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UvoD

Ova, preliminarna verzija Teologije biblijskih knjiga Novoga zavjeta,
zami$ljena je kao dio nastavnog materijala za studente 4. godine teoloskog studija
u sklopu kolegija Biblijska teologija Novoga zavjeta.

Na hrvatskom jeziku ve¢ postoji nekoliko biblijskih teologija Novoga zavjeta
uvazenih autora (J. Gnilka, F. Porsch, I. Dugandzi¢). Ovaj materijal se od njih
razlikuje u pristupu jer nastoji za svako od evandelja 1 pavlovskih poslanica
iznijeti vaznije biblijsko-teoloske teme.

S druge strane, ova skripta nije potpuna jer ne obuhvac¢a uvodna pitanja o
naravi same discipline (za §to preporu¢ujem udzbenik prof. dr. I, Dugandzi¢a),
preostale poslanice Novoga zavjeta kao ni Otkrivenje. Stoga su studenti upuceni
da za taj dio teologije Novoga zavjeta svakako konzultiraju gore spomenute
autore.

Zahvaljujem se generacijama studenata koji su pratili ovaj kolegij i bili mi
poticaj da, traze¢i odgovore na njihova pitanja, krenem pripremati ovaj materijal.
Nadam se da ¢e jednog dana on biti dovrSen dodatkom uvodnih pitanja te
predstavljanjem teologije i preostalih knjiga Novoga zavijeta.

Izv. prof. dr. Ivica Cati¢



EVANDELJE PO MARKU

1. Status kroz povijest

[zricu¢i ono Sto je vec 1 ranije bilo proSireno kao misljenje, sv. Augustin je
zakljucio kako je Evandelje po Marku zapravo skrac¢enje Evandelja po Mateju.
Time je Drugo evandelje potisnuto prema marginama. Zahvaljuju¢i povezivanju
njegova autora s apostolom Petrom, ostalo je u unutar kolekcije Cetriju evandelja.
No, zadugo ¢e ostati u sjeni Mateja i Luke s kojima dijeli dobar dio narativhog
materijala i podudarnost u njegovu rasporedu te u sjeni Cetvrtog evandelja koje
se smatralo teoloSki superiornijim.

Nakon procvata kritickog proucavanja Svetoga pisma, koncem 19.st.
Evandelje po Marku zadobiva status najstarijega medu kanonskim evandeljima.
Samim time pocinje uzivati velik porast ugleda, postaje predmetom interesa
istrazivaca koji su do sada proucavali ostala evandelja radi odredivanja prirode
njihove medusobne povezanosti. Takoder, u skladu s tadasnjim velikim
zanimanjem za povijesni aspekt religija, pa 1 krS¢anstva, Drugo evandelje kao
najstarije postaje prvorazrednim izvorom za rekonstruiranje Isusova Zzivota.
Istrazivadi Ce isticati njegov grcki jezik nedovoljno profinjenim a Markov
doprinos novozavjetnoj teologiji upitnim. Pred konac 20. st. porastom vaznosti
istrazivanja narativnoga aspekta pojedinog biblijskog spisa, Evandelje po Marku
po&inje dobivati drugadiji tretman.!

2. Povod nastanka

Evandelje po Marku nastaje u kontekstu konflikta koji je izbio u pitanju
Isusovog identiteta te nastupa kraljevstva Bozjega kojeg je navijestao (usp. 1,14-
15). Njegovi Citatelji osjecaju rastuce protivljenje i pocetke progona (usp. 4,17;
8,34-37; 10,39; 13,12-13). Po svoj prilici Mk 13 sadrzi odjeke atmosfere progona
koji ¢e obiljeziti nastanak i naglaske Drugog evandelja. Ranije uvrijezeno
misljenje je bilo da se radi o progonima kr§¢ana u Rimu, kamo su — prema predaji

1 Usp. Joel B. GREEN, ,,The Gospel according to Mark*, u: Stephen C. BARTON (ur.), The
Cambridge Compainon to the Gospels, Cambridge University Press, New York 2006., 139-
157, ovdje 140-141.



— stigli sv. Petar i njegov tuma¢ Marko evandelist?, a u novije vrijeme se racuna i
s moguc¢noséu da je Mk 13 oblikovan dogadajima Zzidovsko-rimskog rata (66. -
70. g.). Tada su judeokrS¢ani trpjeli neprijateljstvo 1 progone kako od svojih
sunarodnjaka Zidova, tako i od pogana. U dramati¢nim okolnostima, evandelist
pred oc¢i Citateljima stavlja Isusa 1 njegov hod: iako od ve¢ine neshvacen, a od
moc¢nika progonjen, svojom postojano$cu otvorio je prostor ofitovanju snage
Kraljevstva. U nj uéi 1 u njegovoj snazi hoditi kroz nepovoljne povijesne prilike
pozvani su svi koji se Zele smatrati Isusovima (usp. 8,38; 13,27).3

No, €ini se kako je ve¢ u vrijeme nastanka Markova evandelja u Crkvi postojao
znatan udio krS¢ana obracenih iz poganstva. Naime, neki od kulminantnih
momenata ticu se upravo njih: Isusov identitet uspijeva prepoznati samo poganin,
rimski stotnik (usp. 15,39) a Gospodin pred svoje ucenike stavlja veliki zadatak
evangelizacije svih naroda svijeta (usp. 13,10). Tome u prilog svjedocCi 1
objasnjavanje zidovskih obi¢aja (usp. 7,3-4).*

B. Incigneri, imajuéi u vidu situacije progona, ovako opisuje cilj kojim je
pisao Drugo evandelje (prema slobodnom prijevodu autora):

“Kada netko trpi, uvjeravanje mora i¢i daleko dublje od intelektualnog ubjedivanja. Stoga u
duboko emotivhom vremenu Marko je oblikovao ovaj retoricki tekst ne samo kako bi
suosjecao sa svojim trpe¢im, zabrinutim citateljem, nego kako bi svjesno ucvrstio njegove
osjecaje. U tom smislu prisiljava cCitatelja suociti se sa svojim strahovima i sumnjama,
nadajuci se da ¢e ga povesti, i emotivno i intelektualno, prema novoj perspektivi. Sastavio
je materijal koji ¢e dizati odvaznost 1 nadu. Njegovo pripovijedanje je uobliceno kako bi
nadahnulo duboko uvjerenje kako Radosna vijest nije samo dovoljno dobra da se za nju
umre, nego i da je alternativa veoma neprivla¢na. Uzeo je sebi zadatak uvjeriti Citatelja da
Bog ima kontrolu nad situacijom, da je duboko zaokupljen njegovom nevoljom i da ¢e

providjeti snagu potrebnu za nadvladati strah”.>

2 Usp. Raymond E. BROWN, An Introduction to the New Testament, Doubleday, New York —
London — Toronto 1997., hrv. prijev.: Uvod u Novi zavjet, KS, Zagreb 2008., 126.

3 Usp. Jens SCHROTER, ,,The Gospel of Mark®, u: David E. AUNE (ur.), The Blackwell
Companion to the New Testament, Willey — Blackwell Publishing Ltd., Malden — Oxford
2010., 272-295, ovdje 282-283.

4 Usp. Gerd THEISSEN, The New Testament. History, Literature, Religion, T & T Clark, London
2003., 97.

® Brian J. INCIGNERI, The Gospel to the Romans. The Setting and Rethoric of Mark's Gospel,
Brill, Leiden — Boston 2003., 254.



3. Narativna teologija

U Drugom evandelju malo je opisa unutarnjeg stanja pojedinih likova. Sto tko
misli, kakvog je karaktera i druga pitanja svoj odgovor dobivaju tijekom niza
dogadaja iznesenih u evandeoskom pripovijedanju. Tko je Isus, kakvi su njegovi
ucenici 1 drugi likovi, saznajemo prateci iz retka u redak Sto govore i Cine, kako
se odnose jedni prema drugima i prema vaznim pitanjima s kojima se suocavaju.
Umjesto da je izrekne na nacin definicija, zgusnutih opisa i sl., Marko — kao i
drugi evandelisti — svoju teologiju iznosi upretanu u evandeosku naraciju.®

Pripovijedanje dogadaja, dakle, tako je postavljeno da odredene pojedinosti,
njihova ponavljanja ili izostavljanja, komentari i dijalozi likova otkrivaju misaoni
svijet 1 stavove koje evandelist Zeli komunicirati svojim ¢itateljima. Takav nacin
iznoSenja vrijednosnih stavova u biblijskoj literaturi naziva se narativna teologija.
To je teologija izrazena dinamikom dogadaja koje Marko iznosi u evandeoskom
pripovijedanju ili naraciji te ih impostira na nacin za kojeg smatra da ¢e najlakse
prenijeti svoju poruku.

4. Osnovne linije literarno-teoloske konstrukcije Evandelja po Marku

Evandelje po Marku zapoc€inje izjavom (Mk 1,1) koja nije sasvim jasna. Mogla
bi znaciti “Ova knjiga pocetak je dobre vijesti o Isusu *, ili *“ Ovo je (prica o tome)
kako pocinje Isusova radosna vijest“. U svakom slucaju, prvi redak jasno
prikazuje da izvjestaj koji slijedi jest evandelje tj. radosna vijest kojoj je predmet
Isus Krist, Sin Bozji. Obje toCke su znacajne. Naracija o Isusu promatra se kao
radosna vijest; to€nije, ta radosna vijest dolazi od Boga i, u svjetlu upotrebe
termina evandelje u lzaiji, radi se o dobroj vijesti od Boga koja govori o spasenju,
to jest o blagostanju ljudskih bi¢a u istinskom i punom smislu.’

Gledajuci jezicki, u 1,1 izraz pocetak evandelja (arhé tou euangeliou) zapravo
znali temelj evandelja kako ga je zapisao prorok lzaija. Dakle, pocetak se ne
odnosi na pojavak Isusa, nego na temelj (arhé) kojega je najavio prorok lzaija i
koji Isusovu zivotu daje pravi okvir i znacenje. Koji okvir je, dakle, postavio
Izaija? Pred o¢ima je imao Bozje obecanje oslobodenja Izraela iz babilonskoga
suzanjstva. Ono se trebalo dogoditi prema modelu izlaska iz Egipta. To je

® Usp. Robert C. TANNEHILL, ,,The Gospel of Mark as a Narrative Christology®, u: Semeia 16
(1979.), 57-95, ovdje 58.

7 Usp. I. Howard MARSHALL, New Testament Theology: Many Witnesses, One Gospel, IVP
Academic/Apollos, Downers Grove/Nottingham 2004., 57.



temeljno iskustvo izraelskoga naroda u kojemu je svoga Boga upoznao kao Boga
osloboditelja. Stoga ovo iskustvo predstavlja temelj Izraelove religije i liturgije
(usp. Izl 12), iz njega izvire i Zakon. Proroci, naro¢ito Izaija, u svjetlu toga
iskustva i$¢itava stvarnost oko sebe. VVrhunac ovoga je u 1z 40 — 66, odakle potjece
citat 1z 40,3 u Mk 1,2. Izaija je ovim tekstom navijeStao temelj nade u novi
izlazak, ovaj puta iz babilonskoga suzanjstva — $to se zaista i dogodilo 538. pr.
Kr. U trenutku kada Marko pise svoje evandelje, Izrael je opet u egzilu.
Prepoznajuci temelj (arhe) evandelja u 1z 40 — 66, evandelist zapravo najavljuje
kako osobu 1 djelovanje Isusa, kao Sina Bozjega, promatra u svjetlu oslobodenja
Iz egipatskog i1 babilonskog ropstva — s Isusom ima poceti novo oslobodenje!

Da je u krajnjoj liniji nadahnut dogadajem izlaska iz Egipta, Marko potvrduje
1 citatom Mal 3,1. Naime, Izl 23,20 govori o andelu koji ide pred narodom
cuvajuci ga na putu k Obecanoj zemlji. Mal 3,1 preuzima taj tekst i mijenja ga
tako da sada andeo pripravlja put Gospodinu. Marko, pak, preuzima Malahijin
tekst, ali umeée osobnu zamjenicu u 2. licu jednine koja se sada odnosi na Isusa.
Stoga glasnik (gr¢. angelos), koga Bog salje — tj. Ivan Krstitelj — pripravlja tvoj
put tj. pripravlja put Isusu. O¢evidno je kako Marko s oba starozavjetna citata
priziva dogadaj izlaska te naglasava da iza propovijedanja Ivana Krstitelja stoji
Bog, kao $to je i u Starom zavjetu stajao iza svoga naroda Izraela te ga izveo iz
egipatskog ropstva i1 babilonskoga suZanjstva. Time je, ve¢ u prvim recima
evandeoskog pripovijedanja pred Citateljem izlozena linija koja predstavlja srz
Isusove misije.

Nakon Sto putem razli¢itih literarnih postupaka bude najavio supotstavljenost
Isusove misije i djelovanja predstavnika lzraelovih elita u Mk 1 — 2, poc¢etkom
slijede¢eg poglavlja uslijedit ¢e i njithov odgovor: u 3,6 farizeji 1 herodovci donose
odluku da ga pogube. Njihovo organizirano djelovanje u tom pravcu uobli¢uje
drugu liniju koja, uz ve¢ najavljenu Isusovu misiju, predstavlja motor movens
evandeoske naracije. Ove dvije linije nose radnju Evandelja po Marku, daju
dinamiku te na scenu postavljaju klju¢ne dogadaje. Uz njih, kao linije ipak nizega
reda, pojavljuju se znacajne teme ucenistva te Isusovo cudesno djelovanje putem
ozdravljenja/uskriSavanja i egzorcizama. Premda ozdravljenja i egzorcizmi ¢ine
vazan dio Evandelja po Marku, ipak nemaju vaznost kao tekstovi koji prikazuju
ucenike i1 one koji se Isusu suprotstavljaju. Ove dvije grupe likova konstruiraju
liniju koja ¢e do¢i do klimaksa u izvjesStajima o Isusovoj muci, smrti i uskrsnucu.
Na drugoj strani, izvjeStaji o ozdravljenjima i egzorcizmima ,,ne vode nikamo*
nego je svaki od njih u sebi kompletan: situacija pojedinih potrebnika u svakoj od
epizoda dobiva svoje razrjeSenje. S obzirom na to ovi izvjeStaji ne konstruiraju
progresivnu sekvencu koja ide do konca evandelja nego reiterativnu, podredeni
su onoj progresivnoj koju predstavlju ucenici 1 oponenti. No, neprestano



ponavljanje pojedinih zgoda ozdravljenja i istjerivanja zloduha ipak ima nekoliko
vaznih uloga. Ponajprije, prikazuje Isusa kao onoga koji je su¢utan s potrebnicima
I koji je onaj Jaci (Mk 3,27) u odnosu na demone. Nadalje, ponavljanje zgoda
ozdravljenja 1 egzorcizama uvijek s istom shemom omogucéuje u pojedinim
slucajevama varirati razliite detalje; time Marko uspijeva mijenjati naglaske
teoloSke poruke.

Evandelje po Marku, svojom narativnom teoloSkom dinamikom, u krajnjoj
liniji daje odgovor na paradoks i ujedno problem s kojim su se hrvali prvi kr§¢ani:
kako je moguce da je Isus iz Nazareta moéni uéitelj, ¢udotvorac i, u isto vrijeme,
odbaceni Mesija? Markov teoloSki portret kojim riSe Isusov lik poc¢iva na gore
istaknutim narativnim linijama te, u svojoj konac¢nici, Zeli ustvrditi kako istina o
Sinu Bozjem nuzno proizlazi iz obje — naizgled nespojive — komponente ovoga
paradoksa. Stoga ve¢ zarana, dok se u prvim poglavljima iskazuje kao mocan
ucitelj, egzorcist, iscjelitelj i uskrisitelj (usp. Mk 1 —5), protiv njega se postupno
formira front koji krec¢e od optuzbi (usp. Mk 2) pa sve do odluke da ga se pogubi
(3,6). Vec u toj ranoj fazi na vidjelo je izisla nekonvencionalnost njegova nacina
djelovanja, kako na teoloskom tako i na drustvenom planu. Ne samo da je po
miSljenju nositelja religiozne svijesti svojatao vlast nad otpuStanjem grijeha, krsio
subotu, zanemario post, nego je prakticirao nove oblike zajedniStvovanja, koji su
ukljucivali 1 javne greSnike. Stoga za Marka da bi izrekao istinu o Isusovu
identitetu 1 zivotu nije dovoljan ni jedan kristoloSki naslov, kako god bremenit
bio. On radije krece pripovijedanjem izloziti glavne silnice koje su oblikovale
dogadaj Isusa Krista — i u aspektu mo¢i, uspjesnosti kao i u aspektu odbacéenosti,
trpljenja.

Tragati za teologijom Evandelja po Marku znaci slijediti ove pripovjedne
linije, iSCitavati njihove meduodnose kako bi na vidjelo iziSla poruka koju
Kristaliziraju. O to¢nosti rekonstrukcije ovih silnica ovisi uspjesnost interpretacije
narativne teologije Markova evandelja.

5. Teologija

Imajuéi pred s jedne strane predaju primljenu od sv. Petra i drugih crkvenih
izvora a s druge strane svoj cilj, Marko se pisu¢i retke svoga evandelja istaknuo
kao veoma vjest pripovjedac. Njegovi pripovjedni dijelovi su zivahni, inteligentni
tako da uspijeva, ne narusavajuci sklad i ritam, ista¢i nijanse u stajaliStima
pojedinih likova; $to je vrlo vazno, time pazljivog Citatelja uvlaci u pripovijedanje
kako bi i sam postao njezinim dijelom, kao Sto se dogada u kvalitetnim
umjetnickim djelima. Iako su njegovi pripovjedni dijelovi ustrojeni po pravilnoj



shemi (navodenje okolnosti, Isusova intervencija, u¢inak Njegovih rijeci i gesta,
reakcija nazo¢nih), oni su daleko od bilo kakve primisli na monotoniju.

U teoloskom smislu, Markovo Evandelje posve je usredotoceno na osobu Isusa
Krista u tolikoj mjeri da njegovi dobri poznavatelji tvrde kako su mu strane ostale
tematske preokupacije. Dakako, to ne znaci kako u njemu nema velikih teoloskih
tema. Naime, srediSnja tema Markove teologije, kao 1 Isusovog djelovanja u
Evandelju, jest Kraljevstvo BoZje; iz njega proizlazi kristologija (govor o Isusovoj
osobi) te, ve¢ spomenuta, tema ucenistva (odgovor Isusu). Medutim, kod Marka
Kraljevstvo je prisutno u Isusovoj osobi 1 stoga je evandelist drzi u krupnom
planu.®

5.1. Spasenje

1. terminologija i zastupljenost teme

Izraze owtnp [soter] spasitelj, i cwtnple, [soteria] spasenje Novi zavjet bastini
od Septuaginte koja ovim helenisti¢kim terminima prevodi starozavjetne pojmove
za spasitelja i spasenje®. Treba naglasiti da nisu posvuda podjednako zasvjedoceni
te se ne pojavljuju u Evandelju po Marku (osim sétéria u tzv. ,,dodatku® u 16,21).
Razlog bi mogao lezati u njihovoj ideoloSkoj optere¢enosti u novozavjetno
vrijeme. Naime, ¢uveni rimski mir i pravednost smatrani su plodovima uspostave
imperijalne vlasti koja je stoga imala pravo polagati zahtjev na Stovanje rimskih
careva kao spasitelja svijetal®. Usprkos tome, Markova evandeoska naracija ipak
poznaje ideju spasenja i spasitelja, a glagol ow(w, [sozo] spasiti pojavljuje se
relativno Cesto (usp. 3,4; 5,23.28.34; 6,56; 8,35; 10,26.52; 13,13.20; 15,30-31; te
u,,dodatku® 16,16)*.

