
Sveto ime donosi podatke o risiškim prezimenima preni-
jevši ih iz "Enciklopedije hrvatskih prezimena" (2008.). Bez
obzira što enciklopedija nije i ne mo�e biti u svim podacima
sasvim precizna èitatelji æe ipak moæi više doznati o svom

prezimenu, njegovoj proširenosti itd., što æe ih sigurno zanimati.

KIRINÈIÆ

U Risiki �ivi 11 osoba  s prezimenom Kirinèiæ.

Enciklopedija:
Kirinèiæi su Hrvati, dobrim dijelom s otoka Krka. Razmjerno najviše Kirinèiæa

u proteklih sto godina roðeno je u Svetièkom Hrašæu kraj Ozlja, Èakancu kraj Veli-
ke Gorice i Dobrinju na otoku Krku, mjestima u kojma se svaki deveti stanovnik
prezivao Kirinèiæ. U Hrvatskoj danas �ivi oko 450 Kirinèiæa u preko 170 doma-
æinstava. Sredinom prošlog stoljeæa bilo ih je pribli�no 640, pa se njihov broj od tada
smanjio èak za treæinu. Kirinèiæi su prisutni u osam hrvatskih �upanija, u ukupno 26
opæina i 56 naselja, najviše u Rijeci (80), Karlovcu (60), Zagrebu (30), Dobrinju na
otoku Krku (30), i u Ozlju (30).
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Izdaje: �UPNI URED RISIKA, 51516 Vrbnik; e-mail: nikola.radic@ri.t-com.hr

Šala u kojoj ima istine

ANKETA O HRANI

Svjetska zdravstvena organizacija je odluèila napraviti anketu o hrani
Pitanje je glasilo: “Molimo, recite pošteno, kakvo je u vašoj dr�avi

mišljenje o nestašici hrane u ostalim djelovima svijeta?”

Rezultat ankete bio je sljedeæi:
Nijemci nisu razumjeli što je to “nestašica”.
Afrikanci nisu znali što je to “hrana”.
Srbi nisu razumjeli znaèenje rijeèi “molimo”.
Amerikanci su �eljeli saznati što su to “ostali dijelovi svijeta”.
Kubanci su bili iznenaðeni i molili pojašnjenje pojma “mišljenje”.
Hrvatski sabor još uvijek raspravlja hoæe li zatra�iti tumaèenje pojma
“pošteno”.

NAŠA PREZIMENA
SVETO IME

�upni bilten - RISIKA

XXX NEDJ. KROZ GOD. - 24.X.2010. Broj: 33(177)

Bo�e, hvala ti što nisam kao ostali ljudi...

Bo�e,milostiv budi meni grešniku!

Današnje evanðelje
Lk 18, 9-14



FARIZEJ I CARINIK
(Lk 18, 9-14)

Ako u ovoj Isusovoj prièi farizeja do�ivljavamo samo kao plitkog hvalisavca,
a carinika kao skrušenog, poniznog jadnika, riskiramo uhvatiti se u vrlo plitku
zamku jedne dosta površne prosudbe koju stvaramo na temelju vlastitih osjeæaja i
iskustava. Ta prosudba zbog toga još ne mora biti kriva, no nevolja je u tome što
smo povjerovali da dobro razumijemo nešto što smo zapravo dotakli tek površnim
pogledom, pa i ne osjetimo potrebu da zaðemo dublje u religiozno-vjersku dimen-
ziju toga dogaðaja. Na prvi nam se pogled sve uèini jasnim, jer farizeja gotovo
automatski smjestimo meðu one napuhane, nametljive i dosadno hvalisave kakvih
je svatko od nas sreo u �ivotu i kojih nam je odmah ”bilo dosta”. Isto tako æemo
vrlo lako carinika smjestiti meðu one jadne i sa�aljenja vrijedne kojima smo, baš
zbog njihova iskrenog i poniznog priznanja, zbog njihove smjernosti, spremni
mnogošta oprostiti i zaboraviti. One prve ne trpimo jer se na neki naèin pokušavaju
izdiæi iznad nas, prisiliti nas da im se divimo. Ovi drugi, ostajuæi maleni i potrebni
naše pomoæi (dakle manji od nas), bude u nama odreðeno suosjeæanje i razumi-
jevanje. Nismo ni svjesni da – stavljajuæi ove ljude u kontekst tih naših kroz
emocionalno iskustvo formiranih stavova – mi zapravo sebe stavljamo na mjesto
Boga kojemu nesvjesno pripisujemo ”svoju razlo�nost” za njegov postupak
prihvaæanja jednoga i odbijanja drugog aktera u ovoj prièi.

Ako se, meðutim, potrudimo otkriti vjersku dimenziju ovog dogaðaja i
pokušamo ga vidjeti na onoj razini na kojoj išèitavamo odnos ovih osoba prema
Bogu, stvari æe nam izgledati znatno drukèije. Tada se, naime, neometano od
spomenutih subjektivnih stavova mo�e èišæe vidjeti razlog uspješnosti odnosno
neuspješnosti jedne ili druge molitve.

