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Sazetalk

Shvacéajuéi recepciju kao prihvacanje, istrazivanje,
tumacenje i primjenu odredenih tekstova ili dokumenata i
nastojedi istraziti recepcijske mogucnosti Dogmatske konstitucije
o bozanslkoj Objavi II. vatikkanskog koncila, poturdene u razlicitim
teoloskim disciplinama poslijekconcilskoga vremena, autor ovog
rada donosi najprije kratak povijesni prikaz crkvenoga govora
o Objavi, konstatiraju¢i da Konstitucija predstavlja onodobnu
recepciju crkvenoga uvjerenja i teoloskoga promisljanja o Objavi
na razini saborskoga izjasnjavanja o kljucnim stvarnostima
suvremenosti Crkuve. U drugomu koraku opisuje slozenu povijest
oblikovanja Konstitucije koja potuvrduje recepcijsku otvorenost
Crkve na nacin predlaganja, rasprava, dorade i prihvaéanja
njezinih iskaza, sto postaje hermeneuticki obzor svih daljnjih
recepcijskih nastojanja u odnosu na ovaj dokument. Nakon toga
izdvagja tri najplodnija vida za recepciju Konstitucije u daljnjim
teoloskim promisljanjima i zivljenju stvarnosti Objave: narativni
izricaj, povijesno poimanje Objave i njezin prikaz u osobnim
pojmovima. Narativnim rjecnikom Konstitucija ostaje otvorena
mnogostrukoj potencijalnosti izricaja, koja zahtijeva daljnja
istrazivanja i sazrijevanja, odnosno po njemu je Konstitucija
perspelctivni i asertorni, a ne definitorni dokument. Povijesnim
poimanjem Objave Konstitucija ostaje kod pisamskoga i
utemeljuju¢ega poimanja, ustrajava na dogadajnosti Objave,
njezingj povijesnoj ulkorijenjenosti i proteznosti, ¢ime stvara
preduvjete pluralnom shvaéanju objaviteljskoga dogadanja. U
svojoj povijesnosti Objava se ocituje kao ocitovanje teolosko-
objaviteljskih elemenata i smislova u svim drugim elementima i
smislovima. Ona _je sama znak vremena i otvorena uvijek novim
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znakovima vremena, odnosno trajno je dogadanje posredovanja
i tumacenja. Bez toga bi ostala zatvorena u proslost, a njezina
bi se recepcija svela na ponavljanje cesto vise nerazumljivih i
s konkretnim povijesnim trenutkom nepovezivih iskaza. Kao
vrhunac recepcijskih mogucnosti koncilskog poimanja Objave
autor izdvagja prikaz Objave u osobnim pojmovima. Objava je
osobni i trajni dijalog Boga i covjeka, covjeka i Boga, nosena
Jje lijubavnim dinamizmom i shvatljiva je samo u kontekstu
poslusne vjere od strane covjeka. Sve su recepcijske mogucnosti
ovoga dokumenta povezane i isprepletene te su i same plod
recepcije i odgovaraju naravi same Objave, Sto autor istice u
zakljuénom sazimanju ovoga rada.

Klju¢ne rijeci: Konstitucija, Objava, recepcija, narativni
rjecnik, povijest/povijesno, osobno pojmovlje, sakramentalna
strulktura.

Uvobp

U inauguralnom govoru na prvom zasjedanju II.
vatikanskog koncila Papa Ivan XXIII. istaknuo je temeljni duh
i usmjerenje koncilskog dogadanja: “Koncil ¢e biti pastoralni
koncil, ne kanimo osuditi nikoga, Zelimo pomoc¢i stvaranju
boljega svijeta.” S ovakvom nakanom i Zeljom u srediStu
koncilskih rasprava nasla se Crkva,' njezin pogled na samu
sebe i svoju ulogu u svijetu koji se nasao u brzim i nesagledivim
promjenama.? Koncilsko gledanje na Crkvu htjelo je prodrijeti

René Latourelle, “Vatican II: Bilan et perspectives. Vingt-cinq ans apres
(1962 -1987), u: Gregorianum 4 (1988.) 747, pise: “...est le Concile de
I'ecclésiologie. Lumen Gentium oeuvre une réflexion qui s’achéve avec
Gaudium et spes, en conformité d’ailleurs avec la pensée de Jean XXIII
et de Paul VI: le Concile devait étre avant tout une réflexion sur I'Eglise,
commencée a Vatican I, mais interrompue par la guerre. De fait, tous les
documents conciliares peuvent se regrouper autour du binéme: I' Eglise
ad intra - I’ Eglise ad extra’.

Takav plan jasno izranja iz govora kojim je 7. XII. 1965. papa Pavao VI.
zakljucio Koncil: “Crkva ... je pokus$ala ostvariti djelo promisljanja o samoj
sebi... da bi u samoj sebi, zivoj i djelatnoj u Duhu Svetom, pronasla rijec¢
Kristovu.”
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u srediste otajstva Crkve® koja je, za vjernika, sam Krist, koji
je otajstveno otkupiteljski i spasiteljski djelatan u svijetu do
kraja vremena. A buduci da Crkva oduvijek svoj nastanak i
djelovanje, svoju spasiteljsku ulogu i vaznost za povijest, za
sva vremena, veze uz Objavu, bilo je nuzno da Koncil izravno
progovori o toj temeljnoj datosti i izvoru svoga postojanja.
Govor o Objavi, stoga, mozemo reci, predstavlja povratak Crkve
svojim izvorima,* razumijevanje sebe iz temelja na kojemu stoji
kako bi bolje i prikladnije mogla dijalogizirati sa suvremenim
svijetom.®

Od ukupno 16 dokumenata koje je Koncil proglasio (4 Konstitucije, 9
Dekreta, 3 Deklaracije), konstitucijski dokumenti odnose se upravo na
otajstvenost i Zivotnost Crkve. Lumen Gentium, Dogmatska konstitucija
o Crkvi, srediSnji je dokument koji predstavlja Crkvu kao otajstvo
zajedniStva koje svemu ostalome (hijerarhija, biskupske konferencije,
sinode, liturgija, misije, ekumenizam) daje smisao. Otajstvenost Crkve
treba se oc¢itovati u svetosti njezinih ¢lanova, odnosno treba se takvim
predstaviti svijetu. Covjek jest i uvijek ostaje naravni ¢ovjek, ali u kontekstu
milosti, spasenja i svetosti (Gaudium et spes — Pastoralna konstitucija
o Crkvi u suvremenom svijetu). Razli¢iti oblici crkvene aktivnosti izraz
su otajstvenoga tijela Crkve i njezinih ¢lanova (Sacrosantum concilium —
Konstitucija o svetoj liturgiji). U tomu kontekstu Dei Verbum — Dogmatska
konstitucija o bozanskoj Objavi predstavlja se kao temeljni dokument
svega koncilskog razmisljanja. Poruka ovih cetiriju konstitucija moze se
kratko i srzno izrec¢i formulacijom kojom je izvanredna Sinoda biskupa
iz 1985. u povodu dvadesetogodiSnjeg jubileja Koncila izrazila poruku
svih 16 dokumenata Koncila: “Crkva (Konstitucija o Crkvi) - rijecju
Bozjom (Konstitucija o Objavi) - slavi otajstva (Konstitucija o liturgiji) —
za spasenje svijeta (Pastoralna konstitucija” (Ecclesia — sub verbo Dei —
mysteria Christi celebrans pro salute mundi!) (Walter Kasper, Crkva Isusa
Krista- EklezioloSki spisi, Zagreb, 2013., 114, 156).

Usp. Albin Skrinjar, Povratak teologije k izvoru — Svetom pismu, u: Bo-
goslovska smotra 36 (1972) 2, 273-278.

DijaloSka otvorenost Crkve posebno je vidljiva iz tema s kojima se Koncil
suocio: narav, ustanova, ¢lanstvo, pastoralna i misionarska aktivnost
Crkve (Lumen Gentium; Ad Gentes), liturgija i sakramenti (Sacrossantum
Concilium), druge krSc¢anske zajednice (Unitatis Redintegratio) i druge
religije (Nostra Aetatae), laikat (Apostolicam Actuositatem), posvecéeni
zivot (Perfectae Caritatis), krsc¢anski odgoj (Gravissimum Educationis),
odgoj i obrazovanje svecenika (Optatam Totius), sluzba i Zivot prezbitera
(Presbyterorum Ordinis), biskupska sluzba (Christus Dominus), vjerska
sloboda (Dignitatis Humanae), odnosi vjere i kulture (Gaudium et spes),
sredstva drustvenoga priopcivanja (Inter Mirifica). U svim ovim temama
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Crkveno razumijevanje Objave i govor o njoj sigurno se
nisu prvi put pojavili na II. vatikanskom. Govor II. vatikanskog
o Objavi mozemo bolje razumjeti u kontekstu kratkoga
povijesnog presjeka crkvenog razmisljanja i govora o Objavi.

1. POVIJESNI PRESJEK CRKVENOGA GOVORA O OBJAVI

Crkva je uvijek svoje postojanje i djelovanje, svoju ulogu i
vaznost u povijesti Covjecanstva izvodila i oslanjala na Objavu,
vezivala se uz nju kao uz istinsko “pravilo vjere i Zivota”.® Ipak,
nijedan Ekumenski koncil prije II. vatikanskog nije se izric¢ito
i sustavno pozabavio teoloSkim promisljanjem Objave.” Ona je
bila opc¢enito prihvaéana,® a razli¢ite epohe stavljale su pred
Crkvu i njezino promisljanje razlicite vidove i naglaske Bozje
Objave.

Crkva, dok jednim okom gleda na sebe, drugim budno pazi na svijet
u kojemu Zzivi i djeluje, otvorena njegovim radostima i poteSskoc¢ama.
Dijaloska otvorenost unutar same Crkve, posve je drugo pitanje.

“Pojam i ideja Objave izrazava rasireno vjerovanje krscanske teologije da
nam mora biti ‘receno kakav je Bog' (Eberhard Juingel)”, navedeno prema:
Alister E. McGrath, Uvod u krséansku teologije, Ex Libris, Rijeka, 2006., 209.
7  Svi prethodni koncili (bilo ih je 20, a II. vatikanski je 21. ekumenski
koncil) gotovo su uvijek bili izazvani odredenim krivovjerjima ili posebnim
pa i regionalnim izopacenjima vjere. Spomenimo samo pretposljednji,
Tridentski koncil. On se krece unutar jasnih i dobro odredenih
doktrinarnih granica: odnos pismo-predaja, izvorni grijeh, opravdanje,
sakramenti. Drugi vatikanski Zelio je dosegnuti univerzalnu Crkvu, na
svim razinama i pod svim vidovima. Takva je univerzalnost bila ocita ve¢ u
broju koncilskih otaca: od pocetka na Koncilu sudjeluje 2540, a na kraju
2865 koncilskih otaca (na Tridentu 258, a na 1. vatikanskom 750). Danas
ukupan broj biskupa, nadbiskupa i kardinala u Katoli¢koj Crkvi iznosi
viSe od 5600 (usp. John L. Allen ml., Buduca Crkva. Kako deset trendova
revolucionira Katolicku Crkvu, Zagreb, 2011., 53).

To je prihvacanje utemeljeno na opcoj iskustvenoj podlozi da sveto,
bozansko, Bog, na viSestruke nac¢ine pokazuju svoju mo¢, svoju volju,
svoj gnjev, svoju blizinu i svoja spasenjska djela. Tim pokazivanjem
ili oc¢itovanjem Deus absconditus postaje Deus revelatus (usp. Heino
Sonnemans, Bogom dotaknut. Modeli teologije Objave u obzoru danasnjih
pitanja, u: Nediljko A. An¢i¢ — Nikola Bizaca, Objava, objave i ukazanja.
Zbornik radova medunarodnoga znanstvenoga skupa Split, 26. i 27.
listopada 2006., Split, 2007., 10).
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Na samim pocetcima Crkve u pitanje je doslo poimanje
jedinstva i kontinuiteta Objave kakvu nalazimo posvjedoc¢enu
i zapisanu u spisima Svetoga pisma. Marcion (85. - oko
160.), kojega neki autori nazivaju “praheretikom”, tvrdio je da
izmedu starozavjetne i novozavjetne Objave ne postoji samo
napetost nego nepomirljiva suprotnost, zbog cega je Stari
zavjet za kr§¢ane neprihvatljiv kao njihovo Sveto pismo.® Crkva
je reagirala na takve tvrdnje i dogmatski formulirala svoju
vjeru rijecima: Deus est auctor utriusque testamenti. Isti je Bog
izvoriSte i objekt starozavjetnih i novozavjetnih spisa.!? Time se
spasavalo jedinstvo Objave.

U suceljavanju s gnosticima Crkva se morala odrediti
za stvarnu, materijalnu i povijesnu Objavu u zidovstvu i
krs¢anstvu. Slovo, u smislu povijesne ukorijenjenosti Bozjega
objaviteljskoga djelovanja, je vazno i duh Objave ne moze
se naci s onu stranu slova, nego usred njega i preko njega.
Objava nije skup apstraktnih i opcevazecih istina dostupnih
samo nekima — prosvijetljenima — nego je povijesno dogadanje
koje od necega/Nekoga polazi i necemu/Nekomu smjera.!!

Govor o Objavi postao je vrlo aktualan tek u vrijeme
zapadnoga raskola. U sukobu s Reformacijom u XVI. st.!?
Katolicka je Crkva na Tridentskom koncilu'® ustvrdila da se
evandeoska istina nalazi i u Pismu i u Predaji, a ne samo u
Pismu, odnosno da Pismo i Predaja trebaju biti ¢casc¢ene pari
pietas affectu ac reverentia, i taksativno je nabrojila kanonske,
za vjeru i moral normativne knjige Pisma. Poteskocu je
stvarao odnos Pisma kao jedinog izvora Objave, kako su

9  Usp. Karl Rahner, Markion, u: LThK 7, Freiburg i. B., 21962., 92s.

10 Mozda je to prva dogmatska formulacija Crkve. Usp. Robert Murry,

Symposium at the Fortieth Anniversary of Vatican II. Vatican II and The Bible,
na: http://vatican2voice.org/92symp/murray.htm, od 19.6.2013., 1.

Usp. Robert Haardt, Gnostizismus, u: Sacramentum Mundi, sv. 2.,
Freiburg-Basel-Wien, 1968., stupp. 486-490.

12 Usp. Otto H. Pesch, Hinfiihrung zu Luther, Mainz, 1982., 105-109.

“Decretum de libris sacris et de traditionibus recipiendis” iz 1546.
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tvrdili reformatori (Sola Scriptura),'* s Predajom, koja je
integralni, pa i kvantitativno nadopunjujuci dio Objave, kako
su tvrdili katolici. Trident je definirao da se Objava nalazi in
libris scriptis et sine scripto traditionibus. Taj se izricaj dugo
vremena jednostrano, pa i krivo tumacio, sve dok tiibingenski
teolog Josef Rupert Geiselmann'® nije d(p)okazao da je veznik
et u Tridentskom dekretu namjerno stavljen umjesto prije
predlozenoga partim-partim, koji je otvarao vrata tumacenjima
o sadrzajnoj necjelovitosti Objave u Pismu. S ovim et pitanje
je rijeSeno u korist kvantitativne cjelovitosti Objave u
Pismu,!® odnosno dokida se govor o dva razli¢ita, neovisna i
nadopunjujuca izvora Objave.'”