8 Usp. Ivan DUGANDZIC, Teologija Novoga zavjeta, KS, Zagreb 2004., 65-66

% Usp. Karl H. SCHELKLE, ,,owtpta, u: Horst BALZ — Gerhard SCHNEIDER (ur.), Exegetisches
Worterbuch zum Neuen Testament, 111, Stuttgart 1982.-1983.; engl. prijev., Exegetical
Dictionary of the New Testament, 111, Grand Rapids 1993., 327-329, ovdje 327.

10 'Usp. Neil ELLIOTT, ,,Paul and the Politics of Empire: Problems and Prospects®, u: Richard
A. HORSLEY, (ur.), Paul and Politics: Ekklesia, Israel, Imperium, Interpretation, Trinity
Press International, Harrisburg 2000., 17-39, ovdje 30, i John D. CROSSAN, God and Empire.
Jesus Against Rome, Then and Now, HarperCollins Publishers Ltd., Pymble — Toronto —
Auckland 2007., 28.15.

11 Usp. H. J. Bernard COMBRINK, ,,Salvation in Mark®, u: Jan G. van der WATT (ur.), Salvation
in the New Testament, Brill, Leiden — Boston 2005., 33-66, ovdje 33.



S druge strane, valja imati na umu domasaj Mk 1,1 gdje su stavljeni jedno
pored drugoga termin pocetak evandelja i ime Isus. Naime, pocinjuéi svoje
evandelje konflacijom citata iz 1zl 23,20; Mal 3,1 i Iz 40,3, Marko daje do znanja
da njegov evandeoski izvjestaj treba promatrati u povezanosti sa spasenjem o
kojemu su govorili Knjiga Izlaska i starozavjetni proroci?. Izaijinu euangelion,
radosnu vijest (usp. 1z 40,9-10) o predstojeéem spasenju po uzoru na dogadaj
izlaska iz Egipta — koje ¢e Gospodin zapoceti dolaskom medu svoj narod (usp. 1z
40,3; Mal 3,1) — Marko prepoznaje ispunjenom Isusovim dolaskom te hodom
kojega ¢e kro¢iti put Jeruzalema tj. put muke, smrti i uskrsnu¢a®3. U tom kontekstu
Isusovo ime dobiva poseban soterioloski naboj. Polaze¢i od Cinjenice da grcka
inaica lésous zapravo transliteracija hebrejskog/aramejskog Yésii(a)‘, Sto je
kasniji oblik izvornog hebrejskog oblika Yeéhésia 4, jasno je kako sam spomen
Isusova imena u sebi sadrzi soterioloSki potencijal. Koliki? Slazemo se s O.
Cullmannom koji kaZze da u Palestini uz Isusa ne bi pristajao titul spasitelj jer bi
to zvucilo kao da se ponavlja njegovo ime (JeSua — JeSua) — sam spomen njegova
imena daje do znanja da je spasitelj*®.

S obzirom da Isusovo ime dolazi na samom pocetku prvog retka Evandelja po
Marku, njegov soterioloSki naboj utjece na shvacanje ostalih titula. To znaci da bi
npr. kristologiju i shvacanje Isusova mesijanstva trebalo tumaciti u svjetlu
znaenja imena Isus a ne obratno®®. Tijekom analize soteriologije Markova
evandelja na vidjelo ¢e izi¢i njezina sveobuhvatnost u odnosu na ostale teme te
preklapanje s ve¢ od mnogih prepoznatom primarno$¢u teme kraljevstva BoZjega
itd. Zbog ovih motiva soteriologiju smo stavili kao prvu temu u pregledu teologije
Drugoga evandelja.

2. Osnovni obrisi spasenja i njegov odnos prema Kraljevstvu

Imaju¢i u vidu gore istaknutu specifi¢nu zastupljenost termina koji direktno
izrazavaju spasenje kao pojam, dogadanje ili njegove aktere (sotéria, sozo, sotér),

12 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Christology, John Knox/Westminster, Louisville
1999., 7-9.

13 Usp. Joel MARcuUs, Mark 1-8: A New Translation with Introduction and Commentary, The
Ancor Bible/Doubleday, New York 2000., 149.

14 Usp. Ben F. MEYER, ,Jesus*, u: David N. FREEDMAN (ur.), Anchor Bible Dictionary, I,
New York — London — Toronto — Sydney — Auckland 1992., 773-796, ovdje 773.

15 Usp. Oscar CULLMANN, Die Christologie des Neuen Testaments, Mohr, Tiibingen 31963.

16 Usp. Jack D. KINGSBURY, The Christology of Mark’s Gospel, Fortress Press, Philadelphia
1983.



o¢ito je kako zastupljenost teme spasenja treba promatrati u cjelovitosti
evandeoske naracije.

Evandelje po Marku u mnos$tvu zgoda prikazuje dogadanje spasenja oli¢eno u
semantiCkom modelu: Isus intervenira u situaciji u kojoj je netko ugrozen I
izbavlja ga od ugroze. Cini spasenja kojim su pojedini likovi izbavljeni razli¢iti
su: spasenje se ponekad dogada putem ozdravljenja (usp. 1,40-45), oslobodenje
odjednom i od bolesti i od grijeha (usp. 2,1-12), nadilaZzenje razli¢itih ograni¢enja
te stvaranje novih odnosa (usp. 2,13-17) itd?’.

Raznovrsnost je prisutna i u nacinima govora o spasenju. lako ve¢ u pocetku
Marko uvodi apokalipticke motive (usp. Mk 1,1-20), kasnije ¢e tijekom naracije
do¢i do ispreplitanja apokaliptickih, mudrosnih, prorockih te izvjeStaja o
cudesima s najavama patnje/smrti koji, svatko na svoj nacin, uviru u govor o
spasenju. Isus se u naraciji u principu pojavljuje u ulozi cudotvorca, navjestitelja
I spasitelja.

Gore spomenuti starozavjetni tekstovi (lzl 23,20; Mal 3,1 i Iz 40,3), koje
evandelist priziva u Mk 1,2-3, daju okvir Isusovu spasenjskom poslanju. On za
Marka uosobljuje trijumfalni Gospodinov povratak Svetoj zemlji u spasenjskoj
snazi'8. Njegova moéna djela, kao benefaktora u korist naroda, sluze podizanju
Izraelove vjere sto je itekako potrebno u svjetlu zahtjeva za vjerom i obra¢enjem
kao preduvjetom ulaska u Kraljevstvo (usp. 1,15)*.

Posebice je to uocljivo prigodom nekih od c¢udesnih ozdravljenja. U
trodijelnom tzv. sandwich izvjeStaju u 5,1-43 to na poseban nacin dolazi do
izrazaja: dok Jair za umirucu kéerkicu trazi ozdravljenje 1 ostanak u Zivotu (usp.
5,23), zeni koji je ozdravljenje dobila Isus govori da ju je njezina vjera spasila
(usp. 5,34) a istim rijeCima ¢e se obratiti 1 slijepom Bartimeju u trenutku
zadobivanja vida (usp. 10,52). U trenucima dogadanja cuda koja daju
ozdravljenje, Markov Isus naglaSava vjeru kao princip spasenja. Njome pojedinci
bivaju restaurirani ne samo u zdravstvenom smislu nego zadobivaju svoje mjesto
kao ¢lanovi Izraelove zajednice vjerujuéih.

Ukoliko imamo pred o¢ima bitne elemente Markove teologije Kraljevstva,
moguce je orisati medusobni odnos spasenja i kraljevstva Bozjega. S jedne strane,
Kraljevstvo oznacava Bozje vladanje, podrazumijeva dar Zivota i spasenje; sve
ono $to pripada pojmu spasenja uklju¢eno je u Kraljevstvo. Iz medusobnog

17 Usp. Ole DAVIDSEN, The narrative Jesus: A semiotic reading of Mark’s gospel, Aarhus
University Press, Aarhus 1993.

18 Usp. Joel MARcuUs, The way of the Lord: Christological exegesis of the Old Testament in the
Gospel of Mark, Westminster/John Knox Press, Louisville 1992., 29.31.

19 Usp. David A. de SiLvA, Honor, patronage, kinship & purity: Unlocking New Testament
culture, InterVarsity Press, Downers Grove 2000., 128.
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odnosa u Mk 10,17.23-24.30 i1 9,43-47, jasno je da vjecni zivot, Kraljevstvo i
spasenje su za Marka gotovo sinonimi?. No, malo¢as smo kazali da Isus svojim
dobroc¢instvima budi vjeru potrebnu za ulazak u Kraljevstvo. 1z ova dva elementa
razvidno je da spasenje koje Isus donosi, iako se dobrim dijelom preklapa sa
znacenjem Kraljevstva, ipak mu na neki nacin prethodi 1 priprema ga. Ono se
dogada u fazi povijesti spasenja u kojoj Kraljevstvo jo§ nije uprisutnjeno nego se
tek priblizilo (usp. 1,15). Mozda bi se moglo ustvrditi da je spasenje inicijalna
faza Kraljevstva koje se priblizava.

3. Spasenje od ¢ega/koga?

U prologu Evandelja po Marku Isus je prikazan kako nadvladava Sotonine
kus$nje (usp. 1,12-23). Ubrzo potom oslobada u sinagogi opsjednutoga od demona,
koji shvaca da Sin Bozji moze uniStavati zloduhe (usp. 1,23-26). Spasenje
opsjednutih demonima Isus ¢e prakticirati 1 u nastavku evandeoske naracije (usp.
1,32-34; 3,10-11; 5,1-13; 7,24-30; 9,14-27).

Ubrzo nakon prvog egzorcizma, Isus je poceo lijeciti 1 tako donositi spasenje
bolesnima (usp. 1,29-31). Vise puta evandelist u svojim izvjestajima stavlja jedno
pored drugoga egzorcizme i ozdravljenja (usp. 1,32-34; 3,10-11). Razvojem
naracije, uslijedit ¢e viSe izvjesStaja o spasenju koje dobivaju bolesni (1,40-45; 2,1-
12; 3,1-6; 5,25-34.35-45; 6,53-56; 7,31-37; 8,22-26; 10,46-52). Dva puta Isus
spasava svoje ucenike od prirodnih nepogoda tj. od oluje na moru (usp. 4,35-41;
6,45-52).

lako je Sotona povezan s opsjednué¢ima i, prema tada uvrijeZenom shvacéanju,
putem djelovanja zloduha takoder uzro¢nik bolesti?, ipak nije odgovoran za sva
zla. Izvor zla jest ljudsko srce (usp. 7,21-23). Pristajuci uz njih, ¢ovjek pocinja
grijeh kojim ranjava svoj odnos s Bogom i drugima. Zbog toga je Isusu vise stalo
do spasenja ljudi od grijeha negoli do uniStenja Sotone??. Ve¢ zarana u naraciji
spasava uzetoga i od njegove bolesti i od grijeha (usp. 2,1-12). Pri tome treba
uociti kako se ozdravljenje uzetoga predstavlja kao spasenje u uzem smislu, a
oproStenje grijeha jest spasenje u Sirem smislu.

20 Usp. Knut BACKHAUS, ,,Losepreis fiir viele' (Mk 10,45): Zur Heilsbedeutung des Todes Jesu
bei Markus®, u: Thomas SODING (ur.), Der Evangelist als Theologe: Studien zum
Markusevangelium, Katholisches Bibelwerk, Stuttgart 1995., 91-118, ovdje 106.

21 Usp. Joachim GNILKA, Das Evangelium nach Markus, Benziger Verlag, Neukirchen - VIuyn
1978./1979.; tal. prijev., Marco, Citadella Editrice, Assisi 21987., 102.

22 Usp. Ernest BEST, The temptation and the passion: The Markan soteriology, Cambridge
University Press, Cambridge 21990., 189.
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Poseban vid spasenja u Drugom evandelju predstavlja spasenje od Isusovih
protivnika — vjerskih lidera. Oni se pojavljuju kao jedinstveni, u sebi slozeni lik,
a prema Sinu Bozjemu svi nastupaju s istih pozicija. Ne samo da nisu u stanju
prepoznati prisutnost Kraljevstva koju u sebi nosi, nego ga optuzuju za suradnju
sa Sotonom (usp. 3,20-30)%. Dokidanjem zapovijedi Bozjih te inzistiranjem na
svojim predajama (usp. 7,1-16) vrse Stetan utjecaj kao ucitelji naroda. Nakon
dijaloga i nastojanja oko sporazuma s njima, $to je Isus poduzimao tijekom cijele
naracije, pred konac svog javnog djelovanja ipak se s njima obracunava u
trodijelnom izvjestaju u 11,12-14.15-19.20-26. Tada Sin Bozji proglasava
hramski Zrtveni sistem neplodnim najavljujuéi njegovo i$¢eznuée®*, da bi kasnije
predstavio novozavjetnu zrtvu u svojoj krvi (usp. 14,18-25).

4. Ucinci spasenja

Navode¢i poimence od koga ili ¢ega u Evandelju po Marku Isus spasava,
ujedno smo naveli i neke od uc€inaka spasenja. Putem egzorcizama kojima izganja
zloduhe, Isus opsjednute spaSava od vlasti Sotone, oproStenjem spasava od
grijeha, ozdravljenjima donosi psihofizi¢ko zdravlje a izbavljenjima od prirodnih
opasnosti osigurava fizicku nepovredivost. Izbavljenje od utjecaja vjerskih voda,
koji namecu predaje ljudske naustrb BoZje zapovijedi (7,8) a Isusa laZzno
predstavljaju kao suradnika Sotone (usp. 3,22), omogucuje ljudima pristup
punijem vr$enju rije¢i Bozje i shvacanje Kristova identiteta.

Nabrojani u¢inci Isusova spasenjskog djelovanja mogu se shvatiti kao spasenje
u uzem smislu jer zahvacaju Covjeka u njegovoj konkretnoj, vidljivoj i
provjerljivoj stvarnosti; mijenjaju tu stvarnost izbavljaju¢i ga opasnosti na
duhovnoj 1 fizickoj razini te mu otvaraju mogucénost lakSeg pristupa Bozjoj objavi.
Za razliku od ovih, neka Isusova djela predstavljaju spasenje u Sirem smislu.
Oprostenje grijeha za ucinak ima izmirenje Covjeka s Bogom, sa sobom i s
drugima. Restaurirani odnosi su stvarnost koja nije na prvi pogled provijerljiva, no
covjeku otvara nove dimenzije postojanja. Prorocke najave su stoga oproStenje
grijeha vidjele kao jedan od blagoslova mesijanskih vremena (usp. 1z 33,24; Mih
7,18-20; Jer 31,31-34; Ez 18,31, 36,22-28; Zah 13,1). Obnova odnosa do koje
dolazi izmirenjem s Bogom i ljudima covjeku daje moguénost povratka iz egzila
I obnovu saveza s Bogom (usp. Jer 33,4-11; Ez 37,21-23, |z 40,1-2; 53,5-6.11-

23 Usp. Glyndle M. FEAGIN, Irony and the kingdom in Mark: A literary-critical study, Mellen
Biblical Press, Lewiston 1997., 203.

24 Usp. Robert G. HAMERTON-KELLY, The gospel and the sacred: Poetics of violence in Mark,
Augsburg Fortress Press, Minneapolis 1994., 17.
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12), ¢ime se pristup u kraljevstvo Bozje?®. Na taj nadin, za razliku od farizeja koji
su zahtijevali odvajanje od grijeha 1 greSnika, Isus poprima lik Boga ozdravitelja
cijelog naroda (usp. 1z1 15,26). U drugom dijelu evandeoske naracije postaje jasno
da oprostenje grijeha izvire iz otkupiteljske smrti Sina BoZjega (usp. Mk 10,45;
14,24).

Oprostenje grijeha, osim §to uvodi u izmirenje s Bogom i ljudima — koje po
sebi nije stvarnost provjerljiva objektivnim opazanjem — ipak ima i vidljivi
ucinak. Nakon S$to je u 2,1-12 po prvi puta prikazao kako Isus proglasava
oprostenje grijehe nekom ¢ovjeku i ozdravlja ga, u slijede¢em odlomku Marko
eksplicira moguce drustvene ucinke do kojih dovode novi odnosi u koje Covjek
stupa prema Bogu i drugim ljudima. Levi, carinik, zbog svoje profesije smatran
je javnim greSnikom. Isus ga zove ne samo da napusti profesiju nego da ude u
krug ucenika (usp. 2,13-14). Time daje do znanja da mu je grijeh oprosten a sam
Levi stupa u novi odnos s Bogom: pripusten je u blizinu Sina BoZjega 1 uski krug
njegovih ucenika. Djelovanje Isusa [lijecnika (2,17) ide i dalje: u 2,13-17
evandelist podastire sliku Isusovog blagovanja s carinicima i gresnicima koji je
bilo uistinu mnogo (2,15). Ona sluzi kao najava i uprizorenje sazivanja novog
naroda BoZjega koji ¢e bastiniti Kraljevstvo kao obeéanje punine spasenja?®. Da
nije rije¢ samo o prigodnom druzenju nego o novoj drustvenoj formaciji koja ¢e
zadirati pa i biti superiorna do tada temeljnom obliku — familia — postaje razvidno
u 3,20-35. Isus svojim novim majkama, bra¢om i sestrama naziva one koji su se
obratili i prionuli vr$enju volje BoZje. Dakle, oproStenje grijeha ima i dalekosezne
druStvene uc€inke jer pripada procesu restauracije Izraela kojemu Gospodin dolazi
da ga izlijeci i izvede iz egzila.

