porcije mane utazuju potrebe svakoga
- ni viSe ni manje. Ali one ne pruzaju dugoro¢nu sigurnost, nego
sigurnost samo jednog dana. Nekima je nedostajala disciplina
da zive od dana do dana (Izl 16,20). Drugi nisu nalazili mira kad
je za to bilo vrijeme (Izl 16,27). Oba ekstrema stajahu na putu
produktivnosti. Lakomstvo i poZuda za imanjem (gramzivost)
protive se naravi slobode. One su protivnost Zivota, koji se
gradi na davanju i povjerenju - bitnim znacajkama Zzivota s
Jahvom. Osim toga, Mojsijev tast Jitro preporuc¢uje Mojsiju, s
ciljem uspjesnijeg nac¢ina rada, decentralizirani princip vodstva
i vlasti opcenito. To je - veli on - i Bozji zahtjev (Iz1 18,23).
Samo ako je odgovornost vlasti razdijeljena na mnoge, taj teret
se moze izdrzati i narod ¢e biti miran i zadovoljan. Ako jedan
covjek drzi da je samo i jedino on odgovoran za sudbinu jednog
naroda, taj ¢e mu teret postati nepodnosljiv i vladanje nece
biti uspjesno. A biblijski Bog ne Zeli ni jedno ni drugo.?” Dakle,
do prave slobode stiZu samo oni koji su spremni Zrtvovati se i
hoditi kroz pustinju, i koji su spremni imati pouzdanje u Boga
i u druge Jjude.

Dogadaiji Izlaska tijesno su povezani sa sklapanjem Saveza
i s darom Zakona. Povezivanje izmedu Izlaska i Sinaja svjedo¢i
za teoloSku povezanost slobode i vjernosti. Zakon poc¢inje sa
samopredstavljanjem Zakonodavca: “Ja sam Jahve, Bog tvoj,
koji sam te izveo iz zemlje ropstva.” Dakle, Zakon dolazi od
Boga koji oslobada. Potom slijede zapovijedi Dekaloga koje
pokazuju kako se moze odrzati sloboda i zajedniStvo, a to se
dogada posStivanjem osobe drugoga, odnosno prakticiranjem

26 Usp. D. Tracy, Der Exodus: Eine theologische Uberlegung, u: Concilium
1(1987), str. 77-82, ovdje 77. Istina, kr§¢ansko spasenje se ne iscrpljuje ni
u jednom politickom programu oslobodenja. Ali treba uvijek naglasiti i to,
da se to spasenje ne moze dijeliti od nastojanja za posvemasnjim ljudskim
oslobodenjem: individualnim, drustvenim, politickim i religioznim.

27 Usp. R. Burns, Das Buch Exodus, str. 12; P. Lapide, Exodus in der
Jjudischen Tradition, str. 33.
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pravednosti.?® Bozje zapovijedi su ugaoni kamen ljudskog
Zivljenja u autenti¢noj slobodi. Prema tom shvacanju, do prave
slobode stiZu i u njoj mogu ostati samo oni koji su spremni
prihvatiti obveze Zakona. Uistinu je slobodan - tako vele rabini -
samo onaj koji jaram neba na sebe primi, tko se podvrgne jarmu
kraljevstva nebeskoga.?® Sloboda bez straha Bozjega je anarhija
- isto tako kao Sto i oslobodenje bez Zakona znaci povratak
u ropstvo. Savez na Sinaju posvecuje slobodu i objavljuje
transcendentni smisao svakog istinskog oslobodenja. Dakle, i
same Bozje zapovijedi su u funkciji slobode. Njihov poglaviti
cilj je omoguditi ljudima da Zive u slobodi i ne pasti ponovno u
ropstvo. Te zapovijedi obvezuju svakog biblijskog vjernika da u
ime Boga “Izlaska” stvara takve odnose medu ljudima da nitko
ne bude potlacen i osteéen u svojim zivotnim pravima.3©

Zapravo, izlazak iz Egipta znac¢i radikalni prekid s
Egiptom, revoluciju, koja izabranom narodu donosi potpuno
novu situaciju, promjenu struktura, koja treba sprijeciti
da izabranici Bozji jos jednom postanu Zrtva ropstva koje je
covjeka nedostojno. Zakon tu stalno i uporno opominje: “Vi ne
smijete ¢initi Sto se ¢ini u Egiptu, gdje ste vi stanovali” (Lev
18,3 i par.). Dakle, izlaskom iz Egipta ne trebaju se preokrenuti
uloge izmedu tlacitelja i potlacenih, nego se tu postavlja temelj
za Zakon, koji od Izraela ¢ini ne samo narod oslobodenih nego
Izraelcima nalaze i zada¢u da budu osloboditelji naspram
svim drugim ljudima. U stvari, Izrael je dobio Zakon koji treba
sprijeciti ponavljanje onoga sto je Izrael pretrpio. 1z toga slijedi
niz zakonskih propisa, koji onima koji bi bez njih bili bez prava,
osiguravaju sigurnost i pravo, jer ni Izrael nije imao nikakva

28 Prema Bibliji, Bog je u isto vrijeme milostiv i pravedan. Tu izrijekom ¢itamo
da je Jahve “Bog milosrdan i milostiv, spor na srdzbu, bogat ljubavlju i
vjernoséu, iskazuje milost tisuéama, podnosi opacine, grijeh i prijestup,
ali krivca nekaZnjena ne ostavlja...” (Iz1 34,6-7). Postoji dakle tajanstveno
ravnovjesje izmedu Bozjeg milosrda i pravednosti. Covjek to treba uvaziti.

29 Tanchuma B Ki Tissa, 12; Exodus Rabba, 32; Numeri Rabba, 16.

30 Opésirnije o tome, vidi: M. Vugdelija, Bozje zapovijedi: putokaz autenticnog
zivljenja i danas?!, Zagreb, 1989., str. 20-25.
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prava i nikakva dostojanstva u zemlji egipatskoj (usp. Pnz 10,19
124,22; 171 22,20).3! Izrael se treba sjecati svoga zivota u ropstvu
i treba stoga posebno biti osjetljiv, kada se radi o tome da se
pomogne nemocnima i obespravljenima u zajednici (udovicama,
siroc¢adi, siromasima, strancima) da dodu do svojega prava.3?
Dakle, sjecanje na boravak u Egiptu (na egipatsko ropstvo)
postaje odluénom i temeljnom idejom za zakonodavstvo,
posebno kada se ono bavi obradom robova kao i svih u zemlji
nastanjenih stranaca i drugih socijalno nezasti¢enih skupina.33

I doista, kad se u zakonskim propisima sa socijalnim
sadrzajem Zeli potaknuti Izraelce na milosrdnu Jjubav prema
ugroZzenima i potla¢enima, onda ih se na to motivira, gotovo
bez iznimke, s prisjecanjem na njihov boravak u egipatskom
ropstvu. U tom kontekstu stalno izranja na povrsinu ta

31 Usp. E. Bianchi, Das Alte Testament und die Nichtgewtirdigten der
Gesellschaft, u: Concilium 12 (1979), str. 625.

32 Usp. R. Burns, Das Buch Exodus, str. 13. - Treba ipak priznati da nacelna
tvrdnja ¢ovjekova dostojanstva i priznanje prava svih Jjudi u Bibliji nisu
slobodni od proturjeénosti. Istina, Biblija u izvjeS¢u o stvaranju ¢ovjeka
priznaje jednakost svih ljudi pred Bogom. Ali kada govori o konkretnoj
ljudskoj egzistenciji u povijesti, ona dopusta ne samo prisutnost
nejednakosti i tla¢enja u ljudskoj povijesti, koja je oznaéena grijehom,
nego kao da to jos i poti¢e. Najocitiji primjer za to je, kako svi dobro znamo,
zauzimanje Kanaana, mra¢na stranica srediSnjeg dogadaja oslobodenja
u Bibliji - Izlaska. Teologije oslobodenja rijetko reflektiraju o toj muénoj
¢injenici, ali je istina da u Bibliji ne postoji Izlazak bez zauzimanja zemlje,
a to zauzimanije je bilo krvavo i unistavajuce. Sto reci o tome? Prije svega,
nemoguce je tocno utvrditi kako su se ti dogadaji odvijali. Te pobjede su
sigurno epopeizirane i uveéane. Osim toga, ¢injenica je da Biblija ¢esto
pripovijeda o povijesnim dogadajima, a da ne daje moralnu kvalifikaciju
tih dogadaja. Kvalifikacija katkad dolazi tek kasnije. Tako se o Davidovim
vojnim pobjedama u Bibliji govori nadugo i Siroko, i to sa simpatijom. Ali
¢e ta ista Biblija, u kontekstu izgradnje Hrama, izrijekom reci da Davidu
nije bilo dano da izgradi taj dom Mira, upravo jer je prolio previse ljudske
krvi. Koliko god nam ti biblijski opisi zauzimanja Kanaana bili mucéni,
oni imaju i teoloSku poruku, a ta je: Tko god se opire ostvarenju Bozjih
planova u povijesti, bio to narod ili pojedinac, taj nema izgleda za uspjeh,
on ce izgubiti bitku.

33 Usp. J. Magonet, Die Einstellung des Buches Exodus gegeniiber Agypten,
u: Concilium 6 (1988), str. 439-445, ovdje 440.
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motivacija, premda u razli¢itim varijacijama. Tako u Izl 22,20
¢itamo: “Ne tlaci pridoslicu niti mu nanosi nepravde, jer ste i
sami bili pridoslice.” Na drugome mjestu se u istome duhu kaze:
“Ta znate kako je pridoslici, i sami ste bili pridoslice u zemlji
egipatskoj” (Izl 23,9). Ta ista motivacija ucestalo se pojavljuje
i u drugim knjigama Petoknjizja. Tako u Pnz 15,15 ¢itamo:
“Sjecaj se kako si bio rob u zemlji egipatskoj, i kako te Jahve,
Bog tvoj, otkupio” (usp. takoder Pnz 24,18.22; Lev 19,34.36).3*
Kako se vidi, ta motivacija uokviruje sva socijalna pravila za
ophodenje sa strancima, udovicama, siroc¢adi i siromasima.
Od biblijskih se vjernika trazi da Stite slaba i sirotu, da brane
pravicu jadnika i siromaha. A sjecanje na boravak u Egiptu
utemeljuje te vazne socijalne zapovijedi. Te zapovijedi imaju za
cilj da sprijec¢e ponavljanje potlacenosti covjeka.

Usred Izlaska stoji Pasha, blagdan sjecanja, koji se treba
slaviti od pokoljenja do pokoljenja, stvarni dogadaj, koji se
nikad ne smije alegorizirati ili spiritualizirati, jer je to povijesni
dogadaj oslobodenja. Pasha je blagdan koji stoji u oprec¢nosti sa
svakim pokusSajem mocnih i tlacitelja da povrijede dostojanstvo
covjeka, da ga drze u ropstvu. Za Zidova slavljenje Pashe je
sakramentalno uprisutnjenje tog dogadaja. U tom shvacanju
“proslost nikada nije mrtva. Ona ¢ak nije proslost”.3> Otuda
se u MiSni moze kazati: “U svako vrijeme mora svatko slaviti
kao da je on sam izveden iz Egipta... Gospodin nas izvodi iz
ropstva na slobodu, iz gor¢ine u radost, iz tame na svjetlo, iz
ponizZenja u dostojanstvo...”3® Tako, dakle, zidovska Hagada
za Pashu tumaci znacenje Izlaska za sva pokoljenja. U taj
dan je obnovljen u svom dostojanstvu kao slobodan ¢ovjek ne
samo Izraelac, nego i rob, pridoslica, potlaceni. Od toga dana

34 Opésirnije o tome, vidi: F. Grasemann, Freiheit durch Erzdhlen, str. 111-
112; J. S. Croatto, Die soziohistorische und hermeneutische Bedeutung des
Exodus, u: Concilium 1 (1987), str. 439-445, ovdje 85.

35 W. Faulkner, Requiem for a Nun, New York, 1951., str. 92; usp. R. Hendel,
The Exodus in Biblical Memory, str. 601.

36 Navedeno prema: E. Bianchi, Das Alte Testament und die Nichtge-
wiirdigten der Gesellschaft, str. 626. Pasha je bila zapravo “blagdan
sjecanja” (zikkaron) na izlazak iz Egipta.
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je svako tlacenje samo privremeno i prolazno, jer od izlaska
iz Egipta prolazi svijetom obeéanje o slobodi.3” To znacenje
Izlaska i Pashe izranja na vidjelo ve¢ u Lev 26,13, gdje ¢itamo:
“Ja, Jahve, Bog va$, izveo sam vas iz zemlje egipatske da im
viSe ne budete roblje; polomio sam palice vasih jarmova i
ucinio da hodate uspravno.” Tako su se medusobno povezivali
i osnazivali kult i druStvenopovijesna praksa. Tu se nalazi
srce poruke Pashe, koja je proZimala bezbrojne oslobodilacke
pokrete i borce za neovisnost, od biblijskih vremena do nasih
dana. Dakle, nema nikakvog neprijatelja koji se diZe protiv
nas da nas unisti, iz ¢ije nas ruke Bog ne bi mogao osloboditi.
Bog je Bog osloboditelj i stoji na strani potlacenih. On ostaje
spasitelj svoga naroda, sudac njegovih tlacitelja, jamac njegove
neunistivosti.

Prva briga stabilizirane vlasti je osigurati vlastitu trajnost.
A Izlazak uvijek iznova stavlja pod znak pitanja svako postojece
stanje pa i drustveno uredenje. Nikada ne dopusta zadovoljiti
se i pomiriti sa status quo, nego trazi od nas da stalno ostanemo
otvoreni novome - buducnosti. Ta filozofija Izlaska bila je vrlo
draga zidovskom marksistickom misliocu Ernstu Blochu. On
ju je potpuno usvojio i ugradio u svoj dijalekticki svjetonazor. U
tom duhu Bloch piSe: “Najjednostavniji je nacin taj da u svijetu
povazdan bude neki izlazak koji izvodi redom iz svakog statusa,
i da bude nada koja se povezuje s negodovanjem, Stovise, koja
je fundirana u konkretno danim moguc¢nostima jednog novog
bitka”.3® Razumljivo je stoga da su se revolucionari uvijek
rado pozivali na Izlazak. Dokle bude te knjige u Bibliji, ona ¢e
nepostedno raskrinkavati instrumentalne ideologije vladajucih,
prema kojima su red i mir, a ne pravednost, primarne duzZnosti
gradana, i dotada nece prestati krik koji zazivlje slobodu i
covjecnost.39

37 Usp. F. Grusemann, Freiheit durch Erzdhlen, str. 102; P. Lapide, Exodus
in der jiidischen Tradition, str. 30.

38 E. Bloch, Ateizam u krséanstou, str. 125.

39 Usp. E. Kasemann, Sete di giustizia, u: V. Hochgrebe (Hrsg.), Il Discorso
della Montagna (Citta Nuova), Roma, 1986., str. 36.
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Knjiga Izlaska takoder je nepresusno izvoriSte nade
u bolju buduc¢nost. Ona svjedo¢i o Bozjem zahvac¢anju u
ljudsku povijest, o njegovoj brizi za sudbinu njegova naroda,
o BoZjoj opciji za siromahe i potla¢ene. ProZeti i nosSeni tim
osvjedocenjem, mozemo se prepustiti velikoj nadi koja je Ziva
u pripovijesti o Izlasku: pouzdanju u Boga koji se zauzima za
posvemasnje oslobodenje ¢ovjeka; nadi da pruzimo nas otpor,
gdje je otpor na mjestu. Bog je uvijek na strani potlacenog
naroda koji se bori za svoju slobodu i oslobodenje, njegov je
saveznik. Stoga, tko god se bori za nadu, bori se za sve nas.
Tko god je iz te nade aktivan u jednoj konkretnoj politickoj
borbi, pokazuje se dostojnim ljudske naravi. Bog Izlaska je
onaj koji i danas poziva i poti¢e ljude i narode na borbu za
pravdu i slobodu, ako to treba biti, ¢ak na dugogodisSnju borbu
u pustinji, ali uvijek u ¢évrstom povjerenju i s pogledom na
obec¢anu zemlju, tj. s pouzdanjem u pozitivni ishod borbe.*°
Zivjeti danas u duhu Boga Izlaska, zna¢i boriti se u njegovo
ime protiv svakog oblika nepravde i tlacenja. Sve to pokazuje
da povijesna vaznost Izlaska nije iscrpljena.

Polazec¢i od iskustva Izlaska, Izrael je poceo svoju svijest o
slobodi smatrati dijelom svoje biti, i trazio je slobodu ¢im je bio
potlacen, Sto se cesto dogadalo u njegovoj povijesti. Taj dogadaj
duboko je oznacio povijest izabranog naroda. On tvori izvoriSno
iskustvo ¢itave biblijske religije i ¢itave povijesti spasenja.
Postao je jezgrom svih Zidovskih predaja. Nije slu¢ajno stoga
da je Izlazak postao prototip i zalog svakog buduceg spasenja.
Povijest spasenja je tako povijest oslobodenja. BozZja spasonosna
akcija usmjerava i podrzava ljudski napor usmjeren na slobodu.
Zapravo, biblijska poruka od Mojsija do Isusa pokazuje dva
nali¢ja angaZzmana u procesu oslobadanja koje animira nasa
vjera. U Mojsija oslobodenje ima preteZito vremenito i politicko
obiljezje i znak je punog smisla oslobodenja koje ¢e se ostvariti
tek u Kristu. U ovom potonjem slu¢aju naglasak se stavlja na
preobrazbu covjeka i drustva iznutra. Ta preobrazba ukljucuje

40 Usp. D. Tracy, Der Exodus: Eine theologische Uberlegung, str. 80; J.
Magonet, Die Einstellung des Buches Exodus gegeniiber Agypten, str. 439.
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i drustveno-politicke promjene, jednako kao sto i Mojsijevo
oslobodenje uklju¢uje obracenje srca i eshatoloSko zvanje
Izraela. Dakle, dogadaji Izlaska stvorili su uvjete koji su nuzni
za progresivno oslobadanje od svih oblika potlacenosti.*! Oni
su od golemog znac¢enja u najsirem teoloSkom smislu.