U sljedeca dva stoljec¢a,'® suprotstavljaju¢i se raciona-
listickom agnosticizmu, nijekanju i same mogucnosti i potrebe
Objave i njezine razumske recepcije, Crkva se na I. vatikanskom
(1869.-1870.) koncilu usredotoé¢ila na obranu moguénosti

14 Tako se ovo nacelo uobic¢ajeno shvacéalo, premda ga sam Luther u tomu

smislu nije nikada priznavao (usp. Gerhard Ebeling, ‘Sola scriptura’ und
das Problem der Tradition, u: Aa Vv., Wort Gottes und Tradition, Géttingen,
1964., 91-143) .

15 Die heilige Schrift und Tradition, Freiburg-Basel-Wien, 1962.

16 Zbog ovoga je Geiselmann umalo umaknuo osudi crkvenog uéiteljstva,

ali je rasprava koju je on pokrenuo nasla veliki odjek u koncilskoj auli.
Poslije mu je prigovarano da je postavio pitanje na pogrjeSan nacin
i usmjerio raspravu u krivom smjeru jer nije vodio dovoljno ra¢una o
pneumatoloskom konceptu Predaje koji je bio u temelju Tridentskog kon-
cila. Usp. Joseph Ratzinger, Kommentar, 499. Po tom pneumatoloSkom
konceptu Predaje Evandelje, oc¢ito ne ¢etiri knjige evandelja, nego u pav-
lovskom smislu snage na spasenje svakomu tko vjeruje, i Crkva u kojoj
se ¢uva Cisto¢a Evandelja (puritas ipsa Evangelii in Ecclesia) povezane
su istim Duhom, tako da nije bilo uputno govoriti o razdvajanju Pisma i
Predaje u smislu dvaju razlic¢itih i nadopunjujucih izvora Objave.

Usp. Joseph Ratzinger, Ein Versuch zur Frage des Traditionsbegriffs, u:
Karl Rahner - Joseph Ratzinger, Offenbardung und Uberlieferung, QD 25,
Freiburg i. Br., 1965., 50-69.

O teoloskom razvoju i raspravama o Objavi nakon Tridenta do I. vati-
kanskog koncila vidi Eduard Stakemeier, Die Konzilskonstitution tiber die
gottliche Offenbarung. Werden, Inhalt und theologische Bedeutung, Pader-
born, 21967., 53-85.

18
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ljudskoga razuma da spozna Boga!® i na pruzanje pomoci u
razumijevanju biblijskoga izricaja i njegova tumacenja u svrhu
hranjenja vjere. Koncil je ustvrdio mogucnost, a ne nuzno i
ostvarenje spoznaje, odnosno prakti¢noga znanja “Bozje moc¢i”
i “bozanstva” i covjekovih duznosti koje iz toga slijede.

U kasnom 19. stoljecu, pod probudenim osjecajem za
povijesno, koji se ¢esto i neopravdano stavlja pod zajednicki
nazivnik pojma “modernizam”,?° Crkva staje u obranu statickog
poimanja istine. Kruta i vrlo Zestoka obrada nekih tema
Objave?! vidljiva je u Syllabusu (1864.),>> Dekretu Lamentabili
(1907.), Enciklici Pascendi (1907.),%2 “AntimondernistiCkom
manifestu” (1910.),* kao i u mnogim fundamentalistickim
nacelima noSenim stavovima i izjavama (responsa) ondasnje
Biblijske komisije.?®

19 Vidi Dei Filius 2 (DS 3004, 3005). Koncil se nije izrijekom bavio Objavom,
nego se na nju osvrnuo samo u 2. poglavlju Dogmatske konstitucije o
bozanskoj vjeri, premda je cijela Konstitucija prozeta govorom o Objavi.

20 Tim su se nazivom u katolicizmu oznacavala teoloska i filozofska nastojanja

potkraj XIX. i pocetkom XX. st. koja su iSla za obnovom egzegeze, socijalnoga
nauka i za uskladivanjem Crkve sa zahtjevima modernoga svijeta. Svrha
im je bila uskladiti katolicke dogmatske formulacije s kritickim zahtjevima
modernog vremena, vodec¢i raéuna o povijesnoj znanosti, postkantovskoj
filozofiji, evolucionizmu i modernoj psihologiji.

21 Primjerice, povijesne utemeljenosti Biblije, nezabludivosti Pisma, odnosa

izmedu povijesno-kritickog pristupa i crkvenog uciteljstva, razvoj dogmi,
itd.

Syllabus je popis od 80 “modernih zabluda” koje je Pio IX. pridodao
enciklici Quanta cura (8. XII. 1864.). U njemu Papa osuduje liberalizam,
socijalizam i naturalizam kao izraze modernoga svijeta koji su nepomirljivi
s katolicizmom.

22

285 Ovom enciklikom Pio X. osuduje neke modernisticke zablude, ali za

dulje vrijeme sprjecava filozofsko, teoloSko i egzegetsko produbljivanje
krséanske poruke.

2% Taj je manifest uveo u optjecaj antimodernisticku prisegu, zakletvu koju

su polagali katoli¢ki klerici prije preuzimanja visih redova, profesori
teologije, Zupnici i prelati prije preuzimanja sluzbe. Ta je zakletva, koja
je htjela suzbiti modernisti¢ke stavove u Katolickoj Crkvi, ostala na snazi
sve do 1967.

Osnovao ju je Leon XIII. godine 1902. apostolskim pismom Vigilantiae.
Sam naslov tog apostolskog pisma ukazuje da Biblijska komisija treba
bdjeti, intervenirati u rasprave o pojedinim biblijskim pitanjima. Ona je to

25
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Situacija se stubokom promijenila u punom jeku II.
svjetskog rata s enciklikom Pija XII. Divino Afflante Spiritu
(1943.). Tu se Papa zalozio za povijesno-kriticku metodu
istrazivanja Pisma, za razlikovanje knjizevnih rodova kao
i za slobodu istrazivaca u trazenju istine. Malo je kasnije
enciklikom Humani generis (1950.) ublazio to svoje otvaranje
koje je potvrdeno i nekim drugim dokumentima Papinske
biblijske komisije*® u razdoblju od 1948. do 1964.

Izmedu dva svjetska rata liturgijski i biblijski pokret doveli
su do znacajnih razvoja unutar Crkve?’ i u znatnoj su mjeri
pripremili njezin izricaj o Objavi u Dei Verbum. Tomu je pridonio
i teoloski razvoj koji je isticao Objavu kao Bozje djelovanje, kao
slijed povijesnih iskustava, kao povijest spasenja, kao poruku,
dionistvo i susret sa zivim Bogom.

Uvazavajuci teoloski napredak, papinske dokumente
i opcenito zivot Crkve, Koncil je progovorio o Objavi u Dei
Verbum, dinamic¢nim jezikom otvorenim recepciji i daljnjim
doradama i sazrijevanju, isticu¢i da Crkva svoju sigurnost o
objavljenim datostima ne crpi samo?®® iz Svetoga pisma (usp.
DV 9).

Ovaj sumarni podsjetnik crkvenoga poimanja i govora
o Objavi pokazuje nam konstantu njegove ukorijenjenosti u

tijekom viSe od trideset godina, a posebno u razdoblju od 1905. do 1915.,
¢inila svojim odgovorima (responsa), i to viSe snagom autoriteta negoli
snagom argumenata znanstvenog istrazivanja. Usp. Klemens Stock, I
cento anni della Pontificia Comissione Biblica, u: La Civilta Cattolica 154
(2003.) 3, 209-220. Znanstveno istrazivanje Pisma u ovomu razdoblju
promicala je Ecole Biblique iz Jeruzalema, koju je 1890. utemeljio Marie-
Jean Lagrange, poznat po vjernosti tradiciji i univerzalno priznat.

26 posebno treba istaknuti instrukciju Biblijske komisije o povijesnoj

istini Evandelja, poznatu pod nazivom Sancta Mater Ecclesia (1964.).
Instrukcija ukljuéno preporucuje povijesno-kriticku metodu tumacenja i
prihvaca rezultate te metode. Usp. Albert Vanhoye, Dopo la ‘Divino Afflante
Spiritu’. Progressi e problemi dell’esegesi cattolica, u: Aa. Vv., Chiesa e
Sacra Scrittura. Un secolo di magistero ecclesiastico e studi biblici, PIB,
Roma, 1994., 35-51.

27 Ti su pokreti promicali ucinkovitiju uporabu Biblije u pastoralu.

28 S takvim izricajem Koncil je ostavio nerijeseno pitanje sadrzajne cjelo-
vitosti Pisma. Govori se samo o sigurnosti o objavljenim datostima, a ne i

o Objavi. Izri¢aj je vrlo oprezan!
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konkretni zivot i povijesna dogadanja. U tomu smislu mozemo
reci da Dei Verbum, tekst Dogmatske konstitucije o bozanskoj
Objavi, predstavlja onodobnu recepciju crkvenog uvjerenja i
teoloskoga promiSljanja o Objavi, recepciju koja je otvorena
daljnjim recepcijskim promisljanjima u teologiji. Povijest
nastanka Konstitucije jasno pokazuje receptivni duh koncilskih
otaca kao i recepcijsku otvorenost dokumenta koji se s mukom
radao i odredio nacela mnogih koncilskih promisljanja, kakva
(nacela) moze ponuditi samo Objava.

2. POVIJEST OBLIKOVANJA KONSTITUCIJE — CRKVENA RECEPCIJA
NA DJELU

Nastanak Konstitucije o Objavi*® vremenski je koeksten-
zivan s cjelokupnim radom II. vatikanskog koncila.** Rad na
njoj, naime, trajao je cijelo vrijeme cetverogodiSnjega dogadanja
Koncila (1962.-1965.) i odrazava duh kojim su koncilski
oci raspravljali, doradivali i prihvacali iskaze u Konstituciji.
Shvatimo li recepciju kao prihvacanje, istrazivanje, tumacenje
i prakti¢nu primjenu odredenih stvarnosti, ova je Konstitucija
doista recepcijska.

Izdanja Koncilskih akata®! svjedoce o planovima, raspra-

29 O nastanku Konstitucije moze se vidjeti: Ljudevit Rup¢i¢, Uvod. Povijest

i oblikovanje ‘Dei Verbum’, u: Ljudevit Rupé¢i¢ — Ante Kresina - Albin
Skrinjar, Dogmatska Konstitucija o bozanskoj Objavi Dei Verbum, Zagreb,
1981., 19-47; Eduard Stakemeier, Die Konzilskonstitution, Paderborn,
21967; Joseph Ratzinger, Kommentar zur Dogmatischen Konstitution tiber
die géttliche Offenbarung, u: LThK Vat. II, Bd. 2 (1967.) 498-543; 571-583;
Henri De Lubac, Die géttliche Offenbarung. Kommentar zum Vorwort und
zum ersten Kapitel der Dogmatischen Konstitution ‘Dei Verbum’ des Zeiten
Vatikanischen Konzils, Freiburg i. Br., 2001., 41-58.

30 O povijesti Koncila moze se vidjeti: Giacomo Martina, Il contesto storico in

cui ¢ nata I’idea di un nuovo concilio ecumenico, u: René Latourelle (ur.), Vaticano
II: Bilancio e prospettive venticinque anni dopo (1962-1987), Assisi, 1987.,
27-82; Otto H. Pesch, Das Zweite Vatikanische Konzil. Vorgeschichte-
Verlauf-Ergebnisse-Nachgeschichte, Wirzburg, 1993., 271-290; Agostino
Marchetto, Il concilio ecumenico Vaticano II, Citta del Vaticano, Y+ +°.

31 Acta Synodalia Sacrosancti Concilii Oecumenici Vaticani II, imaju 26

volumena, sloZenih u 80 knjiga/tomusa. To je golema grada koja svjedoci
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vama, kritikama, promjenama, glasovanjima biskupa koji su
bili okupljeni na Koncilu, ali to je samo jedan vid nastanka ovog
dokumenta. Rad teologa, Cija suradnja nije izri¢ito vidljiva u
sluzbenim tekstovima, bez sumnije je ostavio traga na kona¢nim
izricajima koncilskih dokumenata. Konsti-tucija Dei Verbum u
tom je smislu odraz i izraz suradnje i uvazavanja Uciteljstva
i teologa,® njihova zajednickog i specifiénog sluZenja vjeri i
Crkvi, njihove uzajamne recepcije. Takav rad pobudio je i neke
nade za buducnost, koliko god se u dokumentu inzistiralo na
vaznosti suda Crkve, odnosno U¢iteljstva.??

Veé¢ je u pripravi opéega nacrta®* o onomu o ¢emu bi
Sabor trebao raspravljati bilo vrlo jasno da Objava spada u
jedno od vaznijih pitanja koja zanimaju Crkvu tog vremena.
Iz predlozenih tema prikupljenih s podrucja razli¢itih mjesnih
crkava vidjelo se da se Zeljelo imati jasnu doktrinu o Objavi,
o bogonadahnucu, neprevarljivosti i tumacenju svetih knjiga,
o povijesnosti Evandelja, o odnosu Pisma i Predaje, zapravo
o svemu onomu Sto je teoloski napredak na tomu podrucju
iznjedrio posljednjih desetlje¢a.?® Nakon §to je propao prijedlog,
nastao pod utjecajem rimskih visokih Skola, rimske Kurije i sv.
Oficija, da se rasprava o Pismu i Objavi uklju¢i u shemu o
Crkvi, pripremna teoloska komisija®® trebala je, i po zZelji Sv.

o radu i naporima Koncila.

32 Usp. Karl Heinz Neufeld, Vescovi e teologi al servizio del Concilio Vaticano

II, u: René Latourelle (ur.), Vaticano II...., nav. dj., 83-109.

33 U poslijekoncilskoj primjeni, recepciji i ozakonjenju suradnje U¢iteljstva

i teologa puno se viSe inzistira na sudu Crkve nego na suradnji. Usp.
Dimitri Salachas, Vocazione ecclesiale e liberta di ricerca del teologo secondo
la legislazione canonica, u: Antonio Russo e Gianfranco Coffele, Divinarum
Rerum Notizia. La teologia fra filosofia e storia. Studi in onore del Cardinale
Walter Kasher, Roma, 2001., 539-564.

Nije naodmet spomenuti ovdje da je rad na pripravi Koncila trajao 44
mjeseca, a sam rad Koncila 39 mjeseci. U pripravi su bili aktivni mnogi
kardinali, biskupi i teolozi organizirani u razne komisije.

34

35 Usp. Rino Fisichella, Dei Verbum: storia, u: René Latourelle — Rino

Fisichella (prir.), Dizionario di teologia fondamentale,Cittadella Editrice,
Assisi, 1990., 280.

U Jjeto 1962. motu proprio Ivana XIII. Appropinqgante Concilio proglasio
je pravila za rad Koncila. Sljedec¢e godine Pavao VI. ih je potvrdio, s

36
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Oca Ivana XXIII., taj predmet posebno obraditi. Slozena je
Schema compendiosum Constitutionis de fontibus Revelationis
u 13 tocaka, od koje je nakon rasprave na plenarnoj sjednici
Teoloske komisije trebalo napraviti novi prijedlog, s potpunijom
obradom predloZenih tocaka.