Svi do sada nabrojani ucinci spasenja, bili u uzem ili Sirem smislu, pripadaju
kategoriji priviemenog spasenja. Privremeno spasenje podrazumijeva promjenu u
zemaljskom nacinu Zzivljenja i njegovo ocuvanje. Ukoliko je takav nacin
postojanja ogranicen i kvantitativno i1 kvalitativno, privremeno spasenje ¢e svoje
uCinke ostvariti uvijek unutar zadanih granica. Tu pripadaju izlijeCenja,
oslobodenje od opsjednuca, izbavljenje iz prirodnih nepogoda, izbavljenje od
pogubnog utjecaja vjerskih voda, uskrsnucée Jairove kéerke itd. U odredenoj mjeri
ova djela spasenja su znaci blizine Kraljevstva, dok uskrsnuée Jairove kéerke
semanticki upucuje na Isusovo putem glagola egeira, podici (usp. 5,41; usp. 16,6)
| anistemi, podici, ustati (5,42; usp. 16,9). Pa i izmirenje do kojeg dolazi
oprasStanjem grijeha te ukljuc¢ivanje u novu drustvenu formaciju koja nastaje oko
Isusa — Crkve, takoder je privremenog karaktera jer se ostvaruje u granicama

25 Usp. Nicholas T. WRIGHT, Jesus and the victory of God. Christian origins and the question
of God 2, Fortress Press, Minneapolis 1996., 272.
26 Usp. Robert A. GUELICH, Mark 1-8:26, Word Books, Dallas 1989., 106.
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ovozemaljskog postojanja. No, ova posljednja dva uc¢inka — dok su s jedne strane
najmanje materijalna i zamjetljiva — svojom nutarnjom prirodom izravno teze
nadi¢i okvire privremenosti. Na neki nacin, oni su kao most koji iz ovozemaljskog
1 ograni¢enog teZi vjeCnom i definitivnom, te ga na izravan nacin priprema.

Za razliku od privremenog, definitivno spasenje podrazumijeva bezgrani¢nost
1 neuvjetovanost bilo ¢ime. Definitivno spasenje se odnosi na vjecni zivot. Govor
o njemu Marko briZljivo priprema. U 5,23 je po prvi puta ustvrdena veza izmedu
spasenja 1 zivota. Kasnije u sredi$njoj sekciji evandeoske naracije 8,27 — 10,52,
gdje ton daje govor o patnji 1 smrti Sina BoZjega i njegovih ucenika, spasenje
dolazi u prvi plan na paradoksalan nacin: spasenje se odnosi na definitivno
ocuvanje Zivota, Sto ne iskljucuje da ¢e ovozemaljski Zivot biti polozen zbog vjere
I hoda putem Kristovim — gubi se ograniceni, privremeni Zivot radi vje¢noga (usp.
8,34.35-36; 10,38). Temu Marko nastavlja u 9,42-48 gdje su suprotstavljena
ponasanja koja vode u Zivor s onima koja vode u pakao. I u slijede¢em poglavlju
nastavlja se tema ucenistva i spasenja/gubljenja zivota. U 10,26-27 ona poprima
specifiénu nijansu: postic¢i spasenje ljudima je nemoguce, ali ne i Bogu!

Time Marko uspijeva razluciti dvije stvari. Prvo, u¢eni¢ko noSenje kriza nije
djelo kojim se zavrjeduje spasenje; prianjanje uz evandelje (usp. 8,35)
ukljucivanje je u put Sina Bozjega (usp. 1,2-3.14-15), ali spasenje je Bozje djelo.
Drugo, evandelist time otvara pitanje ostvarenja spasenja. Kako ¢e ga Bog
ostvariti? Od 8,27 pa sve prema koncu Drugoga evandelja u krupni plan dolazi
tema Isusove patnje i smrti kao izvora spasenja. lako se od toga retka pa nadalje
vise puta kaze kako se Isus dragovoljno predaje u smrt (usp. 8,31; 9,31; 10,32-34)
1 kako je to posljedica volje Bozje (usp. 8,31), samo se u 10,45; 14,24 jasno govori
0 svrsi njegova predanja.

Sam ¢in spasenja opisan je kao tranzitivan Cin: spasenje ostvaruje netko drugi
a ne osoba koja je spasena (usp. 10,38.45; 14,24; 15,29.31). To se odnosi i na
dogadaj uskrsnuc¢a — Isusa Bog podize iz smrti i spasava.

Pashalnoj veceri (usp. 14,1-25), kada se Izrael prisje¢a i nanovo prozivljava
soterioloski pecat. Koriste¢i se poznatim proro¢kim motivima, dogadaje koji
slijede nakon vecere oznacit ¢e kao novi izlazak i1 nastup Kraljevstva putem
njegove smrti. Kruh identificira sa svojim tijelom a casu (ne vino) s krvlju, tako
da izraz krv Saveza (14,24) — u svjetlu 1zl 24,1-8 (usp. Zah 9,9-11) — te govor o
novom vinu (14,25; usp. Jer 31,31) Isusovu smrt najavljuje kao ¢in sklapanja
novog Saveza.



14

5.2. Kraljevstvo Bozje

Slijedeca velika tema koju otvara Evandelje po Marku jest kraljevstvo BoZje.
Ono je predmet prvih rijeci koje Isus javno izgovara u ovom evandelju 1 osnovni
sadrzaj njegova evandelja (usp. 1,14-15). Uvodno moZemo rec¢i da Kraljevstvo
oznaCava BoZju vladavinu. Ono podrazumijeva dar zivota i svojom Sirinom
obuhvaca sve ono na §to se odnosi 1 spasenje — Stovise, vjecni Zivot, Kraljevstvo
I spasenje za Marka su gotovo sinonimni pojmovi.

Kraljevstvo Bozje glavna je tema u Isusovu naucavanju. |1z cjeline Isusovog
naucavanja jasno je da smatra kako je doslo vrijeme kada ono moze biti najavljeno
kao ve¢ prisutna ili bliska stvarnost. No, ulaz u nj uvijek je izrazen u buduc¢em
vremenu. Razlog tomu jest $to sadasnji razvoj Kraljevstva, iako je prisutno u
zemaljskoj stvarnosti, jo§ ne dosiZe puninu ve¢ se prema njoj odnosi kao sjeme
prema uzrasloj velikoj biljci koja moze pticama pruziti dovoljno veliku hladovinu
i oslonac za gnijezda (usp. 4,30-32)%.

Dvostruku vremensku odrednicu kraljevstva Bozjega biblicari koji tekstu
prilaze s diakronicke toCke gledanja pokusali su intepretirati temeljem
prestpostavke o odgodenoj paruziji i realiziranoj eshatologiji. Tako, prema
Telfordu, u Evandelju po Marku postoje dva razli¢ita koncepta kraljevstva
Bozjega. S jedne strane, jasno je prepoznatljivo shvaéanje Kraljevstva kao buduce
stvarnosti, izraZzene apokaliptickim iS¢ekivanjem (usp. 1,14-15; 9,1; 13,24-27,;
14,25). Na drugoj strani, njegova prisutnost jest realna ve¢ i u sadasnjem svijetu
(usp. 4,1-33). Telford stoga smatra kako je Marko modificirao apokalipti¢ku
komponentu, koja potjece od povijesnog Isusa (Sto je neupitno zasvjedocena u sva
tri sinopti¢ka evandelja), i prilagodio je svom vremenu u kontekstu odgodene
paruzije: umorni od ¢ekanja Isusova povratka, kr§¢ani (pogotovo helenisticki
judeokr$¢ani te obradenici iz poganstva) sve viSe poc¢inju naglasak stavljati na
Bozje djelovanje u svijetu oko sebe i shvacaju ga na¢inom nastupa Kraljevstva.
Tako je Marko posegnuo za realiziranom eshatologijom (usp. 4,1-33)
naglasavajuci Kraljevstvo prisutno u osobi Isusa Sina Bozjega, u njegovoj muci,
smrti i uskrsnuéu.?

Za Telforda ovaj povijesni trend napustanja eshatologije i priklanjanja
kristologiji jest kontekst Markove teoloske reelaboracije Isusovih apokaliptickih
izreka i prispodoba. U toj perspektivi Kraljevstvo jest otajstvo najuze povezano s

21" Usp. Joachim GNILKA, Theologie des Neuen Testaments, Herder Verlag GmbH, Freiburg im
Breisgau 1994., hrv. prijev., Teologija Novoga zavjeta, KS, Zagreb 1999., 129.

28 Usp. William R. TELFORD, The Theology of the Gospel of Mark, Cambridge University Press,
Cambridge 1999., 76.87.
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identitetom Isusa kao skrovitoga Sina Bozjega. Evandelist ga nadalje pretvara u
kristoloski instrument pomocu kojega prezentira ranije palestinske predaje o Isusu
ucitelju, proroku i ozdravitelju. Stoga ono dolazi upravo u tekstu tipicnom za
realiziranu eshatologiju gdje Isus kao ucitelj prispodobama ucenike uvodi u
otajstvo ve¢ prisutnoga Kraljevstva (usp. 4,11-12). Isto tako, prosijava i u
prikazivanju Isusovih ¢udesa (usp. 1,25.34.44; 3,11-12; 5,43; 7,36; 8,26).%°

Nasuprot diakroni¢ki koncipiranom prikazu teme Kraljevstva, sinkronicki
pristup nastoji sagledati temu kakvu je donosi evandeoska naracija, bez
pretpostavljanja vanjskih povijesnih procesa koji bi bili neizostavni za njezino
oblikovanje.

Isusovo pocetno navijeStanje blizine Kraljevstva (usp. 1,15), nakon boravka u
pustinji (usp. 1,12-13) i nakon §to je motivima izlaska tj. oslobodenja iz
babilonskog suzanjstva (usp. 1,2-3) najavljen njegov dolazak, moze se shvatiti
kao pocetak Izraeclovog povratka iz egzila; ta su velika obecanja sadrzana u opisu
puta Gospodnjeg te u samom pojmu Kraljevstva. Stoga ne ¢udi da je u Evandelju
po Marku, kao i u cjelini govora u Q, kraljevstvo Bozje dominantna tema; u
Markovoj naraciji je ona usko isprepletena s motivom obnove Izraela, Sto
ukljuéuje otpor njegovim aktualnim vlastodrscima®®. Ovakve najave blizine
ostvarenja klju¢nih obecanja, Cije ostvarenje su ¢ekala pokoljenja BozZjeg naroda,
morale su imati specifiénu tezinu u kontekstu napetosti i iS¢ekivanja izbavljenja
u periodu zidovske pobune protiv Rima 66 — 74. godine. Korektiv eventualnom
povrsnom i religijski neprodubljenom prihvac¢anju najave blizine Kraljevstva Isus
donosi odmah nakon njegove najave — poziva na obraéenje i vjeru evandelju (usp.
1,14-15). Prema N. T. Wrightu, ovaj poziv ne bi trebalo na prvom mjestu shvacati
u individualisti¢ko moralnom smislu kao poziv na napustanje grijeha, nego vise u
eshatoloSkom 1 politiclkom smislu kao poziv Izraclcima na promjenu
dozivljavanja sebe kao saveznika BoZjega te na prianjanje uz put Sina Bozjega3!.
S druge strane, postbiblijska zidovska literatura upravo manjkom vjere
karakterizira one koji su napustili izraelsku zajednicu. Nasuprot njima, vjerom se
odlikovao 1 lzrael kada ga je Gospodin uveo u obnovu nakon povratka iz

29 Usp. William R. TELFORD, The Theology of the Gospel of Mark, 88.

30 Usp. Richard A. HORSLEY, ,Jesus and Empire”, u: Kate M. OTT (ur.), New Testament and
Roman Empire: Shifting Paradigms for Interpretation, Union Theological Seminary, New
York 2005., 44-74, ovdje 62-63; on primjecuje da, za razliku od opisa Bozjeg vladanja u
zidovskim apokaliptickim i psalamskim tekstovima, u Markovoj naraciji i Q-govorima ovi
motivi su izraZeni na¢inom koji je blizak naj$irem puckom izri¢aju, s naglaSenim aluzijama
na temu saveza, $to je za ocekivati od Izraelovih popularnih predaja.

31 Usp. Nicholas T. WRIGHT, Jesus and the victory of God. Christian origins and the question
of God 2, 257.
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babilonskog suzanjstva (Ezr — Neh); dakle, Isusov poziv na vjeru u Mk 1,15 treba
gledati u Sirem biblijskom kontekstu obnove Izraela. Da nije rije¢ o nekom
opcenitom pozivu na vjeru i povratak Gospodinu kakav se mogao zamisljati
temeljem Izraeclove duhovne bastine, postat ¢e napose jasno kada u srediSnjem
dijelu Evandelja po Marku (8,22 — 10,52) u prvi plan ponovno izroni motiv puta
Gospodnjega kojim hodi njegov Krist i na kojem su ga pozvani slijediti ucenici.
Dakle, radi se o specificnom putu na kojem ¢e u€enik prionuti uz Sina Bozjega
ukoliko zeli u zivot tj. u kraljevstvo Bozje (usp. 8,35.38).

Odmah nakon pocetnog navjeStaja Kraljevstva (usp. 1,14-15), Marko krece
Isusa opisivati kao ¢udotvorca, moc¢nog iscjelitelja 1 ucitelja. Egzorcizmi (usp.
1,20-28.33-34), C¢udesna ozdravljenja (usp. 1,29-31.34.40-45; 2,1-12 itd.) te
Isusovo moéno naucavanje (usp. 1,22.27; 4,1.33-34) nailaze na izrazito pozitivan
odgovor Galilejaca — Marko time uspijeva prikazati Isusa kao onoga tko
uprisutnjuje mo¢ Bozje vladavine i ¢ini je dostupnom obi¢nom ¢ovjeku. Ako se
stvar promatra na dubljoj razini, onda je jasno kako evandelist putem slika bogatih
mitoloSkim motivima, predstavlja Isusa kao uprisutnitelja Kraljevstva kako
nadjacava razne vrste zla, opsjednuca, bolesti 1 nasilja koja su — prema tadasnjim
shvadanjima — prouzroCena Sotoninim djelovanjem. On je onaj Jaci koji
nadvladava uzro¢nika kaosa i zla (usp. 3,22-27). One koji Zele i¢i za njim, zove
na put tj. na promjenu Zivota, napose intenzivno u 8,22 — 10,52, manifestirajuci
na taj nacin transformativnu snagu Kraljevstva a navjestajuéi ga i onima izvan
granica lzraela (usp. 5,1-20; 7,24-30; usp. 13,10; 14,58), predstavlja ga
univerzalnom stvarno$¢u. No, na drugoj strani, Isus nailazi na toliko jasna i
znakovita protivljenja (usp. 1,14; 2,1-20; 3,1-6; 6,14-29) da se njegovo javno
djelovanje ispostavlja nezaustavljivim hodom prema muci i raspecu; kao da
evandelist zeli re¢i kako je Isusovo djelovanje neodvojivo od kriza koje na njega
baca svoju sjenu. 1z ovoga proizlazi da su Isusova muka i smrt dio sveobuhvatnije
slike odbacivanja i otpora na koji nailazi Kraljevstvo Bozje: on je onaj Jaci koji
nadvladava uzro¢nika kaosa i zla (usp. 3,22-27); i nakon njegove smrti i uskrsnuca
borba se nastavlja jer zlo i dalje postoji, ali sada s velikom razlikom jer izvjesno
je da ¢e Kraljevstvo Bozje slaviti pobjedu (usp. Mk 13,13.26-27).

| u narativnoj prezentaciji teme Kraljevstva vidljiva je napetost izmedu
Kraljevstva kao vjecne nebeske stvarnosti i kraljevstva Bozjega koje se odnosi na
ostvarivanje njegove vladavine u ovom svijetu, bez razlike radi li se o onom dijelu
koji je ve¢ bio ostvaren u Isusovo vrijeme ili 0 onom za kojeg su uc¢enici oc¢ekivali
da ¢e nastupiti u najskorije vrijeme. Zapravo, to je kontrast izmedu
transcendentnog Kraljevstva i zemaljskoj stvarnosti imanentne dinamike koja
konstituira prostor unutar ovoga svijeta u kojemu je ono ve¢ uprisutnjeno (Usp.
4,26-29). S tim u vezi znacajan je dogadaj Isusovog ulaska u Jeruzalem: tada ga



17

je narod slavio kao Onoga koji dolazi u Ime Gospodnje i donosi kraljevstvo naseg
oca Davida (Mk 11,9-10). Povezivanje Kraljevstva s Isusovim ulaskom u
Jeruzalem sugerira da ¢e predstoje¢a muka, smrt 1 uskrsnuce biti klju¢ni za njegov
nastup. U nastavku razgovora nakon trefeg navjeStaja muke, smrti 1 uskrnuca
(usp. 10,33-34), Isus objavljuje da svoj zivot daje kao otkupninu za mnoge (usp.
10,45). Casa koju ¢e piti (usp. 10,38-40) jest motiv koji ¢e se ponovno pojaviti u
getsemanskoj agoniji (usp. 14,36) a svoj sredis$nji pojavak ima pod posljednjom
veCerom gdje je jasno povezana s Zrtvenim prolijevanjem krvi po uzoru na
Sinajski savez (usp. Izl 24). Pomoc¢u ovih motiva evandelist prikazuje Isusovu
smrt kao sredstvo za izbavljenje od grijeha i njegovih strasnih posljedica (usp.
9,42-50). Stoga za Marka Isusova smrt nije posljedica Isusova odbac¢enja od strane
grjeSnika 1 prepreka Bozjem djelovanju nego je, naprotiv, dio BoZjeg plana u
uspostavi Kraljevstva. U€enicima koji odgovorno prionu uz poziv na ucenistvo
dano je otajstvo Kraljevstva (4,11). Uska povezanost Isusove muke i smrti s
nastupom Kraljevstva, stoga, namece novi hermeneuticki okvir za citanje
prispodoba 1 razumijevanje Gospodinovih rijeci uopce: ako je nastup Kraljevstva
neodvojiv od Isusova kriza, tada je 1 uCeniku otajstvo Kraljevstva dano ukoliko
uzima svoj krizZ i ide za U¢iteljem (usp. 8,34).

Mozemo zakljuéno ustvrditi kako narativni aspekt teme Kraljevstva
nedvojbeno prikazuje prvu fazu kraljevstva BoZjega: pojavu i razvoj njegovih
prvina. U isto vrijeme najavljuje kako se njegovi skromni poceci nezaustavljivo
razvijaju prema punini — eto Zetve (4,29)!

5.2. Kristologija

Tko je Isus? Ovo je pitanje neprestano u sredistu interesa. Od samoga pocetka
Isusova javnog djelovanja ljudi ¢e se pitati o njegovom novom i mocnom nauku
(1,22.27). Zlodusi ¢e ga oslovljavati Sinom Bozjim (usp. 1,24.34; 5,7). Nasuprot
tome, njegovi protivnici — pa i kompetentni teolozi medu njima — rado ¢e ga
proglasiti opsjednutim i stoga davolskim agensom (usp. 3,22). S ovim pitanjem
nece biti nacistu ni njegovi ucenici — ¢ak ni nakon §to su uvedeni u otajstvo
Kraljevstva (usp. 4,11.41; 6,49). Uz to, vaznu ulogu ima i tajnoviti naslov Sin
Covjecji koji prozima gotovo cijelo evandeosko pripovijedanje; prema B.
Mrakovéicu, ,izreke o Sinu Covje¢jemu dijelimo na one koje se odnose na
moc¢nog zemaljskog Isusa (2,10.28), na uzviSenog Isusa koji ¢e do¢i ponovno u
slavi (8,38; 13,26; 14,62) i na trpec¢eg Isusa koji umire, ali i uskriSava (8,31;
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9,9.12.31; 10,33s.45; 14,21.41)“*2. Drugo Evandelje, dakle, zaokupljeno je
pitanjem Isusova identiteta, dok je Markova kristologija utkana u evandeosku
naraciju.