1.2. Trajna aktualnost i izazovnost porulke Izlaska

Vec¢ smo istaknuli da je Izlazak jedna od najznacajnijih i
najplodnijih tema biblijske i Zidokrs¢anske Predaje. Teologija
Ponovljenog zakona dala je Izlasku njegovo srediSnje mjesto u
zidovskoj Bibliji. Otada poruka Izlaska ne prestaje odzvanjati
na stranicama Biblije Staroga i Novoga zavjeta. Sjecanje na taj
dogadaj izranja u biblijskim ispovijestima vjere, u zakonskim
odredbama, u prorockim spisima i u mudrosnoj literaturi
(Mudr 10 -19). Povijesna izvjeSca o oslobodenju (vidi npr. Suci
6,8sl; 11,13sl; 1 Sam 10,18; 12, 6-8; JS 9,9) i novozavjetna
upotreba pojmova “otkupljenje/ oslobodenje/ spasenje”
(aphesis/lytrosis) podsjecaju na Izlazak. Ta tema se uvijek
iznova preuzima, koristi, precitava i aktualizira za promijenjene
povijesne situacije. To se dogada na razini Biblije i nastavlja
se u kasnijoj krs¢anskoj i zidovskoj teologiji. Teoloska vaznost
teme i njezina trajna aktualnost ostale su nedirnute i nakon
viSe od tri tisu¢e godina odmaka od povijesnih dogadaja.

Zasto se motiv Izlaska pojavljuje na tako mnogim
stranicama Biblije? Zasto on predstavlja kerigmatsku jezgru
Staroga zavjeta? Zasto se i uskrsno otajstvo izrazava u slikama
koje podsjec¢aju na Izlazak? ZasSto je taj dogadaj postao
prototip i zalog svakog oslobodenja? Vjerojatno je to povezano
s ¢injenicom da u Izlasku dolazi do rije¢i jedno iskustvo koje
stoji u odnosu s jednom od temeljnih i trajnih ljudskih potreba,

41 Izraelci su i kasnije dozivjeli mnoge situacije tlacenja od stranih naroda,

o ¢cemu podrobno izvjesc¢uju povijesne knjige (usp. Neh 9,36-37). No oni
su iskusili drustvena tlacenja i od strane svojih vlastitih vladara. Protiv te
drustvene nepravde proroci su ostro ustajali (usp. Am 3,1sl; Mih 6,4; Jr
2,1s]).
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s éeznjom za slobodom i neovisnosc¢u. Osim toga, dublji smisao
Izlaska jest njegova sposobnost da aktivira ljudske rezerve
nade u novim procesima oslobadanja.*? Svakako, ¢injenica da
se ta tema stalno pojavljuje i preraduje u Bibliji, pokazuje da
joj se treba pokloniti posebna pozornost. Nasa je zadac¢a da u
ovom dijelu iznesemo na vidjelo nekoliko vaznijih momenata
precitavanja poruke Izlaska u Bibliji.

Psalmist se ¢esto poziva na Izlazak. Prisjeca se pred Bogom
slavne proslosti s ciljem da moli boZzansku pomo¢ u muc¢noj
sadasSnjosti. Sjecanjem se taj prosli dogadaj uprisutnjuje u
liturgijskoj molitvi.#3 Molitelj moli Boga da obnovi Izlazak,
da i sada kaze: “Pusti da moj narod ode.” Svjestan u jednom
povijesnom trenutku da se narod nalazi na rubu iS¢eznuca,
psalmist se prisjeca dogadaja Izlaska u nadi da ¢e Bog obnoviti
taj dogadaj (Ps 77,9-21). Izlazak se tu promatra kao srzni
dogadaj, koji moze biti ponovljen.** Kao dokaz za paradig-
matski znacaj Izlaska mozZe se navesti i formulacija njegova
sjecanja u liturgiji i himnu, gdje se Jahve definira kao onaj “koji
izvodi Izraela iz Egipta” (Ps 136; usp. 1z 43,16sl; 63,11). Jer je
Izlazak arhetipski dogadaj, njegova djelotvornost se osjeca kao
sadasnja. S druge strane, Jahve se definira kao Bog “trajnog
Izlaska, trajnog oslobodenja”.*5

S razorenjem Jeruzalema i odvodenjem u Babilonsko
suzanjstvo 586. god. pr. Krista, zapao je Bozji narod ne samo
u povijesnu nego prije svega u teolosko-politicku krizu. Vjera
u Boga Izlaska, uz pomoc¢ koje je Izrael prebrodio brojne krize

42 Usp. B. van lersel - A. Weiler, Exodus, ein Paradigma mit bleibender
Wirkung, u: Concilium 1 (1987), str. 2-3, ovdje 2.

43 Potanje o tome, vidi: S. Gillingham, The Exodus Tradition and Israelite
Psalmody, u: Scandinavian Journal of the Old Testament 52 (1999), str.
19-46; C. Hyde, The Remembrance of the Exodus in the Psalms, u: Worship
62 (1988), str. 405-414.

44 Usp. R. J. Cliford, The Exodus in the Christian Bible: The case for “Figural”
reading, u: Theological Studies 2 (2002), str. 345-361, ovdje 349-350.

45 J. S. Croatto, Die soziohistorische und hermeneutische Bedeutung des
Exodus, str. 85.
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i potrese u svojoj povijesti, sada je i sama doSla u pitanje. Je
li Izlazak bio samo jedna epizoda? Je li tumacenje Izlaska kao
objave trajnog asistiranja Jahve prema Izraelu iluzija? Je li se
Jahve povukao od izabranog naroda? Svojim suvremenicima,
koji su za vrijeme suZanjstva izgubili pouzdanje u Boga Izlaska,
proroci dozivaju u sjec¢anje iskuSenu stvarnost Boga Izraelova
i na taj nacin Zele u njima ponovno razbuktati zamrlu nadu
(Iz 42,18-20; Ez 37,1-14). Izgnanstvo je samo prolazak kroz
“pustinju” u kojoj ¢e Bog opet ocitovati svoju ¢udesnu mo¢
(usp. Iz 42,9; 43,19; 48,6).46

U situaciji nemoci i bezizlaznosti igra stara Predaja o
Bogu Izlaska ponovno odluénu ulogu. U beznadnom ozracju
Babilonskog suzanjstva najavljuje se novi Izlazak, govori se o
¢udesima novog Izlaska. U jednoj od tih najava ¢itamo: “Ovako
govori Jahve, / koji put po moru nacini / i stazu po vodama
silnim; / koji izvede bojna kola i konje, / vojsku i junake,
/ i oni padoSe da viSe ne ustanu, / zgasnuse, kao stijenj se
utrnuse. / Ne spominjite se onoga Sto se zbilo, / nit mislite na
ono Sto je proslo. / Evo, ¢inim neSto novo; / ve¢ nastaje. Zar
ne opazate? ...”(Iz 43,16-21). To videnje, koje pogled Izraela
upravlja prema naprijed, ima o¢ito svoje temelje u proslosti.
Najavu spasenja daje Bog Izlaska, koji je Izraelu posred voda
Crvenog mora, ¢ija se kaoti¢no-smrtna dimenzija naglasava
formulacijom “u jakim, nadmoc¢nim valovima”, otvorio put
spasenja, dok je divovski vojni aparat faraonovih progonitelja
ugasio kao stijenj svjetiljke. Priziv na prvi Izlazak ostvaruje se
upotrebom participalnih apozicija. Dakle, ne misli se na Izlazak
kao svrseni dogadaj proslosti, nego na Jahvino djelovanje za
Izlaska koje duboko oznacuje samo Jahvino bice i trajno ¢e ga
oznacavati (particip oznacuje radnju koja traje!). To djelovanje
je temelj koji nosi Izraelovu povijest i stvara uvijek “novo”.%”
Kao Sto se on nije dao sprijeciti kod prvog Izlaska od Faraonove

46 Usp. E. Zenger, Der Gott des Exodus in der Botschaft der Propheten - am
Beispiel des Jesaiabuches, u: Concilium 1 (1987), str. 15-22, ovdje 15-16;
F. Grisemann, Freiheit durch Erzéihlen, str. 114.

47 Tako E. Zenger, Der Gott des Exodus, str. 17.
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vojske, ne postoji ni sada nikakva politicka niti mitska sila koja
bi mogla omesti ili sprijeciti djelo koje on Zeli izvesti. Ali novi ¢e
Izlazak nadmasiti stari. Taj novi Izlazak povezuje se sa slikama
preoblikovanja ¢ovjecanstva i stvorenja, dakle s eshatoloSkom
perspektivom.*®

Ne samo kod Deuteroizaije nego i kod drugog proroka
suzanjstva, Ezekiela, igra to novo izdanje Izlaska srediSnju ulogu
(usp. Ez 20,32sl). Novi izlazak naroda iz suzZanjstva opisuje se
u Ez 37,12-14 terminologijom Izlaska, ali u isto vrijeme i kao
izvodenje iz grobova. Rijec¢ je tu o nadi naroda. Prorok preokrece
tu sliku u jednu od najvecih vizija Biblije. Ona postaje slika
uskrsnuca mrtvih. Iz grobova ostvaruje se potpuno novi Izlazak.
Ta slika ¢e za zidovsku i potom za krSéansku eshatologiju postati
temeljna slika uskrsnucéa mrtvih.*° To je jedno novo tumacenje
Izlaska, koje je postalo osnovnom $ifrom novoga zZivota u starom,
izvodenja na slobodu u svim neslobodama. I ovdje vrijedi:
spoznaja Boga, koji ¢e taj buduéi ¢in izvesti, stvarno je djelatna
vec ovdje i sada, ona u ¢ovjeku budi nerazrusivu nadu. Dakle,
Izrael treba dopustiti da mu se otvore o¢i za prividno nemoguce,
naime da postoji put koji vodi iz pustinje, da je s Bogom moguce
ostvariti “izlazak” iz te beznadne situacije u kojoj se narod tada
nalazio. Nema sumnje da je Ezekiel razarivanjem te neunistive
nade u srcima svojih sunarodnjaka pridonio da “mrtve kosti
ponovno ozive”, tj. da Zidovski narod snagom te nade uspjesno
prebrodi jos jednu veliku povijesnu krizu.

I lik Sluge Jahvina povezuje se na svoj nacin s idejom
Izlaska. Sluzi Izraelu, koji vice za osvetom, suprotstavlja
Bog sliku Sluge koji u oglusivanju na nasilje i u prihvacanju
patnje postaje svjedokom preobrazujuce sile svijeta, a to je sila
pomirenja i ljubavi (usp. posebno Iz 50,4-9; 52,13 - 53,12).5°

48 Usp. F. Grusemann, Freiheit durch Erzdihlen, str. 114.

49 Potanje o tome, vidi: M. Vugdelija, Videnje o uskrsnucu Izraela (Ez 37,1-

14), u: SB 1(2002), str. 3-42.

Usp. posebno E. Haag, Die Botschaft vom Gottesknecht - ein Weg zur
Uberwindung der Gewalt, u: N. Lohfink (Hrsg.), Gewalt und Gewalt-
losigkeit im Alten Testament, Freiburg, 1983., str. 159-213.

50
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Naime, novo stvaranje Izraela “u pustinji” njegove patnje u
izgnanstvu treba ga uciniti utjelovljenjem prava i pravednosti
Jahvine za narode (Iz 51,4). To pravo smjera na suzivot naroda
bez nasilja i rata, i na uzajamno unapredenje Zivota (Iz 2,4).
Za razliku od prvog Izlaska (usp. Izl 3,12), ovdje ne stoji u
srediStu kult, nego drustveni i politicki ethos. Pomoc¢u svojega
primjernog zZivota postaje Izrael “svjedokom za narode” (Iz
43,10; 55,4; 19,20); ne time Sto on ide narodima, nego time Sto
on kao Sluga Jahvin zivi bratski i pomirljivo, treba Izrael postati
“misionarom” narodima. U tom smislu se kaze: “U onaj ¢e dan
Izrael, trec¢i s Egiptom i Asirijom, biti blagoslov usred zemlje” (I1z
19,24; usp. Zah 8,13). Dakle, ta s Abrahamom zapoceta (Post
12,1-3) i u prvom Izlasku nastavljena objava Jahve kao Boga
Izlaska cilja na njegovo mirotvorno saveznicko zajednistvo sa
svim narodima. Drukcije re¢eno, prvo oslobodenje Izraela iz
kuce ropstva usmjereno je na dokidanje svih “kuéa ropstva”
u povijesti, da se tako svi narodi prepoznaju i priznaju kao
sustolnici dobrog kralja Jahve.5!

I u Novom zavjetu kerigma Izlaska zadrzava svoju
punu vrijednost, ali se dopunja i proSiruje novozavjetnim
perspek-tivama. Novozavjetni pisci upotrebljavaju Izlazak kao
paradigmu za tumacenje znacenja Isusa kao osloboditelja i
utemeljitelja novoga naroda.®?? Matej i Luka tumace Isusove
kusnje u pustinji (Mt 4,1-11; Lk 4,1-13) u svjetlu Izlaska.
Cetrdeset dana u pustinji o¢ito podsje¢a na Izraelovih 40
godina. Kao §to je Izrael bio voden svijetlim oblakom tako je
Isus voden Duhom. Izrael se bunio radi hrane, Isus podreduje
hranu rije¢i Bozjoj. Izrael je trazio znakove, Isus odbija kusati
Boga. Dok su se oni klanjali jednoj stvari (zlatnom teletu), Isus
izjavljuje da je samo Bog vrijedan klanjanja. On je savrSeno
ostvarenje Izraela. Pavao pak promatra Isusa kao pashalnu
zZrtvu zrtvovanu za nas (1 Kor 5,7). U ¢udesima Izlaska, on
otkriva duhovne stvarnosti koje predstavlja Krist (1 Kor 10,1-

51 Usp. E. Zenger, Der Gott des Exodus, str. 21.

52 Usp. W. D. Davies, Paul and the New Exodus, u: C. A. Evans - S. Talmon
(ed.), The Quest for Context and Meaning, Leiden-Brill, 1997., str. 443-463.

95



M. Vugdelija, Politicka dimenzija biblijske vjere u Starom zavjetu

6). 1 Pt upotrebljava slike iz Izlaska da protumaci Crkvu:
poganski Zivot koji kr§¢anin mora napustiti kao Sto je Izrael
ostavio idolatrijski Egipat. Ivanovo evandelje je reinterpretacija
Izlaska: pashalno janje, kruh s neba, voda koja tece iz Krista,
ozdravljenje onih koji gledaju na Raspetoga, “prijelaz” k Ocu.
Knjiga Otkrivenja istice paralelu izmedu patnji Crkve i patnji
Izraela. Krséani kro¢e prema novom Jeruzalemu.

Mnogi tumaci drze da su ¢lanovi kumranske zajednice
izabrali za smjeStaj Kumran ne samo zato sto je on bio udaljen
i osamljen, nego i zbog toga Sto je on predstavljao pustinju iz
koje ¢e oni krenuti u novi Izlazak.%® I Ivan Krstitelj je propo-
vijedao u istom pustinjskom podrucju. Nije isklju¢eno da je i
njegovo propovijedanje bilo potaknuto iSéekivanjima koja su
bila slicna onima Kumranaca.?*

Prozeti i nogeni oslobodilaékim duhom Izlaska, Zidovi su
uvijek bili kriticni prema stranoj vlasti. Uvijek iznova odzvanja
u njihovim izjavama: “Ja sam potrgao vase lance, da vi budete
moji sluge, a ne sluge mojih slugu!”®® U tri posljednja stoljeca
drugoga Hrama nije bilo manje od 62 zidovska ustanka,
pobuna, pokusSaja prevrata. Sjetimo se samo dvaju posljednjih
ratova protiv Rimljana. Cak ni nacionalna katastrofa sedam-
desetih godina prvoga stolje¢a nije mogla oznaciti kraj toj
neiskorjenjivoj ¢eznji za slobodom, koju je sam Bog u Pismu
zajamcio. Iz svih tih pobuna progovara ne samo Zelja za
slobodom jednog malog naroda nego i iskra mesijanske nade,
koja vidi slobodu kao preduvjet otkupljenja - iskra koja je
zapaljena na Bozjoj teologiji oslobodenja u Izlasku i koju do
danas nikakva ljudska ruka nije mogla ugasiti.

Stoga nimalo ne ¢udi Sto su pripadnici vec¢ine oslobodi-
lackih pokreta unutar i izvan Crkve (Katari, Valdezi, Husiti,
Puritanci) svoje nadahnuce i svoje legitimiranje trazili u Bibliji,

53 Tako R. J. Clifford, The Exodus in the Christian Bible, str. 357.

54 Usp. J. P. Meier, A Marginal Jew, vol. 1: Rethinking the Historical Jesus,
New York, 1994., str. 43-44.

55 Sifra na Lev 25,42.
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gdje su ih i nasli.5® Svoje borbene parole ¢esto su preuzimali iz
Knjige Izlaska. Bez ikakve sumnje Izlazak je najjasniji primjer
Staroga zavjeta za Bozju opciju za potlacene i za borbu protiv
tiranske vlasti. Stoga se pobornici politicke teologije i teologije
oslobodenja na nj rado i s pravom pozivaju. Najvazniji prinos
Biblije u danasnje vrijeme jest upravo mnosStvo teologija
oslobodenja koje su nikle iz pozornog ¢itanja i proucavanja te
svete knjige.5”

2. MINISTERIJ STAROZAVJETNIH PROROKA

NavjesStaj proroka odaje jedan za ondasnje duhovno
okruzenje zacudujuci drustveni angaZzman. Za njih je jedan ¢isto
religiozni (vertikalni) odnos s Bogom, koji se ne konkretizira
u horizontali meduljudskih odnosa, bio nezamisliv. Zato
oni nikada ne dijele vjeru i ethos. Te dvije stvarnosti u njih
tvore nerazdvojno jedinstvo.%® To postojano i jasno dolazi do
izrazaja u rije¢ima i stavovima starozavjetnih proroka. Tako
Amos stavlja na znanje svojim sugovornicima da Bog Biblije
c¢ak daje prednost pravednosti pred hodo¢as¢ima i ritualnim
obredima. Obezvreduje obredne ¢ine koji ne donose plodova u
konkretnom Zivotu. NavijeStajuci i braneci autenti¢nu biblijsku
vjeru (njezinu cjelovitost), Amos oStro kritizira izvanjsko

56 Ernst Bloch je 1921. godine objavio knjigu “Thomas Miinzer als Theologe
der Revolution”. On tu analizira propovijedi tog krs¢anskog radikala i
dolazi do zakljucka da je njegov politicki angazman proizlazio iz njegova
dubokog religioznog osvjedocenja. Njegova radikalna iskustva imala su
radikalni politicki smisao. Usp. G. Baum, Exodus-Politilc, u: Concilium
1(1987), str. 71.