Radom posebne potkomisije nastala je nova shema u 6
tocaka, koja je podastrta TeoloSkoj komisiji. S novim uputama
Teoloske komisije potkomisija sazima prethodnu shemu u
5 poglavlja, koja je, prosavsi proceduru, pretoCena u novu
Schema Constitutionis dogmaticae de fontibus Revelationis. Ta
je shema u ljeto 1962. poslana na uvid koncilskim ocima. U
Zivoj i vrlo oStroj raspravi na opcoj skupstini Koncila shema
je bila odbacena, a koplja su se posebno lomila oko pitanja o
dva izvora Objave i oko gledanja na Predaju kao kvantitativohu
dopunu Pisma. Posebnom i neuobicajenom tehnikom
glasovanja®” samo je osigurana daljnja rasprava o ovoj shemi, a
zbog besplodnosti rasprave i opasnosti da se zakoc¢i daljnji rad
intervenirao®® je sam Papa Ivan XXIII., skidajué¢i s dnevnoga

nekim dodatcima kao Ordo Concilii Oecumenici Vaticani II celebrandi,
Vaticano, 1963. Po tom pravilu rad Koncila pripremao se u Komisijama
i potkomisijama, a sastojao se od sastavljanja prvih shema teksta za
raspravu, njihovih promjena, poboljSanja, itd. Komisije su u poéetku bile
zamiSljene po modelu rimskih kongregacija. Na ¢elu im je kao predsjednik
stajao kardinal, a ostali su bili njegovi savjetnici. Pred koncilske oce Zelio
se iznijeti stil Zivota i rada rimskih kurija. Takvim radom Koncil bi postao
tumacenje onoga Sto treba potvrditi i osnaziti, onoga Sto se ve¢ znalo i
poznavalo. Rasprave koje su se vrlo brzo pojavile na Koncilu pokazale su
takav rad nemogucim. Zato se rad Koncila u hodu mijenjao, uvazavajuci
sve viSe suradnju izmedu Ug¢iteljstva i teologa u procesu razjaSnjavanja
onoga Sto Crkva vjeruje.

87 Zagovornici sheme izmislili su takvu tehniku glasovanja koja bi omogucéila

daljnju raspravu o shemi. Umjesto da se koncilske oce pita, Sto je bilo
uobic¢ajeno, odobravaju li ili ne odobravaju ovu shemu u osnovi, pitalo ih
se jesu li za prekid rasprave. Oni koji su bili protiv sheme, morali su glaso-
vati sa “da”, Sto je znacilo da se rasprava prekida. Premda je velika vec¢ina
otaca glasovala sa “da” (1368 od ukupno 2909 glasova), nedostajala je
dvotrec¢inska veéina (1473 glasa). Rasprava o shemi je tako osigurana, ali
se u nastavku o¢itovala nemoc¢nom i besplodnom.

38 Ovaj intervent pape Ivana XXIII. i poslije Pavla VI. neki autori vide kao

izraz ogranicenja, ¢ak suspendiranja Koncila, a drugi kao izraz i dokaz
Papine nepogrjesivosti.
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reda dotadasSnji tekst i odredujuci da se napravi novi tekst o
Objavi, za Sto je imenovao i novu MjeSovitu komisiju® koja se
ima time pozabaviti.

Mjesovita komisija predlozila je novu shemu s naslovom
De divina Revelatione, bez spominjanja izvora. Uvazavajuci
zahtjeve Kardinalske komisije za koordinaciju saborskih
poslova, pitanje o materijalnoj dostatnosti Pisma ostaje
otvoreno, a nastaje nova shema, s uvodom i 5 poglavlja.
Koncilski su je oci odbacili, a prijetecu blokadu daljnjega
rada na dokumentu o Objavi prekinuo je papa Pavao VI. na
zakljucenju drugoga zasjedanja.

Rad na izradi novoga teksta doveo je do nove, cCetvrte
sheme, koja je obuhvacala uvod i Sest poglavlja.*® Rasprava o
toj shemi trajala je na pet opcih zasjedanja od 30. rujna do 6.
listopada 1964. Rasprava je bila plodna, a primjedbe dobre.
Uocen je i pohvaljen biblijski i personalisticki govor o Objavi,
zadovoljavajuci i daljnjem teoloskom istrazivanju podlozan

39 Ivan XXIIL je 19. listopada 1962. godine Tajnistvu za jedinstvo krséana
dodijelio rang koncilske komisije. Time je TajniStvo dobilo pravo da Kon-
cilu podastire tekstove pod istim uvjetima kao i druge koncilske komisije.
To je stvorilo preduvjete za stvaranje MjeSovite komisije, ¢ijim je radom
doslo do nove sheme o Objavi.

40

Prvo poglavlje, De ipsa Revelatione, imalo je pet brojeva (2-6): 2. O naravi i
predmetu Objave; 3. O pripravi evandeoske Objave; 4. O Kristu dovrsitelju
Objave; 5. O vjeri koja se duguje Objavi; 6. O objavljenim istinama. Drugo
poglavlje, De Divine Revelationis Transmissione, obuhvacalo je ¢etiri broja
(7-10): 7. Apostoli i njihovi nasljednici, navjestitelji evandelja; 8. O Svetoj
predaji; 9. Uzajamni odnos Sv. predaje i Sv. pisma; 10. Odnos obiju sa
cijelom Crkvom i U¢iteljstvom. Trece poglavlje De sacrae Scripturae Divina
Inspiratione et Interpreetatione imalo je tri broja (11-13): 11. Utvrduje se
¢injenica inspiracije i nezabludivosti Sv. pisma; 12. Kako se Sv. pismo
treba tumagéiti; 13. Bozja snishodljivost. Cetvrto poglavlje De Vetere Testa-
mento obuhvacalo je tri broja (14-16): 14. Povijest spasenja zabiljezena u
knjigama Staroga zavjeta; 15. Vaznost Staroga zavjeta za krSc¢ane; 16. O
jedinstvu obaju zavjeta. Peto poglavlje De Novo Testamento obuhvacalo je
Cetiri broja (17-20): 17. Izvrsnost Novoga zavjeta; 18. Apostolsko podrijetlo
Evandelja; 19. Povijesni znacaj Evandelja; 20. O drugim spisima Novog
zavjeta. Sesto poglavlje De Sacra Scriptura in vita Ecclesiae imalo je sedam
brojeva (21-26): 21. Crkva ¢asti Sveta pisma; 22. Preporuka prikladnih i
ispravnih prijevoda; 23. Apostolsko sluZenje katolickih znanstvenika; 24.
Vaznost Svetog pisma za teologiju; 25. Preporuka ¢itanja Svetog pisma;
26. Zakljucak.
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govor o odnosu Predaje i Pisma, otvorenost znanstvenom i
egzegetskom radu, uvazavanje pitanja i poteskoca danasnjice,
ekumenski duh, obazrivost u nekim izricajima, itd. Trazila su
se i neka poboljSanja, primjerice isticanje Krista kao vrhunca
Objave ne samo svojom osobom nego i rijecima i djelima,
razluc¢ivanje bozansko-apostolske i crkvene predaje, isticanja
konstitutivnosti apostolskog propovijedanja za Predaju i
njegove razlic¢itosti od biskupskog propovijedanja koje c¢uva,
tumaci i Siri apostolsku predaju, jasniji govor o istinitosti, a
ne nezabludivosti Pisma, itd. S tim i slicnim pojasnjenjima
stvorena je nova, peta shema*! u raspravi u kojoj je, posebno o
bozanskoj Objavi opc¢enito te o neprevarljivosti/nezabludivosti
ili istinitosti Pisma, ponovno intervenirao Papa. Nakon rjeSenja
tih pitanja** nastala je Sesta i kona¢na shema Konstitucije,
koja je izglasana na zasjedanju Koncila 29. listopada 1965.%3,
a prihvacena i od Pape svecano promulgirana 18. studenoga
1965.

Nastanak Konstitucije o Objavi jasno pokazuje otvorenost
Crkve novim promisljanjima o Objavi. Ta su promiSljanja
oznactena uvazavanjem ekumenskog duha*, jasnocom i
preciznoséu, ali i otvorenoscéu, a ne definitornoscéu u izri¢éaju,
obazrivos¢u na razlic¢ita i razlic¢itost misljenja, poStivanjem
uloge Pape kao nacela jedinstva Crkve i njezina vrhovnoga

41" U odnosu na prethodnu shemu razlike su vrlo male i to samo u dva broja:

u Prvom poglavlju br. 5 sada se govori o Objavi koju treba vjerom prih-

vatiti; u Trecem poglavlju br. 11 sada se govori o Utvrdivanju ¢injenice

inspiracije i istine Pisma.
42 Ppitanje istinitosti rijeseno je zadovoljavajuce brisanjem pridjeva salutar-
em, odnosno novom formulacijom o veritatem, quam Deus nostrae salutis
cause litteris sacris consignari voluit (br. 11). Pitanje povijesnosti Evandelja
u br. 19 rijeSeno je samo novim tumacenjem pojma historicitatem u odno-
su na Evandelja u koncilskoj auli, i to tako da je protumaceno da se po-
jam historicitas ne odnosi na ono Sto mozZe biti samo objekt vjere, nego na
realnost konkretnih rijeci i ¢injenica.

43 0d 2350 otaca koji su glasovali, samo njih 6 nije glasovalo za ovu shemu.

44 Bez toga mnogi napori i uspjesi ekumenskoga gibanja ne bi uopée bili

moguéi. Usp. Albert Vanhoye, La réception dans UEglise de la Constitution
dogmatique Dei Verbum. Du Concile Vatican II a aujourd’hui, u: Esprit et
Vie 107 (2004), 3-13, ovdje 3.
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ucitelja, oslonjenosc¢u na Predaju, shvacenu kao proces uvijek
novog shvacanja i tumacenja Objave, a ne kao okameninu
proslosti, suradnjom Ug¢iteljstva i teologa,*® spremnoséu na
kompromisna rjesenja, nedovrsenosSc¢u nekih pitanja i njihovom
otvorenosScu zrelijim rjeSenjima. Jednostavno, oblikovanje Dei
Verbum pokazuje koncilsku Crkvu s novim, to¢nije obnovljenim
licem,*® Crkvu koja je otvorena novom pogledu na sebe, a onda
i novoj i drugacijoj recepciji njezina pogleda na samu sebe, joS
viSe na boZansku Objavu koja je utemeljuje.*”

Povijest nastanka Konstitucije otkriva nam hermeneutsko
obzorje njezina tumacenja i recepcije, odnosno daje nam
“orijentacijski putokaz od trajne aktualnosti kako za teoloSku
refleksiju tako i za pastoralno djelovanje”.*® Konstituciju se,
bez obzira na njezino dosta kasno prihvacanje i promulgaciju,
moze smatrati temeljem ostalim Konstitucijama,*® premda su
ove (SC i LG) nastale prije nje.° Njezin nastanak iznjedrio je
novi pogled na Objavu i njezine recepcijske mogucnosti, a mi
cemo ih izloziti kroz nekoliko istaknutih vidova koncilskog

45 Ta suradnja nije prerasla u pravi dijalog i tesko prerasta sve do danas.

Dijalog se vidi kao nuzan, ali s odredenim ogranicenjima. Usp. Karl
Lehmann, Notwendigkeit und Grenzen des Dialogs zwischen Theologen und
Lehramt, u: Wolfhart Pannenberg — Thomas Schneider (ur.), Verbindliches
Zeugnis II, Freiburg-Géttingen, 1995., 157-174; Peter Neuner, Das Dialog
in der Lehre der Kirche, u: Gebhard Furst (ur.), Dialog als Selbstvollzug der
Kirche?, Freiburg-Basel-Wien, 1997., 68ss.

46 Usp. Zivan Bezi¢, Novo lice Cricve, Pakovo, 2003.

47 Koliko god se II. vatikanski koncil moze oznaéiti i oznacuje se kao

ekleziocentri¢an, vrlo je jasno iz njegovih dokumenata da Crkva nije
tu zbog same sebe. Ona sluzi Bogu i Jjudima i u tom smislu koncilska
vizija Crkve je teocentricna, kristocentri¢éna i antropocentri¢na. Ovim
trima dimenzijama gledanja na Crkvu posebno pridonosi Konstitucija o
bozanskoj Objavi.

48 Anto Popovié, Sveto pismo u teologiji i pastoralu Crikve, u: Bogoslovska

smotra 75 (2005) 3, 713-744, 714.

Iz shvacanja Biblije proizlazili su odgovarajuc¢i biblijsko-teoloski i
pastoralni zakljuéci Koncila (usp. Walter Kirchschliger, Das Studium der
Bibel als Seele der Theologie. Der Einfluss von Bibel und Exegese auf das
Zweite Vatikanische Konzil, u: Bibel und Kirche 2/60 (2005.), 112-116).

Usp. Robert Murry, Symposium at the Fortieth Anniversary of Vatican II, 1,
na: www.vatican2voice.org /92symp/murray.htm

49

50
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dokumenta.

3. UPORABA RJECNIKA — OZBILJNA RECEPCIJSKA MOGUCNOST

Za mnoge je tekst Konstitucije “jedan od najboljih
tekstova koncilskoga rada”.®! Ovo “najbolji” moze se odnositi
na strukturu teksta, na njegovu vaznost, na jezik i izri¢aj, na
njegovu teologiju, a nama se ¢ini da sve to dolazi do izrazaja
u narativnom i dinami¢nom jeziku Konstitucije koji otvara
mnoge recepcijske mogucnosti na temelju mnogostruke
potencijalnosti izri¢aja.

Gotovo svi komentatori Dei Verbum slazu se da su jezik
i izricaj Konstitucije biblijski i narativni, a ne definitorni.
Rijetki su brojevi u kojima se Konstitucija nije pozvala na
neki pisamski tekst®?, pokazujucéi tako svoju preferenciju
za pisamski izri¢aj,®® a jos viSe za njegove misaone obrasce.
Izostanak definitornog izricaja® nije plod samo pastoralnih
nakana Koncila nego jos viSe uvazavanja same naravi Objave,
njezine aktualne i aktualizirajuce percepcije i recepcije.

Svjesni misaonih, kulturnih, drustvenih, politickih i
religijskih strujanja u suvremenom svijetu,® koncilski su

51 Jean-Julien Weber, Concile oecuménique Vatican II, La Révélation, Ed. Du

Centurion, Paris, 1966., 34.

52 Samo u prvom poglavlju, dakle u prvih Sest brojeva susrecemo 32 navoda

ili aluzije na biblijski tekst. Navodi su dobro izabrani i odreduju ductus
konstitucijske misli. Usp. Eduard Stakemeier, Die Konzilskonstitution,
288s; Max Zerwick, De S. Scriptura in Constitutione dogmatica ‘Dei Ver-
bum’, u: Verbum Domini 44 (1966) 37-42.

53 Dokument Papinske biblijske komisije De sacra Scrriptura et christologia,

iz 1984., a u hrvatskom prijevodu Biblija i kristologija, KS, Zagreb, 1995.,
razlikuje se biblijski referencijalni, originalni i izvorni jezik od “pomoc¢nog”
(augzilijarnog) jezika ostalih oblika teolo§kog razmisljanja (Ondje, 180-
181).

“Drugi vatikanski koncil svjesno nije donio nepogrjesive, to jest potpuno
obvezujuce odluke”, Sto ne znaci da ne postoji odredena obvezatnost
njegova govora (Walter Kasper, Crkva Isusa Krista, 142).