Stoga Marko svojom naracijom ve¢ u prvom retku (1,1) otkriva da je
usredoto¢ena na osobu Cije ime je Isus (ime koje znac¢i Gospodin spasava), ali za
koga se takoder kaze da je Krist. Taj naziv ovdje funkcionira kao ime Mesija i
stoga se odnosi na pomazanika postavljenog od Boga. Ako vecina varijanti
rukopisa Drugoga evandelja donosi ispravan tekst, tre¢i naslov Isusa prikazuje u
jos visem dostojanstvu — Sin Bozji. Ovi pojmovi bili su aktualni u crkvi u Markovo
vrijeme, a 1 ranije, kako bi izrazili Isusov status 1 ulogu. Evandelist svoje Citatelje
zapravo zeli vratiti na pocetke ranokrS¢anskog vjerovanja u Isusa. Njegovo
Evandelje sluzi kao prikaz procesa Isusova predstavljanja tijekom javnog
djelovanja te hoda njegovih sljedbenika prema shvacanju njegova identiteta 1
poslanja.

Prema J. Schréteru, naslovi koje za Isusa koristi evandelist u 1,1, svoje ¢e
pojasnjenje dobiti u sekceiji 8,27 — 9,13 koja je od srediSnjeg znacenja. Ondje sam
Isus postavlja pitanje o svom identitetu (usp. 8,27-29b), a Petar ga temeljem
ucenickog iskustva blizine i uvida u djelovanje naziva Mesijom-Kristom (usp.
8,29¢). Medutim Isusova susljedna pouka da je on Sin Covjecji koji treba trpjeti,
umrijeti 1 tre¢i dan uskrsnuti (usp. 8,31-33) ¢ini Petrovu spoznaju nepotpunom.
Markovo pripovijedanje temu vodi uzlaznim smjerom: nakon $to Isus u 8,38
objavi da ¢e Sin Covje&ji doéi sa svetim andelima kao sudac, tijekom dogadaja
preobrazenja glas s neba ga proglasava Sinom Bozjim (usp. 9,7). Ovdje postaje
jasno kako titul Mesija-Krist za Marka ima ograni¢eno znacenje. Isusa se u
Drugom evandelju ispravno shvaéa tek ako ga se prepoznaje Sinom Bozjim Koji
djeluje snagom Duha i ako se razumije putanju njegova zemaljskog hoda — od
trenutaka mo¢i (usp. 2,10.28), preko muke i smrti prema uskrsnucu (usp. 8,31;
9,31; 10,33-34). B. Mrakov¢ic je to sazeto izrazio: ,,ISusovo bogosinovstvo bitno
odreduje njegovo mesijanstvo“®, Cio zemaljski itinerarij Isus sazima u
autoidentifikacijskom naslovu Sin Covjecji. 1za oba aspekta Isusova sinovstva — i
onoga oznadenog naslovom Sin BoZji i onoga istaknutoga titulom Sin Covjecji —
stoji Otac nebeski (usp. 8,38). Sva tri titula, iako su bila razumljiva i zidovskom i
poganskom slusateljstvu, u Markovoj naraciji ipak se po znacCenju razlikuju od
tradicionalnih Zidovskih tekstova i poprimaju novi sadrzaj.>*

32 Bozidar MRAKOVCIC, ,Isusov mesijanski identitet u Markovu evandelju®, u: Bogoslovska
smotra 85 (2015.) 2, 419-441, ovdje 437.

33 Bozidar MRAKOVCIC, isto, 429.

34 Usp. Jens SCHROTER, ,,The Gospel of Mark*, 275-276.
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Razli¢iti naslovi koje u svom evandelju Marko pridaje Isusu svoje znacenje
dobivaju tek uzimanjem u obzir ¢itave naracije. Tek kada Citatelj prispije njezinu
koncu, otkriva mu se tajna Isusove osobe. Tada ¢e u novom svjetlu zasjati 1 kriz
te spasenje koje u sebi sadrzi.

Za Marka, koliko je moguce razluciti njegov stav u odnosu na bastinjene
predaje, Isus kao Sin Bozji (usp. 14,61) jest od Boga odabran za svoju sluzbu i u
posebno je bliskom odnosu s Bogom. Gnilka isti¢e da je kao takav u

“...trajnom posjedu Duha a ne kao proroci u prolaznom. Kao Sin, Isus je jedincati sucelnik
Ocev a istodobno je njemu podloZan, prepustaju¢i mu da on odredi dan 1 sat (usp. 13,32). Za
Marka je onda Sin Bozji taj koji je u svom izabranju, u svojoj osposobljenosti i svojoj
povezanosti s Bogom, jedini sposoban biti posrednikom spasenja koje pocinje S

kraljevstvom Bozjim*.*®

5.3. Mesijanska tajna

Negdje pred pocetak 20. st., u kontekstu reorijentiranja istraZivanja Isusova
zivota, W. Wrede (1859-1906. ¢.) tvrdi da postoji nepodudarnost izmedu
povijesnih zbivanja i Markove literarnog zapisa o Isusovu Zivotu te iznosi teoriju
0 tzv. mesijanskoj tajni. Naime, upadljivo je kako Isus, pogovo u ovome
evandelju, zabranjuje govoriti o onome §to drugi likovi percipiraju i zakljucuju.
Tako zabranjuje obznanjivanje svoga identiteta nakon egzorcizama i ozdravljenja
(usp. 1,24-25.34.44; 3,12; 5,42s; 7,34; 8,26.30), ¢ak i uCenicima ne dopusta
govoriti nakon silaska s gore preobrazenja (usp. 9,9).

Wrede ¢e ovu pojavu obrazloZiti raskorakom izmedu nacina na koji je Isus
shvacao sebe i1 svoje djelovanje te nacina na koji ga je shvatilo rano kr§¢anstvo:
po njemu, Isus sebe nije smatrao Mesijom, ali ¢e ga kr$¢ani takvim smatrati;
StoviSe, Crkva ¢e u svojim spisima i nauku proklamirati da je Isus svjesno skrivao
svoj mesijanski status tijekom zemaljskog djelovanja.

Ovo ¢e tumacenje nai¢i na Siroko odobravanje znanstvene javnosti a kasnije
¢e mu razni biblicari davati svoje interpretacije. U novije vrijeme ova je teorija
dozivjela znatne Kkritike i ispravke. Biblijska znanost ¢e, izu¢avajuc¢i Evandelje po
Marku, otvoreno ustvrditi da Wredeova interpretacija ve¢ na literarnoj razini nije
potpuna a na razini tumacenja fenomena promasuje jer ,,nikakva predaja o Isusu
iz Nazareta ne poznaje njegovo nemesijansko djelovanje nego upravo suprotno —
mesijansko*“®. To je o&ito veé iz injenice da je u 1,1 Isus predstavljen i Kristom

3 Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavijeta, 128-129.
% |van DuGANDZIC, Biblijska teologija Novoga zavjeta, 68.
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1 Sinom Bozjim, Sto ¢e biti potvrdeno tijekom krStenja (usp. 1,10-11), kasnije ¢e
tijekom javnog djelovanja Gospodin otvoreno ocitovati svoj identitet i autoritet
otpustanjem grijeha (usp. 2,1-12), vlas¢u nad subotom (usp. 2,28), superiornos¢u
nad Sotonom (usp. 3,22-27) itd. Dakle, uocena tendencija za drzanjem tajnosti
jest prisutna u Markovoj naraciji, no ne na takav nacin i ne bez kontrarnih
momenata tako da bibli¢ari jo§ uvijek tragaju za cjelovitim obja$njenjem ovog
fenomena.

Vrijedno je spomenuti pokusaj G. Theissena koji ovom problemu prilazi iz
ugla povijesti recepcije. Naime, primarni uzrok ovog Markovog postupka vidi u
zidovskom monoteizmu u kontekstu kojega nije bilo moguée pisati o Isusu pa ni
S najmanjom otvorenom naznakom da je vlastitim rije¢ima i djelima sebe
deklarirao Sinom BoZjim, jer bi to za Citatelje judeokr$¢anskog podrijetla kao i za
Zidove suzajednidare u sinagogama diljem dijaspore bilo svetogrde. Tek ¢ée u
svjetlu kriza 1 uskrsnuéa biti moguée o tome govoriti. Zato Marko, piSuci za
zajednice sastavljene pretezito od kr§¢ana obracenih s poganstva Isusov lik tek u
uskrsnom svjetlu obrubljuje boZzanskom auorom jer oni nisu imali toliko rezerve
prema pojavljivanju bozanskoga u ljudskom obli¢ju. No, i ta aura treba biti zastrta
misterijem jer ¢e Drugo evandelje ipak Citati i judeokrS¢ani koji je mogu razumjeti
kao prosijavanje slave Boga Stvoritelja. Dakle, Isusovo bozanstvo mora biti
brizljivo prikriveno sve do dogadaja kriza 1 uskrsnuca (usp. 15,39).

Vremenom je sazrelo shvacanje da je tzv. mesijanska tajna slozen fenomen i
stoga zahtijeva puno dublju analizu a ne prejednostavna tumacenja. U kona¢nici,
tajnost dolazi od toga §to Kraljevstvo koje Isus uprisutnjuje jest otajstvo (4,11),
to jest Gospodin ga drzi u tajnosti i postupno objavljuje. Isusovi ucenici, kojima
je to otajstvo predano, svojim dugim i tegobnim putem shvacanja ponajbolje su
svjedocCanstvo koliko je tesko ispravno shvatiti Isusov put 1 slijediti ga.

5.4. Isusova cuda

Isusova cudesa, ono §to ljude ponajvise zaprepascuje 1 fascinira, samo su mala
prosijavanja Kraljevstva koje je u Njemu. Posljedica toga jest da npr. poslije
stiSavanja oluje na moru ucenici se ne dive samom ¢udu nego se pitaju o Isusu —
tko je ovaj? Ili, Isus, koji je Ucitelj, stalno naucava, ali se nikad ne kaze Sto
naucava — njegovo poucavanje jest zapravo objavljivanje njegove osobe; on je
stvarnost koja se malo po malo otkriva. Stoga se Markova teologija moze svesti
na promatranje i poniranje u misterij osobe Isusa Krista kojega susreCemo u
Evandelju.
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Zbog ovakve zastrtosti misterijem, tijekom perioda kritickog proucavanja
Evandelja po Marku ¢esto je do izrazaja dolazilo misljenje da je ono obiljezeno
nesrazmjerom izmedu izvjeStaja o ¢udima 1 kronologije. Ovakvo gledanje ¢e
vrhunac doZivjeti miSljenjem kako je Marko jednostavno prikupio izvjestaje o
cudesima kako bi ih korigirao predajom o Isusovoj muci. Ipak, Markova sklonost
obilno izvjestavati o ¢udesima dio su slozenije slike. Isusova moéna djela prije
svega su oCitovanja blizine Kraljevstva. Inzistiranje na ¢uvanju tajne o Isusovim
djelima 1 identitetu te, s druge strane, izvjestaj o muci konstruiraju specificnu
perspektivu u kojom evandelist sugerira kako put Sina BoZjega treba promatrati
kao put Sina Covjetjega, bez <&ega ostaje neshvatljiv. Umijesto
pojednostavljivanja, Marko Zeli pred Citatelja staviti jasno diferenciranu sliku u
kojoj svoje mjesto ima 1 blizina Kraljevstva, nuznost Isusova trpljenja te njegova
odredenost da sjedne zdesna Ocu. Time je evandelist uspio predstaviti
neraskidivom organsku povezanost izmedu moc¢nih djela Sina BoZjega i
tegobnosti puta Sina Covjeéjega, izmedu ¢udesa i trpljenja, Gospodinove muke i
smrti te uskrsnuca koje slijedi.

5.5. Autoritet i sluzenje

Paradoks je po sebi tvrdnja koja znacajno odstupa ili je Cak kontrarna opéem
miSljenju 1 oCekivanju. Evandelist Marko koristi se paradoksom kako bi izazvao
svoje Citatelje da napuste uvrijezeno miSljenje o nespojivosti sluzenja s
autoritetom putem uporabe kontrarnih izraza (npr. prvi i posljednji u 9,35; 10,31,
velikas i sluga u 10,43; prvi i sluga svima u 10,44) ili otvoreno iznosec¢i paradoks
(usp. 10,42.43). Jasno pokazujuéi kako se Isusovi ucenici nisu snasli pred ovim
paradoksom, evandelist hrabri Gitatelja da ne poéini istu pogresku. Zeli mu
predociti kako je logika Kraljevstva suprotna od uvrijezenog ljudskog misljenja:
autoritet moze doé¢i samo od sluZenja.*’

Ovo napose dolazi do izrazaja u srediSnjoj sekciji evandeoske naracije (8,22 —
10,52) u kojoj su klju¢ne zgode strateski smjeStene izmedu ovakvih govora
obiljezenih paradoksom. Izmedu prva dva paradoksalna govora (8,27-38 i 9,30-
50) dogada se preobrazenje na Gori (usp. 9,1-13) i ozdravljenje opsjednutog
djecaka (usp. 9,14-29), izmedu slijedec¢a dva (9,30-50 i 10,32-45) dolaze tri zgode
koje donose motive suprotstavljanja vjerskih voda (usp. 10,1-9), neshvacéanje
ucenika (10,10-16.23-31) te manjak vjere bogatog mladi¢a (10,17-22). Cijelu

87 Usp. Narry F. SANTOS, ,,The Paradox of Authority and Servanthood in the Gospel of Mark*,
u: Bibliotheca Sacra 154 (1997.), 452-460, ovdje 452-453.
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sekciju evandelist je uokvirio s dva izvjeStaja o izlijeCenju slijepaca (usp. 8,22-
26; 10,46-52) kako bi tom inkluzijom pokazao da Isus nastupa ne samo s
autoritetom sluze¢i nego da njegovo sluZenje moze svakom uceniku koji pristane
otvoriti o¢i da ga slijedi. Time Marko poziva Citatelje da se ne suprotostavljaju
Gospodinu kao $to to ¢ine vjerske vode niti da posustanu u pracenju i shvacanju
njegova naucavanja, kao $to to ¢ine ucenici.

U posljednjo;j sekeiji Evandelja po Marku (11,1 — 16,8) Isus ostvaruje najvisi
izraz sluzenja svojom sméu na krizu. Ona poziva Citatelje da se identificiraju s
Uciteljem unato¢ opiranju vjerskih 1 politickih mo¢nika te unato¢ otpadu njegovh
ucenika, napose Jude ISkariotskoga. Stoga je paradoksalan odnos izmedu sluzenja
i autoriteta klju¢ za razumijevanje Markova shvacanja odnosa kristologije i
ucenistva.

5.6. Ucenistvo

Polozaj ucenika u Evandelju po Marku veoma je kompleksna tema. Njezina
zastupljenost u Markovoj naraciji obiljezena viSeznacnos¢u koja je tijekom
povijesti zbunjivala 1 podvajala istrazivace. Prema nekima, slika ucenika odvec je
negativna i beznadna. Drugi je nastoje prikazati u ljepSem svjetlu, ali ¢injenica da
u veéini pojavaka ucenici — pogotovo u drugom dijelu naracije — svojim
ponasanjem ne zadovoljavaju kriterije koje je postavio Isus, otezava
zaokruzivanje ove teme U pozitivnom tonu.

Stoga ¢emo se u prvom koraku osloniti na sintezu R. Tannehilla® koja
obuhvacéa ne samo Markovu interpretaciju u¢enika nego ukljucuje 1 pragmaticki
aspekt: koji u€inak evandelist zeli takvom slikom ucenika izazvati u citatelju?
Navedeni autor u Evandelju po Marku razabire prvotnu pozitivnu sliku uc¢enika:
Isus ih poziva da podu za njim (usp. 1,16-20), zatim ustanovljuje Dvanaestoricu
da budu s njime i da ih Salje propovijedati (usp. 3,13-19) te ih, napokon, Salje u
misijski pohod kako bi sudelovali u njegovu poslanju (usp. 6,7-13). Marko ovim
zeli Citatelja potaci neka uCenike promatra u svjetlu onoga $to €ini Isus. Ucenici
su upuceni u misterij Kraljevstva (usp. 4,10-12) 1 kao takvi su poziv Citatelju
evandelja da se identificira s njima. Ipak, ve¢ se u prvom dijelu evandelja naziru
problemi u odnosu Isusa i u€enika: tri puta su u camcu i svaki puta ucenici iz
prozivljenog iskustva ne uspijevaju izvuci zakljucak koji bi ih priblizio i otvorio
dublju spoznaju U¢iteljeve moéi i poslanja (usp. 4,41; 6,47-52; 8,14-21). Time je

38 Usp. Robert C. TANNEHILL, ,,The Gospel of Mark as a Narrative Christology*, 69-70.
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ve¢ u prvom dijelu evandeoske naracije njihova kompetentnost ozbiljno dovedena
u pitanje, to¢nije doveli su se na razinu onih koji ne vide i ne razumiju (usp. 4,12).
Kasnije se njihovo nerazumijevanje Isusovih rije¢i o uskrsnucu i neprianjanje uz
njegov put dodatno dramatizira (usp. 9,10.33-41; 10,35-45). J. Gnilka napominje
kako je ovo nesnalazenje ucenika usko povezano s tzv. mesijanskom tajnom o
kojoj smo ve¢ govorili; motiv neshvac¢anja ucenika njezin je ,,literarni i teoloski
sastavni dio“%®. Citatelj, koji bi se prirodno htio poistovjetiti s udenicima sada
ulazi u poteSkoc€u: s obzirom da su u€enici u evandeoskoj naraciji zauzeli distancu
u odnosu na Isusov nauk 1 put, mora odluciti na ¢ijoj je strani. Ukoliko se odluci
za Isusa, onda 1 sam dolazi na udar njegovih zahtjeva, ukoliko se odluci za u¢enike
onda ¢e se Isusov implicitna kritika ucenika pocet ¢e odnositi i na njega.