Neki isticu hermeneutsku vaznost sadasnjih pokreta oslobodenja za
tumacenje Biblije. Kod Izlaska kao paradigme pokreta oslobodenja upravo
su ti suvremeni pokreti oni koji pomazu shvatiti spasonosni smisao
biblijske poruke u njezinoj dubini.

57

58 Usp. G. Sartory - Reidick, 'Selig, die hungern und diirsten nach Gerechtigkeit,
denn sie werden gesdttigt werden’, u: M. Mussle (Hrsg.), Der “politische”
Jesus. Seine Bergpredigt (Verlag J. Pfeiffer), Mtinchen, 1969., str. 55.
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svetkovanje blagdana dok se gazi potrebnika i satire uboge.
Izrijekom veli: “Mrzim i prezirem vase blagdane i nisu mi mile
vasSe svecanosti... Uklonite od mene dreku svojih pjesama,
necu slusati zvuke vasih harfa... SluSajte ovo, vi Sto gazite
potrebnika i satirete uboga u zemlji!” (Am 5,21.23; 8,4-6).
Na istoj crti nalazi se i prorok Jeremija. U svom znamenitom
govoru o Hramu on zZidovskim vjernicima stavlja na znanje da
ih nece spasiti pohadanje Hrama i recitiranje molitava, ako
njihov zivot nije u skladu s Bozjim zapovijedima. Taj prorok
dobiva nalog od Gospodina da stane pred vrata Doma Jahvina
i da ondje objavi ovu rije¢: “Cujte rije¢ Jahvinu, svi Judejci
koji ulazite na ova vrata da se poklonite Jahvi. Ovako govori
Jahve nad vojskama, Bog Izraelov: Popravite svoje putove i
djela svoja, pa ¢u boraviti s vama na ovome mjestu. Ne uzdajte
se u lazne rijeci: 'SvetisSte Jahvino! SvetiSte Jahvino! SvetiSte
Jahvino!' Ali ako zaista popravite svoje putove i djela svoja, i
ako zaista budete ¢inili Sto je pravo, svatko prema bliZnjemu
svome, ako ne budete tlacili stranca, sirote i udovice i ne
budete prolijevali krvi neduzne na ovome mjestu ... boravit
¢u s vama na ovome mjestu, u zemlji koju sam dao vasim
ocima zauvijek. Ali se vi uzdate u lazne i beskorisne rijeci! Zar
da kradete, ubijate, ¢inite preljub, krivo se zaklinjete (...), a
onda da dolazite i stojite preda mnom u Domu ovome koji nosi
moje ime i govorite: 'Spaseni smo!' i da nakon toga opet ¢inite
nedjela i opacine?” (Jr 7,1-10). Kako se vidi, Amos i Jeremija
bili su rezervirani prema religiji u kojoj su bile vazne Zrtve i
obredi, a covjeka se preziralo i omalovazavalo (usp. Mih 6,8).
Iz njihovih rijec¢i jasno i nedvosmisleno proizlazi da se vjera i
ethos, molitva i Zivot, ne smiju dijeliti. Vjera treba prozimati i
oblikovati zZivot, imati odrazaja na uredivanje meduljudskih i
drustvenih odnosa. Po tom shva¢anju, Bog stanuje samo onda
u svom narodu ako taj Zivi u skladu s njegovim zapovijedima,
ako i oni koji su slabog socijalnog polozaja, kao Sto su udovice,
siro¢ad, stranci nalaze pravo. Narod u kojem su siromasi
tlaceni, a bogati podmicuju suce, to nije narod u kojem Bog
vlada. Po Amosu i Jeremiji, dakle, spasonosna je samo ona vjera
koja je djelotvorna Jjubavlju i pravednosc¢u. Propovijedajuci taj
nauk, proroci su snazno utjecali na oblikovanje meduljudskih i
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drustvenih odnosa, i na taj su nac¢in imali odrazaja na politicki
Zivot svoga naroda. To je bilo njihovo bavljenje politikom.

Starozavjetni proroci bili su kriticka svijest svojega
naroda. Tu kriticku ulogu u drusStvu svojega vremena oni
su vrsili u ime Bozjeg Zakona i u ime novoga svijeta koji su
navijestali.?® Branili su bitnu jednakost svih ljudi pred Bogom
i zakonom i bili su beskompromisni borci za pravdu. Tom
svojom djelatnoscu izravno su zadirali u drustveni Zivot i ¢esto
zbog toga bili proganjani. Ali se nisu dali uSutkati. Potanje o
tome u onome Sto slijedi.

2.1. Kritika drustva u ime Bozjeg Zalkona

Od te kritike nije bila poStedena nijedna kategorija ljudi,
pa ni kraljevi Izraela. Njih Biblija smatra BoZjim namjesnicima
i upravo jer su namjesnici, njihovo je pravo ogranic¢eno. Oni
imaju uspostavljati ne svoje vlastito pravo, nego pravo Jahvino.
Dakle, kralj je kao i svaki drugi ¢ovjek obvezan postivati zakon
Bozji (usp. 2 Sam 7).%° Biblijska vjera ne dopusta klasne
privilegije koje bi nekoga oslobodile od drustvene odgovornosti.
Prijekori proroka to nepobitno potvrduju. Stoga, kad kraljevi
ne rade u skladu s Bozjim zakonom, prorok se ne ustrucava
ukoriti ih. Tako Samuel javno spocitava Saulu: “Ludo si radio!
Da si odrzao zapovijed koju ti je dao Jahve, tvoj Bog, Jahve bi
ucvrstio tvoje kraljevstvo nad Izraelom dovijeka. A sada se tvoje

59 Upadno je da mnogi planeri kritickih drustvenih teorija i novijeg vremena
dolaze iz zidovstva. Oni stoje (viSe ili manje, iako oc¢ito u sekulariziranom
obliku) u prorocko-kritickoj tradiciji Staroga zavjeta s njegovim velikim
snom o dolazec¢em kraljevstvu Bozjem kao jednom potpuno novom, za sve
pravednom, slobodnom, uistinu ¢ovjeka dostojnom svijetu. Tu spadaju
K. Marx i glavni osnivaci takozvane kriticko-sociolosko-filozofske “Frank-
furtske skole”, a to su M. Horkheimer, Th. W. Adorno i J. Habermas.

60 Kralj je angaziran u kooperaciji naroda i Boga; on stoji pod Zakonom - a
ne kao staroisto¢ni kraljevi iznad njega - i dopuStena mu je samo mala i
jasno kontrolirana vlast, da ne vodi ponovno narod u Egipat (Pnz 17,16).
Usp. F. Grusemann, Freiheit durch Erzéihlen, str. 112; P. Lapide, Exodus
in der jiidischen Tradition, str. 31.
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kraljevstvo nece trajno odrzati!” (1 Sam 13,13-14). Osim toga,
svima nam je dobro poznat i odvazni prijekor proroka Natana
kralju Davidu. Kad je David pocinio strasni grijeh preljuba,
davsi pogubiti Uriju Hetita da bi se domogao njegove Zene Bat-
Sebe, prorok Natan dolazi k njemu i pripovijeda mu pri¢u o
dva covjeka: jednom bogatom i drugom siromasnom. Bogati je
imao blaga u izobilju, dok siromah nije imao niSta osim jedne
jedine ov¢ice. Bogatas je i tu jedinu ov¢icu oteo siromahu. Kad
je to David ¢uo, prekine Natana i rece: “Tako mi Zivog Jahve,
smrt je zasluzio ¢ovjek koji je to ucinio!” Natan tada razotkriva
karte i sa svom otvorenoscu i odvaznoscu veli: “Ti si taj covjek!
... Ubio si ma¢em Uriju Hetita, a njegovu si Zenu uzeo za svoju
Zenu. Jest, njega si ubio mac¢em Amonaca.” Postavsi svjestan
svoga grijeha, David priznade: “SagrijeSio sam protiv Jahve!”
(2 Sam 12,1-15). Koje li odvaznosti i hrabrosti!

[ prorok Ilija, preobrazen u susretu s Gospodinom,!
ima odvaznosti suociti se s mocnicima i tlac¢iteljima svojega
vremena (1 Kr 16,23-34). Svaki put kad su prava Bozja u igri,
osjeca se Ilija duznim reagirati (2 Kr 1), i to ne samo ako se radi
o idolopoklonstvu i religioznim pitanjima (usp. 1 Kr 18,25s]),62
nego i ako se radi o sudbini slabih i obespravljenih. Sjetimo se
samo njegovih optuzaba protiv Ahaba, kralja Samarije, koji je
dao pogubiti siromasnog Nabota, da bi se prividno na zakonit

61 Politicki angazman starozavjetnih proroka uvijek je imao svoje izvoriste

u njihovoj tijesnoj povezanosti s Bogom i njegovom rije¢i. Oni su duhovni
vode naroda, kriti¢ari sustava, navjestitelji poruke oslobodenja - ne sa
stajaliSta politike mo¢i, nego u ime i u sluzbi naroda i iz kontemplativnog
udubljivanja u Bozju rije¢, koja ih poti¢e na djelovanje (Usp. S. Galilea, Die
Befreiung als Begegnung zwischen Politik und Kontemplation, u: Concilium
6/7(1974), str. 388-395, ovdje 394). Prema izri¢itom svjedo-¢anstvu
Pisma, socijalni angazman Ilije Tisbijca bio je prozZet i noSen revnoscu za
Boga (1 Kr 19,10). Ta revnost je u njemu zapaljena u pustinji, u koju je
morao bjezati (1 Kr 17,2sl; 19,4-8). Kao Mojsije, tako postaje i Ilija izvorom
pravednosti za svoj narod (1 Kr 19,15-18).

62 U Balovu hramu propagiraju stotine laznih proroka, kult idola. U ime
Bozje Ilija ustaje da im se suprotstavi i da narod oslobodi od natruha
poganstva.
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nacin dokopao njegovih dobara (1 Kr 21).%% U ime Bozje pravde
i pravice Ilija raskrinkava Ahaba kao BozZjeg neprijatelja, koji
drugim gradanima samovoljno i protupravno otima imanje i
pritom se poziva na pravo svoje sluzbe. Javno ga optuzuje kao
ubojicu i uzurpatora Nabotovih dobara.

Na liniji Natana i Ilije nalazi se i prorok Amos, ¢ovjek s
posebno istanéanim osjec¢ajem za socijalnu pravdu. Nakon
Sto je navijestio da je Bog odbacio kult Izraelov (Am 5,21-
23) i tako osudio ritualizam, sad kaze svojim sugovornicima
Sto Bog uistinu zahtijeva od covjeka vjernika: “Pravda nek
potece kao voda, i pravica kao bujica silna” (Am 5,24). U ime
Boga i njegove pravde Amos se sa svom odvaznoscu stavlja
na stranu onih ¢ija su prava ugrozena. On jasno stavlja na
znanje svim biblijskim vjernicima da Bog ne podnosi kad se
siromasi prodaju za par sandala i kad bogatasi nizu kucu za
kuc¢om (Am 2,6; usp. 1z 5,8). Iskustvo pokazuje da prekomjerno
bogacenje jednih najéeSce dovodi do siromasSenja i bijede
drugih. Siromastvo je dakle uzrokovano od izrabljiva¢a. Stoga
Amos i drugi starozavjetni proroci oStro ZigoSu nepravdu koja
se nanosi siromasima od strane bogatih i mo¢nih.%

U skupinu beskompromisnih boraca za Bozju i ljudsku
pravdu i pravicu spada zasigurno i prorok Mihej. Na racun
kraljeva koji su zloupotrebljavali svoju sluzbu, u njega ¢itamo
ovaj ostri prijekor: “Cujte sada, glavari kuce Jakovljeve, suci
doma Izraelova! Nije li na vama da znate Sto je pravo? Ali vi
mrzite dobro i ljubite zlo! Vi Jjudima derete kozu s tijela i meso
s kosti njihovih... Zato, oni ¢e Gospodina zazivati, a on im nece
odgovoriti. Sakrit ¢e, u ono vrijeme, lice od njih zbog zlo¢ina
koje su poc¢inili” (Mih 3,1-4). Po Miheji, dakle, molitva onih koji
¢ine socijalnu nepravdu drugima ne moze biti usliSana. Taj isti
prorok stavlja na znanje Citateljima svoje knjige da ono sto Bog

63 Na isti nacin se ponasa i Ivan Krstitelj, najveéi od proroka (Mt 11,14).

64 Usp. E. Bianchi, Das Alte Testament und die Nichtgewtirdigten der
Gesellschaft, str. 627.
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od njih trazi, nisu Zrtve, nego “Ciniti pravicu, milost ljubiti, i
smjerno sa svojim Bogom hoditi” (Mih 6,8).

Snazni borac za socijalnu pravdu i prava siromaha je i
veliki starozavjetni prorok Izaija. To dolazi do izrazaja ve¢ u
prvom poglavlju njegove knjige gdje ¢itamo: “Ucite se dobrim
djelima: pravdi tezite, ugnjetenom pritecite u pomoc, siroti
pomozite do pravde, za udovu se zauzmite” (Iz 1,17).65 Isti prorok
ostro kori vode naroda koji primaju mito i na taj nacin izri¢u
krive presude na Stetu siromaha i nemocnih. Cini to sljede¢im
rije¢ima: “Svi za mitom hlepe, za darovima lete. Siroti pravdu
uskracuju, udovicka parnica ne stize njima” (Iz 1,23). U istom
duhu Izaija prekorava i one koji izdaju nepravedne zakone, koji
ispisuju propise tlaciteljske, i takvima se oStro prijeti. Izrijekom
veli: “Jao onima koji izdaju odredbe nepravedne, koji ispisuju
propise tlaciteljske; koji uskracuju pravdu ubogima i otimaju
pravo sirotinji mog naroda, da oplijene udovice, da opljackaju
sirote! Sto cete ¢initi u dan kazne kad izdaleka propast dode?
Kome cete se za pomoc¢ uteci, gdje ostaviti blago svoje...” (Iz
10,1-3). Kako se vidi, prorok ustaje posebno u obranu triju
kategorija pucanstva: siromaha, udovica i siroc¢adi. OStro
zigoSe njihovo izrabljivanje i njihovu nezasticenost zakonom.
I u drugim tekstovima, gdje se pojavljuju rijeci miSpat i Sapat
(pravo i pravica), uvijek susrecemo te tri kategorije, kojima
se katkad jo$ dodaje stranac koji boravi u zemlji, kao Sto je
to cest sluc¢aj i u knjigama Petoknjizja (usp. 1zl 22,21-22; Pnz
24,19-22). Dakle, kada prorok Izaija govori o pravednosti, on
se izrazava vrlo konkretno i govori o udovicama i sirocadi,
o siromasima i strancima (Iz 1,17.23; 3,14-15; 10,2). To su
nemocni, za koje se cCitava Biblija zauzima, od najranijih
zakonskih tekstova Staroga zavjeta (Iz1 22,21-22) do najkasnijih
pisama Novoga zavjeta (Jak 1,27-2,2), i posebno proroci.®¢ Te

65 Na Starom Istoku Jjudi su imali istancan osjecaj za tu najugrozeniju
populaciju. Ve¢ se Hamurabi u svom Zakoniku hvali: “Branio sam ih
mudro, tako da jaki ne tlaé¢i slaboga i da se pravda omoguci siromahu
i udovici”. Navedeno prema: E. Dussel, Dominazione - Liberazione: un
discorso teologico diverso, u: Concilium 4 (1974), str. 47.
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skupine ljudi ne posjeduju mo¢ i nemaju utjecaja i stoga su
cesto oStecene u svojim pravima. Oni posebno dozivljavaju
nepravde u sudskim procesima (Iz 1,23; 5,23; 10,2; usp. Am
5,7.10-12). Stoga, “Ciniti pravo” znaci za Izaiju zauzeti se za
njihovu stvar i braniti ih. Politicki vode i narod opominje da
tako rade (Iz 1,16-17), i prekorava ih ako se nisu zauzeli za
te ugrozene kategorije ljudi (Iz 23). Dakle, vladaju li kraljevi
ispravno, mjeri se i prosuduje po njihovu zalaganju za pravdu
i pravicu svih ¢lanova Bozjega naroda, i posebno onih koji su
najnezasticeniji.

I Jeremija i Sefanija dobrano se uplecu u drustveni Zivot
svojeg vremena. Za Jeremiju, pomoci siromasima i potlacenima
da dodu do svoga prava, isto je Sto i “Boga spoznati” (Jr 22,16).
Sefanija sa svoje strane istice da se Bog brine za potlacene,
sirote i udovice. On ¢e biti njihov osvetitelj. Na njih je upravljena
njegova briga. U njihovoj ¢e se sredini on pokazati kao spasitelj
(Sef 3,12-17).57

Kako se vidi, starozavjetni proroci bili su beskompromisni
branitelji prava siromaha i obespravljenih. U njihovim spisima,
kao i u Bibliji opcenito, trajno se ponavlja Jahvina tvrdnja da
je Bog zastitnik nemoc¢nih, tj. udovice, siroceta i stranca (Pnz
10,17-19; 27,19; Jr 22,3; Zah 7,10). Po njima, dakle, prikloniti
se Bogu i prikloniti se potlacenom i obespravljenom - to ide jedno
s drugim. Stoga, izrabljivanje siromaha i radnika, preziranje
njihova dostojanstva, uskracivanje da dodu do svoga prava,
izazvalo je Zestoke prijekore proroka, koji idu tako daleko
da osuduju religiozne prakse i obrede onih koji su zamrljani
krvlju siromaha (usp. Iz 1,14sl; 3,13-15; 5,8sl; 10,1; 58,1-14;
Mih 2,1-11; Am 2,6sl; 8,4-6; Jr 22,13; Hos 12,8; Sef 1,11,
itd.).6® Osim toga, potlaceni i ugrozeni podsjec¢a zidovstvo na

66 Usp. J. Limburg, Die Menschenrechte im Alten Testament, u: Concilium
4(1979), str. 209-212, ovdje 209.

67 Usp. E. Bianchi, Das Alte Testament und die Nichtgewtirdigten der
Gesellschaft, str. 627.

68 Usp. G. M. Soares - Prabhu, Die Bibel als Magna Charta von Befreiungs-
und Menschenrechts-Bewegungen, str. 64.
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sudbinu Izraela, na spasenje Jahvino i na obvezu koja odatle
slijedi. Obespravljeni biva tako znakom, opomenom, sakra-
mentom. Tko je samo jednom ¢uo taj navjestaj starozavjetnih
proroka, nec¢e nikada moc¢i kazati da se biblijska vjera moze
zloupotrijebiti za podupiranje sile onih koji ¢asovito vladaju
ili za pokric¢e njihovih zlodjela.®® Sve to pokazuje da biblijska
religija opcenito i navjeStaj proroka posebno ima snaznu
drustvenu (politicku) dimenziju.