54

55 Ta svijest dolazi do izrazaja u svim koncilskim dokumentima, posebno u

Gaudium et spes, Pastoralnoj ponstituciji o Crkvi u suvremenom svijetu.
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oci progovorili zivim i egzistencijalnim, dinami¢nim jezikom
koji svoje najbolje ostvarenje ima upravo u biblijskom
izricaju.’® Opredijeljenost za nj moZe se smatrati izvorom
snage, a ne slabosti Konstitucije. Njime je nauciteljski izricaj
postao fleksibilan, stvaralacki, otvoren novim spoznajama
i buducnosti, sto je puno teze posti¢i tamo gdje naslijedene
definicije, sa svojim Cesto apstraktnim i metafizickim rjecni-
kom, udaljenim od konkretnoga i stvarnoga zivota, prijece
prilagodivanje izmijenjenim uvjetima i potrebama. Apstraktni
i metafizicki rjeénik sklon je statiCkom poimanju istine i
zaprjeka je traganju za istinom, pa i objavljenom.?” Traganje
nije ni u kakvom sukobu s bitnim duhom vjerovanja kao
voljnog, emocionalnog i duhovnog opredjeljenja za Boga
koji se priopcava covjecanstvu. Dinamicno-egzistencijalna
hermenutika koncilskoga govora “niposto ne iskljucuje ono
opcenito esencijalno, nego ga, StoviSe, ostvaruje na esencijalan,
tj. uvijek jedinstven nacin”.%®

To Sto nije Zelio biti definitoran,®® nego asertoran -
koncilski govor doista nesto tvrdi, izjavljuje, porucuje — plod
je pozitivhoga pristupa i opredjeljenja za govor koji mozemo
oznaciti kao “svjedocanstvo vijere”.%® 1 vjernicka tvrdnja
ima obvezujuci karakter uocene istine, ali u dijalekti¢nosti
onoga “jest i nije”. Svjedocko-vjernicki, izjavni govor Koncila
nije Zelio staviti tocku na govor o Objavi. On je vise lumen

O povijesnom stanju koje je prethodilo II. vatikanskom moze se vidjeti:
Giacomo Martina, nav. dj., 27-82.

56 Moze se vidjeti: Luis-Alonso Schékel, La Parola Ispirata. La Bibbia alla luce

della scienza del linguaggio, Brescia, 21987., 111-177. Autor jasno tvrdi:
“Da je Sveto pismo uporabilo iskljuc¢ivo tehnic¢ki rjecnik, bilo bi znatno
to¢nije, ali manje bogato” (Ondje, 173).

57 Crkvau svojem vjerovanju i prema njemu nastupa s pozicija posjedovanja

istine ocitovane u Isusu Kristu, premda dopusta rad na “dubljem
razumijevanju i izlaganju smisla Svetog pisma” koji je u ulozi dozrijevanja
“suda Crkve... koja obavlja boZzansko poslanje i sluzbu ¢uvanja i tumacenja
rijeci Bozje” (DV 12).

58 Walter Kasper, Criva Isusa Krista, 147s.

59 Prijasnji koncili uvijek su nesto ispravljali, popravljali i osudivali. Zato su

uglavnom bili definitorni.

60 Albert Vanhoye, La réception, 7.
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nego limen (viSe svjetlo nego granica). Prihvaca povijest
tumacenja i u¢inaka koje je takvo tumacenje proizvelo® kao
dio objaviteljskoga Bozjega govora koji se ostvaruje u vjernosti
Pismu, posredovanoj Predajom.5?

U statickom poimanju istine Objava i crkveni govor o
njoj postali su skup istina koje se predaju, cesto bezivotnih,
apstraktnih istina, “iscjedaka mozdine”,% a ne osobno i Zivotno
dogadanje u povijesti. Objavi kao zZivotnom dogadanju vise
odgovara narativni, pripovjedacki govor, koji je prati u njezinu
razvoju i uvijek novom, drugacijem i dubljem razumijevanju.
Naracija dopusta i suprotnosti vidjeti kao komplementarne, a
ne kao konkurentne i iskljuc¢ive. Njome se Objava predocava
kao dijalog, osobni dijalog ili odgovor na pitanja postavljena
zivotom, smrcu i uskrsnucem Isusa Krista. Prihvacanjem
narativnoga govora o Objavi moguce je pisamsku Objavu
shvatiti kao nadahnutu interpretacijsku recepciju Isusa Krista
kao vrhunca Bozjega samopriopcenja ljudima u dijaloskoj
povijesti od strane prve zajednice. Interpretacijska recepcija
nastaje u samom c¢inu pripovijedanja. Njime se tumaci smisao
povijesti koji uvijek ostaje otvoren boljem razumijevanju,
smisao koji se najvise sastoji u “kretanju u ispravnom smjeru”
koje ¢e drugi poslije potpunije razviti.®*

Narativni jezik prati sam dinamizam Objave i ukljucuje se
u njega, gdje se prosla postignuca cuvaju, ali se priskrbljuje
i potencijal za novi govor utemeljen novim otkricima. Nova
otkrica su prodor istine i u jezik, ali to je ve¢ stav odreden

61 Usp. Isto, 13.

62 Toga su danas svjesni i protestantski egzegeti. Usp. Ulrich Luz,

Wirkungsgeschichtliche Hermeneutik und kirchliche Auslegung fer Schrift,
u: Moisés Mayordomo (prir.), Die prigende Kraft der Texte. Hermeneutik
und Wirkungsgeschichte des Neuen Testaments (Ein Symposium zu
Ehren von Ulrich Luz), SBS 199, Stuttgart, 2005., 15-37.

Bonaventura Duda, Kratak pogled u misterij Krista i povijest spasenja, u:
Isti, U svjetlu Bozje rijeci, Zagreb, 2000., 467-482, ovdje 475.

Ideja je prisutna kod Michaela Polanyja, Personal Knowledge. Towards a
Post-Critical Philosophy, Chicago, 1958., 310. I dogmatski izri¢aj Crkve,
koliko god oznacivao zakljucéak odredene rasprave, nije samo zakljuéak
nego i pocetak novih rasprava (usp. Walter Kaspers, Dogma unter dem
Wort Gottes, Mainz, 1965., 28).

63

64
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vjerom. Istina nadolazi iskrenom traganju za njom, nadi u
mogucnost dotaknutosti nekim ili nec¢im onkraj nas. Traganje je
uvijek odredena recepcija, a narativno dinamicki jezik najbolje
postuje tu datost. Nije bez razloga biblijski covjek puno vecu
vaznost davao Bozjoj rijeéi, govoru i ljudskom slusanju (Cuj,
Izraele) nego gledanju, ¢emu tezi gréki duh.

Vec¢ prvom svojom rije¢ju, koja naznacuje orijentaciju i
hermeneutiku nekog nauciteljskog teksta, Koncil izrazava svoje
opredjeljenje za dinamicki izricaj biblijskih korijena. Progovara
o Dei Verbum, o R/rijec¢i Bozjoj koju se “pobozno slusa i vjerno
proglasava”. Ta R/rije¢, izgovorena ili utjelovljena prethodi
Crkvi i u njoj zivi. Crkva od nje zivi i navijesta je, pred njom se
nalazi u poboznom slusanju, odnosno u vjeri.®® Ona rada vjeru,
ali se vjerom i prepoznaje. Po njoj kao vjernickom odgovoru na
Bozji govor, obi¢na Jjudska rije¢ postaje Bozjom rijecju, postaje
Objavom. Objava se ipak ne iscrpljuje u njoj. Rijec izrice i
prenosi Objavu u uvijek novim i njoj primjerenijim oblicima.
U rijec¢i Objava postaje Zivotno dogadanje, uzajamnost Boga i
covjeka.

Svoj govor o Objavi Konstitucija ne zapocinje rije¢ju
revelatio koju ima u podnaslovu, ne progovara teoloskim
tehni¢kim pojmom,®® nego biblijskim pojmom, i to u izjavnoj
recenici. Zapocinje pojmom koji tvori jednu zasebnu i vrlo
bogatu teologiju. Rije¢ Bozja je dogadaj, govor, misao, smisao,
osoba, ono sto prethodi svemu stvorenomu, ali s navodom iz 1
Iv 1,2-3 vec je precizirano njezino znacenje. Naime, Ivan govori
0 “navjeStaju zivota vjecnoga koji bijase kod Oca i pokazao se
nama”. Toje ono “Sto (quod) smovidjelii ¢uli”. Rije¢je, dakle, Zivot

65 Joseph Ratzinger, Kommentar, 504, smatra da je ovdje najbolje doslo

do izricaja shvacanje samo biti Crkve, u njezinoj dimenziji slusanja i
navjeStaja. Nije se na bolji nacin mogla izreci “superiornost Bozje rijeci,
njezino biti iznad svih govora i djelovanja ljudi u Crkvi”. U DV 10 to je
potvrdeno govorom o tumaciteljskoj ulozi uéiteljstva u odnosu na pisanu
ili predanu rije¢ Bozju: “To uciteljstvo, dakako, nije iznad rijeci Bozje, nego
rije¢i Bozjoj sluzi u¢ec¢i samo ono $to je predano”.
66 Prvi se put pojam revelatio u sluzbenim crkvenim dokumentima pojavljuje
na I. vatikanskom u konstituciji Dei Filius (usp. René Latourelle, Rivelazio-
ne, u: René Latourelle — Rino Fisichella (ur.), Dizionario di teologia fonda-
mentale, 1035s.)
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vjecni koji je u drugom dijelu recenice oznacen kao zajednisStvo
s Ocem i sa Sinom njegovim Isusom Kristom. Pojmom “R/rije¢”
Konstitucija unosi specificno kr§¢ansko poimanje Objave u
Sirinu svekolike Bozje objaviteljske zauzetosti. Objava Bozja
u Sinu, kolikog jedinstvena i jedincata, nije bez povijesne
priprave.

Umjesto da navezanost Objave na povijest izrazi pojmom
Bozjega govora (locutio Dei, DV 9),%” Konstitucija se opredjejljuje
za pojam rijeci, i to jedne i jedine Bozje rijec¢i®® koja je jedini
temel]j kontinuiteta Bozje objave u svim epohama. Za Sveto
pismo se kaze da je “Bozji govor”, dakle, ono nije izjednaceno
s rije¢ju Bozjom niti je jedino sadrzi. Tek Sveta predaja “rijec
Bozju ... c¢jelovito prenosi” (DV 9). Dinamizam rije¢i ukljuc¢en
je u predajnu struju, Sto znaci da Predaja uokviruje i Pismo.%®
Tekst Pisma samo je uobli¢io zivi govor. I on spada u ozracje
razgovora. Razgovor s tekstom stvara novu predaju i trajno
se nastavlja. Recepcija Bozje rije¢i je razgovorna, dijaloska,
pisamska i predajna.

Konstitucijin govor o rije¢i Bozjoj ima i daljnju nosivost.
To je, u sintagmi dabar Jhvh, privilegirani pojam Objave u SZ.
Ta sintagma inzistira na Objavi kao osobnom dogadanju, Rijec
najvise oc¢ituje Boga kao osobu.”® Premda se Bozja spasiteljska

67 Kao istoznaénice pojmu verbum, ali i s odredenim nijansama znacenja,

Konstitucija rabi jos pojmove sermo, eloquia, oracula.

68 Podnaslov Konstitucije je u tomu svjetlu vrlo vazan. Ne radi se o Constitu-

tio dogmatica de Sacra Scriptura, nego o Constitutio dogmatica de Divina
Revelatione. Objava je Sira od njezine zabiljeZbe u Pismu, a Pismo je kao
odredeni izricaj Objave smjeSteno u rasporedbu spasenja.

69 Usp. Albert Vanhoye, La réception, 4; BoZzo Odobasi¢, Scriptura crescit

in tradita fide tenenda (DV 10), u: Marko Babi¢ (ur.), Aktualnost predaje.
Zbornik radova Medunarodnog znanstvenog skupa prigodom 100.
obljetnice rodenja fra Karla Bali¢a, Split, 6. XI. 1999., Makarska, 2003.,
71-98.

To ima izvanredno znacenje za neke temeljne svjetonazorske pozicije. Ako
Bog nije osoba, svijet nije stvorenje, nego emanacija bozanskoga; ako Bog
nije osoba, o njegovu odnosu sa stvorenom stvarnoséu ne moze se govoriti
kao o ljubavi; ako Bog nije osoba, spasenje nije communio, nego stapanje
s Apsolutnim; ako Bog nije osoba, spasenje se dogada izvan svijeta, a
ne sa svijetom; ako Bog nije osoba, onda nema kenosisa samoga Boga,
Sto je specifikum krSc¢anske koncepcije zadnje stvarnosti. Usp. Heino

70
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zauzetost za CovjeCanstvo ocituje na razlicite nacine, govor
0 njoj pojmom rije¢ najvise odgovara osobnom dogadanju,”
kakva i jest krScanska Objava.

Konstitucija gotovo neprimjetno s govora o rijeci prelazi
na govor o Objavi, a onda i o navjeStaju spasenja (salutis
praeconio). Takvi misaoni i stvarni skokovi moguéi su u
narativnom jeziku, a da nisu suprotstavljeni. Uz kontinuitet,
Koncilu je stalo da izrazi i razli¢itost Bozjega objaviteljskoga
djelovanja,” toénije, njegovu jukstapozicijsku napetost. U toj
napetosti, prema rijecima sv. Augustina, rijec i Objava pretacu
se u navjesStaj spasenja svemu svijetu da ga “Cuje i vjeruje,
vjeruje i ufa se, ufa se i ljubi” (DV 1, De catechizandis rudibus
4,8). Objava u vjeri primatelja postaje navjeStaj spasenja, a
tek u tom navjeStaju prava Objava koja plodi vijerom, nadom i
ljubavlju. Jukstapozicijski koncilski izri¢aj ¢uva pluriformnost
Objave, umrezenost njezinih razlicitih vidova, a zadaca je
teologije traziti i odredeno teoretsko posredovanje medu njima.

Govorom o rije¢i pripremljen je govor o utjelovljenoj
Objavi. Navodom 1 Iv 1,2-3 u uvodnom broju Konstitucije Bog
koji se objavljuje i njegova izraZajnost u ¢ovjeku (hipostatsko
sjedinjenje) trajno se veZzu uz pojavnost, uz tocno odredene
ljude, svjedoke koji jamce za ono Sto su vidjeli i ¢uli i Sto
navjesScuju. Njihovo je svjedoCanstvo bitno za Bozju objavu,
njezin je integralni i normativni dio. Konstitutivno je za ono
Sto se naziva Predaja. Koncil je spominje sintagmom “iduci
stopama”, ¢ime upucuje na zivi proces i organski razvoj koji
prolazi kroz drustvene, kulturne i religiozne prilike, odnosno
ogranicenja. Oslonjen na Predaju, i koncilski govor ulazi u
domenu tih ogranicenja. Koliko god hoce iznijeti “pravu nauku
o Bozjoj objavi i njezinu prenoSenju”, Koncil je svjestan da

Sonnemans, Bogom dotaknut, 20-21.

71 Izmedu svih naziva za Bozu spasiteljsku djelatnost “Bozja rije¢” je

“privilegirani izraz” (usp. René Latourelle, Théologie de la révelation,
Desclée de Brouwer, Paris, 1963., 18).