Tako Isusova pouka u 8,31 — 10,45 i opiranje ucenika situaciju ostavljaju
otvorenom i dovode je do izvjestaja o muci, smrti i uskrsnué¢u (Mk 14 — 16). lako
ih je Isus otvoreno upozorio, ucenici odbijaju upozorenje (14,31); kasnije postaje
bjelodana Judina izdaja (usp. 14,10-11.43-45), Petrovo zatajenje (usp. 14,26-
31.66-72) kao 1 bijeg svih ucenika (usp. 14,50-52). Dok Isus kroz ove dogadaje
ide nepokolebljivo vjeran svojim rije¢ima, njegovi ucenici su se iznevjerili i pouci
iz 8,34-38 kao i upozorenju koje im je dao pod posljednjom ve¢erom. Citatelj je
suocen s Cinjenicom da su ucenici koji su se pokazali nevjernima zapravo buduci
pastiri Crkve, njezini predvoditelji 1 organizatori crkvenog zivota. No, za vrijeme
eshatolokog govora Isus najavljuje kako ¢e nakon njegova uskrsnuca ucenici uci
u fazu vjernosti (usp. 13,9). | kasnije se opetuju pozitivne najave za pouskrsno
razdoblje 1 obe¢avaju obnovu vjernosti uc¢enika te njihovo zajedniStvo s Isusom
(usp. 14,28; 16,7). Ipak, obnova zajedniStva 1 vjernosti nije ispripovjedana kao
ostvareni dogadaj. Marko namjerno ostavlja situaciju nedovrSenom jer to se
podudaralo s povijesnom situacijom njegova Citateljstva: pritisnuti tegobnim
iskustvima progona i mucenisStva i sami su stajali izmedu mogucnosti vjernosti 1
iznevjerenja Isusovu pozivu. Mnogi su ve¢ pozitivno odgovorili (usp. 10,39; 13,9)
a mnoge ¢e Markova impostacija problema Isusovih povijesnih uc¢enika navesti
na zauzimanje jasnijeg i rezolutnijeg stava vjernosti Isusovim rije¢ima.

Na neki nacin, doSavsi do kraja s pripovjednom niti koja tematizira ucenika,
Citatelj je upucen vratiti pogled na pocetak evandeoske naracije: ucenikovo
(ne)prianjanje uz kriz Isusov (usp. 8,31-38) — pri Cemu su se povijesni ucenici
dramati¢no iznevjerili — zapravo je (ne)ostvarenje poziva na obra¢enje kojega Isus
ve¢ u prvom nastupu veze uz navjestaj Kraljevstva (usp. 1,14-15). Evandelist, dok
prikazuje teskoce prvih ucenika u zauzimanju novoga zivotnog usmjerenja u
zajedniStvu s Isusom, posvjescuje Citatelju (ne)artikuliranost njegova vlastitog.

39 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 136-137.
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[ako u evandeoskoj naraciji nema likova koji vjerno 1 uspjeSno kroce
Gospodinovim putem, negativan primjer uCenika te Isusove jasne pouke o
ispravnom nasljedovanju (usp. 8,30; 9,35.37) pruzaju jasnu sliku kako b1 izgledao
ostvaren ucenicki lik.

Naravno, Isus svojim stavom i nepokolebljivom orijentacijom za Kraljevstvo
—u kojoj ¢e ustrajati do smrti na kriZzu — uzor je njegovim ucenicima. lako tu reba
biti oprezan jer on zauzima jedinstvenu poziciju u povijesti spasenja i neke se
stvari mogu dogoditi samo njemu; tako je 1 njegov put jedinstven kao §to je 1
njegova smrt.

Jedinstvenost i aura mesijanske tajne svakako su doprinijeli nesnalazenju
ucenika. No, tome treba dodati i nevoljkost uCenika usvajati i one Isusove zahtjeve
koje su razumjeli, kao npr. odustajanje od borbe za prva mjesta, slijedenje ideala
sluzenja itd. Stog ¢e U¢itelj uzviknuti: 0, rode nevjerni! Dokle mi je biti s vama?
Dokle li vas podnositi (9,19)?

5.7. Ekleziologija

Ucenistvo — temelj ekleziologije

Iako je evandelistova paznja usmjerena na Isusa, on je ipak jezgro zajednice u
nastajanju. Nju ¢ine oni koje je pozvao da budu s njim (usp. 3,14) kao 1 Siri krug
ucenika koji ga je uz apostole pratio (usp. 3,34; 4,10). Evandelje po Marku
najvjerojatnije je upuceno prije svega onima koji ve¢ jesu postali clanovima
Crkve, negoli onima koji su izvan nje, kako bi im postavilo izazov jo§ veceg
predanja Kristu.*’ Prema nekim bibli¢arima, pitanje identiteta Crkve i njezinih
Clanova bilo za Markovu zajednicu od prvotne vaznosti, Cak ispred pitanja
Isusovih mesijanskih naslova®:.

Ekleziologija se nazire u Isusovu liku i zahtjevima

Ono sto ucenici u Evandelju po Marku utjelovljuju jest tipicni ljudski odgovor
Radosnoj vijesti: entuzijazam, ali i nesposobnost shvatiti putove Gospodnje;

40'Usp. Morna D. HOOKER, ,,Mark's Vision for the Church*, u: Markus BOCKMUEHL — Michael
B. THOMPSON (urr.), A Vision for the Church, T & T Clark, Edinburgh 1997., 33-43, ovdje
33.

41 Usp. Howard C. Keg, Community of the New Age, SCM Press London 1977., 107.
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radost nad BoZjom blizinom 1 darovima, ali odbijanje platiti cijenu hoda za njim.
Iza opisa neadekvatnosti ucenika naziru se obrisi Markove crkvene zajednice.
Stoga otCitavati Markovu ekleziologiju zapravo znaci pratiti Sto Isus govori o sebi,
jer zajednica treba biti modelirana prema njemu, te Sto Ucitelj zahtijeva od
ucenika — 1 onoga i svih vremena.

Kakav je Isus, takvi trebaju biti i ucenici

Nakon $to ih je pozvao da ga slijede, Sin Covjegji od uéenika zahtijeva da budu
kao on: da idu njegovim putem, lijecCe, propovijedau Evandelje, sluze 1, na koncu,
nose svoj kriz. Dakle, zajednica koju Isus osniva treba zivjeti u njegovom duhu 1i
biti nalik na njega.

Zajednica koja oko Isusa nastaje zapravo je obnovljeni Izrael

Nakon $to nam prvih dva poglavlja Evandelja po Marku otkrivaju tko je Isus
u odnosu na Boga (usp. 1,11), na ljude (1,1.8.21.28; 2,1) i na zidovski Zakon
(2,12.28), u tre¢em poglavlju postaje razvidno Sto je sadrzaj njegova poslanja,
najavljen starozavjetnim citatima u 1,2-3: obnova lzraela. To je sugerirano i
navjeStajem blizine kraljevstva BoZzZjega (usp. 1,15) te ustanovljenjem
Dvanaestorice, Sto predstavlja obnovu 12 plemena lzraelovih; naime, tijekom
povijesti neka od plemena su i§Cezla a Izraelci su vjerovali kako ¢e o nastupu
Kraljevstva Izrael biti obnovljen u svih svojih dvanaest plemena.

No, obnova Izracla nece biti jednostavan proces. Poradi odbijanja na koje
nailazi Sin BoZzji (usp. 4,10-12; 6,1-6.11), oni koji ga odbacuju bit ¢e sami
odbaceni (usp. 4,12). Dakle, usporedo s pocetkom obnovom Izraela odvija se 1
sud njegovom nevjernom dijelu. Vinograd ¢e biti oduzet opakim najamnicima i
predan drugima (usp. 12,9).

Odlike zajednice obnovljenog lzraela — Crkve

Ako prvotni Izrael nije zadovoljio kriterije, kakva ima biti nova zajednica kojoj
¢e biti predano Kraljevstvo?

To je zajednica ucenika koji su napustili stari nacin zZivota (usp. 1,17-18.20).
Sluzbenici u njoj su Dvanaestorica koji su izabrani da budu s Isusom, ovlasteni za
propovijedanje i izganjanje zloduha (usp. 3,14-15). Dakle, trebaju sudjelovati u
poslanju koje je Isus vrsio. Biti s Isusom i uzivati prvine Kraljevstva znaci da
¢lanovi zajednice priznaju Bozju vladavinu. Njezina najveca zapovijed su ljubav
prema Bogu i covjeku. Crkva je, prema tome, zajednica na dvije razine utemeljena
u ljubavi. Clanovi, nadahnuti duhom sluZenja, bit ée spremni na prastanje (usp.
11,25), nece se boriti za status koji bi ih izdigao iznad drugih (usp. 10,42-45).
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U Evandelju po Marku jasno je vidljivo da su neki od onih koji Isusa
prihvacaju vjerom autsajderi, ljudi koji su zbog nekog razloga istisnuti na rubove
drustva ili ¢ak 1 preko njih. Tu pripadaju stranci poput Sirofenicanke, gubavci,
carinici 1 javni grjeSnici, opsjednuti itd. Crkva, slijede¢i Isusa, i njih ¢e prihvacati
svjesna da i sama ide putem Sina Covje¢jega a to znaéi putem odbadenosti i
progona koje je proZivljavao. Pruzajuci ruku rubnima svjesna je da nema S$to
izgubiti jer mora poradi svoga Gospodina i Ucitelja biti spremna biti na rubu
drustva. Ovo ¢e biti dodatno potvrdeno sudjelovanjem u gozbi Posljednje vecere
jer uzimajuci kruh, na sebe uzimaju Isusovu zadacu, spijaju¢i ¢asu prihvacaju
Novi savez zapecacen u njegovoj krvi tj. smrti.

Jasno je da ovakvo ponaSanje ne moze ne pretpostavljati vjeru. Nju je Isus kao
uvjet stavio ve¢ u prvoj najavi Kraljevstva (usp. 1,15). Bez vjere koja moze
premjestati gore (usp. 11,22-23) nemoguce je ocekivati da ljudsko bice prihvati 1
zivi logikom Kraljevstva, u skladu s crkvenim standardima.

[ako ¢e ucenici tijekom evandeoske naracije opetovano ocitovati svoju
nedoraslost ovim Kriterijima — na koncu ¢e napustiti i Isusa tijekom njegove muke
kraju ih ipak naziva u€enicima (usp. 16,7). Ovdje se na samom zavrSetku
Evandelja po Marku nazire tra¢ak nade: oni koji su iznevjerili a ipak Zele ponovno
krenuti putem ucenisStva, dobit ¢e oprostenje 1 nece biti odbaceni.

Markova vizija Crkve Kkrajnje je jednostavna: to je vizija zajednice koja treba
postati sve ono §to Izrael nije uspio — zajednica koja prihvaca Bozje kraljevanje
kako ga je predstavio Isus, koja je poslusna zapovijedi ljubavi prema Bogu i
covjeku. Oni koji vjeruju u Isusa kao Mesiju i Sina Bozjega tako ¢e zivjeti i vjerno
i¢1 stopama svoga Gospodina.

Odnos prema lzraelu

Odnos novonastale zajednice Crkve prema lzraelu je slojevit i jasno
diferenciran te u velikoj mjeri uvjetovan gore spomenutim procesom
neprihvacanja Isusa od strane vecine Izraela 1 sudom koji nad njim pocinje. lako
su se ovi procesi odvijali ve¢ za Isusova zivota, odlucuju¢i impuls u njihovu
razvoju pruzit ¢e dogadaji nastali povodom razorenja jeruzalemskog hrama 70.
godine. Tada ¢e se rasplinuti veza koja je drzala kr§¢ane vezane za zidovsku
maticu. U prvim desetlje¢a razvoja Crkve judeokrS¢ani redovito sudjeluju u
hramskoj liturgiji (usp. Dj 2,46; 3,1), a Isus navijesta da on treba biti ku¢a molitve
za sve narode (usp. 11,7) Sto vjerojatno podrazumijeva i dolazak krS¢ana iz
poganstva u hram. Nakon njegova razorenja, Zidovi gube srediSte svog
bogostovnog sustava a kr§¢ani moraju razmisliti o uspostavi vlastitog — prinudeni
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su skupa sa Zidovi izvr3iti prijelaz od religije hrama na religiju knjige. No, u to
vrijeme Crkva nema vlastitu knjigu koja b1 sadrzavala srZni narativ kr§¢anstva 1
predstavljala temelj za vlastitu etiku i obrede. Izvori izreka nisu pruzali osnovu za
oblikovanje slavlja krStenja ili euharistije niti su tumacili zasto bi se kr§¢anstvo
trebalo odvojiti od Zidovstva. U tu prazninu ulazi prvo medu evandeljima —
Evandelje po Marku. Ono opisuje Isusov sukob sa suvremenicima, prijepore oko
rituala, obdrzavanja subote i Cisto¢e. U njegovu opisu Isusova krstenja 1 posljednje
vecere kr§¢ani dobivaju osnovu za oblikovanje slavlja krStenja svojih ¢lanova 1
slavljenje euharistije. Tako kre¢e proces uspostave krSc¢anskog bogoStovnog
sustava.

No, Marko ipak piSu¢i Evandelje Isusov zivot 1 poslanje tumaci polaze¢i od
hebrejske Biblije (usp. 1,2-8.9-11; 2,12.24; 4,12; 10,19; 13,26; 14,62 itd.). Time
pokazuje kako pretpostavlja da je njegov Citatelj upucen u zidovska Pisma. U
teoloSkom smislu njegov je doprinos §to je sustavno pokazivao kako je hebrejska
Biblija komplementarna s krS¢anskim predajama, ukoliko se Cita u svjetlu
dogadaja Isusa Krista.

Stoga ne iznenaduje $to su svi tituli koje Marko pridaje Isusu odraz postojanja
zajednice prvog naroda Bozjega Izraela i njezinih shvac¢anja. AKo je Isus Mesija,
Sin Davidov i Kralj lIzraelov, jasno je da se radi o lIzraelu. U konaénici, slike
kojima Evandelje po Marku oslikava odnos prema Izraelu (rasprSeno stado, hram
koji se rusi, vinograd koji dobiva nove upravitelje, smokva koju se ¢eka da urodi)
sugeriraju da se radi o kontinuitetu izmedu stare i nove zajednice: lzrael je
rekreiran, a ne uniSten. Markova zajednica sebe bi Zeljela vidjeti dijelom te nove
zajednice. Stovise, sebe smatra opunomoéenim najamnicima BoZjeg vinograda

jer vise presudnu ulogu ne igra krvno srodstvo nego novi princip ulaska u Isusovu
obitelj (usp. 3,31-35).

Odnos prema poganima

Ucinak i daljnje posljedice Isusova djela ne ostaju samo na odnosu prema
Izraclu nego zahvacaju i odnos Markove zajednice prema poganima. TO je
naznaceno programatskim uklanjanjem granica izmedu Cistih 1 necistih jela (usp.
7,15), Isusovim djelovanjem u poganskim krajevima (Dekapol i distrikt Tira i
Sidona, usp. 7,24.31), dvostrukim umnozenjem kruhova (6,30-44; 8,1-9) od kojih
se jedno po svoj prilici dogada medu poganima, hramom treba biti ku¢a molitve
za sve narode (usp. 11,17), vinogradom c¢e biti uzet Izraelcima i predan drugim
najamnicima (usp. 12,1-12), Isusovom najavom o poslanju ucenika da
propovijedaju evandelje svim narodima (usp. 13,10) i da ¢e se o Zeni koja ga je
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pomazala navijestati po svem svijetu (usp. 14,9) itd. — navedeni elementi ocituje
orijentaciju koja nadilazi granice Izraela.

No, poslanje poganima nije dio Isusovog nego pripada u poslanje njegovih
ucenika tj. Crkve. Jer hram mora biti razoren prije nego li bude podignut
nerukotvoreni (usp. 14,58; 15,29) koji ¢e omoguéiti ulazak svim narodima; kamen
mora biti podignut i postavljen kao kamen zaglavni prije nego li vinograd bude
predan drugima (usp. 12,11); Isus mora umrijeti prije nego Evandelje bude
navijeStano Sirom svijeta (usp. 14,9) 1 tek kad njegovi u€enici budu poceli uzimati
udjela u njegovim patnjama ono ¢e biti propovijedano svim narodima (13,10).42

U ovom smjeru pokazuje i poruka razdiranja hramske zavjese (usp. 15,38):
Svetinja nad Svetinjama je nakon razdiranja izloZena javno i njezina tajna je
uklonjena; sistem je time demistificiran i stoga liSen u¢inkovitosti koju je imao
dok je bio iza vela (1994, 57). Pozitivni aspekt ovoga jest §to je sada otvoren put
za ostale da mogu uéi u zajedniStvo naroda BoZjega. Sada i pogani imaju pristup.
To je ilustrirano slijede¢im recima gdje poganski stotnik ispovijeda da nije rimski
car nego Isus Sin Bozji (usp 15,39).%

5.8. Eshatologija

Eshatoloski motivi u Mk 13

U Mk 13, tzv. eshatoloskoj besjedi, do vrhunca dolazi motiv suprotstavljenosti
kraljevstva Bozjega i1 Sotonina kraljevstva koji po€inje jo$ zarana u evandeoskoj
naraciji i gotovo cijelu je prozima (usp. 1,12-13; 3,22-27). Ta ¢e suprotstavljenost
nastaviti 1 nakon Isusove smrti, ali s velikom promjenom: njegovo uskrsnucée daje
sigurnost da ¢e Bozje kraljevstvo pobijediti. U Mk 13 Gospodin najavljuje tu
pobjedu. Iako je povod eshatoloske besjede bilo razorenje Jeruzalema u kontekstu
rimsko-zidovskog rata (66.-70.9.), Isus ovde jasno ukazuje da iza i iznad svih
povijesnih dogadanja slijedi pojavak Sina Covje&jega u slavi svoga Oca (usp.
8,38) te dolazak Kraljevstva u sili (9,1). Biblicari smatraju da je evandelist Marko,
preuzimajuci kao predlozak tzv. malu apokalipsu, svoje 13. poglavlje oblikovao
tako da u njemu s jedne strane svoje mjesto nadu i izrazi razoCaranja nad
razorenjem Jeruzalema i hrama te bol i strah s njima povezani, ali s druge strane
jasno naznacava da kraj jos nije stigao. Tu evandelist nalazi prostor za djelovanje

42 Usp. Morna D. HOOKER, ,,Mark's Vision for the Church, 37.
43 Usp. Robert G. HAMERTON-KELLY, The gospel and the sacred: Poetics of violence in Mark,
57.
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zajednice ucenika koja je, stoga, potrebna ohrabrenja: upozorava ju se na
zavodenje (13,5) Sto pretpostavlja da se ona moze oduprijeti; poziva je se na
spremnost na mucenistvo (13,9.11), na ustrajno navijeStanje Evandelja (usp.
13,10) te, na koncu, ponovno na oprez i budnost (13,23.33.35-37). lako s jedne
strane Marko smatra da ¢e se sve ispuniti joS tijekom njegova naraStaja (usp.
13,30), ipak o vremenu i €asu nitko ne zna osim Boga (usp. 13,22). Na ovu
neodredenost se nadovezuje 1 jasan signal koji daje zakljuciti da kraj ni izdaleka
nije blizu: navijeStanje Evandelja mora i¢i svim narodima (usp. 13,10). Stoga
mozemo zakljuciti kako Marko razlikuje eshatoloSki domaSaj 1 apokalipticki
naboj znakova vremena — poglavito razorenja Jeruzalema i hrama u njemu — ali
jasno naznacava kako u tim dogadajima ne treba gledati poc¢etak svrSetka svijeta.
U njemu ¢e se borba nastaviti djelovanjem Isusovih u€enika koji ¢e navijeStati
Evandelje 1 tako svijet Cuvati od naleta Sotonina kraljevstva. Dakle, Marko ovoj
temi pristupa s artikuliranom eshatoloskom zadrskom.**

Eshatoloski motivi u Mk 14 — 16

U starozavjetnim psalmima pravednik trpi unatoC svojoj pravednosti i poziva
Gospodina da ga izbavi i opravda jo$S za njegova zivota. U apokaliptickoj
literaturi, pak, mucenik trpi upravo zato $to je pravedan, a proslavljen ¢e biti tek
u eshatonu; ovakav stav razvijaju takoder 1 postbiblijsko zidovstvo te kumranska
literatura. Evandelist Marko poglavito je u 14. — 16. poglavlju (ali i drugdje)
obilno koristio motiv trpeé¢eg pravednika napose iz Ps 22. To ocito u 15,24 pri
opisu dijeljenja Isusove odjece, u 15,29 pri izrugivanju i ¢uskanju, u 15,30-32 pri
zahtjevu nek Isus spasi sam sebe, u 15,32 pri vrijedanju itd.