2.2. Kritika drustva u ime novog svijeta

Izrael cesto slusa od svojih proroka o dolasku novoga
svijeta koji e se spustiti na zemlju, o prestanku staroga. Treba
ipak rec¢i da tu nije rije¢ o nekom c¢isto onostranom svijetu,
o svrsetku povijesti, nego o projektima i skicama ovosvjetske
povijesti. Posrijedi je obecanje novoga svijeta, ali u ovome nasem
svijetu. To nije lazno i jeftino tjeSenje siromaha i potlac¢enih
nekom dalekom onostranoscu ili utopistickom buduénoscu
koja se nece nikad ostvariti. To obecanje odreduje ve¢ konkretne
ciljeve, pretvara se u akcijski program. Dakle, nije to nikakav
opijum za zaboravljanje sadasnjosti, nego poticaj i snaga za
njezinu preobrazbu na bolje. Dolaskom tog novog svijeta ova
nasa zemlja bit ¢e ispunjena i prozeta Bozjom stvarnoscu i
pravednoscu. Gdje Jjudi dopuste da Bog kraljuje, tu nema vise
prava jacega; tu mora prestati svako nasilje i nepravda. To
znaci da se dolazak ocekivanog spasenja ne ogranicava samo
na covjekovu nutarnjost nego se nuzno proteze i na drustvene
odnose. Stoga proroci predstavljaju Mesiju kao onoga koji ¢e
ostvariti novi drustveni red u kojem vise nece biti potlacenih i
tlacitelja, nego ce svi ljudi biti jednaki i braca. Na toj pozadini
postaje jasno zasto oslobodenje siromaha i potlacenih tvori

69 Nazalost, u pojedinim razdobljima povijesti Crkva je prestala biti kriticka
svijest drustva. Kad je, primjerice, s Konstantinom krsc¢anstvo postalo
drzavnom religijom, Crkva se integrirala u postoje¢i red. Ukoliko je bila
sugovornica vladajuéeg sustava, ¢esto nije bila prorocica koja se bori za
Bozju i ljudsku pravdu i za slobodu Jjudi, nego konzervativna snaga koja
brani postojeci red, ¢ak i kad je nepravedan.
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bitnu i vaznu temu mesijanskog spasenja.”® Dakle, za to
vrijeme se navijeSta ostvarenje ljudskog suzivljenja u kome
nece viSe biti onih koji tlace i potlacenih, u kojem ¢e svakom
¢lanu biti priznato radikalno dostojanstvo i vrijednost, i u
kojem ce svaki ¢lan biti predmet brige drugih. Sve to pokazuje
da dolazak tog novog svijeta koji proroci navijesStaju ukljucuje
u sebi i “ovosvjetsko stanje ostvarenog humanizma”.”! Iznoseci
na vidjelo taj novi svijet i odnose koji u njemu vladaju, proroci
izraZzavaju sud nad starim svijetom i njegovim odnosima. Toj
kritici novog obecanog svijeta podvrgnuti su svi ljudi i sve
ustanove. Svi su pozvani na obracenje i potaknuti suradivati
na uspostavi tog novog drustva ve¢ ovdje i sada. Upravo jer
znaju za to obecanje, proroci traZze ve¢u pravednost i nove
drustvene odnose u sadasnjosti.

Najavljujuci dolazak tog novog svijeta, Bog po Izaiji veli:
“Evo, ja stvaram nova nebesa i novu zemlju. PrijasSnje se viSe
nece spominjati”.”? S izricajem “nebo i zemlja”, koji posvuda,
gdje se on pojavljuje, na kraju krajeva upucuje na prvi redak
Biblije (Post 1,1), misli se na svijet, kozmos, svemir. Ono Sto
Izaija i Ivan (Otk 21,1sl) skiciraju kao viziju, mogli bismo
onda nazvati i “novi svijet”. Taj pojam otvara perspektivu
mesijanske odnosno eshatoloSke buduc¢nosti u kojoj kozmos
biva otkupljen i dovrSen. DovrSenje se ne smije shvacati kao
vracanje tog danas “izlomljenog i izneredenog svijeta” u njegovo
izvorno stanje, nego se mora shvatiti kao promjena svijeta,
koja nadilazi svaku predodzbu koja se orijentira na onom Ssto
postoji.

70 Kako smo ve¢ vidjeli, spasenje i oslobodenje siromaha i potlacenih je jedna

od glavnih tema u prorockim spisima.

71 A. Kresi¢, Kraljevstvo Bozje i komunizam, Beograd, 1975., str. 144.

72 Danas se mnogo govori o ekologiji. Tko s biblijskog gledista zeli razmisljati
o toj problematici, ne moZe to uciniti a da ne posveti posebnu pazZnju
biblijskoj kategoriji 'novog neba i nove zemlje', koju susrecemo kako u
Starom (usp. Iz 66,22) tako i u Novom zavjetu (usp. Otk 21,1). Vidi: C.
Charlier, L’ alliance avec la nature, Paris, 1989., str. 183-207.
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U kontekstu gdje Pismo govori o 'novom nebu i novoj zem-
lji" uvijek se govori i o0 novom ¢ovjeku, tj. otkupljenom, dovr-
Senom (usp. Ez 36,26; Rim 5,14). Slika novoga svijeta ne kaze
samo da danasnji svijet nije kako bi on trebao biti, nego i to
da on to nije uslijed c¢ovjekova grijeha. Obecanje novoga svijeta
ukljucuje stoga nuzno i eticku dimenziju, hitni eticki nalog: mi
trebamo postati svjesni naSega greSnog odnosa prema svijetu,
obratiti se, i snagom tog obracenja ve¢ danas raditi na uspo-
stavi tog novog svijeta, tako kako nam je on predocen.”® Ako
covjek tako radi, on je “posrednik spasenja, neizostavna karika
pokreta, koji izlazi od Boga”.”* Zapravo, covjek je stvoren kao
bice koje stoji u etiCkom odnosu prema svijetu. On otkriva
samoga sebe kao nekog ¢ijem bic¢u pripada “eticka povezanost”
prema svijetu. Prema Post 1,26-28 on bi trebao taj svijet sebi
“podvréi” i nad njim “vladati”. On je, dakle, odgovoran za to
stvorenje. To implicitno sadrzi eticku definiciju covjeka.

U Starom zavjetu povijest je usmjerena prema mesijanskoj
buducnosti posvemasnjega “mira” (Salom). To¢nije, obecaje se
da ¢e Bog u buducnosti uspostaviti novi grad ¢ovjeka, u kome
¢e temeljno pravilo biti pravednost i pravica (Iz 28,17). Tada
¢e se pojaviti kralj iz roda Davidova, njegovo ¢e kraljevanje biti
oznaceno trajnim mirom, stalnom pravednoscu (Iz 9,7). Taj
“novi David” ¢e se posebno zauzimati za siromahe (Iz 11,4a).
Iz Novog zavjeta proizlazi kako Isus tu misao o smislu i svrsi
stvorenja preuzima i dalje vodi. On je izjednacuje dolasku i
ostvarenju kraljevstva Bozjega. Dakle, ¢ovjek treba s ovom
zemljom tako raditi da se ¢itava stvarnost sve viSe prema “novom
nebu i novoj zemlji” razvija i da ovaj nas$ svijet postane mjestom
“ostvarenja i dolaska kraljevstva Bozjega kao kraljevstva mira
i pravednosti”.”®

73 Usp. R. Burggraeve, Verantwortlich fiir “einen neuen Himmel und eine neue

Erde”, u: Concilium 4(1991), str. 335-343, ovdje 335-336.

E. Levinas, Hors sujet, Montpellier, 1987., str. 85: “L’ homme est le
médiateur de la rédemption, indispensable relais du mouvement qui part
de Dieu.”

R. Burggraeve, Verantwortlich fiir “einen neuen Himmel und eine neue
Erde”, str. 342.

74

75
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Jedna od glavnih znacajki koja ¢e karakterizirati taj novi
svijet bit ¢e uspostava pravednosti medu lJjudima. Nema u
Starom zavjetu nijednog pojma od tako srediSnjeg znacenja
za sve zivotne odnose ljudi kakav je “pravednost” (cedaka).”®
Ona je pravilo ne samo za odnos ljudi prema Bogu nego i
za odnos ljudi medu sobom. I doista, pravednost je odlu¢ni
i kljuéni pojam starozavjetnoga i novozavjetnog obecanja
spasenja. U tim obec¢anjima se kazZe uvijek iznova da nece
viSe biti obespravljenih siromaha i potlacenih. Nikakvo ¢udo
onda da je navjesStaj kraljevstva BoZjega prije svega radosna
vijest za siromahe i potlacene (usp. Lk 4,17-20; 6,20). Dakle,
pravednost i mir, koji mozZe biti samo plod pravednosti, tvore
bit tog novog svijeta koji ¢e Bog uspostaviti pomoc¢u Mesije
koji je pomazan njegovim vlastitim Duhom. U tome se slazu
Svi proroci.

Mesija ¢e, kako Izaija kaze, suditi siromahe po pravdi i
sud prav izricati bijednima na zemlji, a §ibom rijeci svoje oSinut
ce silnika (Iz 11,3-4). Kao prototip novog ¢ovjeka i uvoditelj
novoga svijeta, on ¢e “pravdom opasati bedra, a vjernoscu
bokove” (Iz 11,5). U istom smislu Deuteroizaija o Sluzi Jahvinu,
koji ima inaugurirati taj novi svijet, veli: “On ¢e donijeti pravo
narodima...; po istini on ¢e donijeti pravo, nece sustati niti
smalaksati, dok na zemlji ne uspostavi pravo” (Iz 42,1.3-4;
usp. Jr 23,5sl). U rjec¢niku tog velikog starozavjetnog proroka
gotovo da se poistovjecuju ocekivano spasenje i pravednost.
Najavlju-juéi to spasenje u ime Bozje on izrijekom kaze: “Brzo
ce sti¢i pravda moja, moje ¢e spasenje doc¢i kao svjetlost” (Iz
51,5; usp. jos Iz 45,8; 61,10). Stoga, kad nastupi iS¢ekivano
spasenje, svi ¢e spasenici “biti pravednici” (Iz 60,21), nazivat
ce se “hrastovima pravde” (Iz 61,3). Hodit ¢e Bozjim putovima,
koracati njegovim stazama. Moralni zakon tada ¢e biti urezan
ne samo u kamenim plo¢ama nego i u srcima i savjestima ljudi.
Tada ¢emo za glavara imati “Mir, Pravdu za vladara” (Iz 60,17).

76 Usp. G. v. Rad, Theologie des Alten Testaments, 1 , Munchen, 1957., str.
368; J. Moltmann, Gerechtigkeit schafft Frieden, u: Concilium 1 (1988),
str. 75-82, ovdje 78.
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Dakle, dolaskom kraljevstva BozZjega pravda i mir ¢e se grliti.
Mir ¢e tu biti djelo pravednosti. Stoga se spasenom narodu
daje ime “Mir pravednosti” (Bar 5,4).

Govorec¢i o tom novom svijetu i povezujuc¢i u njemu
nerazdvojno pravednost i mir, Izaija izrice jednu znamenitu
i vaznu tvrdnju, koja glasi: “Mir ce biti djelo pravde, a plod
pravednosti - trajan pokoj i uzdanje” (Iz 32,17). Upravo jer
Ce biti ostvaritelj pravde medu ljudima i narodima, Mesiji se
daje ime “Knez mironosni” (Iz 9,5). Po Izaiji, dakle, nema niti
moze biti pravoga i trajnog mira tamo gdje vladaju nepravda
i tlacenje. Dokle god se ljudi na racun drugih bogate, dokle
god Jjudi druge ljude tlace i nanose im nasilje, dokle god ljudi
pred drugim ljudima moraju osjecati strah, ne moze biti mira.
Gdje nepravda i nasilje vladaju, nema mira, makar je sve
mirno i nema nikog tko se usuduje protestirati. Postoje lazni
proroci, koji vele “mir, mir”, a uistinu nema mira, nego samo
smrt i ogorcenost. Za Stari kao i za Novi zavjet neupitno je
da pravednost ima prioritet pred mirom, jer pravednost stvara
mir, ne mir pravednost. Stoga rad biblijskih vjernika na miru
mora biti orijentiran na pravednost.”” Na putu mira radi se
o uklanjanju ekonomskoga i svakog drugog iskoristavanja i o
izgradnji pravednoga pri-vrednog sustava. Na putu mira radi
se o razgradnji neslobode i uspostavi demokratske participacije
naroda u donoSenju politickih odluka.”® Tko potlacenima
omogucuje pravo, on sluzi miru, makar on na se navlacio
mrznju i progon od strane bogatih i tlacitelja. Sve to pokazuje
da “savez za pravednost” dolazi ispred “saveza za mir”.”® Dakle,
proces uspostave pravog i trajnog mira ukljucuje otklanjanje
nasilja, nepravde, gresnih struktura i izgradnju zajednistva i
medusobnog povjerenja. Upravo jer ¢ce u mesijansko vrijeme

77 Nije Crkva Kristova, nego religija antikrista, ako propovijeda pomirenje

u svrhu jednog takvog mira u drustvu u kojem se prava siromaha i
obespravljenih naprosto gaze.

78 Potanje o svemu tome, vidi: J. Moltmann, Gerechtigkeit schafft Frieden,
str. 78-79.

79 “Milosrde” ne znaci da “milost ide ispred prava”, nego da obespravljeni
dolaze do svoga prava.
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biti uspostavljen taj pravedni mir, narod nece vise dizati maca
protiv naroda niti ¢e vise imati potrebu da se uci ratovanju.
Stoga ¢e moc¢i maceve prekovati u plugove i koplja u srpove (Iz
2,3-4; Mih 4,2-3).

Biblijski vjernici Zive vec ovdje i sada iz te viSe pravednosti
novoga svijeta koji dolazi i unose tu pravednost po mogucnosti
u ovaj nas nepravedni i nasilni svijet. Oni, dakle, donose
onostranost u ovostranost. Sve to pokazuje da biblijska vjera,
gdje se ona autenti¢no zivi, nije “opijum za narod”, nego
snaga oslobodenja naroda. Kako se vidi, eshatoloSka obecanja
biblijske predaje - sloboda, mir, pravednost, pomirenje - ne
daju se privatizirati. Ona sile uvijek iznova na drustvenu
odgovornost. Dakako, ta obecanja se ne mogu poistovjetiti
ni s jednim drusStvenim stanjem, kako god ga mi sami mogli
ostvariti. Uvijek ostaje “eshatoloski pridrzaj”, u svjetlu kojega
se svako povijesno dostignuto stanje drustva ukazuje u svojoj
nedovrSenosti. Taj “eshatoloski pridrzaj” vodi nas u Kkriticko-
dijalekticki odnos prema drusStvenoj sadasnjosti. Ali to ne
znaci da trebamo di¢i ruke i odustati od posla. Naprotiv, ta
eshatoloska obecanja za nas su obveza za sadasnjost. Mi smo
pozvani da u duhu tih obecanja mijenjamo drustvene odnose
vec ovdje i sada, da omogucujemo da se vrsi volja Bozja “kako
na nebu, tako i na zemlji”. Stoga, “svaka eshatoloska teologija
mora se nuzno pretvoriti u politicku teologiju”.8® Ponovno
razotkrivanje politicke dimenzije biblijske vjere nema nista s
reakcionarnim neopolitiziranjem vjere. Ali to ima itekako veze
s razvojem drustveno-kriticke snage te vjere.

3. ZAKONSKE ODREDBE I RELIGIOZNE USTANOVE KOJE STITE
PRAVA SIROMAHA I OBESPRAVLJENIH

Biblija ima profinjeni osjecaj za one koji su ponizZeni,
zaboravljeni i emarginirani u drustvu. Ona od pocetka do kraja

80 J. B. Metz, Das Problem einer “politischen Theologie” und die Bestimmung
der Kirche als Institution gesellschaftskritischer Freiheit, u: Concilium
(1968), str. 403-411, ovdje 406.
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zahtijeva, kao jednu od svojih bitnih znacajki, odgovornost
i brigu za nemocne, potlacene, ugrozene i potrebne, i to s
postojanoScu i strastvenoS¢u kakve nemaju paralele ni u
jednoj drugoj religioznoj literaturi svijeta.8! To posebno jasno
i snazno dolazi do izraZzaja u odredbama Petoknjizja, gdje se
naglasava drusStvena briga za siromahe i nezasti¢ene (usp. Izl
21,1-11; 22,21-27; Lev 25,1-55; Pnz 15,1-18; 24,10-22). U
usporedbi s drugim tadasnjim kulturama Srednjeg istoka tu
postoji jedinstveno zakonodavstvo, koje se doduse moze ¢initi
utopistickim,®? ali odlu¢no zahtijeva “da ne bude siromaha”
(Pnz 15,4) i da “vrijedi isto pravilo za domorodca i pridoslicu”
(Izl 12,49). Osim toga, biblijsko socijalno zakonodavstvo govori
o “subotnoj godini”, “godini otpusta”, “jubilejskoj godini”,
o “pravu pabircenja” i “pravu gladnog putnika”, a sve su te
ustanove bile u funkciji zastite siromaha i obespravljenih.
Subotni pocinak, subotna i jubilejska godina bijahu, zapravo,
pokusaji da se stvori i ponovno stvori drustvo unutar kojega su
svi mogli sudjelovati na proizvodniji i raspodjeli dobara, tj. da
se siromasima i obespravljenima dadnu jednake $anse.®3 Prije
nego prijedemo na iznoSenje sadrzaja tih zakonskih odredaba
i ustanova potrebno je iznijeti na vidjelo osnovno polaziste
iz kojega proizlazi taj iznimno €ovjecan stav Biblije prema
siromasima i obesprav-ljenima. To je sigurno pretpostavka
o svetosti i nedirljivosti svake ljudske osobe, koja se izvodi
iz biblijske tvrdnje o Covjekovoj bogosli¢nosti. 1z tog nauka
proizlazi bitna jednakost svih ljudi pred Bogom i njihova
jednakopravnost; tu i individualna i drusStvena prava imaju
svoje utemeljenje.