Rije¢ BozZja je najsiri pojam Objave i ne odnosi se samo na Sveto pismo,
koje je samo sredstvo prenoSenja Objave. Zato se o Sv. pismu pocinje
govoriti tek u IIl., a onda posebno o Starom (IV.) i Novom zavjetu (V.
poglavlje).
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stoji na crti navjeStaja spasenja, odnosno da je njegov govor
navjestiteljski,”® otvoren slusanju, vjerovanju, nadanjuiljubavi.
Uvjerljivi navjestaj ulazi u dinamiku Objave i respektira je, ne
zeli biti konacna rije¢ o Objavi, nego “prenosenje jedincatog
u hipostatskoj uniji utemeljenog sakramentalno-objavljujuceg
dogadaja Krista (...) radi nastavka njegove sveopce spasenjske
ucinkovitosti”.”* Sveopéa spasenjska ucinkovitost nuzno je
upucena na recepcijsko dogadanje do kraja vremena.
Recepciji otvoren dinamicko-narativniizri¢aj o Objavijasno
je vidljiv i u uporabi glagolskih vremena. O istoj se stvarnosti
govori povijesnim vremenima i prezentom. Konstituciji o
Objavi jako je stalo do toga da povezZe Bozje samopriopc¢ivanje
kao singularni dogadaj, kao stvarnost proslosti koja je dosegla
svoju definitivnu puninu u Kristu s ¢injenicom da je Objava i
sadanja stvarnost, barem kao aktualizacija definitivne Bozje
objave u Kristu. Spoj ovih dviju stvarnosti, dovrsenosti Objave
i neprekidnog razgovora sa Zaruc¢nicom svoga Sina Koncil vidi
u rastu shvacanja biblijske Objave. Rast u shvac¢anju Objave je
nuzan, a izrice se pojmom Predaje. “Ta Predaja koja potjece od
apostola uz prisutnost Duha Svetoga u Crkvi napreduje, raste
naime zapazanje kako predanih stvari tako i rije¢i (...) Crkva
naime tijekom stoljeca stalno tezi k punini bozanske istine,
dok se u njoj ne dovrse BozZje rije¢i” (DV 8). Predaja nije samo
razvoj u razumijevanju Objave zakljucene u proslosti nego i
aktualizacija Objave. Koncil tvrdi: “Po njoj [Predaji] se samo
Sveto pismo u Crkvi prodornije shvaca i biva bez prestanka
djelotvorno (ipsaeque Sacrae Litterae in ea penitius intelliguntur
et indesinenter actuosae redduntur)” (DV 8). Predaja aktualizira
u Pismu zabiljeZzen objaviteljski susret s Bogom, Sto i vjeru
tumaci u njezinoj integralnosti. Vjera je potpuni posluh Bogu

73 Tu misao potvrduje Ivan Pavao II., Tertio millenio adveniente — Nadolaskom

treéeg tisuclje¢a (10. studenoga 1994.). Apostolsko pismo o pripremi
Jubileja godine 2000., Dokumenti 101, Zagreb, 1994. br. 20, kad piSe:
“Golemo bogatstvo sadrzaja i nouvi ton, ranije nepoznat, u koncilskom
predstavljanju tih sadrzaja, ¢ine, takorec¢i, navjeStaj novih vremena.
Koncilski su oci govorili jezikom Evandelja, jezikom Govora na gori i
Blazenstava.” (naglasci u tekstu).

74 Lothar Lies, Sakramentalna struktura Objave u ekumenskom tumacenju,

u: Nediljko A. Anéi¢ - Nikola Bizaca, Objava, objave, 60s.
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objavitelju ovdje i sada po Predajom ozivljujuc¢em glasu Pisma,
posebno Evandelja. Dinamicki odnos Pisma i Predaje, izrecen
i satuvan narativnim jezikom, otvara prostor dogmatskom
razvoju u Crkvi,” onomu §to nazivamo povijest dogmi. Predajni
govor slijedi istu dinamiku kojom je nastao i pisamski govor. Na
kraju krajeva, i pisamski i predajni govor spadaju u povijesna
posredovanja Objave na ljudskoj razini. Pismo je samo pisana
Bozja rije¢ (verbum Dei scriptum), i to ne svekolika, a Predaja je
ta ista rije¢ usmeno prenosena (verbum Dei traditum). Odnos
medu njima je vrlo uzak i vrlo slozen i moguce ga je pravo izreci
jedino jukstapozicijom.

Zahvaljuju¢i narativnom jeziku, Koncilske izjave izmicu
prigovoru suprotstavljenosti i kontradiktornosti. Razli¢ito
pojmovlje’® izraZzava razli¢ite vidove istoga dogadanja u kojemu
se oprecnosti ne dokidaju jer su zivotne.

Koncil je u svom izriéaju mogao biti jasniji i precizniji,”” ali
nije htio. Ostavio je izricaj otvorenim, nedorecenim i podloznim
daljnjem teoloSkom istrazivanju. U tomu istrazivanju, odnosno
recepciji Koncilskoga govora, moZe se govoriti preciznije,”® a
Koncil se zadovoljava govorom o “rasporedaju spasenja
(ekonomija) [koji] nikad ne¢e uminuti” u oéekivanju da se “u
slavi pojavi na§ Gospodin Isus Krist” (DV 4). Takvim govorom
razumijevanje i aktualiziranje ulaze u domenu razli¢itoga
“ljudsko-crkvenoga djelovanja u temeljnim situacijama, koje
ujedinjuje jedan Duh Sveti s jednim i jedinim dogadajem

75 Usp. Zoltan Alszeghy, Il senso della fede e lo sviluppo dogmatico, u: René

Latourelle (ur.), Vaticano II:...nav. dj., 1987., 136-151.

76 Primjerice u: DV 6: “Bozanskom je objavom (divina revelatione) Bog htio

ocitovati (manifestare) i saopciti (comunicare) sebe samoga i vje¢ne odluke
svoje volje o spasenju ljudi”.

77 Primjerice, u pojasnjenu procesa dogotovljenosti i vrhunca Objave, s

jedne, i trajnosti Objave, s druge strane, mogao je posegnuti za pojmov-
ima utemeljujuca, normativna i zavisna objava. Tako predlaze Gerald
O’Collins, Rivelazione: passato e presente, u: René Latourelle (ur.), Vati-
cano II:... nav. dj., 125-135.

Usp. Ivica Zizi¢, Objava i liturgija. Fenomenoloski vidovi sakramentalnog
ocitovanja, u: Nediljko A. Anci¢ — Nikola Bizaca, Objava.., nav dj., 225-258.
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Krista”.” Nepreciznost izricaja valja ubrojiti u snagu, a ne
slabost konstitucijskoga govora, osim ako ne prihvatimo
staticni pojam istine.

Nepreciznost izricaja spada u dinamiku Objave i u
perspektivnost koncilskih usmjerenja. To ne znaci da koncilske
izjave nisu odmjerene. One su na lingvistickoj i sadrzajnoj
razini dolaziste i izraz najboljih postignuéa onodobne teologije,°
ali uvijek ostavljaju prostor za daljnje teolosko istrazivanje i
sazrijevanje. I takav govor prihvaca se kao zajednicki nauk
vrhovnoga crkvenog uditeljstva, odnosno kao nauk Crkve,?!
ali on ne kaze sve. Pun je kompromisnih rjesenja, ali pruza
cvrste temelje i jasne smjernice buduceg Zivota i rada u Crkvi.
Svakako, dinamicki i narativni koncilski izri¢aj racuna s
pojmovnoscu koja se tek kasnije treba oblikovati. To znaci da
se drzao i htio drzati ¢injeni¢nosti koju sam nije mogao privesti
kraju. Uostalom, zadaca koncila nije izradivanje teoloskih
sinteza, nego utvrdivanje nuznih okvirnih vrijednosti. Sinteza
je uvijek stvar teologije koja slijedi i koja ne smije zanemariti
¢injenicu da je rije¢ Bozja uvijek extra nos, iznad naseg
razumijevanja i spekulativnog misljenja. Ona je u hipostatskoj
uniji s Isusovim covjestvom, u osobnom jedinstvu bozanstva i
covjestva, ali tako da ‘hypostasis’ “oboje, bozanstvo i covjestvo,
u se prima i objema stvarnostima jamc¢i personalni Zivotni
prostor i personalno stajaliSte. I obrnuto.”® Dinami¢nost i
narativnost Konstitucijskoga izricaja omogucila je neke kasnije
dokumente Papinske biblijske komisije.®

79 Lothar Lies, Sakramentalna struktura, 62.

“Koncilski su se oci sluzili velikim doprinosom suvremenih teoloskih
istrazivanja na najrazli¢itijim podruéjima, osobito biblijskom, eklezi-
oloskom, antropoloskom, itd. Ali u isto vrijeme - trazeéi putove obnove
Crkve — uhodanu Skolsku teologiju nisu Stedjeli od ostrih kritika” (Bon-
aventura Duda, Kratak pogled, 468).

81 Tako proizlazi iz Obavijesti glavnog tajnika Koncila od 15. studenoga

1965. Obavijest odgovara na pitanje koja treba biti teoloska kvalifikacija
nauka u shemi dogmatske Konstitucije o boZanskoj Objavi (usp. Ljudevit
Rup¢i¢, Uvod. Povijest i oblikovanje, 47).

82 Lothar Lies, Sakramentalna struktura, 58.

83 pismo i Kristologija iz 1985.; Tumacenje Biblije Cricvi iz 1993.; Zidovslki
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4. PovigESNOST OBJAVE — TEMELJ ZA RECEPCIJU

Dinamicko-narativni rje¢nik Konstitucije oslonjen je na
povijesni karakter svoga predmeta, Objave. Objava je povijesno
dogadanje, a takvo poimanje Objave moze se smatrati temeljem
za recepcijski pristup Konstituciji.

Pojam povijesnosti vrlo je sloZen. Ne oznacuje samo
fakticitet dogodenoga u proslosti (facta bruta), nego prije svega
shvaceno, protumaceno i u Sire okvire i smisleno postavljanje
dogodenoga. Povijest je bitno proces kojemu pripada ono
neizvedivo slobode, ono nepredvidivo i nepredvideno i
stvaralacki novo.

Povijesnost Objave ne dopusta “instrukcijsko-teoretski
model Objave”™®* kako je promoviran na I. vatikanskom
koncilu. Govor o Bogu je Zivotno-osobna, a ne samo umska
istina, posebno ne istina suzenoga pojma uma® koji reducira
stvarnost na ono Sto je pozitivno, egzaktno provjerljivo. Za I.
vatikanski Objava i njezin objekt su moguci. Objekt su sam
Bog i “vjecne odluke njegove volje” (DS 3004). Takav govor
doveo je do prevladavajuceg intelektualistickoga poimanja i
naglasavanja objavljene datosti. Objava se shvacala na staticki
i juridicki nacin. Svedena je na posjedovanje poklada vjere,
istina vjere. Bog Objavitelj bio je ucitelj koji trazi poslusnost.

Objava kao u vjeri darovano znanje o spasenju ima i

Narod i njegova sveta pisma u krséanskoj Bibliji iz 2001.

8 Tako ga naziva Max Seckler, Der Begriff der Offenbarung, u: Handbuch

der Fundamentaltheologie, 2. izd., sv. II., 41-66, ovdje 45s.

8 0 ovomu suzenomu umu koji suprotstavlja znanstveno i metafizicko-

vjernicko obzorje, progovara Papa Benedikt XVI., Fede, ragione e
universita. Ricordi e riflessioni, u: L'Osservatore Romano, 14-09-06, 5-6,
piSuci: “Metoda kao takva (koja proizlazi iz sinergije matematike i empirije)
iskljucuje pitanje o Bogu, ¢ini da se ono pojavljuje kao neznanstveno ili
predznanstveno. S ovim se pak nalazimo pred redukcijom dometa znanosti
i razuma, a to se mora dovesti u pitanje... Trebamo reci i viSe: time sam
covjek trpi reduciranje.” Na ovu Papinu misao mozemo nadovezati misao
Marka C. Taylora, Erring. A Postmodern A/theology, Chicago, 1984., 33,
koji, suprotstavljajuci se Nietzscheovu promicanju Bozje smrti uime volje
za moci, tvrdi: “Nihilizam ostaje pristran sve dok ne shvati da je reductio
ad hominem [u Bozjoj smrti] zapravo reductio hominis.”
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svoju kognitivhu dimenziju jer izlazi u susret ¢ovjeku i njegovu
trazenju istine. Ta dimenzija nipoSto ne smije biti uklonjena.
Ipak, i kad se Objava shvati i prihvati kao komunikacija
temeljnih istina o Bogu, ¢ovjeku i svijetu, kad ju se dovodi samo
u korelaciju s umom, njezino se razotkrivanje dogada postupno,
na nacin povijesti, odnosno kao susret Boga i covjeka koji
produbljuje uvide i uspostavlja nove odnose, preobrazavajuce
za unutarpovijesno kretanje i svekoliki svemir.

Koliko god ljudska povijest, povijest spasenja® i povijest
Objave bile koegzistentne, Objava se ne poistovjecuje niti se
moze poistovjetiti s jednostavnim povijesnim dogadanjima.
Radi se o povijesti i povijesnim dogadanjima, ali dozivljenima i
autenti¢no protumacenima. Dogadanje spada u horizontalnost
Objave, a tumacenje u njezinu vertikalnost,®” otkrivanje
smislene, odnosno spasenjske, a ne samo povrsinske dimenzije
povijesti. Objava je uvijek i istodobno dogadaj i njegovo
tumacenje. Odnos izmedu ovih dviju stvarnosti nije lako
izraziti, a najbolje mu, mozda, odgovara struktura i koncept
dijaloSkoga dogadanja u povijesti i po povijesti.

Povijesnost Objave Konstitucija ¢uva i najjasnije izrazava
govorom o njezinoj dogadajnosti. Tu Objava jasno prelazi
iz domene jezika u domenu djelovanja, zapravo u njihovu
usku povezanost. “Taj brizljivi rasporedaj Objave ostvaruje
se zahvatima i rije¢ima (fit gestis verbisque) medu sobom
povezanima, tako da djela koja je Bog u povijesti izveo pokazuju

86 Konstitucija radije i cesée govori o ekonomiji spasenja (oeconomia salutis)

ili ekonomiji Objave (revelationis oeconomia), jer je taj pojam odredeniji
i jace istice Bozje djelovanje, ali ne zanemaruje ni sintagmu povijest
spasenja (historia salutis, DV 2). Ekonomija je zaseban vid povijesti
spasenja i oznacava izravnije i posebnije Bozje zahvate u povijesti
covjecanstva. Ekonomija viSe izrazava Bozje upravljanje povijescu u
svrhu spasenja svih Jjudi, ali u konacnici i izraz povijest spasenja, koji se
odnosi na slijed uzajamno povezanih dogadaja u tijeku povijesti, smjera
na isto. Konstitucija izbjegava ovaj izraz jer jos nije bio stekao sve teoloske
odrednice (usp. Adolf Darlap, Heilsgeschichte, u: Sacramentum Mundi,
sv. II., Freiburg-Basel-Wien, 1968., stupp. 638-656).

Njemacki jezik razlucuje povijest kao dogadanje (Historie) od povijesti kao
izvjeSéa (Geschichte). U Konstitucijskom govoru IV. poglavlja Luis Alonso-
Schokel, Commentaire du chapitre IV, Unam Sanctam 70b, Vatican II, La
Réuvélation divine, 11, Paris, 1968., 387, uocava ovo razlikovanje.