Medutim, treba dodati da se u postbiblijskoj fazi Zidovstva Ps 22 1 drugi psalmi
o trpe¢em pravedniku pocinju shvacati kao govor 1 o eshatoloskim dogadajima.
Tu dimenziju ocito podrazumijeva 1 evandelist Marko dok detalje Isusove muke
opisuje izmedu ostaloga i pomocu aluzija na Ps 22 i druge psalme s motivima
trpeceg pravednika. S obzirom da se u Ps 22,3.29, na nacin inkluzije, pojavljuju
motivi Bozjeg kraljevanja kao 1 motiv uskrsnu¢a od mrtvih (22,29), jasno je da u
Markovu opisu Isusove muke ovi momenti ne sluze samo kao starozavjetna
prorostva koja se ispunjavaju u Gospodinu zivotu i smrti, nego i kao najava
izbavljenja od smrti. To takoder podrazumijeva i otkrivanje kraljevstva Bozjega
svima, pa i poganima. Motiv trpeé¢eg Sluge Jahvinog, kojeg Marko takoder koristi
(usp. 10,45; 14,24.62) dodaje novi moment: ve¢ u svom trpljenju Sluga ispunjava

4 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 130-133.
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spasenjsko poslanje 1 zasluZzuje eshatoloSku pobjedu ne samo svom nego svim
narodima svijeta.*

45 Usp. Joel MARcuUs, The way of the Lord: Christological exegesis of the Old Testament in the
Gospel of Mark, 179-180.194.
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EVANDELJE PO MATEJU

1. Status kroz povijest

lako evandelist Matej svoje djelo nije nazvao evandeljem, poput Marka (usp.
Mk 1,1), ono ipak pripada toj knjizevnoj vrsti; no, za razliku od Marka, kod
Mateja u drugi plan odlazi propovjednicki stil a u prvi dolazi sistemati¢nost, teznja
ista¢i ono bitno te stvari izloziti tako da budu pogodne za poucavanje (zbog Cega
ih, npr., rado grupira u velike govore)*.

Za razliku od danasnjeg trenda kada istrazivaci najve¢u pozornost medu
sinopticima pridaju Marku zbog uvjerenosti da je sluzio kao izvor nastanku drugih
evandelja, Evandelje po Mateju je od samih pocetaka Crkve uZivalo poseban
polozaj 1 ugled. O njemu Brown kaze:

Matej je prvi u svim velikim starim biblijskim kodeksima bio par excellence Evandelje
Crkve. Naime, Matej je sluzio kao temeljni novozavjetni dokument Crkve koja ima
svoje korijenje u Isusovu naucavanju. Crkva je sagradena na stijeni koju ni vrata
paklena nece nadvladati. Matejev Govor na gori, (osam) blaZenstava i molitva
Gospodnja su medu najpoznatijim blagom krs¢anske bastine. Organizacijska vjesStina
1 jasnoc¢a, uz to sklonost iznoSenju nezaboravnih prizora, dale su ovom Evandelju
prvenstvo kao crkvenom sredstvu pouc¢avanja.*’

2. Teologija

Matej svoje evandelje, iako se obilno koristi Evandeljem Marku kao jednim
od predlozaka, ipak oblikuje na drugaciji nacin. Prvi razlog tomu je Sto Matej, uz
Marka, poput Luke upotrebljava i zbirku izreka Q te posebnu, samo njemu vlastitu
gradu M, koja ¢e se odraziti napose u oblikovanju tzv. evandelja djetinjstva.
Isusova.

% Usp. Felix PorscH, Viele Stimmen — ein Glaube. Anfinge, Entfaltung und Grundziige
neutestamentlicher Theologie, Verlag Butzon & Bercker, Stuttgart 1982., hrv. prijev.,
Mnogo glasova — jedna vjera. Novozavjetna teologija, njezini poceci, razvitak i osnovni
smjerovi, Krs¢anska sadasnjost, Zagreb 1988., 80.

47 Usp. Raymond E. BRowN, Uvod u Novi zavjet, 169.
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[ako je u osnovi vjeran Markovu shvacanju Isusovog boZanskog sinovstva i
mesijanstva, Matej ipak uvodi zamjetne razlike u odnosu Markovu teologiju. Kod
njega susre¢emo, uz kraljevstvo Bozje, pojam kraljevstva nebeskog, razvijen
interes za analiziranje Isusa kao sina Davidova, veoma istan¢anu ras¢lambu
odnosa Isusovog nauka i1 Staroga zavjeta, naglaSenu temu pravednosti svojstvene
kraljevstvu nebeskom te odnosa Izraela 1 Crkve, kona¢nog suda itd.

Razlog tomu jest s jedne strane vjernost izvorima (Mk i Q) a s druge dogadaji
koji su se odvijali od samog Isusovog povijesnog djelovanja pa sve do oprostajnog
govora uc¢enicima u Mt 28,16-20. Tu je ukljucen bolan proces razlaza s ve¢inom
izraelskog naroda i okretanje univerzalnoj perspektivi, prisutnost starih
vjeroispovijesnih obrazaca naslijedenih predajom kao i novih iz vremena pisanja
Evandelja itd. Evandelist Matej svoje djelo zeli ponuditi kao katehezu u kojoj,
poradi mjeSovitog sastava svoje crkvene zajednice, iznosi 1 uskladuje staro s
novim.

Ovaj pregled teologije pojedine biblijske knjige pretpostavlja kako su glavne
odrednice teologije Evandelja po Marku u odredenoj mjeri prisutne u Prvom
evandelju, napose kada se radi npr. o onome §to smo govorili o temi spasenja,
osnovnim elementima teme kraljevstva BoZjega, kristologije itd. Polazeéi od tih
zajednickih elemenata, Zelimo iznijeti razlike tj. Matejev doprinos razvoju
teologije sinoptickih evandelja. To ¢emo Ciniti kratko podsjecaju¢i na Markovu
impostaciju pojedinih tema te potom izlazu¢i Matejev iskorak i1 specifiéni
doprinos.

2.1. Kraljevstvo nebesko

U mnostvu izricaja koji su im zajednicki, Matejev pojam Bozjeg kraljevanja
se u osnovi podudara s Markovim.

Ipak, postoje i1 znacajne razlike. Evandelist Matej radije koristi izraz
kraljevstvo nebesko (32x) negoli kraljevstvo Bozje (5x). U osnovi oba izraza
upuéuju na istu stvarnost Bozjeg vladanja, a iz Mt 19,23-24 jasno je kako se mogu
zamijeniti. No, pomnijom analizom moguée je uociti kako Matej izrazom
kraljevstvo nebesko progovara o onom dijelu stvarnosti gdje je Bozje vladanje vec¢
u potpunosti priznato i prihvaceno. Uz to, njime se zeli istaknuti sveopcu,
kozmolosku Sirinu Bozjeg vladanja.

To ne znaci da ga Matej vidi samo u eshatonu. Naprotiv! Njemu je itekako
vazno uprisutnjenje kraljevstva nebeskoga u povijesnim okolnostima. Stoga 26
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pojavaka izraza kraljevstvo nebesko isticu neko od obiljezja Crkve kao
zemaljskog oc¢itovanja Kraljevstva; ova mjesta nalaze se ve¢inom u nekom od pet
velikih Isusovih govora. Time, vise negoli drugi novozavjetni pisci, u prvi plan
stavlja eshatonsko obiljezje Crkve.*

Matej stoga snaznije naglasava etiCku dimenziju ulaska u kraljevstvo nebesko
te poziva na prihvacanje Bozjeg suvereniteta — kako na nebu tako i na zemlji, kao
Sto glasi 1 treci zaziv u Oc¢enaSu (usp. 6,10). Tu leze temelji za govor o vrSenju
volje BoZje 1 pravednosti kao preduvjetima ulaska u Kraljevstvo.

I on poznaje vremensku napetost izmedu ve¢ prisutnog i onog aspekta
Kraljevstva koji tek u buduénosti treba nastupiti u punini (usp. 6,10). Za razliku
od Marka, u Drugom evandelju jasno se kaze kako ono pripada siromasnima
duhom te progonjenima zbog pravednosti (usp. 5,3.10). Ovdje je snazno naglaSen
zahtjev za pravednoS$¢u — da bi se mogao nadati ulasku u Kraljevstvo, ucenikova
pravednost mora biti veca od one farizeja i pismoznanaca (usp. 5,19-20). Na
vrhuncima tako shva¢ene pravednosti su oni koji SU Se ponizno, poput djeteta,
stavili u sluzbu drugima (usp. 18,1-4).

Koliko je za Mateja Kraljevstvo sveobuhvatna stvarnost, vidi se po tome §to
radosnu vijest jednostavno naziva evandelje (o) Kraljevstva(u) (4,23; 9,35;
24,14).

Poput Marka, i Matej tajanstvenu stvarnost Kraljevstva izriCe putem
prispodoba. U njima donosi nove momente u pogledu odnosa Kraljevstva i
pravednosti, Izraela i Crkve kao naroda Bozjega, svrSetku vremena itd. Snaznije
od Marka isti¢e kako narod ne shvac¢a pouku u prispodobama (usp. 13,19), ali
ucenici shvacaju (usp. 13,51). Time se stvarnost ovoga svijeta ispostavlja
mjeSavinom prihvaéanja i neprihvacanja Kraljevstva, §to ¢e — poput korovom
13,47-50).

Iz kompleksnosti teme Kraljevstva Matej ¢e pojedinim teoloskim silnicama
fundirati druge vazne teme svoga evandelja poput odnosa objave u Starom zavjetu
i vece pravednosti, odnosa lzraela i Crkve te posljednjeg suda.

48 Usp. David M. STANLEY — Raymond E. BROWN, “Bitni elementi novozavjetne misli”, u: R.
E. BROWN — J. J. CASTELOT — J. J. McKENzIE (urr.), The Jerome Biblical Commentary,
Prentice Hall, Inc., Englewood Cliffs 1968., hrv. prijev., Biblijska teologija Staroga i
Novoga zavjeta, KS, Zagreb 1980, 21993., 266-355, ovdje 311-312.
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2.2. Stari zavjet i veca pravednost

Moze se re¢i da je pravednost glavni moralni zahtjev koji, prema Mateju,
proizlazi iz Isusova navjestaja Kraljevstva. To je vidljivo iz rasporeda grade:
odmah nakon prvog spomena o Isusovu navjeStaju Kraljevstva (usp. 4,17),
evandelist donosi Govor na Gori 1 time jasno u najuzu vezi stavlja indikativ
spasenja (priblizilo se Kraljevstvo!) i moralni imperativ kao uvjet ulaska (za uéi
potrebna je pravednost veca od one pismoznanaca 1 farizeja).

Dok Pavao pod pravednos¢u misli na Bozji dar kojim izjednacava povijesno
stanje nekog pojedinca s izvornim naumom o covjeku, Matej je shvaca u
moralnom smislu kao ponasanje sukladno stvarnosti kraljevstva nebeskoga.

U svojoj srzi, pravednost je u Starom zavjetu predstavljala ono ¢ovjekovo
ponasanje koje jest adekvatan odgovor na savez s Bogom; u Evandelju po Mateju
pravednost je ¢injenje onih djela koja Bog trazi.

Matej zapoc€inje govor o vecoj pravednosti u Govoru na Gori. Nakon uvodne
sekcije o blaZzenstvima 1 pripadaju¢im metaforama (usp. 5,3-6), koji sluze kao
preambula, Isus zapocinje temu neprolazne vrijednosti Zakona i1 Proroka (usp.
5,17-20). Ovo je vazna, iako malena sekcija, jer ¢e govor 0 vecoj pravednosti koji
slijedi (usp. 5,21 — 7,11) u dobroj mjeri pocivati na ucenju Staroga zavjeta, a i
kasnije tijekom naracije ovaj motiv ¢e se ponovno vracati.

Nova tj. ve¢a pravednost kojoj poucava svoje ucenike, dakle, ni u kom slucaju
ne ugrozava neusporedivi status Zakona 1 Proroka nego Stovise iz njih proizlazi!
Umyjesto dotada$njih, Isus svojim u€enicima daje novi nacin ¢itanja i zivljenja
starozavjetnih tekstova. U Sest tzv. antiteza (5,21-48) Gospodin citira rije¢ Staroga
zavjeta a potom daje svoj klju¢ za njezino shvacanje i1 zivljenje. Umjesto
suprotstavljanja ili supstitucije Zakona i Proroka, Isus ucenicima daje njihovo
proroc¢ko tumacenje kojim intenzivira starozavjetni nauk. Umjesto razmisljanja o
valjanosti Staroga zavjeta, ucenik je pozvan suociti se s motivima koji ga nukaju
na krSenje pojedine zapovijedi te se obraCunati s njima. To je hod prema
nepodijeljenom pristajanju uz izvornu intenciju starozavjetnih zapovijedi, ¢ime
ucenik postaje savrsen tj. nepodijeljen (usp. 5,48; 19,21). Pravednost ce
zahtijevati da se djela pobozZnosti ne ¢ine zbog ljudske hvale (usp. 6,1-18). lako
se pravednost utjelovljuje raznim djelima, Isus njezin duh sumira u zidovstvu
dobro poznatim tzv. ,,zlatnim pravilom®: sve sto zelite da ljudi vama cine, cinite i
vi njima; to je, doista, Zakon i Proroci (7,12). Kasnije ¢e postati jasno kako
Gospodin s prvom zapovijedi (ljubav prema Bogu) izjednacava ljubav prema
bliznjemu (usp. 22,40) te ¢e veca pravednost podrazumijevati i ovakvu ljubav.
Prihvacanje volje Bozje izreCene u rijeCi Zakona i Proroka, zivljenje ljubavi
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prema Bogu i ¢ovjeku — sve je to sjedinjeno u Isusovu predanju kojim u
Getsemaniju prihvaca vrSenje volje Oceve (usp. 26,42).

Poradi velikog naglaska na djelima veée pravednosti, poneckad se Mateja
usporeduje s Jakovom. Koliko god da je Evandelje po Mateju naglasak stavilo na
Isusa Ucitelja 1 njegov nauk (usp. 20,19), djela su ono $to kao plod treba proizici
iz zdrava nauka; po njima se raspoznaje covjek i ona su Kriterij suda (usp. 25,14-
30).

Zakljucujuci govor o pravednosti, mozemo re¢i da Matej gleda iz drugog ugla
u odnosu na Pavla: dok Apostol naroda naglasava pravednost kao dar Bozji te
ulogu Duha Svetoga u moralnom zivotu, Drugi evandelist inzistirajuci na djelima
pravednosti zeli re¢i kako su ona dostupna onima koje je pohodilo Kraljevstvo tj.
koje je zasadio Otac (usp. 15,13).

Matej, u vrijeme kada nastaje Drugo evandelje, ve¢ ima rijeSene prijepore s
kojim se borio sv. Pavao. Zato od Pavla izborenu spoznaju o opravdanju i
djelovanju Duha Matej moze uzeti kao gotovu stvar 1 pretpostavljati da se ona
odnosi na sve krStene: svi ¢lanovi Crkve — jer su pohodeni milo§¢u Bozjom i
darovima Duha — sposobni su za djela veée pravednosti. Evandelist im Zeli
posvijestiti njihovu poziciju te urgentnost manifestiranja njihova identiteta
odgovaraju¢im djelima vece pravednosti.

2.3. Kristologija

Jedna od specificnosti Matejeve teologije jest prikazivanje Isusa koji kao
Izraelov Mesija u sebi utjelovljuje te svojim Zivotom prozivljava bitne momente
povijesti svoga naroda, ispravlja je od grijeha i privodi punini. To je svojevrsni
pandan Pavlovom prikazu Isusa kao novog Adama koji ispravlja pad prvog
Adama.

Nakon genealogije koja Isusa smjesta u Abrahamovo potomstvo (usp. 1,2-17),
Matej ve¢ u evandelju djetinjstva Isusa prikazuje kako — poput Izraela — ulazi u
Egipat (usp. 2,13-15), potom odande izlazi (usp. 2,15). Potom biva kuSan u
pustinji (usp. 4,1-11), ali Isus nadvladava kusnju i tako ,,ispravlja“ Izraclovu
povijest. Ovakvo prikazivanje, zajedno s citatima ispunjenja (1,23; usp. 1z 7,14;
Mt 2,6; usp. Mih 5,2; Mt 2,15; usp. Hos 11,1; Mt 2,18; usp. Jer 31,15 itd.) ima
nakanu Isusa predstaviti Mesijom koji je ispunjenje starozavjetnih prorockih
obec¢anja. U njemu Izraelova povijest spasenja dosize svoj vrhunac i ispunjenje.

Opis da je Isusovo lice sjajno poput sunca (17,2) podsje¢a na opis Mojsija u
1z1 34,29-35 i pojacava paralelizam s velikom teofanijom na Sinaju. Glas iz oblaka
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u 17,6 isti¢e gotovo isto ono §to i glas s neba za vrijeme Isusova krstenja (3,17:
Ovo je Sin moj, Ljubljeni! U njemu mi sva milina!). Ovo je jo$ jedan korak u
Matejevom razvijanju teme Isusova bozanskog sinovstva koja prozima skoro
cijelu evandeosku naraciju. Njezin pocetak je evandelist znacio tijekom
andeoskog navjestaja Josipu da je dijete zaceto po Duhu Svetom (1,20) te se
proteze kroz napomenu da je Isus Sin kojeg Gospodin doziva iz Egipta (2,15; usp.
Hos 11,1), nastavlja se u glas s neba za vrijeme krstenja koji govori ovo je Sin moj
ljubljeni (3,17), dobiva uzlaznu liniju kada ga u¢enici nakon hoda po vodi priznaju
Sinom Bozjim (usp. 14,33), i svoj vrhunac dobia Petrovoj ispovijesti (usp. 16,16).
Ocito je da je Sin Bozji za Mateja oznaka Isusova identiteta.