81 Tto je sigurno jedan od razloga sto je Biblija ostala vjecna mladost svijeta,

ali i razlog da se ta knjiga s pravom naziva Svetim pismom.

82 Zapravo, ni o jednoj od tih odredaba i ustanova mi ne znamo sa sigurnoscu

jesu li one ikada vrijedile kao drzavni zakon.

83 Usp. P. Lapide, Exodus in der jiidischen Tradition, str. 34; W. Gross, Die
alttestamentlichen Gesetze zu Brache-, Sabbat-Erlass- und Jubeljahr und
das Zinsverbot, u: TQ 180 (2000), str. 1-15.
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3.1. Svetost ljudske osobe kao temelj gradanskih i
politickih prava

Svetost Jjudske osobe potvrduje se na najsnazniji nac¢in u
dva izvjeSca o stvaranju (Post 1,1-2,4a; Post 2,4b-25). U oba je
covjek srediste BoZjega stvarateljskog djela. Covjek se potpuno
jasno izdvaja od ostatka stvorenja: u Post 1,26-30 kao kruna
stvaranja i u Post 2,7-9 kao srediSte oko kojega i za kojega je
ostatak svijeta stvoren. Taj posebni polozaj covjeka u prvom
se izvjeSc¢u o stvaranju istice pomocu zacudujuce tvrdnje, da
je covjek stvoren kao slika Bozja (Post 1,27). U toj najvaznijoj
biblijskoj tvrdnji o covjeku dolazi do izrazaja svijest o posebnom
polozaju covjeka i dostojanstvu svake ljudske osobe. Odatle
se dade zakljuciti da svi Jjudi imaju jednako dostojanstvo:
muskarci i Zene (usp. Post 5,1-3), slobodni i robovi, Zidovi i
pogani, jer su svi stvoreni na sliku Bozju. Iz te covjekove
bogoslicnosti izviru i neotudiva prava za svaku lJjudsku osobu,
bez obzira kojeg je spola, boje koze, kojoj rasi pripada i iz koje
socioloske skupine dolazi.?* Tako se Covjekova bogoslicnost
izrijekom uzima u Bibliji kao temelj zabrane prolijevanja ljudske
krvi (Post 9,6). Tko ubija covjeka, taj pravi atak na sliku Bozju.
Dakle, tu se ljudsko pravo na zivot utemeljuje na posebnom
dostojanstvu covjeka. Ljudsko dostojanstvo i ljudska prava
idu zajedno. Nikakvo ljudsko pravo bez ljudskog dostojanstva;
nikakvo ljudsko dostojanstvo bez ljudskih prava.®®

Kao ni vecina religioznih zbirki zakona, ni Dekalog se ne
bavi ponajprije pravima, nego obvezama. Njegove zapovijedi
iznose u prvom redu brigu za druge i postivanje njihove osobe

8 Potanje o tome Sto sve ta tvrdnja o covjekovoj bogoslicnosti u sebi
ukljucuje i Sto odatle proizlazi za nauk o ljudskom dostojanstvu i judskim
pravima, vidi: M. Vugdelija, Couvjek i njegovo dostojanstvo u sujetlu Biblije
i krséanslce teologije: Biblijsko-teoloska antropologija, Split, 2000., str.
33-78; G. M. Soares - Prabhu, Die Bibel als Magna Charta von Befreiungs-
und Menschenrechtsbewegungen, str. 61-63.

85 Usp. J. Blank, Gottesrecht will des Menschen Leben. Zum Problem der
Menschenrechte im Neuen Testament, u: Concilium, 4 (1973), str. 213-
218, ovdje 213.
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i njihova posjeda, i na taj nacin jamce njihova osnovna prava.
Zabrana ubojstva, primjerice, znac¢i potvrdu prava na Zivot;
zabrana krade zna¢i potvrdu prava na posjed, itd. Tako Biblija
Stiti implicitno i stvarno prava Jjudi, iako se predodzba i govor
o pravima ili ¢ak univerzalnim pravima formalno ne pojavljuje
nigdje u Bibliji.®®

Kako smo ve¢ istaknuli, teologija je u ideji covjekove
bogosli¢nosti vidjela polaziste za shvacanje temeljne jednakosti
svih Jjudi pred Bogom i izvoriSte svih ¢ovjekovih prava. Iz te
svecane tvrdnje o ¢ovjeku kao slici Bozjoj proizlazi i to da je
covjek temeljni sakrament Boga, pomocu kojega mi stupamo u
kontakt s Bogom. Da je to tako, to nedvojbeno potvrduje i Isus
iz Nazareta. Temelj Isusove etike je da su nasi odnosi s Bogom
posredovani preko ¢ovjeka. Covjek je mjesto naseg susreta s
Bogom. Jednako kao $to mi ne mozemo ljubiti Boga drugacije doli
preko naseg bliZznjega, tako se ne mozemo ni s Bogom izmiriti ako
prije toga nismo izmireni s nasim bliznjim (Mt 5,23-24). Dakle,
covjek je, jednostavno zato Sto je ¢ovjek, slika i sakrament Boga.
Polozaj koji to covjeku daje, jest najsigurniji temelj za ljudska
prava koji se samo moze zamisliti. Nema nikakve sumnje da se
iza svih biblijskih zakonskih odredaba i ustanova, koje brane
prava siromaha i obespravljenih, u pozadini uvijek nalazi ta
temeljna ideja o covjeku kao slici Bozjoj.

3.2. Zakonske odredbe u korist siromaha i nemoc¢nih

Znacajka je biblijske religije da se ona utjelovljuje u
konkretnom Zivotu. Dok su okolni narodi ogranié¢ili religiju
na ritualno podrugje, Izrael je svoja religiozna osvjedocenja
prenio i na zakone koji su imali ravnati njegovim svagdasnjim
Zivljenjem. Zakoni tu izviru iz religije i tako postaju religiozna
obveza. Na taj nac¢in drusStveno i eticko djelovanje poprima

8  Potanje o svemu tome, vidi: D. McCarthy, Human Rights and the Old
Testament, u: A. Gonzalez (ed.), Human Rights: A Christian Approach,
Manila, 1988., str. 1-26.
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religiozno utemeljenje. Jednako su tako i prava pojedinca u
drustvu potkrijepljena religijom. Upravo na tom temelju gradila
se zapadna kultura i civilizacija.

Obje verzije Dekaloga po¢inju na isti nac¢in: “Ja sam Jahve,
Bog tvoj, koji sam te izveo iz zemlje egipatske, iz kuce ropstva”
(Post 20,2; Pnz 5,6). Ta uvodna formula podsjeca na ono $to je
Bog ucinio za svoj narod. Zapovijedi Dekaloga pokazuju kakav
bi se odgovor trebao ocekivati od naroda koji je iskusio tu
Bozju naklonost. Od onih koji su iskusili Bozje ¢ovjekoljublje
kada su se nalazili u nevolji o¢ekuje se i zahtijeva da budu
covjekoljubivi i milosrdni prema svojim bliznjima koji se nalaze
u nevolji. Kako to konkretno treba izgledati, pokazuje se u
zakonskim odredbama PetoknjiZja. Navodimo samo nekoliko
najvaznijih primjera.

Knjiga saveza (I1z1 20,22-23,33), zakonska zbirka koja
potjece iz vremena sudaca (oko 1240.-1020. pr. Kr.),8” snazno
se zauzima za nemocne i slabe. Tu medu ostalim nalazimo i
ovu naredbu: “Ne tlaci pridoSlicu niti mu nanosi nepravde, jer
ste i sami bili pridoslice u zemlji egipatskoj. Ne cvilite udovice i
siroceta! Ako ih ucvili$ i oni zavape k meni, sigurno ¢u njihove
vapaje uslisati” (Izl 22,20-22). Tu se, dakle, ponasanje prema
strancu modelira i motivira s podsje¢anjem na oslobodenje iz
Egipta. To je slué¢aj i u Izl 23,9, gdje citamo: “Ne ugnjetavaj
pridoslicu! Ta znate kako je pridoslici, i sami ste bili pridoslice
u zemlji egipatskoj.” Ostali zakoni u toj zbirci zabranjuju
nametanje kamate siromasima (Izl 22,24-26). Da jedan Zidov
jos zaraduje na nevolji jednog drugog Zidova, to se ovdje
osuduje kao krajnje nemoralno (usp. takoder Pnz 23,20).88
Drugi pak zakoni providaju da se siromah svake sedme
godine smije hraniti s njiva drugih (Izl 23,10-11). Osim toga,
tu se postojano posvjescuje da se ne smije biti pristran prema
siromahu o njegovoj parnici, odnosno da ga treba pravedno
tretirati na sudu (Izl 23,3; 23,06).

87 Usp. J. Limburg, Die Menschenrechte im Alten Testament, str. 210.

88 Usp. W. Gross, Die alttestamentlichen Gesetze, str. 3-7.
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Ponovljeni zakon sastoji se velikim dijelom iz opomena koje
se stavljaju u usta Mojsiju. Ta knjiga je vjerojatno sastavljena
u sedmome stoljecu pr. Krista, ali dolazi od starijih tekstova i
prenosi ih na novu situaciju.® U njoj se ¢esto najprije podsjeca
na ono 5to je Bog ucinio za svoj narod (usp. Pnz 4,37-40), da
bi se onda iznijelo kako se on treba ponasati. Medu ta pravila
ponasSanja spada svakako zauzimanje za nemoc¢ne. Medu
ostalim tu nalazimo i ovu odredbu: “Na kraju svake trece godine
iznesi svu desetinu svoga prihoda od te godine i poloZi je na
svoja vrata. Pa neka dode levit ... dosljak, sirota i udovica, ..., i
neka jedu i neka se nasite. Tako ce te blagoslivljati Jahve, Bog
tvoj, u svim poslovima Sto ih tvoja ruka poduzima” (Pnz 14,28-
29; usp. 26,12-15). Stalno susrecemo poticaje da se bude
velikoduSan prema siromasima (Pnz 15,7-11). Najamnike treba
odmah isplatiti i ne iskoriStavati ih (Pnz 24,14-15). Nemoc¢ni ne
smiju biti oSteceni u svojim pravima (Pnz 24,17-18). U tu kate-
goriju spadaju dosljak, sirota i udovica. Njima treba dopustiti
da imaju dio od uroda (Pnz 24,19-22; usp. Rut 2). Vrsenje svih
tih naloga gotovo uvijek se motivira ovim ili sliénim rije¢ima:
“Sjecaj se da si bio rob u Egiptu, i da te odande izbavio Jahve,
Bog tvoj; zato ti nalazem da ovu zapovijed vrsi§” (Pnz 24,18.22).

Zalcon svetosti (Lev 17-26) ¢ini se da je uzeo sadasnji oblik
u 6. st. pr. Krista, ali i on sadrzi stariji materijal.° I taj kodeks
trazi da se kod Zetve ostavi nesSto za siromahe i pridoslice (Lev
19,9-10), da se na sudu bude pravedan i ne gleda tko je tko
(19,15), da se stiti stranca (19,33-34) i opcenito da se zauzima
za siromahe (25,35-38). I ovdje se, kao i u ve¢ spomenutom
zakonodavstvu, gotovo uvijek ti postupci motiviraju rije¢ima:
“Ta i vi ste bili stranci u egipatskoj zemlji” (Lev 19,34). Dakle,
ve€ na razini Staroga zavjeta biblijski ethos se temelji uvijek
na prethodnom iskustvu spasenja. U tome se Stari zavjet ne
razlikuje od Novoga zavjeta. To nije Pavlova specifi¢nost.

89 Potanje o tome, vidi: W. Harrington, Uvod u Stari zavjet, KS, Zagreb, 1977.,
str. 168-172.

90 Usp. J. Limburg, Die Menschenrechte im Alten Testament, str. 210.
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Korisno je vidjeti i druge zakonske odredbe Petoknjizja,
koje odreduju posebno socijalni polozaj pridoslog stranca i
roba. Naspram onima koji posjeduju sva gradanska prava,
te dvije skupine su u mnogo¢emu prikracene. PridoSlica (ger)
nema nikakva dijela zemlje koji njemu pripada ili gdje bi se
on mogao osjecati domace. Takve osobe su vrlo ugrozZene i
ranjive i zato ih Zakon uzima u zastitu. Stranca treba ljubiti
(Pnz 10,13), ne smije ga se ni maltretirati ni tlaciti (Izl 22,20),
ne smije ga se pred sudom omalovazavati kao da bi on imao
manja prava nego gradanin (Pnz 24,17); isti zakon vrijedi za
domaceg kao i za stranca (Izl 12,48; Lev 24,22). Zakon jasno
i odluéno propisuje: “Ako se stranac nastani u vasoj zemlji,
nemojte ga ugnjetavati. Stranac koji s vama boravi, neka vam
bude kao sunarodnjak; ljubi ga kao sebe samoga. Ta i vi ste
bili stranci u egipatskoj zemlji...” (Lev 19,33-34). S jednim
nizom tako covjec¢nih propisa, kakve se na starom Istoku ne bi
ocekivalo, biva tu stranac respektiran kao osoba. Ako je strani
rob pobjegao, ne smije ga se izruciti njegovu gospodaru. Ako
on ostane siromah, onda i on uziva prava koja uzZivaju sinovi
Izraelovi ako su siromasni (Pnz 24,17-22). I za nj vrijede propisi
o po¢inku od rada u subotu (Pnz 5,12-15); i on ima pravo i
obvezu na dokolicu i po¢inak. Stranac je dakle covjek kojemu
se priznaje Jjudsko dostojanstvo, koji prima od Boga pravo i
pravednost i biva zasticen, jer Bog slusa njegov vapaj, i Bozja
se srdzba raspaljuje ako mu se nanosi nepravda (Iz1 22,20s]).%!

Zakon otvoreno Stiti i dostojanstvo roba. U propisima o
robovima izrijekom se kaze: “Kad za roba kupis jednog Hebreja,
neka sluzi Sest godina. Sedme godine neka ode, ali bez
otkupnine, slobodan” (Izl 21,2). Zakon polazi od pretpostavke
da je covjek pozvan na slobodu, i na taj na¢in promice slobodu
ljudi koji su privremeno postali robovi.?? Dakle, vlasnik robova
morao je postivati njihova prava, pa i pravo na oslobodenje

91 Usp. E. Bianchi, Das Alte Testament und die Nichtgewtirdigten der
Gesellschaft, str. 626.

92 O konkretnom primjeru oslobadanja robova, vidi: Jr 34,8-10.
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poslije sedam godina. Onima koji su izigravali taj zakon, Bog
se po proroku ostro prijeti (Jr 34,10-22).

Taj izuzetno covjecan stav PetoknjizZja prema siromasima i
obespravljenima nastavlja se i u mudrosnoj biblijskoj literaturi,
posebno u Mudrim izrekama. Rijec je o zbirci mudrih izreka,
koje su sluzile za pouku mladih lJjudi, koji su jednog dana
trebali zauzeti vodece polozaje u Izraelu. Knjiga je sastavljena
za vrijeme vladanja Salomona, dakle u 10. st. pr. Krista (Izr
1,1; 10,1), i u 8. st. pr. Krista, to¢nije za vrijeme Ezekije,
dopunjena (Izr 25,1).9% U toj knjizi je sakupljeno ono najbolje
iz medunarodne mudrosti tog vremena i tako uobliceno da
sluzi za pouku buducih voda Izraela.

Mnogi poticaji u toj knjizi zauzimaju se posebno za udovice
i sirocad, i prije svega za siromahe. Mora se na vapaj siromaha
paziti, jer “tko svoje uho zatvori pred vapajem siromaha, i on
ce vapiti, ali nece biti usliSan” (Izr 21,13). Tko ima kruha,
treba ga dijeliti sa siromahom, koji ga nema (22,9), i tko to
¢ini, bit ¢ée sretan (14,21). Od pravednika se trazi da pozorno
brane prava siromaha (29,7). Ta obveza posebno veze kralja
(29,14; 31,9; usp. Ps 72,2.4.12-14). U kreposti idealne Zene
ubraja se takoder i njezina velikodusnost prema siromasima
(31,20). Ako vodeci ljudi zanemare te obveze prema siromasima
i nemoc¢nima, sam Bog ¢e se zauzeti za njihovu stvar (22,22-
23; 23,10-11). On bdije nad mejaSem njive udovic¢ine (15,25).
Dakle, briga za siromahe, nemocne i obespravljene odlu¢no
odreduje ponasanje ¢lanova naroda Bozjega.

Ukratko: U svim tim zakonskim odredbama narod se
podsjeca na ono Sto je Bog ucinio za nj, i u svjetlu toga se od
njih trazi odgovarajuci na¢in ponasanja. Vazni vid tog odgovora
sastoji se u tome da se posebno zauzimaju za nemocne, udovice
i sirocad, siromahe i strance. Ne moze se poreci da iz svih tih
odredaba zraci vrhunska covjecnost.

93 Usp. W. Harrington, Uvod u Stari zavjet, str. 276-278; J. Limburg, Die
Menschenrechte im Alten Testament, str. 210.
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3.3. Religiozne ustanove u korist siromaha i obespravljenih

Covjeku i ljudskoj obitelji su za normalan i sretan Zivot
potrebna vremenita dobra. Ako su ta dobra ¢ovjeku potrebna
da bi bio vise covjek, vise slobodan,* onda on ima pravo da ih
stjece i posjeduje kao svoje osobno vlasniStvo. Nepobitni dokaz
za to je i sedma zapovijed Dekaloga (Izl 20,15: “Ne ukradi!”).
Njome Bog utemeljuje pravo na vlasnistvo i Stiti zakonito
i pravedno steceno vlasnistvo pojedinca i zajednice. Na toj
pozadini postaje jasno da je pretjerano siromastvo zlo. Stoga
posvemasnja neimastina ne moze biti ideal biblijskog vjernika.