Pogledajmo najprije farizeja:
Nemamo nikakvog razloga da sumnjamo u ono što on govori o svom �ivotu

koji nije optereæen navedenim zlodjelima, kao ni u ono što spominje o svojim dob-
rim djelima. Ta djela bez svake sumnje imaju svoju vrijednost: na osobnom kao i
društvenom planu, meðu ljudima, a i pred Bogom. No to za uspostavljanje odnosa
ovog èovjeka s Bogom nije bitno. Ono što je u njegovu ponašanju oèito jest èinje-
nica da on svoje pouzdanje stavlja upravo u svoja dobra djela. On se dakle ne
pouzdaje u Boga ni u njegovu bezgraniènu dobrotu; on ostaje zabarikadiran iza tih
svojih djela, i ako je nešto u ovom trenutku presudno va�no, a na što se iz farize-
jevih rijeèi dade psihološki zakljuèiti, to je njegov napor da Bo�ju naklonost
”iznudi” svojim dobrim djelima, odnosno njegov strah da bi pred Bogom bez tih
djela bio nitko i ništa, izgubljen. S takvim stavom on nije u stanju uspostaviti
izravan, neposredan i osobni kontakt s Bogom. Bog ga ne treba odbacivati; on mu
nije ni prišao jer nema u njega povjerenja. Bastion njegove sigurnosti nije Bog
nego, u krajnjoj liniji, on sam (u svojim djelima).

Kod carinika je pod tim vidom situacija potpuno drukèija. On nema dobrih
djela (ili ih barem nije svijestan) pa ona za njega u neku ruku ne predstavljaju
opasnost, odnosno nisu ”napast” u koju je upao farizej. Tako gledano mo�emo ga
do�ivjeti i u odreðenoj prednosti pred farizejem usprkos njegove grešnosti. On se
nema u što drugo pouzdati; pouzdaje se direktno u Boga. On je vjernik jer vjeruje i
nada se da æe se Bog osvrnuti na njega zbog njega samoga, a ne zbog bilo èega što
bi on mogao pred svoga Stvoritelja kao dar donijeti. Vjeruje u Boga koji ljubi
èovjeka bez uvjeta. On zna da je on va�an Bogu, a ne njegovi grijesi, kao što, u tom
smislu, ne bi bila va�na ni njegova dobra djela. Takav je Bog koga Isus naviješta.
Treba znati da upravo to i takvo pouzdanje u Boga èini moguæim njegovo
opravdanje. Nikakvo dobro djelo to ne mo�e nadomjestiti.
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Carinik se mogao jednako kao farizej usredotoèiti na svoja djela, koja su u
njegovu sluèaju bila grešna, i tako mu postati vrlo slièan. Rezultat bi bio i jednaki
ishod: obojica bi ostali ”neopravdani”. Bez obzira s kakvim bi predznakom u takvom
sluèaju svatko od njih do�ivljavao svoja djela, kao i bez obzira na objektivnu vrijed-
nost tih djela, ostaje èinjenica da se ona kao klin zabijaju izmeðu èovjeka i Boga
prijeèeæi izravan kontakt: u jednom sluèaju privlaèeæi i ve�uæi èovjekovo povjerenje
na sebe, u drugom (ovdje sada izmišljenom sluèaju) onemoguæujuæi èovjeku da se
takav kakav jest s povjerenjem preda Bogu, jer ne vjeruje da ga takva Bog mo�e i
hoæe prihvatiti. Onamo imamo samodopadnost, sebeljublje, oholost; ovdje nepre-
vladivi strah i oèaj.

“Grešna prošlost”, meðutim, postaje prednost za èovjeka u onom trenutku kada
shvati da ga Bog voli ”usprkos” te prošlosti, pa mu pristupa iskrena srca ne nijeèuæi
što je bilo, ali i ne vezujuæi sebe uz to što je bilo. Isto tako i ”dobra prošlost” postaje
prava prednost za èovjeka tek onda kada ovaj shvati da ga Bog jednako voli i bez
obzira na nju.

Nama je inaèe puno lakše shvatiti da je grešna prošlost optereæenje �ivota i,
dosljedno, više ili manje optereæenje odnosa s Bogom, dok smo manje skloni uoèiti
kako i dobra prošlost mo�e optereæivati naš odnos s Bogom do te mjere da do oprav-
danja, kao u farizejevu sluèaju, ne mo�e uopæe doæi.

Paradoksalno je da se èovjek koji se, uzdajuæi se u svoja dobra djela �eli pribli-
�iti Bogu, zapravo udaljuje od njega, dok se onaj koji ostaje ”daleko” zbog svojih
grešnih djela, zapravo neposredno povezuje s njim.

Ovdje se dotièemo jedne, za do�ivljaj vjere presudno va�ne istine, da ona u
svom najèišæem izdanju ”transcendira” sve prateæe sadr�aje te je u svojoj transpa-
rentnoj èistoæi jedinstveni osobni odnos s Bogom, odnos apsolutnog povjerenja i
bezuvjetne ljubavi. Istina je, koja se u vjerskom odgoju nikad ne mo�e previše
naglasiti, da Bog ne �eli da mi njemu pristupamo zbog ”koristoljublja” (nebeska
nagrada) ili zbog straha (pakao), nego zbog njega samoga. Ova istina ne umanjuje
vrijednost ni raja, ni pakla, ni dobrih djela, ni grijeha. Ona samo izrièe da vjera,
transcendirajuæi ih, uvire direktno u Boga. Sv. Terezija Avilska u svom ”Sonetu
Kristu raspetome” mo�da to najljepše izra�ava:

Ne plamti za te, o Bo�e, ljubav moja
Ni zbog neba, što je obeæano nama,
Ni zbog teška straha od paklenih plama;
Nisam zato vjerna slu�benica tvoja.

...

Ljubav tvoja, o Bo�e, dira me, i tako
Ljubila bih tebe, i da neba nije,
Bojala se, i da ne postoji pako;
Nagrade bih svake odrekla se lako:
I da nièeg nema, èem se nadat smije,
Ljubila bih ipak jednako te jako.

Dobra su djela u vjernika plod vjere, ne njezin preduvjet, a grešna su poticaj za
njenu obnovu, ne njezina smrt.
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