Markovi prikazi Isusova mesijanstva i bozanskog sinovstva poprimit ¢e
uzvisenije tonove nego li ith imaju Markovi (usp. 1,1.16.17.18; 2,4; 11,2; 23,10;
24,5.23-24).

[ako je Isusov mesijanski identitet od srediSnje vaznosti u Evandelju po
Mateju, on u hermeneutickom smislu ipak ovisi 0 njegovu bozanskom sinovstvu
a ne obrnuto: Drugi evandelist ,,predstavlja titul Mesija u svjetlu Isusa a ne Isusa
u svjetlu tradicionalnih predodzbi o Mesiji* *°.

S obzirom na podredenost aspekata Isusova kristoloSkog njegovom
bozanskom identitetu, kada govori o Sinu Davidovu Matej ne misli na moénog
ratnika 1 vladara nego na poniznog Mesiju koji brine o svom narodu i lijeci
njegove bolesti i slabosti (usp. Mt 9,27; 12,23; 15,22; 20,30.31; 21,15). Stoga
Matejev prikaz Isusova mesijanstva ne odgovara ocekivanjama tadaSnjega
zidovstva.

Ipak, za njega je, kao i za Marka, glavna odrednica Isusova identiteta boZzansko
sinovstvo. Njega prikazuje na novi na¢in u odnosu na Drugo evandelje. Prvo, Isus
je zacCet djelovanjem Duha Svetoga (usp. 1,18.20) a drugo, kod Mateja nema
tajnovitosti oko Gospodinova identiteta Mesije i Sina BoZjega (usp. 14,33; 16,16;
27,40.43). Matejev Isus s jedne strane govori moj Otac (usp. 7,21; 10,32.33;
11,27; 12,50; 15,13 itd.), a s druge vas Otac ili nebeski Otac (usp. 5,16.45.48;
6,1.4.6.8 itd.). Posebno snazni izricaji Isusova bozanstva i bliskost s Ocem dolaze
tijekom pouskrsnog ukazanja u¢enicima: Otac mu je predao svu vlast na nebu i
na zemlji te ¢e se krStenje, osim u ime Oca i Duha Svetoga, vrsiti i u Sinovo ime
(usp. 20,18-19), sto je usporedivo s Pavlovim stavljanjem Sina uz bok s Bogom
(usp. 1 Kor 1,3).

Isusov bozanski identitet daje mu univerzalnost poslanja poradi koje nije
ograni¢en samo na izraelski narod. To je Matej naznacio predstavivsi ga kao sina
Abrahamova (1,1). Univerzalnom tonu pocetka Evandelja po Mateju odgovara

49 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 40.
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isto takav ton koji odzvanja na njegovu svrSetku jer Uskrsli svoje ucenike Salje po
svem svijetu, svim narodima (usp. 28,19-20). Radnja evandeoskog pripovijedanja
dogada se izmedu ova dva pola, pri ¢emu iz drame Isusova odbacenja od strane
Izraela nice Crkva i njezino sveopce poslanje. Zato su kod Mateja usko povezane
kristologija i ekleziologija.*

2.4. lzrael i Crkva

Kao i kod Marka, Isus je u prvom dijelu svog javnog djelovanja okrenut Izraelu
(usp. Mt 15,24 par. Mk 7,24-27). Matej dodatno pojacava ovaj motiv uputom
uCenicima neka ne izlaze preko granica Izraela (usp. 10,5-6) te dodavanjem
sumarija koji to potvrduju (usp. 4,23; 9,35; 11,1). Koncem naracije, perspektiva
se §iri 1 univerzalizira — ucenici trebaju i¢i po svemu svijetu (usp. 28,19-20). Koji
je razlog odustajanju od posvecenosti Izraelu i1 osnivanju Crkve te okretanju
svijetu?

Iz onoga Sto smo prethodno govorili, razvidno je kako je Izrael od pocetka
Evandelja po Mateju prikazan izrazito pozitivno. Evandelist to potkrjepljuje i
jezickim razlikovanjem: lzrael narod naziva laos a sve ostale ethné. Medutim,
ubrzo po pocetku Isusova javnog djelovanja pocinje jasno protivljenje pripadnika
religiozne elite (usp. 9,34). lako su potjecali iz raznih duhovnih sljedbi, u
Matejevoj naraciji tvore jedinstveni front protiv Isusa. Za razliku od njih, izraelski
narod je tijekom veceg dijela naracije prikazan u pozitivnom svjetlu. Ispocetka
izrazito pozitivno, sredinom naracije Isus ih kritizira zbog nespremnosti na
obracéenje (usp. 11,16-24), nesposobni su shvatiti prispodobe o Kraljevstvu (usp.
13,13). Medutim, nakon ulaska u Jeruzalem Isus zapocCinje seriju prispodoba
kojima ostro kritizira i lzraelove pastire a i narod (usp. 21,28 — 22,14). Vrhunac
dolazi u prispodobi o vinogradarima ubojicama: za razliku od Mk 12,9 gdje se
govori opcenito o oduzimanju vinograda takvim vinogradarima, Matej jedini
medu sinopticima eksplicira: oduzet ¢e se od vas kraljevstvo BoZje i dat ce se
narodu koji donosi njegove plodove (21,43). lzrael je dakle onaj sin koji nije
otiSao na rad u vinograd (usp. 21,18-32).

U dramati¢cnom momentu kojim zavrSava prethodni odlomak, Matej prikazuje
kako Isus otvara prostor za novi narod. Umjesto lzraela, Kraljevstvo ¢e se dati
narodu (ethnei) koji donosi njegove plodove — Crkvi! Ona ¢e, osim Izraelaca koji

%0 Usp. Felix PorscH, Mnogo glasova — jedna vjera. Novozavjetna teologija, njezini poceci,
razvitak i osnovni smjerovi, 82.
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prihvacaju Isusa, ukljuciti i pripadnike poganskih naroda koji se obrate. Naravno,
1 za nju vaZze isti kriteriji koji su vazili za Izraela. Pavao ¢e re¢i da se opravdanje
Bozje daje svima pod istim uvjetima (usp. Rim 1 —4).

Za razliku od religiozne elite, putem koje Matej u svom evandelju prikazuje
Izraelov odgovor Sinu BoZzjemu, Isusovi ucenici i ono na $to ih Isus poziva
predstavljaju predsliku buduce stvarnosti Crkve.

Prema sudu biblijskih stru¢njaka, ovako oStra promjena u prikazu izraelskog
naroda i njegova religioznog vodstva, osim u zbivanjima za vrijeme Isusova
zivota, svoje uzroke ima i u kasnijem razvoju povijesnih dogadaja nakon 70.
godine: tada primat u Zidovstvu preuzima farizejizam. Stoga se €ini da Matej svoje
evandelje piSe kao pokusaj dijaloga s rabinskim Zidovstvom farizejskog tipa. S
jedne strane, prema njemu nastupa kriticki a s druge s njime je u borbi oko
dokazivanja tko je pravi i autenti¢ni sljednik Staroga zavjeta.

2.5. Ekleziologija

[zabravsi Dvanaestoricu (usp. 10,1-4) da budu eshatoloski suci Izraela, Isus ih
je ucinio jezgrom obnovljenog Izraela. U kontekstu Petrove vjeroispovijesti u
Cezareji Filipovoj postaje jasno da ¢e restauracija Izraela i¢i preko ustanovljenja
Crkve (ekklesia). Bit ¢e utemeljena na stijeni Petrove vjere, a kljucevi kraljevstva
nebeskoga koje mu pri tom Isus obecava naznacCuju najuzu vezu Crkve i
Kraljevstva. Pomoc¢u njih Petar otvara pristup drugima te ima ovlasti donositi
zakonske odredbe (usp. takoder 18,17-18).

Kao glavni princip odnosa unutar crkvene zajednice, kako proizlazi iz cjeline
Matejeva evandelja, moguce je istaknuti vrijednost bratstva (usp. 5,22-24.47; 7,3-
5; 18,15.21.35; 12,50) jer pojam brat Cesto dolazi u sklopu uputa za medusobne
odnose u zajednici. Njih je detaljno obradio opisujuéi vecu pravednost tijekom
evandeoske naracije, kao i ukupnost pouke koju su primila Dvanaestorica te ostali
likovi. Tome treba treba dodati i posebno srocen Isusov tzv. eklezijalni govor (Mt
18). 1z njega proizlazi da bi ¢lanovi Crkve trebali svoju veli¢inu mjeriti mjerom
umanjivanja (usp. 18,1-4). Njihov zivot nikako ne bi smio drugima predstavljati
sablazan tj. zaklanjati im istinu onoga Sto Crkva Zzivi i slavi (usp. 18,5-10); ako
bude onih koji su se ipak izgubili, treba ih traziti kao pastir izgubljenu ovcu (usp.
18,11-14). Predviden je i proces korekcije za ¢lanove nekorektnog ponasanja (Usp.
18,15-20).

Valjda jos nadodati da je slika u¢enika kod Mateja pozitivnija negoli Markova.
[ako su i ovdje ucenici ponekad okarakterizirani kao malovjerni (usp. 8,25; 14,26-
27), ali nisu u poteskoci razumjeti Isusovo poucavanje. Oni su, stoga, uzori za
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vjernike budu¢ih vremena. Crkva je uredena zajednica s Cvrsto postavljenim
vodstvom 1 zajamCenom ispravnoS¢u nauka (usp. 16,19; 18,8) tako da je vrata
paklena neée nadvladati (16,18).

Ipak, Crkva unato¢ svim uredbama i standardima Zivota ipak nije kraljevstvo
nebesko. Crkva ¢e se pribliziti Kraljevstvu u onoj mjeri u kojoj njezini ¢lanovi
budu trazili Kraljevstvo i pravednost njegovu (usp. 6,33). U njoj ima mjesta za
pripadnike svih naroda. lzrael jest izgubio svoj privilegirani status, a sada je
pozvan uéi u Crkvu i u njoj Zivjeti prvine kraljevstva nebeskoga. U svojoj punini
ono ostaje eshatoloska stvarnost.

2.6. Eshatologija

[ako Matejeva eshatologija u svojoj preteznosti smjera na buduce dogadaje,
ona se ipak u znatnoj mjeri odnosi 1 na dimenziju sadaSnjosti. Pokazatelji tzv.
realizirane eshatologije prozimaju evandeosko pripovijedanje: Isus jest S nama
Bog (usp. 1,23) 1 to ¢e ostati 1 po svome uskrsnucu (usp. 28,20). Dakle, Isusove
rijeci i djela ¢ine jednu od bitnih etapa uprisutnjenja Kraljevstva u povijesti koja
ée rezultirati osnivanjem Crkve.%

Kada se radi o dimenziji eshatologije koja se odnosi na buducnost, klju¢nu
ulogu za Mateja igra posljednji sud. Stoga koristi bogat rje¢nik kojim ¢e izreéi
ovu stvarnost: Gehena (usp. 5,22.29.30 itd.), sud neizre¢en nego opisan slikom
(usp. 3,10.12; 7,19; 13,40 itd.), izrijekom pomocu termina Krisis (5,21-22; 10,15;
11,22 itd.), Dan sudnji (usp. 12,36), tama (usp. 8,12; 22,13), skripanje zubi (usp.
8,12; 13,42; 22,13; 24,51) itd. U tu svrhu upotrebljava i znatan broj prispodoba
vlastitih samo ovom evandelju (usp. 13,24-30.36-43.47-50; 18,23-35; 25,1-13.31-
46 itd.).

Kriterij suda detaljno je elaboriran tijekom evandelja: vec¢a pravednost u svoj
razli¢itosti svojih oCitovanja, Sto je usko povezano s vrSenjem volje Bozje.

Motiv paruzije Sina Covjedjega u Evandelju po Mateju pojavljuje se na naéin
koji nadilazi Markov predlozak. Naime, Marko poznaje Sina Covje&jega koji ¢e
se pojaviti u slavi (usp. Mk 13,26-27), ali Matej tom motivu dodaje element suda:
Sin Covjedji nakon pojavka u slavi poslat ¢e andele da odvoje bezakonike za
unistenje (usp. Mt 13,41-42). Kod Mateja, dakle, paruzija ima dvije svrhe:
proslava Sina Covje&jega i sud. Zbog toga osjeca potrebu pozvati Crkvu na
budnost i to ¢ini putem prispodoba (usp. 24,45-51; 25,1-13.14-30).

%1 Usp. David M. STANLEY — Raymond E. BROWN, Bitni elementi novozavjetne misli, 304.
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Prema Mt 10,23 124,34 proizlazi da je Isus ocekivao kako ¢e paruzija nastupiti
za zivotnog vijeka prve generacije njegovih ucenika. No, u odnosu na ove izricaje
stoji izjava koja ih korigira: 0 onom danu i ¢asu nitko ne zna, pa ni andeli, ni Sin
nego samo Otac (usp. 24,36).

Za razliku od Pavlovog naglasavanja opravdanja koje je Bozji dar — iako je
svjestan da ¢e unatoC tome svatko i¢i pred sud Bozji (usp. 2 Kor 5,10; Rim 14,10)
— Matej govori gotovo iskljucivo o vaznosti djela vece pravednosti. Po svoj prilici,
on jednostavno pretpostavlja Pavlov nauk, ali kr§¢anima pred konac 1. stoljeca
zeli na srce staviti vaznost prikladnog odgovora na dar Kraljevstva, upravo kao
Sto je 1 jedan drugi apostol osjetio potrebu promatraju¢i ponasanje clanova svoje
zajednice (usp. Jak 1,22).
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EVANDELJE PO LUKI | DJELA APOSTOLSKA

1. Status kroz povijest

Evandelje po Luki od vremena sv. Ireneja Cesto je simbolizirano likom junca,
kao jednoga od &etiriju biéa iz Otk 4,6-7; 5,6-8%. Najduza je knjiga Novoga
zavjeta®, te stoga i najduze evandelje: Mt broji 1071, Mk 678, Iv 869, a Evandelje
po Luki 1151 redak®. A ipak, ovo je samo polovica velikoga Lukina djela,
izvorno povezanoga s Djelima apostolskim. Velika cjelina, podijeljena u dva
sveska — koji svojim opsegom obuhvacaju vise od Cetvrtine Novoga zavjeta —
veliCanstvena je narativna grada koja spaja u jedno izvjeStaje o Isusu te o
dogadajima o Prvoj crkvi.

Prema gore spomenutom sv. Ireneju, Evandelje po Luki navodi se kao Trece
evandelje (nakon Mt i MK, a prije Iv), treée je po citiranosti u ranoj Crkvi (iza Mt
i Iv), takoder i po komentiranosti od crkvenih otaca (iza Mt i Iv) te, na koncu,
trece 1 po zasvjedocenosti njegova grékoga izvornika (takoder iza Mt i Iv).

Evandelje po Luki jedinstveno je medu drugim kanonskim evandeljima jer ga
prati drugi Lukin volumen u kojemu autor prikazuje Isusovo djelovanje
povezanim s nastankom Crkve i njezinim djelovanjem. Usprkos kanonskoj
podjeli na dva zasebna volumena, oni su u sustini neodvojivi jer evandelje otvara
pojedina pitanja na koja ¢e Djela pruzati odgovore. Tek cjelina uokvirena u Lk —
Dj osvjetljava Bozji plan objasnjavajuéi kako u Crkvi Zidovi i obraéenici iz
poganstva ravnopravno ¢ine zajednicu naroda Bozjega.

Gore spomenuto rano smjeStanje Trecega evandelja medu ostala evandelja
(ve¢ tijekom 2. st.) — a Dj vjerojatno negdje izmedu evandelja i novozavjetnih
poslanica — oznacilo je proces njihova razdvajanja unutar novozavjetnoga kanona.
Fizicka razdvojenost modernom C¢itatelju otezava uociti kako se radi o dva
volumena koji iznose jedinstvenu pripovjednu cjelinu; naime, autor u proslovu
evandelja (Lk 1,1-4) ne govori o postojanju evandelja nego o izvjestajima (1,1) —

52 Usp. James R. EDWARDS, The Gospel according to Luke, The Pillar New Testament
Commentary, William B. Eerdmans Publishing Co., Grand Rapids 2015., 2-3.

%3 Usp. Donald A. CARSON — Douglas J. Moo, An Introduction to the New Testament — Second
Edition, Zondervan, Grand Rapids 22005., 198.

% Usp. Darrell L. Bock, Luke. Volume 1: 1,1 — 9,50, Baker Academic, Grand Rapids 1994., 1.
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stoga zapod&inje svoj kojega ¢e kasnije nastaviti u drugoj knjizi (usp. Dj 1,1).%°
Oba volumena su podjednake duZine, a svaki od njih zapremao je cijeli tadasnji
svitak papirusa pa je i ekonomski motiv mogao biti razlogom podjele na dvije
knjige.

Prema proslovu (Lk 1,1-4) Luka svoje dvotomno djelo kategorizira kao
naraciju to jest po redu srocen izvjestaj. U ono vrijeme ova oznaka mogla je u
Citatelja pobuditi precizne asocijacije jer kategorija naracija obuhvacala je
povijesna 1 zivotopisna djela, za razliku od novele koja je takoder opisivala po
redu, ali bez nuzne povijesne pozadine navedenih dogadaja.

No, Lukina teznja biti vjeran predajama primljenim od ocevidaca i slugu Rijeci
(1,2) nece sputati njegovu vlastitu nadahnutost, teoloSku misao i knjizevni genij.
U svom glasovitom Uvodu u Novi zavjet, R. E. Brown kaze:

Luka je nadareni pripovjedac, npr. ocituje istinski umjetnic¢ki smisao (skladno uravnotezen
izvjeStaj o Isusovu djetinjstvu), prizore predstavlja s iznimnom njeznoScu (»obraceni
razbojnik«). Njegov izbor (...) ukljucuje neke od nezaboravnih novozavjetnih ulomaka, kao
npr., prispodobe 0 milosrdnom Samarijancu te rasipnom sinu. Dante ga opisuje kao »pisca
njeznosti Kristove« — viSe negoli ijedan drugi evandelist Luka je svijetu podario Isusa kakva
trebamo voljeti. Ako ovo povezemo s teoloSkim motivima (...) 1 ako se prisjetimo kako je
isti pisac napisao i Djela apostolska, moramo priznati da je tre¢i evandelist najznacajniji
oblikovatelj kr§¢anstva.*®

2. Povod nastanka

Evandelje po Luki, kao literarnu pojavu, treba promatrati u njegovu povijesno-
kulturnom kontekstu.

[ako bastini poveznice s pojedinim antickim literarnim vrstama, pojava
evandelja u 1. stoljecu vlastitost je ranoga krS¢anstva. Prema danasnjem stanju
istrazivanja, najstarije medu kanonskim evandeljima jest Evandelje po Marku te
stoga sluzi kao polaziste za nastanak drugih. Prvo medu kanonskim evandeljima,
pisano ranih 60-ih ili 70-ih godina, nastaje u doba kada rana Crkva pocinje osjecati
potrebu za nastajanjem pisanoga zapisa o Isusovu zivotu i djelovanju; kao takvo
Evandelje po Marku predstavljat ¢e trajno i nepromjenjivo svjedocanstvo u

% Usp. Francois BovoN, Das Evangelium nach Lukas (1,1 — 9,51), Benziger Verlag, Ziirich —
Neukirchen 1989., engl. prijev., Luke 1, Hermenia, Fortress Press, Minneapolis 2002., 1, i
Joel B. GREEN, The Gospel of Luke, New International Commentary on the New Testament,
William B. Eerdmans Publishing Co., Grand Rapids 1997., 6-7.