87
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i potkrjepljuju nauku i stvari Sto ih rijec¢i oznacuju, a rijecima
se proglasuju djela i osvjetljuje misterij u njima sadrzan” (br.
2). Obicno se u tumacenju ovoga teksta ustrajava na tomu da
Koncil zagovara Objavu djelima i rijecima (gestis verbisque),
¢ime se Koncil priblizava suvremenoj misli i njezinoj osjetljivosti
za povijest, gdje je rije¢ dobrim dijelom obezvrijedena u odnosu
na djela.®® Ipak, Konstitucija ne rabi pojam facta, nego pojam
gesta. Ovaj drugi pojam je viSe osoban®® i isti¢e novi vid povijesti,
odnosno Objave kao meduosobnoga povijesnog dogadanja. Radi
se o osobnom dogadanju koje je relacijsko. Rije¢ omogucuje
inteligibilnost dogadanja, a dogadanja omogucuju i potvrduju
rijec. Konstitucija ne Zeli i ne tumaci jasno odnos ovih dviju
stvarnosti, to prepusta daljnjem teoloSkom istrazivanju,
ali izrijekom govori o njihovoj uzajamnosti, neodvojivosti i
isprepletenosti.®® Cilj Objave nije spoznaja, nego uvodenje
u zajedniStvo zivota s Bogom (DV 2). Povijesna Objava
usmjerena je i ima bitno inkarnacijsku strukturu. Utjelovljenje
je, pod tim vidom, vec¢ ostvarena Objava. Povijesnost Objave,
odnosno Bozje rije¢i u Pismu i ustrajavanje na njoj nije bilo
samo koncilski ustupak duhu vremena nego priznanje Bozje
snishodljivosti u povijesti spasenja (usp. DV 13). Bog koji se
objavljuje beskrajno je nadmocan davatelj, a mi primatelji, i tu
samo na prvi pogled nema nikakve uzajamnosti.

Govor o gesta i verba upucuje na to i istice da je Bozji
govor i stvoriteljski, odnosno da Bog dok se objavljuje govori
i ¢ini. Njegovi su €ini osobni. Tako govori i Toma Akvinski:

88 Ovakvo koncilsko shvacanje BoZje objave naslo je plodnu primjenu

u teologiji oslobodenja (usp. Gilberto Da Silva Gorgulho, Biblische
Heremeneutik, u: Ignacio Ellacuria, Jon Sobrino (ur.), Mysterium
Liberationis. Grundbegriffe der Theologie der Befreiung, Luzern, 1995., I,
155-187, 168s.).

Usp. René Latourelle, Dei Verbum: commento, u: René Latourelle — Rino
Fisichella (prir.), Dizionario di teoologia fondamentale, 286s.

89

90 Vidi Henri de Lubac, Die géttliche Offenbarung. Kommentar zur Vorwort

und zum ersten Kapitel der Dogmatischen Konstitution “Die Verbum” des
Zweiten Vatikanischen Konzils, Freiburg i. Br. (izvornik franc., Paris,
1983.), 2001., 69-91. Koncil je htio zadrzati i rijeci i djela kao posrednike
Objave, premda ih nije uspio uspjesno pomiriti. Joseph Ratzinger,
Kommentar, 505, s pravom Kkritizira ovu neodredenost Koncila.
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“Dicere Dei est facere”.®® Ovakvim govorom Koncil se vezZe
na pocetnu rije¢c Konstitucije i ispravno prenosi znacenje
hebrejske rijeci dabar koja izrazava i rije¢ i djelovanje. Pojam
dabar u glagolskom obliku dibber nema nikada neki subjekt
koji bi bio figurativan kao glagol ‘amar. To znaci da je dabar
uvijek shvacen kao osobna stvarnost, kao izlazenje osobe iz
sebe da bi se komunicirala drugima i drugacijima. Govor Bozji
istice Bozju objaviteljsku inicijativu, a njoj od strane covjeka
odgovara sposobnost ¢uti BoZju rijec i govor.

Kao dogadanje gestis verbisque Objava je istodobno
noeticna i dinamicna, Bozja rije¢ istodobno stvara i tumaci.
Bog se objavljuje djelujuci, otkriva svoju svemoc¢, odatle
velika vaznost biblijske naracije, ali Bozja gesta potrebuju
rije¢ da ih izvuce iz viseznacnosti prema smislenosti, da ih
protumaci. “RijeCima se proglasuju djela i osvjetljuje misterij
u njima sadrzan” (DV 2). To “otajstvo”, buduéi da pripada
apokaliptickom rjecniku, oznacava Bozju odluku koja se
ostvaruje u povijesti i otkriva samo Objavom, a koja ¢e kona¢no
biti ostvarena samo na kraju vremena. Objava pokriva svu
povijest, sve dok se “u slavi pojavi nas Gospodin Isus Krist” (DV
4). Povijesna proteznost Objave izraz je i za njezinu pluralnost,

Bez prihvacanja povijesnosti Objave ne bi se moglo govoriti
ni o Kristu njezinu vrhuncu i dovrSenju (DV 4). Istina, takav
govor moze imati i vrijednosno i metafizicko znaéenje, ali buduci
da je uklopljen u kontekst govora o etapama Objave, najprije
usmjerava misao na povijesnost Objave. Etape povijesti Objave
Konstitucija samo nabraja, gotovo kerigmatski. Izrazava ideju
da vjera postoji u pripovijedanju odredenih dogadanja. Radi
se o etapama istog ocitovanja Boga koje je trajno i dogada se
u/po povijesti. Napredak se Objave u teoloskoj misli Crkve
razli¢ito izrazavao: parcijalno i zatamnjeno ocitovanje Logosa
u SZ-u, a jasnoca i punina u NZ-u (Justin); priprava, odgoj
covjecanstva, naznake i obecanje u SZ-u za inkaranaciju u
NZ-u (Irenej); spoznaja otajstva u SZ-u, njegova realizacija i
posjedovanje u NZ-u (Origen). Koncil sve to uvazava, ali o tomu

91 Toma Akvinski, Super I ad Corinthios, c. 1 lectio 2 nnr. 1.
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govori na povijestan nacin, prateci ritmove povijesnosti Bozje
objave. Vrlo mu je vazno povezati Objavu po Rijec¢i kojom Bog
sve stvara i uzdrzava s Objavom u Rijeci koja se medu ljudima
nastanila, koja je usla vidljivo i materijalno u povijest ne samo
da ih uputi u intima Dei, u dubine Bozjeg otajstva, nego da
im “sveukupnom svojom prisutnos¢u i pojavom, rijecima
i djelima,® znacima i ¢udesima, a osobito svojom smrcéu i
slavnim uskrsnuc¢em od mrtvih i kona¢no poslanjem Duha
istine” bozanskim svjedoc¢anstvom potvrdi da je Bog s nama da
nas iz tmina grijeha i smrti oslobodi i na vjecni Zivot uskrisi.
(DV 4). Ovakav je pristup Objavi znatna novost, koja se osjeca
na svim razinama krSc¢anstva. Objava nije samo govor o Bogu
i spasenju, nego zivotni dijalog Boga i covjeka posredovan
povijescu.”® U Kristu Objava je dosegnula inkarnacionisti¢ki
vrhunac. Pojmovi su, prema jednom izricaju J. Ratzingera,
dobili tijelo, odnosno Isus Krist utjelovljuje pojmove.%*

92 Sintagma verbis et operibus rezervirana je za Bozju objavu u Kristu,

utjelovljenoj Rije¢i BoZjoj.
93 Pojam dialogus susreéemo u koncilskim dokumentima 26 puta: 12 puta
u dekretu o ekumenizmu, 6 puta u dekretu o misijskoj djelatnosti Crkve,
5 puta u pastoralnoj konstituciji o Crkvi u suvremenom svijetu, 2 puta
u deklaraciji o kr§¢anskom odgoju i jednom u deklaraciji o vjerskoj slo-
bodi. Ve¢ se iz samoga naziva dokumenata moze zakljuciti da se pojam
uglavnom rabi za oznacivanje vanjskih odnosa s drugim Crkvama i zajed-
nicama, s religijama i svijetom, kao i s onima koji ne vjeruju. Za dijalog
unutar Crkve rabi se uglavnom rije¢ collogium — razgovor. Razlog tomu
je Sto je dijalog shvacen kao pozicija par cum pari, a u unutarcrkven-
im razgovorima ¢ini se da ona nije moguca. Isti je razlog za izbjegavanje
uporabe ovoga pojma u DV. Konstitucija mu se najvise pribliZzava u br.
2 kad tvrdi da “Objavom nevidljivi Bog... zapodijeva razgovor s ljudima
kao prijateljima (tamquam amicos alloquitur)”. Opet ne uporabljuje pojam
“dijalog”, bojeé¢i se odnosa uzajamnosti. To ipak ne prije¢i zakljucak da
Koncil shvac¢a Objavu kao dijalosko dogadanje (usp. Ivan Spor¢i¢, Dijalog
u Bibliji i teologiji, u: Isti, Bozja poruka za nase vrijeme. Promisljanja o Bib-
liji i s Biblijom, Zagreb, 2005., 201-224; Hermann J. Pottmeyer, DijaloSke
strukture u Cricvi i teologija zajednistva (communio) Drugoga vatikanskoga
koncila, u: Communio 39 (2013) 116, 20-31).

94 Usp. Benedikt XVI., Deus caritas est. Bog je ljubav, KS, Zagreb, 32006., br.
12.
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Objava ima i metapovijesni, bozanski vid,*® ali je on
neodvojiv i teSko uocljiv bez povijesnoga, ljudskoga vida.
Inkarnacijski vid Objave, iskustvo® kenotickoga Krista
temeljna je okosnica Bozjega djelovanja, po kojoj se za Krista
moze reci da je vrhunac i u odredenomu smislu kraj Objave.
Uocavanje i vrednovanje povijesti jedno je od temeljnih
dostignuca II. vatikanskog. E. Schillebeeckx svjedo¢i o tomu:
“Distinktivno je obiljezje ovoga Koncila da je svjetski episkopat
pokazao temeljnu osjetljivost za povijesnu dimenziju Crkve,
vjere i kr§¢anskoga Zivota.”®” Teoloski koncept Objave obogatio
se dinamicko-povijesnim shvacanjem koje je ve¢ prethodno
bilo dozrelo u teolo§koj misli.%®

Bozji povijesni dijalog s covjeCanstvom potrebnim
otkupljenja, sto u konacnici i jest Bozja objava, ima razlicite
oblike i izricaje. Dijalog Cinjenica, gesta rada rijec, a rijec nas
sa svoje strane vodi k djelovanju, tako da djelovanje potvrduje
rijeci. Nalazimo se u krugu koji je svojstven svakoj hermeneutici
povijesne stvarnosti. Bozje djelotvorno ocitovanje u Kristu ima
potrebu za Jjudskom rije¢ju, ali se u njoj ne iscrpljuje (usp.
DV 4). U njemu je BoZja objava djelo,* ali i rije¢. Povezanost i
isprepletenost rijeci i djela je strukturalnog, a ne kronoloskog
tipa. Ponekad se dogadaj i rije¢ dogadaju istodobno, ponekad

95 Konstitucija ustrajava na trinitarnom karakteru Objave (usp. brr. 2, 4,

8, 9, 13, 17), na Objavi kao unutartrinitarnom dogadanju koje se onda
prelijeva i na povijest.

96 U prethodnim crkvenim dokumentima jedva je moguée naéi taj pojam,

osobito izmedu Tridenta i I. vatikanskog koncila. II. vatikanski se ne boji
tog pojma, jer je iskustvo presudno za egzistencijalni, a ne esencijalni
pogled na svijet.

97 Edward Schillebeeckx, Die dritte Sitzungsperiode des Zweiten Vatikanis-

chen Konzils, u: Der Seelsorger 35 (1965) 34.

98 Usp. René Latourelle, Théologie de la Révélation, 509 stranica, posebno 366-

382.

Konstitucija to potvrduje kada govori: “sveukupnom svojom prisutnoscu i
pojavom, rije¢ima i djelima, znacima i éudesima, a osobito svojom smrcu i
slavnim uskrsnuc¢em od mrtvih i konaéno poslanjem Duha istine” (DV 4).
Svi izri¢aji, osim jedanput spomenute rijeci, odnose se na djelovanje Isusa
Krista.
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dogadaj prethodi rijeci, a ponekad slijedi rije¢. Takvu strukturu
Objave Koncil potvrduje cetiri puta (DV 2, 4, 14, 17).

Objava kao povijest'® ne moze i ne smije biti shvaéena
kao komuniciranje bezvremenskih istina, niti je njezin prijenos
deduktivni proces formalne logike. U teZnji za puninom
bozanske istine nije dovoljna samo deduktivna, nego je nuzno
potrebna i induktivna logika, logika koja slijedi podrobnu
analizu “znakova vremena”. Povijest Objave ili Objava kao
povijest i sama je znak vremena, a i otvorena je znakovima
vremena. Matrica njihova odc¢itavanja je obecanje, a na nj se
ne odgovara spoznajom, nego poslusnom vjerom.

Povijesni razvoj Objave, kako ga vidi koncilska Crkva je
“asimptotican”.'! Radi se o vjernosti proslosti, ali ne u njezinu
prijenosu u dogotovljenim formulacijama, nego u otvorenosti
uskrslom Kristu i Duhu Svetomu, koji vertikalno zahvaca u zivot
vjere i u uskladivanju sa sadasnjoscu. U svakomu povijesnom
momentu covjek kao dijalogizator s Bogom postavlja Bogu nova
pitanja i ocekuje nove odgovore. To je zivotna aktualizacija
Objave koja prihvaca povijest kao teolosko mjesto. Bog djeluje
u povijesti, a to znac¢i da se ne bi smjelo unositi preveliko
razlikovanje izmedu univerzalne, nazovimo profane povijesti,
i povijesti spasenja, odnosno svete povijesti. Objava se dogada
unutar onoga povijesnoga, ona otkriva teoloske, objaviteljske
elemente i smislove unutar svih drugih elemenata i smislova.
Svekolika stvarnost je nositeljica bozanskoga smisla koji treba
biti otkriven, i tu i II. vatikanski poseze za poimanjem Objave
pocevsi od stvaranja (usp. DV 3). Stvaranje i otkupljenje nisu
dva razli¢ita, koliko god razluciva, rasporedaja spasenja.
Radi se uvijek o jednom i istom Bozjemu naumu pozivanja u
zajednistvo sa sobom i prigrljivanja u nj (usp. DV 2). Ipak, za
razliku od I. vatikanskoga, koji o stvaranju govori kao o Objavi,

100 Ovaj izricaj ne treba mijesati s izricajem “povijest kao Objava”. Povijest
kao takva nije Objava, ve¢ se Objava dogada u povijesnim dogadajima,
u dogadajima koje Bog ¢ini u povijesti, dogadajima koji ocituju smisao
povijesti i ¢ovjekove sudbine (usp. Rosino Gibellini, Teologija dvadesetog
stoljeca, Zagreb, 1999., 275).

Usp. Charles Journet, Le progrés de I'Eglise dans le temps, u: Angelicum
43 (1966) 7-8.
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II. vatikanski ne rabi taj pojam, nego pojam svjedocanstvo.
Pojam objava rezervira za povijesno dogadanje, a o onomu Sto
nazivamo kozmicka objava progovara pojmom svjedocanstvo.
Kozmos samo svjedoc¢i o Bozjem postojanju, moci i uzvisenosti,
a Objava otkriva Boga zauzeta u privodenju ljudi sebi.