S druge strane, Biblija nam stavlja na znanje da je Bog u
pocetku zemlju i njezina blaga povjerio zajednickom upravljanju
ljudi, da se oni za nju brinu, da njome svojim radom zagospodare
i uzivaju njezine plodove (Post 1,26-29). To pokazuje da su
dobra stvorenoga svijeta namijenjena svim ljudima, a ne samo
povlastenim pojedincima. Odatle se s pravom zakljucuje da
“pravo na privatno vlasnistvo, ... , ne ukida prvobitni dar
zemlje covjecanstvu kao cjelini. Op¢a namjena dobara ostaje
prvenstvenom...”.%% 1 doista, Biblija nikada nije promatrala
osobno vlasnistvo kao apsolutno, bezuvjetno i neograniceno
pravo, kao nesto nedirljivo, sakrosanktno. Naprotiv, ljudsko
vlasnistvo se tu shvaca kao relativnha stvarnost, kao Bozji
posudbeni dar. Kao stvoritelj i uzdrzavatelj svih stvari, Bog
je njihov prvi vlasnik.%® On ta dobra povjerava covjeku na
upravljanje i upotrebu (Post 1,28-30). Dakle, ¢ovjek je tu kao

94 Prisvajanje dobara opravdano je i radi jamstva slobode i dostojanstva

osobe. Govoreci o proizvodnom kapitalu na Medunarodnom kolokviju o
Rerum novarum u Rimu, Ivan Pavao II. pripomenuo je da je drustveni
nauk Crkve uvijek branio participaciju velikog broja ljudi u tom kapitalu,
jer vlasniStvo je vazno sredstvo zastite slobode i odgovornosti osobe (usp.
Glas Koncila od 26. svibnja 1991., str. 4).

9 Katekizam Katolicke Crive, br. 2403.

9 U viSe navrata Biblija to izrijekom izjavljuje. Tako u Lev 25,23 ¢itamo:
“Zemlja se ne smije prodati potpuno, jer zemlja pripada meni, dok ste vi
samo stranci i gosti kod mene.” U istom duhu i Psalmist veli: “Jahvina je
zemlja i sve na njoj” (Ps 24,1).
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upravitelj kojemu su ta dobra povjerena kao talenti koje on
mora oploditi (usp. Mt 25,13-30). On je odgovoran pred Bogom
za dobra koja su mu povjerena i morat ¢e na kraju polagati
racun o upravljanju njima. A po Bozjem odredenju vremenita
dobra trebaju sluziti svim ljudima. Razdioba dobara je samo
podjela odgovornosti za zajednicko upravljanje, za zajednicko
sluzenje. U tom biblijskom shvacanju vlasniStva ne moze se
govoriti o isklju¢ivom interesu pojedinca. Tu se naglasava da
svaki ¢ovjek treba imati udjela na dobrima ovoga svijeta, da bi
bio vise slobodan, vise covjek.%”

Polaze¢i od osnovnog uvjerenja da su vremenita dobra
namijenjena svim ljudima, sedma zapovijed Dekaloga imala
je za cilj da zastiti osobe i njihov pristup potrebnim dobrima.
Zabranjujuéi kradu, ta zapovijed zeli re¢i da nijedan ¢ovjek
ni ustanova nemaju pravo lisiti drugu Jjudsku osobu dobara
koja su joj potrebna. Vremenita dobra ovoga svijeta nitko nema
pravo monopolizirati. To potvrduju i druge biblijske odredbe
i ustanove. Tu zasigurno spadaju pravo pabircenja i gladnog
putnika (usp. Lev 19,9-10; 23,22; Pnz 24,19-22), ustanova
subotne i jubilejske godine (Izl 23,10-11; Lev 25,2-7; Lev
25; Pnz 15,1-11). Svi ti propisi poticu i pozivaju na ponovnu
raspodjelu dobara na osnovi ljudskih potreba. Dakle, ne samo
da se Mojsije zauzeo da razdijeli praviéno zemlju medu svojim
sunarodnjacima, nego je ustanovljenjem subotne i jubilejske
godine providio ponovnu razdiobu zemlje svakih sedam,
odnosno pedeset godina,®® tj. njezin povrat prvotnim vlasnicima
koji su nje bili liSeni i na taj nacin stavljeni u podredeni polozaj.
Te ustanove nedvosmisleno pokazuju da biblijska vjera sluzi

97 Potanje o tome, vidi: M. Vugdelija, Couvjel i njegovo dostojanstvo u sujetlu
Biblije i krséanske teologije, str. 213-214.

98 Po svoj prilici te ustanove na pocetku nisu postojale istodobno. Ako je prije
bila ustanovljena subotna godina, onda dok je ta ustanova bila na snazi,
nisu vrijedili propisi o jubilejskoj godini, i obratno. Inace se susrec¢emo s
mnogim nelogi¢nostima ako pripustimo postojanje obiju ustanova u isto
vrijeme. Tek kasnije je sve to amalgamirano u jedno, kad se ti propisi
mozda viSe nisu ni prakticirali. Usp. W. Gross, Die alttestamentlichen
Gesetze, str. 14.
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interesima jednakosti odnosno jednakopravnosti. Subotna i
jubilejska godina bile su pokusaj da se stvori i ponovno stvori
drustvo u kojem ¢e svi imati udjela na vremenitim dobrima i
u kojem ce svima biti omogucene iste Sanse. O svemu tome
Zelimo nesto detaljnije re¢i u onome Sto slijedi.

3.3.1. Pravo pabir¢enja i pravo gladnog putnika

Ako su zemaljska dobra namijenjena svim Jjudima, onda
pristup tim dobrima treba biti omogucen svima. Nitko ne smije
iz toga biti iskljucen. To je neotudivo pravo svakog ljudskog
bica. Pravo pabir€enja i pravo gladnog putnika (usp. Lev 19.9-
10; 23,22; Pnz 24,19-22) upravo su izrazaj te biblijske svijesti
da zemlja pripada svima i da se, stoga, svatko moze koristiti
njezinim plodovima. Ocito je da to zakonodavstvo Stiti siromahe
koji su posebno ranjivi.

Pripovijest o Ruti je klasi¢ni primjer koriStenja prava
pabircenja (Rut 2,1-23). Siromah je na taj nacin mogao
prezivjeti a da nije bio primoran prositi. Druge odredbe idu
cak dotle da dopustaju siromahu da ude u tudi vinograd ili Zito
i prije nego je vinograd potrgan ili Zito poznjeveno, ako se radi
o utazenju gladi. Ali, da ne bi dosSlo do zloupotrebe te izuzetno
humane povlastice, daju se odmah i neka ograni¢enja. Ona
glase: “Ako udes u vinograd svoga susjeda, slobodno ti je zobati
grozda do mile volje, ali u svoj sud ne smijes stavljati. Ako udes
u zito svoga susjeda, mozes kidati klasove rukom, ali ne smijes
prinositi srpa susjedovu zitu” (Pnz 23,25-26). Dakle, ono Sto bi
moderna misao mogla okarakterizirati kao kradu, Stari zavjet
nije tako kvalificirao. Po njegovu nauku, ljudska potreba daje
covjeku pravo pristupa na dobra koja su mu nuzna za Zivot.
Odatle jasno proizlazi da je pravo upotrebe vremenitih dobara,
koje pripada svim ljudima, ispred prava privatnog vlasniStva.
Uvazavajudi taj nauk, sv. Toma sasvim ispravno zakljucuje kad
kaze: “U nuzdi su sve stvari zajednicke.”®® Stoga, uskratiti to

99 Sv. Toma Akvinski, Summa theologica, II-1I, 66,7: “In necessitate sunt
omnia communia.”
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siromahu, bio bi grijeh. Tu se, dakle, krada ne definira polazeci
isklju¢ivo od pojma vlasniStva. Pravo na zadovoljenje ljudske
potrebe dio je te definicije.

Vjerna tom biblijskom nauku, Crkva je uvijek drzala da
u krajnjem slucaju ta zajednicka namjena dobara ne smije
biti prijecena privatnim vlasniStvom. Zato se u krajnjoj nuzdi
ne moze govoriti o kradi. U tom slucaju osobi je dopusteno da
se posluzi dobrima koja su vlasniStvo drugoga. Vlasnici, sa
svoje strane, imaju moralnu obvezu ustupiti svoja dobra tim
osobama koje se nalaze u nuzdi. Dakle, upravo zato sto su
zemaljska dobra namijenjena svim ljudima, svako vlasnistvo
ima uvijek i drustveno znacenje i odgovarajuce drusStvene
obveze. To postojano naglasavaju svi papinski i saborski
dokumenti koji izlazu drustveni nauk Crkve.190

3.3.2. Subotna godina

I ova ustanova izvire iz dubokog religioznog osvjedocenja
da je Bog vlasnik svih dobara i da su ta dobra odredena na
dobrobit svima, a ne samo malome broju povlastenih. Na toj
liniji odredbe subotne godine nastoje Stititi jednakost i slobodu
svih Izraelaca.

Nema sumnje da je posjedovanje jedno od vaznih sredstava
za obranu covjekove slobode na svim razinama. Zapravo, jedna
od osnovnih ¢ovjekovih sloboda jest ona od potrebe, bijede i
gladi. Svaka je druga sloboda usko povezana s tom. Iskustvo
pokazuje da ekonomska ovisnost ugrozava slobodu. Ako je
covjek ekonomski neovisan, on ¢e moci slobodno izraziti i
braniti svoje misljenje i osjecaje. Naprotiv, materijalna ovisnost
nerijetko je razlog duhovnom ropstvu. S tog razloga Biblija
odobrava i brani vlasnistvo. Ipak, ta sveta knjiga ne zaboravlja
naglasiti da su vremenita dobra od Boga dana da sluze svima.

100 Usp. Pio XII., Radio poruka od 1. lipnja 1941., u: M. Valkovi¢ (ur.), Sto
godina katolickoga socijalnog nauka, Zagreb, 1991., str. 83-84; Ivan
XXIII., Mater et Magistra, br. 43 i 119; Gaudium et Spes, br. 69; Pavao VI.,
Populorum progressio, br. 22.
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Stoga ona nikada ne shvaca privatno vlasnistvo kao apsolutno
i nedirljivo. Naprotiv, uvijek ga shvaca u Sirem kontekstu
zajednickog prava svih da koriste sva stvorena dobra, tj.
kao podredeno opcoj namjeni dobara.!®! Po tom shvacéanju,
privatno vlasniStvo mora imati uvijek i drustvenu funkciju: ono
ukljucuje bitno obvezu solidarnosti s onima koji su u oskudici,
odnosno treba ga smatrati sredstvom sluzZenja bliZznjima. To
snazno dolazi do izrazaja i u odredbama subotne godine.

Sto je to subotna godina i koje su njezine odredbe? U
Knjizi 1zlaska zapovijedi o po¢inku u sedmodnevnom ritmu (Izl
23,12: subotni po¢inak) prethodi zapovijed o sedmogodiSnjem
ritmu (Izl 23,11: subotna godina).!°? U skladu s odredbama te
potonje ustanove siromah je svake sedme godine imao pravo
na plodove koji su rasli na poljima koja su ostavljena pocivati.
Jedna od odredaba kaze: “Sest godina zasijavaj svoju zemlju
i njezine plodove pobiri, a sedme je godine pusti da pociva.
Neka se s nje hrani sirotinja tvoga naroda, a $to njoj ostane,
neka pojede poljska Zivina. Radi tako i sa svojim vinogradom
i sa svojim maslinikom” (Iz1 23,10-11). Dakle, posjednik
treba svake sedme godine njivu, vinograd i maslinik ostaviti
neobradenima. Sto te godine donesu od plodova, ne pripada
vlasniku, nego siromasima. Sastavlja¢ Levitskog zakonika vidi
subotnu godinu u prvom redu kao subotni pocinak za zemlju
(Lev 25,2-7; usp. takoder 25,20-24).103

Deuteronomisticki zakonodavac, sa svoje strane, shvaca
subotnu godinu kao godinu otpustanja dugova (Pnz 15,1-4)
i oslobadanja robova (Pnz 15,12-18). Govoreci o toj godini,
on izrijekom nareduje: “Na zavrSetku sedme godine oprastaj
dugove. Ovako neka bude oprasStanje: neka svatko oprosti

101 Usp. Ivan Pavao II., Laborem exercens, br. 14.

102 Usp. H. G. Kippenberg, Religion und Klassenbildung im Antiken Judda.
Eine religionssoziologische Studie zum Verhdltnis von Tradition und
gesellschaftlicher Entwicklung (StUNT 14), Gottingen, 1982., str. 56sl; W.
Gross, Die alttestamentlichen Gesetze, str. 7.

103 Usp. B. C. Houtman, Das Bundesbuch. Ein Kommentar (DMOA 24),
Leiden-New York-Koln, 1997., str. 278sl.
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duzniku svoje potrazivanje; neka ne utjeruje duga od svoga
bliznjega ni od svoga brata, kad se jednom proglasi Jahvino
otpustanje dugova. Moze$ traziti od tudina, ali ono Sto se tvoga
nade kod tvoga brata, treba da otpustis, da ne bude siromaha
kod tebe” (Pnz 15,1-4).19% Kako smo veé naveli, te godine
takoder robovi trebaju biti oslobodeni (Pnz 15,12-18). Vlasnike
robova se potice da to uc¢ine radosna srca i da ih ne puste
praznih ruku nego da ih velikodu$no nagrade za Sestogodi$nje
sluzenje. I ovaj put se to traZzeno ponasanje motivira rijec¢ima:
“Sjecaj se kako si bio rob u zemlji egipatskoj, i kako te Jahve,
Bog tvoj, otkupio” (r. 15).

Mi danas ne mozemo pouzdano utvrditi jesu li te odredbe
ikada bile stvarno vazeci drzavni zakon i kako su se one
provodile u djelo. Polazeci od pretpostavke da bi subotna
godina - ako bi za sve vrijedila u isto vrijeme i primjenjivala
se na sve njive, maslinike i vinograde - dovela do privrednog
kolapsa, mnogi tumaci drze da se taj sedmogodisnji ritam
pocinka zemlje vjerojatno ovako organizirao: Razliciti ratari
ostavljali su prema vlastitim sedmogodisnjim ciklusima svoje
njive pocivati. Isti ratar, primjerice, ostavljao je - uvijek u
sedmogodiSnjem ritmu - po principu rotacije jednu njivu u
jednoj, drugu u drugoj, vinograd u trecoj, maslinik u cetvrtoj
godini neobraden. Obrazlazu to starom staroistocnom praksom
pocivanja zemljiSta, ali prije svega racionalnim zakljucivanjem:
Samo na taj nacin prehrana naroda u sedmoj godini nije
ugrozena, i samo tako mogli su siromasi u svakoj godini ovdje
ili ondje naci nesto za sebe.!% Druga pak skupina egzegeta,
upravo zbog teske prakticne provedivosti propisa o subotnoj

104 Opsirnije o tome i o zalogu duznika, vidi: W. Gross, Die alttestamentlichen
Gesetze, str. 10-11.

105 Tako: B. S. Childs, Exodus. A Commentary (OTL), London, 1974., str.
482; Ch. J. H. Wright, Sabbatical Year: The Anchor Bible Dictionary, vol. 5,
New York-London-Toronto-Sydney-Auckland, 1992., str. 857-861; M. J.
Mulder, Samat, Semattah, u: ThWAT, Bd. VIII, Stuttgart u. a., 1995., str.
198-204; E. Otto, Der Ackerbau in Juda im Spiegel der alttestament-lichen
Rechtstiberlieferungen, u: H. Klengel - J. Renger (Hrsg.), Landwirtschaft
im Alten Orient (Berliner Beitrage zum Vorderen Orient 18), Berlin,
1999., str. 229-236 (Anm. 5).
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godini (Lev 25,2-7.20-24), vidi subotnu godinu kao sveé¢enicku
utopiju i kao uradak za stolom koji je daleko od stvarnosti.!%¢
Treba ipak rec¢i da kasniji tekstovi svjedoce da su se ti propisi
obdrzavali (usp. Neh 10,32; 1 Mak 6,49.53).107

Rabini su vidjeli zakon o otpusnoj godini bitno kao
propis o otpustu duga. Ali, da ne bi privredni zivot time bio
poremecen, oni su iznalazili okoliSna kazuisticka rjeSenja. U tu
svrhu je uveden i Prosbul. Uveo ga je rabi Hillel kao juridicku
mjeru opreza, a u njemu se priznavalo da vjerovnik moze
utjerivati dug i nakon otpusne godine.!'%® Prosbul funkcionira
na osnovi komplicirane pravne konstrukcije. To je pisana,
pravno djelotvorna, od sudaca i sviedoka potpisana pohrana
vjerovnika protiv pravnih posljedica otpusne godine, a sadrzi
sljedecu izjavu: “Ovim izjavljujem pred vama sudcima N. N.
ovog mjesta N. N., da ¢u ja sve potraznje koje mi naspram N.
N. pripadaju, utjerivati u svako meni zeljeno vrijeme.” Hillel
sigurno nije uveo Prosbul da bi u korist bogatih vjerovnika
stavio jedan biblijski zakon izvan snage. Njegova je namjera
bila da se na taj nacin u situaciji privredne nuzde zastiti od
one opasnosti koja vec izranja na vidjelo u Pnz 15,9, tj. da pri
pribliZavanju godine otpusta financijsko moé¢ni gradani lako
uskrate siromasnim sugradanima potrebne kredite, da ne

106 U tu skupinu spadaju: M. Greenberg, Der Gebrauch der Bibel im heutigen
Israel. Eine engagierte Sicht, eine Kritik und eine Empfehlung, u: M.
Klopfenstein u. a.. (Hrsg.), Mitte der Schrift? Ein judisch-christliches
Gesprach. Texte des Berner Symposions vom 6.-12. Januar 1985 (Jud
Chr Bd. 11), Bern, 1987., str. 343-355, ovdje 345; R. Jospe, Sabbath,
Sabbatical and Jubilee, u: H. Ucko (Hrsg.), The Jubilee Challenge. Utopia
or Possibility? Jewish and Christian Insights, Geneva, 1997 (Anm 1), str.
77-98, ovdje 91sl; L. Klenicki, Jewish Understanding of Sabbatical Year
and Jubilee, u: H. Ucko (Hrsg.), Challenge, 49sl.

107 Usp. takoder Josip Flavije, Antiquitates (XIII 8,1), XIV 16,2; Tacit, Historiae
V.4 (“septimum quoque annum ignaviae datum”).

108 Usp. L. Klenicki, Jewish Understanding of Sabbatical Year and Jubilee,
u: H. Ucko (Hrsg), Challenge, str. 41-52, ovdje 46sl.

Opsirnije o tome, vidi: W. Gross, Die alttestamentlichen Gesetze, str. 11,
bilj. 35.
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bi izgubili svoj kapital.!?® U svakom sluéaju, i taj kazuisticki
postupak svjedoc¢i o tome da su se propisi o subotnoj godini u
to vrijeme shvacali realisticki.

Koliko god povijesna pitanja glede propisa o subotnoj
godini bila teska i komplicirana, njihovo je teoloSko znacenje
potpuno jasno. O¢ito je da su sve te odredbe iSle za tim da odrze
jednakost u drustvu, da sprijece stvaranje velikih drustvenih
razlika. Dakle, i ta ustanova imala je za cilj da uvede ravnotezu
medu klasama. Ponovnom raspodjelom dobara Zeljelo se iznova
uspostaviti ekonomsku harmoniju u zemlji i tako omoguciti
jednake Sanse svima. Kako se vidi, rije¢ je o jednoj izuzetno
covjecnoj ustanovi.

3.3.3. Jubilejska godina

O ustanovljenju i odredbama te vazne socijalne ustanove
Staroga zavjeta govori se u Lev 25,8-28.119 Nakon sedam puta
sedam godina, tj. svake pedesete godine slavi se Jubilejska
godina. Poc¢inje s velikim Danom pomirenja i uvodi se
svecanim trubljenjem u ovnujski rog.!!! Jubilejska godina je
godina oslobodenja robova, brisanja dugova i povrata zemlje

110 Ovaj ulomak je ¢esto studiran pa i u najnovije vrijeme. Ovdje navodimo
samo nekoliko najvaznijih ¢lanaka: Y. Amit, The Jubilee Law. An Attempt
at Instituing Social Justice, u: H. G. Rewntlow - Y. Hoffman (ed.), Justice
and Righteousness. Biblical Themes and their Influence (coll. JSOTS,
137), Sheffield, 1992., str. 47-59; L. J. Bord, Le droit de rachat des gages:
étude juridique de Lv 25 et parallcles, u: Revue historique de droit francais
et étranger, t. 75, 1997., str. 193-213; C. L. Cartticha The Sabbatical/
Jubilee Cycle and the seven-Year Famine in Egypt, u: Biblica 80(1999),
str. 224-239; G. C. Chirichigno, Debt-Slavery in Israel and the Ancient
Near East (coll. JSOTS, 141), Sheffield, 1993; J. A. Fager, Land Tenure
in the Biblical Jubillee; A Moral World View, u: Hebrew Annual Review
11(1987), str. 59-68; A. Shenkee, The Biblical Legislation on the Release
of Slaves: The road. from Exodus to Leviticus, u: JSOT 78(1998), str. 23-41;
J. Van Seters, The Law of Hebrew Slave, u: ZAW 108(1996), str. 534-546;
M. Weinfeld, Sabbatical Year and Jubilee in the Pentateuchal Laws and
their Ancient Near Eastern Background, u: The Law in the Bible and its
Environment (T. Veijola, ed.), Gottingen, 1999., str. 39-62.

11 Otuda ime te ustanove. Zapravo, na hebrejskom jobel znaé¢i 'ovnujski
rog'.
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njezinim izvornim vlasnicima. Odredba kaze: “Tu pedesetu
godinu proglasite svetom! Zemljom proglasite oslobodenje svim
njezinim stanovnicima. To neka vam bude jubilej, oprosna
godina. Neka se svatko vas vrati na svoju o€evinu; neka se
svatko vrati k svome rodu!” (Lev 25,10; usp. Pnz 15,1-11).

Prva stvar, dakle, koja se trazi za tu svetu godinu jest
potpuno oslobodenje svih zatocenika i potlacenih u Izraelu,
odnosno oslobadanje od prisilnog rada Izraelaca koji su u to
stanje dospjeli zbog zaduzenja. Prema toj odredbi, svi izraelski
robovi trebaju se osloboditi u jubilejskoj godini, bez obzira s
kojeg razloga su oni postali robovi. U §irem kontekstu propisa o
jubilejskoj godini nasa odredba se onda ovako pobliZe odreduje:
“Ako li tvoj brat padne u Skripac dok je s tobom u urednim
odnosima, te se moradne tebi prodati, nemoj ga prisiliti da sluzi
kao rob; neka bude kod tebe kao najamnik ili nadni¢ar. Neka
sluzi kod tebe do jubilejske godine. Onda neka bude slobodan
da ode od tebe, i on i njegova djeca s njime; neka ide natrag
svome rodu i opet zaposjedne svoju djedovinu” (Lev 25,39-41).
Dakle, nijedan Izraelac ne moze biti “vlasnik” drugog Izraelca.
Drugim rijecima, pripadnika izabranog naroda ne moze se viSe
uciniti robom.!!?2 Kao teoloski razlog za to nas autor navodi
sljedece: “Ta oni su moji sluzbenici, ja sam ih izbavio iz zemlje
egipatske; oni se ne smiju prodavati kao robovi” (Lev 25,42).
To nije samo jedan socijalni propis, nego i teoloSko-religiozna
obveza za biblijske vjernike.

Jubilejske godine se zemlja, ako je ona zbog bilo kojih
razloga bila otudena pojedinim obiteljima, ponovno treba vratiti
svom prvotnom vlasniku, kojemu je bila dodijeljena u vrijeme
nastanjenja u Izraelu. Zapovijed izrijekom kaze: “Te jubilejske
godine neka se svatko vrati na svoju ocevinu” (Lev 25,13; usp.
25,10.41). Kao teolosSko obrazlozenje za to navodi se: “Zemlja
se ne smije prodati potpuno, jer zemlja pripada meni (=Jahvi),
dok ste vi samo stranci i gosti kod mene” (Lev 25,23). Kao

112 Usp. W. Gross, Die alttestamentlichen Gesetze, str. 13; J. Magonet, Die
Einstellung des Buches Exodus gegeniiber Agypten, str. 444.
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najamnici Izraelci ne mogu stvarno prodavati zemlju, nego je
samo dalje iznajmiti u velikoj nuzdi. To privremeno otudenje
prema Jahvinoj volji proglasava se nevazec¢im svake jubilejske
godine. Dakle, tu se prodaje “broj ljetina” (Lev 25,16), a ne
zemlja. Dok knjiga Saveza (Izl 23,10-11) i Ponovljeni zakon
promatraju nas problem s glediSta zaduzZenog pojedinca,
zakon o jubilejskoj godini bira perspektivu pogodene obitelji.
Njegove odredbe imaju za cilj da stvore drustveno izravnanje
za oStecene obitelji, da ¢lanovima tih obitelji dadnu ponovno
jednake Sanse s drugima.!!® Dakle, Bog Zeli i moze zajam¢iti
jednakost svih Izraelaca, ali i svih ostalih Jjudi. Pomocu tih
propisa o jubilejskoj godini on ponovno omogucuje najslabijima
i najugrozenijima normalne uvjete zZivota, bez kojih bi njihova
sloboda i njihovo dostojanstvo dosli u pitanje.!'4 Na taj nacin
je zemlja ¢uvana u rukama istih obitelji i tako se odrzavala
jednakost raspodjele dobara.

Postoje brojna pitanja glede tih socijalnih odredaba. Prije
svega, postavlja se pitanje: radi li se tu o stvarnom zakono-
davstvu, koje se mozZe i treba prakticirati, ili o utopijskoj viziji
nade i proroc¢anstva buducénosti? Neki drZe da bi primjena jednog
takvog zakona neizbjeZno dovela do blokiranja ekonomskih
zakonitosti, i da se stoga radi o jednom utopijskom zakonu koji
izrazava socijalno-religiozni ideal koji je daleko od stvarnosti.
Osim toga, ta ista skupina istice da je jubilejska godina nespojiva
kako sa SestogodiSnjim vremenom sluZenja onih koji su postali
robovi zbog duga, tako i s redovnom godinom otpusta svakih
sedam godina, tj. s odredbama subotne godine u Ponovljenom
zakonu.!!® U tu skupinu egzegeta ocito spada i Albertz, koji veli:
“Nema nikakve naznake za to, da je zakon o jubilejskoj godini

113 Usp. Ch. H. Wright, Jubilee, Year of, u: AncB Dictionary, vol. 3, New York
i drugi, 1992., str. 1025-1030.

114 Usp. D. Luciani, Le jubilé dans Lévitique, 25, str. 485.

115 Glede tog potonjeg problema, mi smo ve¢ rekli, kada smo raspravljali o

subotnoj godini, da te dvije ustanove nisu morale biti na snazi istodobno.

One su vjerojatno tek kasnije u Bibliji amalgamirane.

116 R. Albertz, Jubeljahr, u: NBL, Bd. II, Ziirich-Dtisseldorf, 1995., str. 347;
usp. takoder W. Gross, Die alttestamentlichen Gesetze, str. 11.
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provoden u djelo.”!!® Prema tim tumacima, u tim odredbama
treba vidjeti idealisticku formulaciju (iz izgnanstva ili poslije
izgnanstva) projekta drustva bez siromastva ili nostalgijsko
prisjecanje na predmonarhijsku drustvenu praksu koja je
davno pala u zaborav. Toc¢nije, svecenicki teolozi bi u izgnanstvu
izradili tu viziju nade kao prorostvo oslobodenja iz babilonskog
suzanjstva. Taj zakon bi bio legalno sredstvo za izgnanike da
nakon povratka u svoju zemlju ponovno dodu u posjed svojih
zemljista koja su drugi zaposjeli dok su oni bili odsutni.!!” Drugi
pak u jubilejskoj godini vide stvarno zakonodavstvo i dodjeljuju
njezinim odredbama realisticku i povijesnu vrijednost. Kao
argumenat za to navode i slicnu praksu na starom Srednjem
Istoku: Naime, u akadskom (2400.-2200.) i babilonskom
razdoblju (1900.-1600.) dokumentirane su kraljevske odredbe
koje proglasavaju opce oslobodenje, anulirajué¢i sve dugove,
oslobadajué¢i duznike od ropstva i vrac¢ajuéi im zemlju koja je
bila u posjedu vjerovnika.!!® Ovo potonje tumacenje ima daleko
snaznije uporiste u biblijskim danostima.

Politeisticke religije priznaju mnosStvo bogova koji se
razlikuju u stupnju vaznosti. Polaze¢i od te klasne strukture
u nebu, ispovjedaoci politeistickog svjetonazora obi¢no ovako
zakljucuju: kao Sto postoji hijerarhija u nebu, tako postoji
hijerarhija ili klasni sistem i na zemlji. Po njima, dakle, postoje
razlicite klase ili kategorije ljudi. Naprotiv, jednakost svih ljudi
karakteristi¢na je za monoteisticke religije. A Izraelci su upoznali
Jahvu kao jedinoga Boga, i to kao onoga koji ih je kao zatocene
robove oslobodio iz egipatskog ropstva. Kao njihov osloboditelj
on trazi da svi Izraelci budu slobodni i jednaki pred njim. Zeli
da imaju jednake politicke, socijalne i ekonomske Sanse. Toj
svrsi sluzi i ustanova jubilejske godine. Njezine odredbe prozZete
su i nadahnute dubokim osvjedocenjem “da svi ljudi imaju

117 Za sazetak tih tumacenja, vidi: D. Luciani, Le jubilé dans Lévitique, 25,
u: RTL 30(1999), str. 456-486, ovdje 458.
118 Usp. D. Luciani, isto.

119 E. Otto, Theologische Ethik des Alten Testaments (ThW 3,2), Stuttgart-
Berlin-Ko6ln, 1994, str. 255; usp. takoder Th. Seidl, Jobeljahr, u: LThK
Bd. V (1996), str. 854-856.
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jednako pravo pristupa k prirodnim Zivotnim resursima”.!1®
One se protive gomilanju bogatstava u rukama malobrojne
elite i na taj nac¢in sprecavaju stvaranje klase osiromasenih.
Na osnovi tih odredaba jubilejske godine osiromasSeni su se
mogli nadati da ¢e im zemlja ponovno biti vracena i da ¢e
tako opet biti uspo-stavljena jednakost u zajednici. Jednom
rije¢ju, jubilejska godina je jedan od najznacajnijih pokusaja
da se ponovno uvede ekonomska jednakost u drustvu. Dakle,
namjera svih tih odredaba bila je da se o¢uva ili ponovno
uspostavi ekonomska jednakost izmedu svih Izraelaca, da se
stvori drustvo bez klasa, drustvo bez siromastva. U konaénici
sve to ima sluziti da omoguéi svim Jjudima da budu i ostanu
slobodni. Iskustvo pokazuje da prekomjerno siromastvo vodi u
ovisnost, do gubitka slobode i suvereniteta, kako za pojedinca
i judsku obitelj tako i za narode. Nije slu¢ajno, stoga, da
drustveni nauk Crkve i danas svoje nadahnuce nalazi u tim
iznimno ¢ovjeénim odredbama.!2°

3.3.4. Filon Aleksandrijski i zakoni koji brane prava
siromaha i obespravljenih

U meduzavjetnom se vremenu, na helenistickom podrucju
javljaju zanimljiva razmiSljanja i razvoji glede ljudskih prava.

120 Tvan Pavao II. je 10. studenog 1994. godine izdao apostolsko pismo
Tertio Millenio Adveniente kao pripravu za “Jubilejsku godinu 2000.” U
br. 51 se kaze da krséani, u duhu Levitskog zakonika (25,8-28), trebaju
za tu Jubilejsku godinu misliti na preispitivanje, ako ne na velikodusni
otpust medunarodnih dugova, koji opterecuju mnoge narode. Papa tu
naglasava opciju Crkve za siromahe zazivajuci “duh” Lev 25,8-28. Tako
je proslava Svete godine 2000. senzibilizirala javnost dobrostojecih
zemalja za zapletenost najsiromasnijih zemalja u dugovima, za nuznost
medunarodne solidarnosti i oslobadanja dugova. Usp. H. Ucko (ed.), The
Jubilee Challenge, 1997; D. Luciani, Le jubilé dans Lévitique, 25, str. 456;
W. Gross, Die alttestamentlichen Gesetze, str. 1.

121 Za pojam philanthropia, vidi: Luck, ¢l. philantropia, u: ThWNT, 9, str.

107-111. - Tom humanistickom mislju bio je prozZet i veliki rimski
govornik Ciceron. To jasno dolazi do izraZaja u sljedecoj njegovoj tvrdnji:
“Atque etiam si hoc natura praescribit, ut homo homini, quicumque sit,
ob eam ipsam causam, quod is homo sit, consultum velit, necesse est
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Radi se prije svega o razvoju i Sirenju humanisticke misli
(philantrophia, lat. humanitas).'?! Ta humanisticka misao imala
je snaznog odrazaja i na helenisticko zidovstvo.!2? Najdojmljivije
svjedocanstvo za to je traktat Filona Aleksandrijskoga o
covjekoljublju (philanthropia) / ¢ovjecnosti (humanitas) u
njegovu spisu “De virtutibus / de humanitate”.!23

Filon u toj svojoj raspravi Zeli iznijeti na vidjelo ¢ovjecnost
Mojsija i njegova Zakona. Cini to u svrhu obrane zidovstva.
Naime, zidovstvu se tada - sli¢no kako ¢e poslije ¢initi Tacit kad
je rije¢ o krscanima, spocitavala misanthropia/odium generis
humani.!24

Mojsijevo covjekoljublje pokazuje se u mnogim njegovim
zakonskim odredbama. Filon posebno svra¢a pozornost na
odredbe koje brane prava siromaha i obespravljenih. Mojsijev
zakon tako zabranjuje kamate (Izl 22,24; Lev 15,36sl; Pnz
23,20);!2% zapovijeda da se siromahu jos istog dana isplati
placa (Pnz 24,15; Lev 19,13).!126 Osim toga, kao primjer za
covjecnost Mojsijeva zakona, Filon navodi i zabranu pabiréenja
kod zZetve, branja voca i trganja vinograda (Lev 19,9sl; Pnz
24,20-22).127 Na taj nacin vlasnik omogucuje siromasima da i
oni nesto nadu na njegovim njivama nakon Sto je on pokupio
glavninu plodova. Kao posebno vazni znak ¢ovjecnosti Mojsijeva

secundum eandem naturam omnium utilitatem esse communem. Quod
si ita est, una continemur omnes et eadem lege naturae, idque ipsum si
ita est, certe violare alterum naturae lege prohibemur” (M. Tullius Cicero,
De officiis, 111, 6,27).

122 Usp. Luck, ThWNT 9, str. 109sl.

123 Philo, De virtutibus (de hum.), usp. Cohn/Wendland, Philonis Alexandrini

opera quae supersunt, vol. V, Berlin, 1962., str. 266-335; De humanitate,
ibid., str. 51-174, str. 279-320.