Mogli bismo rec¢i da bi objava Boga sva-odjednom
bila ¢udna i ¢ak apsurdna. Progresivni raspored Objave
prikladan je pandan odnosu konacnih, stvorenih bi¢a prema
nestvorenom i beskona¢nom, u konacnici nedokucivomu Bogu
(usp. Iv 1,18). Bog se progresivno objavljuje zbog ogranicenja
ljudske naravi i poStivanja procesa i uvjeta ljudskoga zivljenja.
Povijesnost Objave dokida njezinu mitsku i apstraktno-
spekulativnu odrednicu, premda ih se u tumacenju Objave
zadrzava. Povijesnost Objave nuzno je povezana i s njezinom
partikularnoscu, ali partikularnostima, nosiu sebiimozeizraziti
univerzalnost i apsolut. Partikularno objaviteljsko, odnosno
religiozno iskustvo moze postati i postaje klju¢ tumacenja
svekolike povijesti.!?? Objava kao povijest ili povijesnost Objave
ili, cak, povijest kao Objava prosiruje i obzore ljudskoga uma,
otkupljuje razum koji u Predaji Objave trajno dekodira njezine
dosege u dijalogu s konkretnom stvarnoscu i u usmjerenosti
istom cilju. Kao sto je u odredenim povijesnim razdobljima
biljezila i zabiljezila interpretacijsku recepciju Bozje objave,
tako je ta ista Predaja u novim povijesnim razdobljima vjerno
¢uva, izlaze i Siri (usp. DV 9). Predaja kao Duhom Svetim
noSena aktualizacija dogadanja Objave uvijek je anamneticka
i eklezijalna. Ona je “kao ljudsko-komunitarni ¢in u Duhu
Svetomu stvoreno povijesno mjesto prisutnosti jedincatoga
dogadaja Objave za sve (Crkva kao zajednica spomena)”.!%3

Povijesnost Objave smjeSta Bozju rije¢ u kontekst trajne
potrebe posredovanja i tumacenja. I Bozja rijec koja jest Objava
posredovana je Pismom i Predajom. I u Pismu i u Predaji Bozji
je objaviteljski govor posredovani i povijesno situirani govor,
govor je to odredenog vremena, prostora, jezika, kulture,
religioznosti. Kao posredovana, Objava je uvijek i progresivna.

102" 9 je osobito uoéljivo u govoru o stvaranju u DV.

103 1 gthar Lies, Sakramentalna struktura, 63.
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Bog se nije objavio odjednom. Prati ritmove povijesti i covjekova
dozrijevanja.

I Pismo i Predaja imaju istu dinamiku u prijenosu Bozje
rijeci, ali su i razli¢iti. Pismo jest locutio Dei, a Predaja verbum
Dei... integre transmittit (DV 9). Pismo je pod odredenim vidom
superiornije od Predaje, ali pod drugim vidom i inferiornije, jer
treba Predaju da ne bi ostalo mrtvo slovo. Superiornije je jer
je inspirirano i jer je u pisanom obliku dano jednom zasvagda.
Ono “sadrzi rije¢ Bozju i — jer je nadahnuto - zaista i jest rijec
Bozja” (DV 24, isticanje moje). Ono kao takvo, ali ne bez Predaje
koja ga ozivljuje u Crkvi i ne dopusta mu da postane i ostane
mrtvo slovo,'** ima kriticku ulogu, o kojoj Koncil vrlo oprezno
govori kad spominje da su Predaja i Pismo “kao ogledalo u
kojem Crkva, dok putuje zemljom promatra Boga od kojega
sve prima” (Dv 7). Povijesnost Objave ima i slabosti koje se na
tom putu nuzno pojavljuju.'® I pod cijenu tih slabosti Koncil
je ustrajao na povijesnosti.

U procesu Objave nema suprotnosti izmedu Bozje
inicijative i Jjudskog iskustva. U tomu smislu, moze se reci da
je Objava uvijek posredovana, jer je ve¢ u svojemu formiranju
posredovana iskustvom covjeka koji je prihvaca. Suradnja
Boga i covjeka u procesu spasavanja covjecanstva, sto i jest
Objava, lijepo je izrazena u DV 8: “A ono Sto su apostoli predali
obuhvaca sve sto koristi za svet zivot Bozjega naroda i za
rast njegove vjere. I tako Crkva u svom naucavanju, zivotu
i bogostovlju postojano odrzava i svim narasStajima prenosi
sve Sto ona jest, sve Sto vjeruje. Ta Predaja koja potjece od
apostola uz prisutnost Duha Svetoga u Crkvi napreduje,
raste naime zapazanje kako predanih stvari tako i rijeci: na
temelju razmatranja i poucavanja onih koji vjeruju i o tom u
svom srcu razmisljaju (usp. Lk 2,19 i 51); zatim na temelju u
srcu dozivljena razumijevanja duhovnih stvari; a i na temelju
navjeScivanja onih koji su nasljedstvom biskupstva primili i

104 Usp. KKC, br. 108; Alberto Franzini, Tradizione e Scrittura. Il contributo del
concilio vaticano II, Brescia, 1978., 211, koji piSe: “liSeno crkvene predaje
Pismo bi bilo mrtvo tijelo i jedina uloga kojoj bi moglo teziti bila bi ona
dokumentarne naravi”.

105 Usp. Alberto Franzini, Tradizione e Scrittura, 240-257.
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pouzdan milosni dar istine.” Napredak Objave protumacen je
kao rast u zapazanju predanih stvari i rije¢i. U njemu sudjeluju
svi koji vjeruju i u svomu srcu razmisljaju, koji su povezani
sensusom fidelium, s posebnim naglaskom na sudjelovanju
uditeljstva u prijenosu i rastu Objave.!® Sve spomenuto, a
posebno sensus fideliumpridonosi dogmatskom napretku koji je
podlozan napetosti izmedu vjernosti elementima proslosti, koji
se horizontalno nastavljaju u svekolikoj povijesti, i otvorenosti
aktivnoj prisutnosti uskrsloga Krista i djelotvornoj pomoci
Duha Svetoga koji vertikalno zahvaca u zivot Crkve. Isti Duh
prisutan je u rijeci Bozjoj i u navjestaju i zivotu Crkve, ali ovo
dvoje nije poistovjeceno. Navjestaj i zivot Crkve, odnosno Zivo
crkveno uciteljstvo kojemu je povjerena zadaca vjerodostojnoga
tumacenja pisane ili predan rijeci Bozje “nije iznad rijeci Bozje,
nego rijeci Bozjoj sluzi ucec¢i samo ono Sto je predano: time
Sto — po bozanskom nalogu i uz prisutnost Duha Svetoga — to
odano slusa, kao svetinju ¢uva i vjerno izlaze te iz ovog jednog
poklada vjere crpi sve ono sto kao Bogom objavljeno predlaze
ne vjerovanje” (DV 10). Koncil ne odreduje kriterij po kojemu bi
se moglo reci kada je rije¢ koja se slusa u Crkvi rije¢ Bozja ili
obic¢na ljudska rije¢. Svakako, navjestaj Crkve treba se hraniti
i upravljati Svetim pismom (usp. DV 21; 24), kojemu vjernici
trebaju imati “Sirom otvoren pristup” (DV 22) brigom Crkve da
se prirede “prikladni i ispravni prijevodi na razlicite jezike” (DV
22), i to i iz izvornih tekstova, vodeci racuna i o ekumenskom
usmjerenju Crkve. Pismo je nadahnuta rije¢ Bozja (usp. DV
8), ono sadrzi rije¢c Bozju i zaista i jest rije¢ Bozja, (usp. DV
24), a to se ne tvrdi za Uciteljstvo, premda se naglasava da
proucavanje i iznoSenje bozanskih Pisama stoji pod budnim
okom Svetog uciteljstva (usp. DV 23).

106 1 br. 9 kada se govori o Svetoj predaji kao prijenosu BoZjega govora
spominju se apostoli i njihovi nasljednici koji ga “vodeni svjetlom Duha
istine, svojim navjescivanjem vierno ¢uvaju, izlazu i sire”. Cuvanje, izla-
ganje i Sirenje je prenoSenje Objave, prenoSenje njezine istine. Kako bi bilo
lijepo da je Koncil spomenuo i njihovu zadac¢u pronalazenja istine! U tom
traganju za istinom veliku ulogu ima sensus fidelium, ali Dokument i o
njemu govori malo zakrabuljeno, bez izri¢ite uporabe ovoga pojma, koji se
ne boji uporabiti u drugim dokumentima i kontekstima (usp. LG 12; 35;
GS 52).
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Dok su drugi ekumenski Koncili, premda su uocavali
potrebu dogmatskoga napretka, bili zabrinuti oko osiguravanja
nepromjenjivosti objavljene istine, najceSce apstrakcijom
i c¢iscenjem od povijesnih uvjetovanosti, II. vatikanski se
trudi Objavu uciniti aktualnom, omoguciti suvremeni i
danasnji dijalog Boga s covjekom. Povijesni “sada” dijaloga
Boga s covjekom i ¢covjeka s Bogom ne mozZe se posti¢i bez
napretka svekolike crkvene stvarnosti u vremenu. Objava
se trajno dogada na sakramentalni nacin i sakramentalnom
strukturom. Bog prihvaca ljudsko i povijesno kao svoje, kao
Sto je u utjelovljenoj Bozjoj rije¢i ucinio hipostatskom unijom,
i kao Sto je u Kristovu covjestvu bilo prisutno i vidljivo njegovo
bozanstvo, tako je u ljudskoj povijesti prisutan i vidljiv Bog koji
se komunicira ¢ovjecanstvu.'®” To komuniciranje ima svoje
uspone i padove, svoje svijetle i manje svijetle trenutke, ali
nikada nije bez one dimenzije Deus semper maior.

Povijesnost Objave kao bitna odrednica njezina dinamizma,
Sto je imalo veliki recepcijski ucinak u poslijekoncilskoj
teologiji, dovodi nas i do njezine dijaloske i osobne strukture.
To znaci da se Objava ostvaruje u dijaloSkom susretu dviju
osoba koje komuniciraju, zivotno, dubinski, a ne samo na
razini spoznaje. Osobna struktura Objave i njezina poimanja
vrhunac je recepcijskih mogucnosti koncilske Konstitucije Dei
verbum.

5. OsoBNA OBJAVA — RECEPCIJSKI VRHUNAC

Antropoloski preokret novoga doba promatra covjeka kao
vrata i pristup u stvarnost, i u stvarnost Bozju. Covjek, kako
kaze B. Pascal, nadilazi sebe u beskona¢nome, i samo tko je

107 Na analogiju pisamske rijeci i utjelovljene Rijeci Konstitucija aludira u
br. 12, a izri¢ito o njoj govori u br. 21. Ovaj vid sakramentalnosti Objave
vrlo pronicljivo isti¢e Lothar Lies u ve¢ navodenom ¢lanku. Po njemu
“svi nacini Objave i njezina posredovanja spadaju u red sakramenta i
relativiziraju se u tom (zajednickom) poretku. Ne postoje sakramentalne
stvarnosti koje viSe ili manje povezuju s Bogom” (Ondje, 53).
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otvoren Bogu i poznaje Boga, tvrdi R. Guardini,!®® poznaje
i covjeka. Taj antropoloSki preokret Konstitucija izrazava
personalistickim poimanjem Objave, Sto je vchunac recepcijskih
mogucnosti koncilskih izjava. Covjek u svojem zivljenju dotice
otajstvo svoga postojanja, ali to otajstvo ne moze razotkriti.!%®
On je bice koje konstitutivno i trajno granici s otajstvom, a
otajstvenost je temeljna i bitna dimenzija Objave. Covjek je,
dakle, u svom covjestvu upucen na Objavu.

Kad govori o otajstvenosti Objave, Konstitucija govori u
osobnim terminima Boga koji “objavljuje samoga sebe i saopcava
otajstvo svoje volje” (DV 2). Objava je razgovor nevidljivoga
Boga s covjecanstvom, obiljezen bujicom Bozje ljubavi, Bozjim
drugovanjem s ljudima kao prijateljima i pozivanjem ljudi
u zajedniStvo sa sobom. Ovakav govor o Objavi u osobnim
pojmovima ne dokida Bozjega otajstva, nego ga potvrduje i
dovodi do pravoga izrazaja. Bog je bice okrenuto Covjeku, a
njegova otajstvenost je od vjeCnosti Jjudima okrenuta Bozja
sloboda i ljubav, koje su se kona¢no i nenadmasivo ocitovale u
Isusu Kristu!'°. Objava nije svediva na BozZje o¢itovanje necega
o sebi, premda se o njoj govori kognitivnim terminima revelare i
notum facere, nego je Objava komuniciranje samoga Boga kojim
“ljudi po Kristu, Rijeci koja tijelo postade, u Duhu Svetom imaju
pristup k Ocu i postaju zajednicari bozanske naravi” (DV 2).
Objava nije samo zbroj podataka o Bogu, nego osobni pristup
Ocu i zajedniStvo s njim, dakle pravo osobno dogadanje. O njoj
se govori pojmovima meduosobnih odnosa, ukljucujuci glavna
otajstva krScanske vjere: trojstvo, utjelovljenje i milost. U
takvom poimanju teologija nije Jjudska potraga za Bogom, nego
odgovor na Bozje samopriopcenje i samootkrivanje.

108 Moze se vidjeti Konac novoga vijeka, Verbum, Split, 2002.

109 vise o tomu vidi Norbert Fischer, Couvjek trazi Boga. Filozofski pristup,
Zagreb, 2001.

Agapicno pocelo i nacelo Bozje objave i teologije u svim njezinim vidovima
istiée Benedikt XVI. u svojoj prvoj enciklici Deus caritas est. Agapi¢nost
Objave najbolji je okvir suvremene percepcije i recepcije koncilskoga govora
o Objavi (usp. Nicola Ciola, Objava kao ljubav. Novi poticaji za suvremenu
teologiju iz Enciklike ‘Deus carita est’ Bendeikta XVI., u: Nediljko A. Anci¢
- Nikola Bizaca, Objava, objave i ukazanja, 25-52).
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Govoreci o Objavi kao rijeci, Koncil je smjestio u okvir
komunikacije inteligentnih bi¢a, a odreduju¢i kao cilj
objaviteljskog dogadanja zajedniStvo s Ocem i njegovim Sinom
Isusom Kristom, ta je komunikacija usmjerena osobnom
susretu i zajedniStvu. Zajednistvo je interpersonalni i
egzistencijalni odnos. Noseno je ljubavlju od koje sve polazi,
bujicom Bozje ljubavi kojom Bog “zapodijeva razgovor s
ljudima kao prijateljima (usp. Izl 33,11; Iv 15,14-15) i s njima
druguje (usp. Bar 3,38)” (DV 2). A buduci da ljubavi nema
bez slobode, “Bogu objavitelju treba odgovoriti ‘poslusnom
vjerom’ (Rim 16,26; usp. Rim 1,6; 2 Kor 10,5-6) kojom covjek
citava sebe slobodno Bogu izrucuje stavljajuci na raspolaganja
‘Bogu objavitelju potpuno i odano sluZenje uma i volje” (DV
5). Personalisticko poimanje Objave mijenja i shvacanje vjere.
Ona nije samo potpuno i odano sluzenje uma i volje Bogu
objavitelju, kako se izrazio I. vatikanski (usp. DS 3008),
nego je c¢in, djelo osobe koja svu sebe slobodno izrucuje
Bogu. Poslijekoncilska teologija uglavnom polazi od ovakvoga
shvacanja vjere. Vjera kao osobni ¢in ulaska u zajednistvo i
drugovanje s Bogom otklanja opasnost idolatriziranja ljudske
rijeci ili iskustva. Vjera nije samo odgovor na Objavu nego se o
njoj govori kao o samoj Objavi, kao integralnom dijelu Objave.
Objava je odnos osobnoga Boga, Boga u-odnosu s covjekom
koji je, jer je slika Bozja, i sam odnos s Bogom. Odnos je
uvijek iznova novi potencijal Objave. Izrazom “poslusna vjera”
izrazena je personalisticka, odnosna vizija Objave koja ne
dokida razum, otkupljeni razum, jer se, kako je to istaknuo
Ivan Pavao II. u enciklici Fides et ratio, protiv uma ne moze i
ne smije ni vjerovati.