124 Philo, De virtutibus (de hum.) &141.

125 Isti, nav. dj., && 82-87.

126 Isti, nav. dj., & 88.

127 Isti, nav. dj., &&90-94.

128 Philo, De virtutibus (de hum.), && 97-101.
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zakonodavstva navodi Filon ustanovu subotne i jubilejske
godine.!?® Prema tim covjekoljubivim zakonima, prozelita
treba “ljubiti kao sama sebe”.!?9 Ali i strance i radnike-goste
treba ukljuciti u covjekoljublje.!3° “Isto tako su plemeniti”,
veli Filon, “njegovi propisi (Mojsijevi) za neprijatelje”, Sto se
onda potkrjepljuje navodenjem starozavjetnih primjera,!3! kao
i za robove.!32 Prema tim odredbama ¢ovje¢nost se proteze ne
samo na strance, neprijatelje i robove nego i na nerazumno
stvorenje: zivotinje i biljke.!33 Kao dokaz za to potonje Filon
navodi zapovijed da se kod opsjedanja grada ne uniStava bilje
(Pnz 20,19s]). Osim toga, zidovski filozof oStro ustaje protiv
poganskog obi¢aja da se nezeljenu djecu izlaZe. Upravo to je
za njega tocna protivnost covjecnosti, odnosno “neprijateljstvo
protiv Jjudskog roda”.!34

U ovoj svojoj znamenitoj raspravi Filon i samog Boga
oznacuje kao “covjekoljupca” (philanthropos).!3® Bog je istinski
prijatelj covjekov, i covjecnost znaéi istinsko nasljedovanje
Boga.!3® Oholost i titanizam, koji prekoracuju granice ljudske

129 TIsti, nav. dj., && 102-104.

130 Isti, nav. dj., && 105-108.

181 Isti, nav. dj., && 109-120.

132 Isti, nav. dj., && 121-124.

133 Isti, nav. dj., && 125-147; 148-160.
134 TIsti, nav. dj., & 131.

185 Isti, nav. dj., & 77. - Najvazniji tekst Novoga zavjeta o Bozjem
covjekoljublju je Tit 3,4-6: “Ali kad se pojavila dobrostivost (hrestotes )
i ¢ovjekoljublje (philanthropia ) Spasitelja nasega Boga...”. Tu se pojam
“Bozje ¢ovjekoljublje” (humanitas Dei), koji susrecemo veé¢ kod Filona,
upotrebljava za novo tumacenje Pavlova nauka o opravdanju. Bozje
¢ovjekoljublje se tu oc¢ituje u tome da on ne opravdava na osnovi “djela
pravednosti”, nego samo pomocu milosne samilosti. Dok kod Filona Bozje
¢ovjekoljublje biva vidljivo prije svega u zapovijedima Tore, za sastavljaca
ove poslanice pojavljivanje bozanskog ¢ovjekoljublja je vezano uz osobu
Isusa Krista, ono u njemu postaje opipljivo. To BoZje ¢ovjekoljublje koje
se ocitovalo u Isusu Kristu (to je milosrdna Bozja ljubav), treba postati
model naseg djelovanja.

136 Philo, De virtutibus (de hum.), & 168.
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naravi, tako da netko sebe drzi za Boga, vode do necovjecnosti.
Tada se robove tretira “kao stoku, slobodne kao robove, rodbinu
kao strance, strance kao nametnike, gradane kao strance”.!3”
Konkretni primjeri za takvo necovjecno ponasanje bili su
sigurno poznati Filonu. On sam je to iskusio na svojoj vlastitoj
kozi od strane cara Kaligule. Naprotiv, cilj je ¢ovjekoljubivog
Mojsijeva zakona da omoguci “slogu, osjecaj zajednistva, ... ,
svojstva pomocu kojih obitelji i gradovi, narodi i zemlje i cijeli
ljudski rod opéenito mogu sti¢i do najvise ljudske srece”.!38
Nakon Sto je sve to iznio na vidjelo, Filon veli: “Neka sada zli
klevetnici joS$ i dalje optuzuju nas narod za mizantropiju i nase
zakone da propisuju odvajanje i nedrustvenost...”!39

Ako se gleda na to Filonovo izlaganje starozavjetne covje-
¢nosti, onda se mora priznati da je on uistinu uoc¢io odlu¢ne
stavke Starog zavjeta iz kojih zrac¢i vrhunska covjecnost.
Vrlo vjesto je sve to iskoristio u obrani zidovstva, koje je bilo
optuzivano zbog iskljucivosti i necovjestva. Filonov ideal
covjecnosti ima bez sumnje visoku eticku i socijalnu razinu i
nije ga lako nadi¢i.

4. ZAKLJUCNE MISLI

Da biblijskoj vjeri pripada politicko znacenje, to jasno
i nedvosmisleno proizlazi iz prethodne analize. Zapravo,
biblijska poruka je navjestaj primata ljubavi, koja je otvaranje
i darivanje sebe drugima. Ali autenti¢na Jjubav ne ostaje u sferi
dobrih nakana ili osjecaja, nego tezi da se provede u akciju,
zeli realizirati dobro i spasenje.!4° To znaci da biblijska poruka

137 Isti, nav. dj., && 171-174.
138 Isti, nav. dj., && 119-120.
139 TIsti, nav. dj., & 141.

140 Lenjin ima pravo kad piSe: “Ne postoji apstraktna istina, istina je uvijek

konkretna” (Ausgewdhlte Werle, I, Stuttgart, 1957., str. 412; usp. D.
Solle, Die Wahrheit ist konkret, Olten, 1967).
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nije puka ideologija, nego drustveni akcijski program. Ona
predlaze vrijednosti koje se trebaju oZivotvoriti. Te vrijednosti
su temeljna jednakost u dostojanstvu izmedu svih ljudskih
bi¢a;!4! pravda i ljubav prema kojima se trebaju ravnati pravila
ljudskog suzivljenja; sloboda shvacena kao sloboda za dobro i
za obnasanje odgovornosti; autoritet shvacen i izvrSavan kao
sluZenje; mir i pomirenje. Te srediSnje vrednote, koje tvore
srce biblijske poruke, ne mogu se shvacati individualisticki,
privatisticki ili spiritualisticki, niti €isto eshatoloski, niti
apstraktno i teoretski. “One zahtijevaju konkretno ostvarenje
u ovdje i sada, a da se ipak u tome potpuno ne iscrpljuju.”!42
Stoga, kada su dostojanstvo i pravo ¢ovjeka ocito gaZeni,
kad su odredene drustvene strukture u izravnoj suprotnosti
s biblijskom porukom, biblijski vjernik mora reagirati i
protestirati. U tom slucaju posrijedi je istinska obveza za sve
biblijske vjernike da se angaziraju na sve moguce nacine i da
tim svojim zauzimanjem pomognu ugroZenoj osobi ili zajednici.
O takvom slucaju je rijec¢ kad je posrijedi rasna diskriminacija,
tortura, glad, nepravda, genocid, izrabljivanje, potlacenost, itd.
Sutjeti u takvim sluc¢ajevima i ne protestirati, znagcilo bi postati
suodgovornim za nepravdu i na taj nacin se iznevjeriti biblijskoj
poruci. Da to nije nikakav novi izum politicke teologije, nego
nauk koji ima duboko utemeljenje ve¢ u poruci Staroga zavjeta i

141 Postoje stvarno dojmljivi tekstovi u Bibliji koji iznose na vidjelo ljudsko

dostojanstvo i prava koja odatle proizlaze. Tu spadaju sigurno izvjeséa o
stvaranju s kojima Biblija zapo¢inje (Post 1,1-2,4a; 2,4b-25), kao i Pavlova
tvrdnja o radikalnoj jednakosti ljudi, koji su u Kristu nanovo stvoreni
(Gal 3,28: Zidov ili Grk, rob ili slobodnjak, muskarac ili Zena). Ti tekstovi
nedvosmisleno potvrduju inherentno dostojanstvo i radikalnu jednakost
svih Jjudi, Sto je na kraju krajeva temelj svih ljudskih prava. Oni su
sigurno odigrali odlu¢nu ulogu u nastanku ljudskih prava. Dakle, misao
ljudskih prava duguje biblijskoj predaji viSe nego se ¢esto misli (Detaljnije
o tome, vidi: D. McCarthy, Human Rights and the Old Testament, u: A.
Gonzalez (ed.), Human Rights: A christian Approach, Manila, 1988., str.
1-26; G. M. Soares - Prabhu, Die Bibel als Magna Charta von Befreiung-
und Menschenrechts-Bewegungen, u: Concilium 1 (1995), str. 58-66.

142 N. Greinacher, Praxis des politischen Engagements der christlichen
Gemeinde, u: Concilium 4 (1973), str. 268.
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koji je potvrden u Zivotnoj praksi svete povijesti, to je neosporno.

Politi¢ki vid spasenja u Starom zavjetu izranja na vidjelo
posebno u oslobodenju zidovskog naroda iz egipatskog
suzanjstva. “Izlazak”, prijelaz iz ropstva u slobodu, bio je prvo i
osnovno iskustvo Izraela, stozerni dogadaj oko kojega se oblikuje
povijesna i religiozna svijest naroda Bozjega. A tu se o¢ito radilo o
politickom oslobodenju, oslobodenju od vremenite potla-¢enosti.
Kao pripovijest o oslobodenju iz ropstva, radanju slobode
i bozanskoj sankciji ljudskih prava i odgovornosti, Izlazak je
sluzio kao paradigma tijekom tisucljeca. Ono Sto fascinira u tom
biblijskom opisu dogadaja Izlaska, jest opcija Jahve za potlacene
i obespravljene. Bog je bio izravno umijeSan u taj dogadaj. On se
pokazao kao osloboditelj svoga naroda. To jasno i snazno dolazi
do izrazaja u samopredstavljanju Boga: “Ja sam Jahve, Bog tvoj,
koji sam te izveo iz zemlje egipatske, iz kuce ropstva” (Izl 20,2).
Iz tog dogadaja jasno proizlazi da je Bog na strani onih koji se
bore za slobodu, da je prisutan i djelatan u svakom procesu
istinskog oslobadanja ¢ovjeka. To drugim rijec¢ima znaci da je
protiv ropstva i onih koji ga podrzavaju. Oslobodenje se oduvijek
u Izraelu osjecalo kao zemaljsko-povijesni proces, kojije u svom
znacenju religiozne naravi. Bog je bitno umijeSan u taj proces.
Dogadaj Izlaska postao je za sve Zrtve necovjecnog tlacenja i
izrabljivanja sigurno utoc¢isSte nade, jer znaju da se Bog nalazi
na njihovoj strani. Razumljivo je, stoga, zasto je Pasha, koja je
sakramentalno uprisutnjenje tog dogadaja, postala stozernim
blagdanom Staroga zavjeta (Izl 12,2).

Kako se vidi, dogadaji Izlaska su od znacenja u najSirem
teoloSkom smislu. PosvjeSéuju nam BoZje zahvacanje u
ljudsku povijest, njegovu brigu za sudbinu njegova naroda,
Bozju opciju za siromahe i potla¢ene. Pozivaju nas i poticu
na obranu i ponovno zadobivanje vaznih ljudskih vrijednosti:
slobode od ropstva i oslobadanja od svih oblika potla¢enosti.
Polazeéi od iskustva Izlaska, Izrael je poceo svoju svijest o
slobodi smatrati kao dio svoje biti, i trazio je slobodu, ¢im je
bio potlacen. Nikada se nije mirio s ropstvom.

Stari zavjet pozna misao da se Bog zauzima za pravo
slabih, siromaha, potlacenih, nepravedno progonjenih, udovice
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i siroceta. Bog stoji na strani onih koji su ugrozeni, kojima se
dogada nepravda. Jedna od posebnih zadaca kralja je i ta, da
bude zastitnik prava slabih i ugrozenih (Ps 72,12-13). I zadaca
Mesije bit ¢e da oslobodi potlacene i zarobljene (Iz 11,1-10;
61,1-3). Ako tom potonjem Izajjinu tekstu pripada vazna
uloga u Isusovu samoshvacanju sebe i svoje uloge, Sto je
opce prihvaceno, onda je Isus sebe shvac¢ao kao mesijanski
osloboditel]j potlacenih i siromaha. Blazenstva to potvrduju (Lk
6,20-23; Mt 5,3-12).

Starozavjetni proroci, posebno u ime sedme zapovijedi
(“Ne ukradi!”), odvazno su i beskompromisno optuzivali bogate
i mocne klase Samarije i Jeruzalema koje su tlacile i izrabljivale
siromahe i nemocne. Borili su se za dobrobit slabijih i iskori-
Stavanih (branili su njihova prava) i smjelo se suprotstavljali
zloupotrebama velikih i bogatih. Ostro su kritizirali pojave koje
su se uvlacile u zivot zidovske zajednice iz okolnih poganskih
civilizacija, kao Sto su: gubitak jednakosti, uvodenje klasa,
ropstvo, trazenje imuniteta od zakona od strane kraljeva za
njihove postupke i akcije. Ako kraljevi ne bi branili prava
siromaha, udovica, siro¢adi, proroci bi ostro prosvjedovali (usp.
1z 1,23; 10,1-2; Jr 22,13.17). Ti isti izraelski proroci kore ostrim
rijeCima i Spekulante zemljom i kucama, koji iskoriStavaju
ovisnost i nemo¢ siromaha (usp. npr. Mih 2,1-3; 1z 5,8). I kralj
potpada pod tu osudu, ako se ponasa na taj nacin (usp. Jr
22,13-19; 1 Kr 21). Dakle, starozavjetni proroci ZigoSu posebno
“kradu odozgor”, tj. onu gdje bogati i moc¢ni iskoristavaju nuzdu
onih koji su postali ovisni i nezasticeni, i tako im ugrozavaju od
Boga danu i zajamcenu slobodu.

Biblijske odredbe i ustanove, o kojima smo u ovom
izlaganju na dugo i na Siroko govorili, jasno pokazuju da se
Biblijja zauzima da oc¢uva jednakost za sve ¢lanove u drustvu,
odnosno da svima omoguci iste Sanse. U tu svrhu su postojali
propisi koji su trazili da se s vremena na vrijeme ponovno
raspodijeli bogatstvo i posjed siromasnijim ¢lanovima druStva.
Cilj je tih propisa bio da zastite blagostanje siromaha i nemoc¢nih
u izraelskoj zajednici. Naime, pripadnici te skupine lako su
mogli postati Zrtve mocnih. Povijesno iskustvo pokazuje da su
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oni Cesto izloZeni maltretiranju, manipuliranju i izrabljivanju
od strane jakih i mo¢nih. Razumljivo je, stoga, da je u Bibliji
paznja usredotocena ne na prava mocnih, nego na prava
slabih. Vrlo ¢esto biblijski propisi traze da se nadnic¢arima
osiguraju pravovremene i pristojne place (Pnz 24,14-15; Lev
19,13). Mo¢nima se jasno daje na znanje da je uskracivanje
place nadnic¢arima veliki zlo¢in. Budué¢i da siromasi i slabi
¢esto stradavaju na sudovima, Biblija nastoji zastititi njihovo
pravo. U tu svrhu se upozorava sudce da ne smiju pristrano
suditi (Izl 23,6-8). Bog se u tim odredbama posebno prijeti
mocnicima koji gaze prava najslabijih i najnezasti¢enijih:
pridoslica, udovica i siro¢adi (Izl 22,20-22; 23,9; Pnz 24,17-18).
Prema tim odredbama, robovi trebaju biti oslobodeni sedme
(Pnz 15,12-18) ili pedesete godine (Lev 25,39-55). Dugovi se
trebaju brisati svake sedme godine (Pnz 15,1-3). Zajmovi se
trebaju davati bez kamata (Izl 22,25; Pnz 15,7-11; 23,19-20;
Lev 25,35-38). Sedme godine siromah je imao pravo na plodove
koji su rasli na poljima koja su ostavljena pocivati (Izl 23,10-
11; Lev 25,1-7). Postojalo je pravo pabircenja (Pnz 24,19-
22; Lev 19,9-10; 23,22; Rut 2,1-23) i pravo gladnih putnika
(Pnz 23,24-25). Povratak zemlje izvornim vlasnicima bio je
predviden svakih pedeset godina (Lev 25,8-17). Dakle, svi ti
zakoni uzimaju u zastitu ekonomska prava siromaha. Oni daju
prednost osobama pred vlasniStvom. Po tim odredbama, prva
briga treba biti ljudska potreba, a ne osobno vlasnisStvo. Odatle
i duznost bogatasa da svoje bogatstvo koriste na dobrobit svih,
a ne iskljuc¢ivo za svoju vlastitu korist. Na toj pozadini dobiva
nove obrise i pojam krade. Oc¢ito je da su neki moderni zakoni
o vlasnistvu i kradi u suprotnosti s tim biblijskim duhom i
poimanjem; oni ne priznaju ljudska prava koja su ¢ovjeku
dana i zajaméena od Boga.
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Political dimension of biblical faith in the Old
Testament

Summary

The purpose of this work is to bring to light the political
dimension of biblical faith in the Old Testament. Accordingly,
several important segments of the Old Testament have been
studied: the biblical Exodus, the ministry of prophets, the laws
and institutions that protect the rights of the poor and the
deprived of rights. Elaborating the subject, the author uses
historical-critical method.

From this investigation it follows clearly and undoubtedly
that political meaning is pertinent to biblical faith. In fact,
biblical message is an announcement of the primacy of love,
which is one self's opening and presentation to others. But the
authentic love does not remain in the sphere of good intensions
and feelings, but aspires to be translated to action. That means
that biblical message is not a mere ideology but a social action
programme. It puts forward the values that need to be realized.

Political aspect of salvation in the Old Testament emerges
especially in the liberalization of Jewish people from the
Egyptian slavery. The events of Exodus are of theological
importance in the broadest sense.

They raise to our consciousness God’s extending to human
history, his concern at the fate of his people, God’s option
for the poor and oppressed. They invite and encourage us to
defend and to regain the important human values: liberation
form slavery and salvation from all forms of oppression.
Starting from the experience of Exodus, Israel began to regard
its awareness of freedom as a part of its essence, and it claimed
to freedom as soon as it was oppressed. It never put up with
slavery.

The Old Testament knows the idea that God pleads for
the right of the weak, the poor, the oppressed, the unjustly
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persecuted, widows and orphans. God stands up for those who
are threatened, who are being deprived.

The Old Testament prophets blame boldly and
uncompromisingly the rich and mighty classes of Samaria and
Jerusalem which oppress and exploit the poor and the frail.
They fight for the welfare of the weak and the abused and boldly
oppose to the abuses of the great and the rich. They sharply
criticize the manifestations sneaking into the life of Jewish
community from the surrounding pagan civilizations like: the
loss of equality, enforcement of classes, slavery, immunity from
laws asked by the king’s for their behaviour and actions.

Many biblical directions and institutions clearly show that
the Bible intercedes to preserve the equality of all the members
in the society, enabling the same chances to everybody. For
that purpose there were regulations that required, from time
to time, the redistribution of the wealth and the property to the
poor and the frail.

On the basis of this investigation it follows that biblical
faith cannot be separated from the actual life and that,
consequently, faith and politics cannot be divided either.
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