Bog u svojoj dobroti i mudrosti odlucuje objaviti sebe
(Seipsum revelare, DV 2), sto znac¢i da Objava nije nekakva
intrise¢na nuznost postojanja Boga, nije emanacija bozanstva,
nego ¢in osobne odluke. Objava je izraz Bozje slobode i u biti
je milosna. Na prvomu mjestu je spomenuta Bozja dobrota,
a onda mudrost, ¢ime je istaknut milosni karakter Objave.!!!
Krscanski pojam Objave nije samo pojmovan, on je uvijek

111 Usp. Heino Sonnemans, Bogom dotaknut, 21s.

120



Recepcija Drugog vatikanskog sabora s posebnim osvrtom na Cricvu u Hrvata

osobni susret. Bog koji objavljuje samoga sebe, nije samo rijec¢
koju se slusa, nego i osoba koju se gleda, koja trazi ¢ovjeka.!!2
Nije covjek parametar Bogu i njegovu djelovanju, nego je Bog
osoba koja se slobodno daruje i u daru poziva na posluh vjere.
Objava nije neki plemeniti oblik humanizma, nego dar Bozji,
dar Bozje neizmjerne ljubavi.

I kada govori o verbum Dei scriptum vel traditum (DV
10), Konstitucija zeli istaknuti da je ta rije¢ osobna. Kad u
DV 9 definira Pismo, Konstitucija ne kaZe Sacra Scriptura est
verbum Dei, nego: Sacra Scriptura est locutio Dei, quatenus,
divino afflante Spiritu, scripto consignatur. Istaknut je ¢in
govorenja, locutio koji se uglavmnom odnosi na usmenu
poruku. Konstitucija ga primjenjuje i na pisani tekst, jer iza
njega stoji osobna trojstvena dinamika. Ta dinamika kao
samoopriopc¢ivanje osobnoga Boga otkriva u ljubavi temeljni
dinamizam i vchunac Objave.!!3 Bozje predanje za svijet u Sinu
vrhunac je osobne Objave i Bozje spasiteljske zauzetosti u svim
dimenzijama stvarnosti. Ljubav kao ideja osobnoga odnosa
pretpostavlja reciproc¢ni karakter Bozjega bavljenja nama.

I govor o istini Pisma kao o istini “koju htjede Bog radi
nasega spasenja” (DV 11) odgovara i ulazi u koncept perso-
nalnoga poimanja Objave. Naime, istina spasenja, istina Objave
ukljucuje djelovanje, povijest, spoznaju, susret, zajedniStvo,
transcendenciju i imanenciju, razvoj, rasporedaj i konac¢no
ostvarenje. Sve su to oznake osobnoga susreta, dijaloga,
to¢nije, razgovora koji je smjeSten u kontekst poziva i odaziva.!'*

Vrhunac, i temelj koncilskoga govora o Objavi stoji u
shvacanju da je Objava Bozje samopriopcenje, dar samoga
sebe ljudima. To darivanje stvara comununio, osobno zajed-
nistvo koje se ocituje kao udionistvo ili zajedniStvo u
bozanskim dobrima. Objava je susret Boga i covjeka, tocnije,
susretanje u povijesnom ritmu i Bozje oslovljavanje covjeka

112 vidi, Wendelin Knoch, Bog trazi éovjeka. Objava, Pismo, Predaja, Zagreb,

2001.

113 Usp. Nicola Ciola, Objava kao ljubav, 25-52.

114 Usp. Mato Zovkic¢, Saborska nauka o nadahnucu i istini Sv. Pisma, u: Sves-

ci 30 (1977) 91-100.
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koji bozanskom naklonosc¢u sve dublje uranja u svim svojim
sposobnostima u nosive dimenzije tog susreta. Susret je noSen
ljubavlju koja je drugo ime za ‘biti’ bozanskih osoba. Agapi¢no
nacelo odreduje bit Objave i njezinu trajnu otvorenost uvijek
drugacijim recepcijama i recepcijskim tumacenjima. Agapicni
se Bog ne mozZe zatvoriti u shemu samodostatne supstancije,
nego postoji i dohvaca ga se u njegovoj kreaturalno-odnosnoj
dimenziji. Odnos je izvor i pojam slobode, ali ne u smislu
autonomije, nego u smislu sposobnosti percepcije i otvorenosti
Neuvjetovanomu. U toj otvorenosti Objava i govor o Objavi II.
vatikanskog koncila rac¢una s covjekovom perceptivnoscu i
receptivnoscu, odnosno s drugacijim pristupima i rjeSenjima
u pogledu Bozje zainteresiranosti i otvorenosti da covjeka
uvede u savrSeno zajedniStvo sa samim sobom. Ljudska
strana u sakramentalnoj strukturi Objave'!® spada u Bozju
zbilju, u Bozje otkrivanje i priopc¢ivanje na koje se odgovara
poslusnom vjerom, odnosno izrucenjem svega sebe Bogu i
odanim i potpunim stavljanjem uma i volje na raspolaganje
Bogu objavitelju (usp. DV 5). To stavljanje na raspolaganje
Bogu objavitelju temelj je najvisih oblika percepcije i recepcije
Objave o kojoj govori II. vatikanski koncil.

UMJESTO ZAKLJUCKA

U naporima da prodre u srediSte otajstva Crkve i da ga,
odgovarajuci na izazove suvremenoga svijeta, Sto bolje izrazi,
Crkva je na II. vatikanskom koncilu prvi put sustavno i saborno
razmisljala i u jedan dokument, u Konstituciju o bozanskoj
Objavi Dei verbum, sroc¢ila svoj pogled na bozansku Objavu
koja je utemeljuje.

Konstitucija se radala muc¢no i u svojih Sest shema
do konacnoga teksta obiljezila je svekoliki cetverogodiSnji
rad Koncila, tako da povijest njezina nastanka ukazuje
na recepcijsku otvorenost Crkve i odrazava tu otvorenost,

115 Ovdje nije naodmet spomenuti da je sakrament u teologiji “ljudsko-
zemaljska stvarnost, koju Bog prihvaca, da se u njoj ljudima priop¢i za
njihovo spasenje” (Lothar Lies, Sakramentalna struktura, 56).
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izrazenu kroz prijedloge, raspravu, doradu i prihvacanje iskaza
Konstitucije, ali i odreduje hermeneutiku njezine daljnje
recepcije, odnosno prihvacanja, istrazivanja, tumacenja i
primjene njezina teksta. Opcenito govoreci, Konstitucija nam
nudi novo i vremenu primjerenije promisljanje Objave. To je
promisljanje obiljezeno uvazavanjem ekumenskoga duha,
jasnocom i preciznoséu, ali i otvorenoscu, a ne definitornoséu
izriCaja, obazrivoS¢u na razlicita miSljenja i razliCitost
misljenja, postivanjem uloge Pape kao nacela jedinstva Crkve
i vrhovnoga ucitelja, oslonjenoS¢u na Predaju, suradnjom
Uciteljstva i teologa, spremnosc¢u na kompromisna rjeSenja,
na nedorecenost otvorenu novim i zrelijim rjeSenjima u
buducnosti. Sve te oznake tvore znacajni potencijal za recepciju
ovoga dokumenta u trajno aktualiziraju¢im nastojanjima
Crkve da bude sredstvo i sakrament spasenja ljudskog roda.

Kao najglavnije i najplodnije vidove recepcije ove Konsti-
tucije izdvojio sam njezin narativni rjecnik, njezino povijesno
poimanje Objave i prikaz Objave u osobnim, personalnim
pojmovima.

Narativnim rjecnikom Konstitucija je otvorena mmnogo-
strukoj potencijalnosti izricaja, bez koje nema ni Objave
kao egzistencijalnoga dogadanja. To je stvaralacki izri¢aj,
otvoren novim spoznajama i buduc¢im razvojima, izricaj koji
uvazava dinamicnost i dinamiku, a ne stati¢nost istine, koji
se ne boji jukstapozicijskih iskaza i ne izgladuje kontradikcije
i kontrarnosti stvarnosti, koji prati dogadajnost Objave i
uvazava njezinu konkretnu povijesnu ucinkovitost. Takav
izricaj uvazava najbolja postignuca onodobne teologije, ali
otvara prostor i za daljnje teoloSko istrazivanje i sazrijevanje
govora o Objavi, jednostavno, perspektivan je i Zivotno otvoren
novim i boljim, povijesnom trenutku prikladnijim rjeSenjima.

Povijesno poimanje Objave vratilo je Objavu njezinim
biblijskim temeljima, a udaljilo je od njezina instrukcijsko-
teoretskog modela. Objava se ne shvaca ni jedino ni prvenstveno
kao poklad vjere, kao istina vjere, a onda ni Bog objavitelj
kao ucitelj koji trazi intelektualni pristanak i poslusnost.
Objava je, kao u Bibliji, unutarpovijesno i preobrazavajuce
dogadanje, na razini horizontale uvijek dogadanje, ali spojeno
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s vertikalom vjernickog dozivljavanja i tumacenja. Bogoobjava
se dogada gestis verbisque. Ona je povijesno protezna i u
tomu smislu pluralna. Ona je Zivotni dijalog Boga i ¢ovjeka,
covjeka i Boga posredovan povijes¢u. Njezin metapovijesni
ili bozanski vid neodvojiv je od povijesnog, ljudskog vida. Po
povijesnosti Objava se ne moze reducirati na komuniciranje
bezvremenskih istina, a njezino prenosenje na deduktivni
proces formalne logike. Povijesnost Objave zahtijeva, dopusta i
potice uocavanje i oCitovanje teolosko-objaviteljskih elemenata
i smislova u svim drugim elementima i smislovima. U tomu
smislu Objava ulazi u koncept znakova vremena, ali je i
otvorena uvijek novim znakovima vremena. Shvaca se u
kontekstu trajne potrebe posredovanja i tumacenja, zapravo
sama Objava je trajno recepcijsko- aktualizacijsko dogadanje
opisano u Pismu i tumaceno u Predaji. To dogadanje ima
sakramentalnu strukturu, a u svomu srediStu hipostatsku
uniju. Takvo poimanje Objave imalo je velik recepcijski ucinak
u poslijekoncilskoj teologiji, pocevsi od raznih genitivnih i
pridjevskih teologija do utemeljenja teoloSkoga govora na
povijesti spasenja.!'® Bez njega bi teologija ostala okamenina
proslosti i samo ruhom prilagodena aktualnom vremenu u
kojem nastaje.

Vrhunac recepcijskih mogucnosti koncilskoga poimanja
Objave tvori njezin prikaz u osobnim pojmovima. Objava je
otajstvena kao i covjek, kao i sam Bog koji ¢ovjeku priopcava
samoga sebe, a ne nesto o sebi. U objaviteljskom dijalogu,
ili u dijaloSkoj Objavi ¢itav ¢ovjek, u svim svojim vidovima,
odgovara Bogu koji se objavljuje, odnosno ulazi u objaviteljski
proces i dinamiku samo poslusnom vjerom. Osobno poimanje
Objave dopusta i zahtijeva govor o Bozjoj objavi u Isusu Kristu
kao o vrhuncu Objave i Bozjih spasiteljskih nastojanja oko
Ccovjecanstva i kozmosa. U tomu svjetlu ljubav se ocituje kao
temeljni dinamizam Objave, njezina prihvacanja, istrazivanja,
tumacenja i primjene, ukratko, njezine recepcije.

116 Moze se vidjeti: Rosino Gibellini, Teologija dvadesetog stolje¢a, KS, Zagreb,
1999.; Isti (ur.), Teoloske perspektive za XXI. stoljeé¢e, KS, Zagreb, 2006.;
Gianluigi Pasquale, Teologija povijesti spasenja u XX. stoljeéu, KS, Zagreb,
2011.
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Zakljuéno mozZzemo re¢i da je osobno poimanje
Objave, ljubavi kao njezina osnovnog dinamizma, njezine
sakramentalne strukture kao temeljnog iskaza maksimum
recepcijskih mogucnosti, jer tu sam covjek spada u Bozju
zbilju, u Bozje otkrivanje i priopc¢ivanje koje ga vodi u potpuno
i neizgubivo zajedniStvo sa samim sobom. To je zajednistvo
ci]j i svrha svih objaviteljskih dogadanja u/po povijesti, Sto je
dobro istaknula i na ¢emu ustrajava Dogmatska konstitucija o
Objavi II. vatikanskog koncila.

Dei Verbum - Open to Reception Theological
Thought on Revelation

Summary

Recognizing the reception as the acceptance, research,
interpretation and application of particular texts or
documents, and trying to explore the reception possibilities
of Vatican II's Dogmatic Constitution on Divine Revelation,
confirmed in different theological disciplines of post-council
time, the author of this work first presents a brief historical
overview of the church speech on Revelation, concluding
that the Constitution represents the that-time reception of
church belief and theological thought on Revelation at the
level of Council declaration on the essential realities of Church
modernity. In the second step he describes a complex history
of the Constitution formation, which confirms the reception
openness of the Church in terms of proposing, discussion,
completion and acceptance of its statements, which becomes a
hermeneutic horizon of all further reception efforts relating to
this document. Then, he singles out three most fruitful aspects
of the Constitution reception in further theological thoughts and
living the reality of Revelation: narrative expression, historical
understanding of Revelation and its presentation in personal
terms. In its narrative expression, the Constitution stands
open to manifold potentiality of expression, which requires
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further research and maturation, i.e. in the author’s opinion
the Constitution is a perspective and assertive document, not a
definitory document. In historical understanding of Revelation,
the Constitution stands by the scriptural and foundational
understanding, insists on the experience of Revelation, on
its historical rootedness and coverage, which enables the
preconditions for pluralistic understanding of the occurrence
of Revelation. In its historicity Revelation manifests itself as a
manifestation of theological-revelatory elements and meanings
in all other elements and meanings. It alone is sign of times and
it is open to always new signs of time, i.e. it is permanently going
on through mediation and interpretation. Without it, it would
remain closed in the past, and its reception would be reduced
to mere repeating of frequently more or less incomprehensible
and to the actual historical moment unrelated expressions. As
the culmination of the reception possibilities of revelation the
author singles out the presentation of Revelation in personal
terms. Revelation is a personal and permanent dialogue
between God and man, man and God, carried by the dynamism
of love and comprehensible to man only in the context of
obedient faith. All the reception possibilities of the document
are connected and intertwined and they themselves are the
figment of reception and correspond to the nature of the very
Revelation, as the author points out in the conclusion of this
work.

Key words: Constitution, Revelation, reception, narrative
vocabulary, history/historical, personal terminology, sacra-
mental structure.
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