% Raymond E. BROWN, Uvod u Novi zavjet, 260-261.
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odnosu na usmene predaje koje se primi¢u iS¢eznuéu uslijed mucenistva
pripadnika apostolske generacije. Ono predstavlja jednostavnu naraciju koja
zapocinje djelovanjem Ivana Krstitelja, potom na scenu uvodi Isusa, izvjeStava o
njegovim rije¢ima i djelima, putu u Jeruzalem te smrti koju je ondje podnio. Pri
tome dio jeruzalemske naracije, koja izvjeStava o procesu, muci 1 smrti,
neproporcionalno je velik. Drugi evandelisti (Mt 28; Iv 20,1 — 21,23) ovoj
strukturi dodaju ukazanja uskrsloga Isusa, a Luka ide jos jedan korak dalje te
nakon ukazanja Uskrsloga opisuje i njegovo uzasa$ée na nebesa (Lk 24,50-53).%

Luka je kao zajednicke izvore nasljedio Evandelja po Marku i po Mateju te
zbirku izreka Q. Smatra se kako je imao i neke svoje vlastite, koji se uobi¢ajeno
oznacavaju s L, ali o njihovim karakteristikama ne postoji Sire suglasje. Svoje
djelo piSe adaptirajuci ih, ponegdje i ispravljaju¢i ono §to je smatrao nejasnim ili
teze razumljivim svojem Citateljstvu/slusateljstvu.

Poput Mateja, autor Tre¢ega evandelja slijedi temeljni raspored Markova
pripovijedanja: Isusova priprema za javno djelovanje, djelovanje u Galileju, put u
Jeruzalem, proces, muka, smrt i uskrsnu¢e/uzasaS¢e. No, on u Markovu osnovnu
shemu uvodi viSe modifikacija negoli to ¢ini Matej: znatno produZuje tzv.
evandelje Isusova djetinjstva (1,5 — 2,52) te izvjestaj o Isusovu putu u Jeruzalem
(9,51 — 19,27, dakle posvecuje mu 10 poglavlja a Mk samo jedno [Mk 10], Mt
dva [Mt 19,1 — 20,34]) te zbog toga skracuje tzv. galilejsku naraciju (usp. Lk 4,14
— 9,17 u odnosu na Mk 1,14 — 8,26; Mt 4,12 — 16,12). Osim toga, Luka uvodi
pojedine tekstove koje njegovi prethodnici ne donose, a na poseban nacin su dali
pecat razvoju kr$éanstva (prispodobe o milosrdnom Samarijancu, 10,25-37;
rasipnom sinu, 15,11-32; i nepoStenu upravitelju, 16,1-9; opis Isusova susreta sa
Zakejem, 19,1-10; uskrsnu¢a mladica iz Naina, 7,11-17; njegovih rije¢i na krizu
o oprostenju krvnicima, 23,34; obrac¢anje desnom razbojniku, 23,43 itd.).

Glede motiva pisanja dvodijelnoga izvjesStaja, prema Bocku, Luka je pred
sobom imao 4 problema s kojima se nosila Crkva njegova vremena i trebalo ih je
elaborirati. Prvo, objasniti na koji nacin obradeni pogani mogu postati
ravnopravni ¢lanovi naroda Bozjega bez vrSenja Zakona, a da to u povratku ne
vrijeda poseban polozaj 1 vrijednost zidovskih predaja; ova pitanja zahvaca
uglavnom u Djelima apostolskim.

Drugo, ovakvom usmijerenju protive se uglavnom Zidovi. Luka stoga krece
objasniti kako je moguée da Bozji plan nailazi na protivljenje upravo kod
Izabranoga naroda — u tu svrhu sluzi evandoski prikaz odbacenja Isusa.

Trece, Luka je osjecao potrebu objasniti kako se osoba i djelovanje raspetoga
Isusa uklapa u Bozji plan te na koji nacin Ce, iako fizicki eliminiran, postati

57 Usp. Jonathan KNIGHT, Luke’s Gospel, Routledge, London — New York 22005., 4-5.
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srediStem Bozjeg djelovanja i ostvarenja plana; u Djelima, stoga obrazlaze
Isusovo uzasasce.

Cetvrto pitanje veoma je praktiéne naravi: §to znaéi pristati uz Isusa i kako
zivjeti da bi se postalo dijelom njegove zajednice — Crkve? Odgovor na ovo
pitanje ¢e uglavnom iznijeti Evandelje po Luki, pogotovo u sekciji posvecenoj
putovanju u Jeruzalem (Lk 9 — 19). Ono ujedno ima za cilj pojasniti kako je
moguce da zajednica koja provodi Bozji plan dospije pod prijetnju progona.

3. Medusobni odnos Lk — Dj

Za razumijevanje svakog od dvaju Lukinih djela, Evandelja po Luki 1 Djela
apostolskih, potrebno je razumjeti karakter njihova medusobnog odnosa. Njega bi
se moglo, u principu, izre¢i na veoma jednostavan nacin: §to je u Evandelju po
Luki implicitno, u Djelima apostolskim postaje eksplicitno. Naime, Luka je
poduzeo napor ne samo napraviti izvjeStaj o pojavi, zivotu i djelu Isusa iz
Nazareta, nego pratiti i ispunjenje njegovih obe¢anja — nastanak i razvoj Crkve.
Stoga je, na neki nacin, evandeoski izvjestaj 0 Isusu priprema za ono $to ¢e se
dogadati u Djelima apostolskim.

Govore¢i konkretnije, mozemo ustvrditi kako Luka svoja dva volumena
uvezuje uspostavljanjem literarnih poveznica koje, u povratku, ¢itatelju sugeriraju
teolosku povezanost. U tu svrhu postavlja tekstove koji su medusobno sliéni (npr.
oba volumena pocinju sli¢nim proslovom a svaki upucuje na drugi volumen, usp.
Lk 1,1-4/Dj 1,1), kroz oba volumena provlaci zajednicke teme (Isus lije¢i/apostoli
lijeCe; Isus mora poé¢i u Jeruzalem/Pavlu je po¢i u Jeruzalem-Rim; Isusa su
protivnici ubili/Stjepan je Zrtva protivnika, motivom Isusova uzlaska zavrSava
Evandelje i pocinju Djela itd.). Jasno je kako na taj nacin zeli prikazati
usporednice izmedu Isusova i djelovanja njegovih apostola te Citatelju poruciti
kako zivot Crkve u Djelima izvire iz Bozjeg plana i Isusova djelovanja u
Evandelju po Luki®®,

Luka je poduzeo napor ne samo napraviti izvjestaj o pojavi, zivotu i djelu Isusa
iz Nazareta, nego pratiti i ispunjenje njegovih obecanja koje ¢e se ocitovati
nastankom i razvojem Crkve. U tom smislu Lk — Dj predstavljaju veliki narativni
ciklus jer iznose jedinstvenu i kontinuiranu pripovijest u kojoj se vazne stvari
tijekom evandelja najavljuju i tek u Djelima ostvaruju (npr. prosvjetljenje naroda,

%8 Usp. Richard P. THOMPSON, “Luke - Acts: The Gospel of Luke and the Acts of the Apostles”,
u: David E. AUNE (ur.), The Blackwell Companion to the New Testament, Willey-Blackwell,
Chichester (UK) 2010., 319-343, ovdje 319-320.
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usp. 2,32; otkupljenje Isusovom smréu tek u drugom volumenu se ostvaruje
uklju€enjem pripadnika svih naroda u Crkvu, usp. Dj 15 itd.).

4. Pitanje knjizevne vrste

Lukino dvotomno djelo sadrzi mnoga obiljezja koja ga povezuju s gréko-
rimskom historiografijom: nacin izrazavanja u prologu (usp. Lk 1,1-4),
genealogija (usp. 3,23-28), prizori objeda tijekom kojih se vr$i poucavanje (usp.
7,36-50), opisi putovanja (usp. 9,51-56), govora (usp. Dj 20,17-38), pisama (usp.
15,22-29), dramati¢nih epizoda poput Isusova odbacenja u Nazaretu (usp. Lk
4,16-30) ili Pavlova brodoloma (usp. Dj 27,1 — 28,14). Ovome treba pridodati
naglasak na Luki recenthom povijesnom trenutku, davanje privilegiranoga
prostora kauzalnim i teleoloSkim momentima te, na koncu, Cinjenicu da je
cjelokupno poduzeto istrazivanje stavljeno u sluzbu uvjerljiva 1 zauzeta
poucavanja. Stoga su ga neki klasificirali kao anti¢ko povijesno djelo®.

Ova prosudba kasnije ¢e biti opozivana poradi Lukine posvecenosti teoloskim
ciljevima, koja navodno umanjuje njegov historiografski kapacitet. Medutim,
treba se prisjetiti kako pojam historiografije, koji je poceo prevladavati u 19. st.,
u antici nije postojao — svi koji su pisali povijesne teme imali su motive bilo
polititke, teoloske, apologetske, pedagoske ili koje druge naravi®®. Stovise,
kasnije ¢e 1 novovjeki pojam povijesne istine pojavom postmoderne biti doveden
u pitanje 1 time ¢e se opet otvoriti moguénost pozitivnijeg vrednovanja Lukina
historiografskog doprinosa.

Poradi razlika u odnosu na anticke prologe historiografskih djela (Lukin je
znatno kraci, sastoji se samo od jedne recenice, iznenada ¢e u Lk 1,5 prijeéi u
naraciju, u njemu nema kritickog osvrta na prethodnike niti moralnih refleksija
tipicnih za grcke povjesnicare), neki su smatrali kako je Lukino djelo blize
ondasnjoj znanstvenoj literaturi. Tako npr. L. Alexander je definira veoma Siroko,
pri ¢emu bi uklju¢ivala medicinu, filozofiju, matematiku, retoriku pa ¢ak i magiju
te manti¢ke znanosti®'; ove primjedbe Luki ne Zele odreéi afinitet prema

%9 Usp. Terrance CALLAN, “The Preface of Luke-Acts and Historiography”, u: New Testament
Studies 31 (1985.), 576-581., i David E. AuUNE, The New Testament in Its Literary
Environment, Library of Early Christianity 8, Westminster John Knox Press, Philadelphia
1987., 88.

%0 Usp. Alexander J. M. WEDDERBURN, A History of the First Christians, T&T Clark Ltd.,
London 2004., 12.

61 Usp. Loveday ALEXANDER, “Luke’s Preface in the Context of Greek Preface-Writing”, u:
Novum Testamentum 28 (1986.), 48-74.
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povijesnoj dimenziji stvarnosti 1 njezinom opisivanju, nego ista¢i kako njegovo
djelo manifestira utjecaje Sireg spektra tadasnje znanstvene literature. Green, pak,
smatra kako svi drugi elementi, poglavito naracija koja slijedi nakon prologa,
predstavljaju Lukino djelo blisko sa starozavjetnom, kasnijom zidovskom te
antiCkom historiografijom, poglavito po uzoru na Herodota 1 Tukidida.

Iz analize Lukinog koriStenja izvorima proizlazi kako se prema njima odnosio
veoma pazljivo 1 kriticki. Iako su neki smatrali kako se prema primljenim
predajama odnosio s velikom slobodom poradi teoloskih®® ili socioloskih
motiva®, pomnija istrazivanja pokazuju njegovu nacelnu pouzdanost u tretiranju
povijesnih momenata tako da bi bilo neutemeljeno postavljati dilemu je 1i bio vise
predan teoloSkom ili povijesnom cilju. Njegovo djelo je viSe od povijesne
monografije jer podsjeca na zidovsku biblijsku historiografiju, kojoj je u vecoj
mjeri pridodao helenisticke historiografske tehnike, a sve s ciljem prikazati
dogadaje koji su se dogodili medu nama (Lk 1,1), njihovu ukorijenjenost u
povijest zidovskoga naroda te u povijest spasenja i znacenje koje za njih ima.

Neki su istrazivaci usporedivali kanonska evandelja s antickom biografijom.
R. Burridge je proucavao nekoliko takvih biografija usporedujuci ih s Evandeljem
po Marku i zakljuc¢io kako su im zajednicke obiljezja: naziv kojeg dobivaju prema
osobi koju opisuju (usp. Mk 1,1), glavni lik dominira naracijom, zamjetna je
zastupljenost anegdota (izvjeStaji o neobi¢nim zgodama), mnoge od njih
zavrsavaju smréu glavnog lika, ¢itane su radi izgradnje auditorija itd.®*. Nasuprot
njemu, G. Stanton smatra kako se Evandelje po Marku samo u veoma malom
broju obiljezja podudara s anticCkom biografijom, a mnoga bi evandeoska zbunila
profanoga antickog Citatelja (npr. evandelistova koncentriranost na Isusovu smrt
1 nevoljkost pribjegavanju anegdotama, iznenadni zavrSetak Drugoga evandelja
itd.)®.

Kada se radi o Evandelju po Luki, ono predstavlja vise negoli samo Isusov
zivotni tijek: poCinje rodenjem Ivana Krstitelja, pruza teoloski komentar Isusova
djelovanja i time priprema put za nastanak Djela apostolskih, koja izvjeStavaju o

62 Usp. Ernst HAENCHEN, The Acts of the Apostles: A Commentary, Westminster Press,
Philadelphia 1971., i Michael D. GOULDER, Luke: A New Paradigm, Journal for the Study
of the New Testament Supplement 20, JSOT Press, Sheffield 1989.

63 Usp. Philip Francis ESLER, Community and Gospel in Luke — Acts: The Social and Political
Motivations of Lucan Theology, Society for New Testament Studies Monograph Series 57,
Cambridge University Press, Cambridge 1987.

64 Usp. Richard BURRIDGE, What are the Gospels? A Comparison with GraecoRoman
Biography, Society for New Testament Studies Monograph Series 70, Cambridge University
Press, Cambridge 1992., 128-153.

65 Usp. Graham N. STANTON, The Gospels and Jesus, Oxford University Press, Oxford 1989.,
19.
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djelovanju njegovih sljedbenika. Zasigurno, i1 Evandelje po Luki i Djela
apostolska sadrze neka od obiljezja biografije, medutim tesko se oteti dojmu da
Luka ne opisuje toliko Isusov Zivot koliko velicanstvena djela Bozja (Dj 2,11). U
tom smislu Isusov Zivot ima posebno mjesto i1 znacenje, ali teSko da bi se Trece
evandelje zbog toga moglo smatrati biografijom. Joel B. Green smatra kako je
glavna razlika izmedu dviju knjiZzevnih vrsta u posvecenosti Lukina djela
ispunjenju BoZzjih davnih obecanja te je zbog tek u sekundarnom smislu moguce
govoriti o biografiji Isusova Zivota; Djela apostolska jo$ su udaljenija od
biografije. Stoga je Lukino dvotomno djelo puno blize antickoj narativnoj
historiografiji.®

5. Teologija

U proslim vremenima, autor Evandelja po Luki trpio je kritike pojedinih
bibli¢ara kako je umjesto evandeoskoga navjestaja svoje djelo koncipirao vise kao
povijesni izvjestaj, umjesto eshatologije u prvi plan stavio je povijest spasenja,
zivu apostolsku predaju zamijenio okamenjenim pokladom vjere itd. Medutim,
nakon stoljec¢a istrazivanja, postaje jasno kako je Luka zapravo svojim djelom
nadahnuto i umjesno progovorio Crkvi svojega prostora i vremena, spojio je ili
bolje re¢i nacinio premosnicu izmedu vremena Isusova Zivota 1 zivota prvih
desetljeca Crkve te poznih desetljeca 1. stoljeca, skupa s njegovim pitanjima; osim
toga, svojim je djelom iSao ka premoséenju i dvije razliCite judeokrS¢anske
teoloske tradicije: palestinske i helenisticke.®’

Stoga u novije vrijeme prevladava pozitivna valorizacija Lukina izvjeséa (Lk
1,1). Sada se govori kako poc¢asno mjesto medu Lukinim postignu¢ima pripada
upravo njegovu opseznom izvjeStaju o Isusovu zivotu: jedino autor Trefega
evandelja pripovijedanje o Isusu pocCinje od stvarnog pocetka — zaceca i rodenja
Ivana Krstitelja — i vodi je svrSetku o Isusovu uzasascu na nebo. Uz to, Lukin
izvjestaj ukljucuje mnoge zgode i Isusove pouke kojih ne nalazimo u drugim
evandeljima.

Lukin teoloski doprinos, iako ne manifestira dubinu teoloSke analize kojom se
odlikuju pavlovski i ivanovski spisi, jest znacajan i visSestruk. Prvi vid njegova
doprinosa jest integriranje izvjeStaja o Isusovu zivotu i djelu u Siri kontekst

%6 Usp. Joel B. GREEN, The Gospel of Luke, 5, i John T. SQUIRES, The Plan of God in Luke-
Acts, Society of New Testament Studies Monograph Series 76, Cambridge University Press,
Cambridge 1993.

67 Usp. Ivan DUGANDZIC, Biblijska teologija Novoga zavjeta, 79-81.
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povijesti spasenja tj. u povijest Izraela ili, moglo bi se 1 tako re¢i, promatranje
povijesti Izraela kako tece kroz Zivot Isusa Krista 1 Crkve; pri tom Luka precizno
elaborira medusobni odnos Izraela, Isusa i Crkve, prikazujuci njegov razvoj u
proteku vremena tijekom Djela apostolskih. Drugi vid zastupljen je ponajprije
,»premosc¢uju¢om™ funkcijom Lukina dvotomna djela. Naime, Lk — Dj su unutar
Novog zavjeta poput mosta koji spaja Isusa s Crkvom, pokazujuc¢i kako je on, uz
kraljevstvo Bozje, postao objektom crkvenog navjestaja; tu je jasno vidljiv proces
prelaska od povijesnog Isusa prema Isusu vjere. Na treem mjestu,
,»premoscujuca‘ funkcija Lukinih spisa jest u tome $to su jedina literarno-teoloska
poveznica koja uvezuje dogadaje opisane u evandeljima s epistolarnom
literaturom, na prvom mjestu s likom i djelima Pavla, a potom i prema
poslanicama Petra, Ivana i Jakova.

Poradi ¢injenice da Luka u pripovijedanje o Isusu ugraduje teoloske komentare
pomoc¢u kojih prikazuje sveobuhvatnost BoZjega projekta spasenja — Koji se
proteze od Staroga zavjeta, nalazi ostvarenje u Isusovu zivotu te se poslije njegova
uzaSasc¢a pretace u povijest Crkve — njegov izvjestaj, Citan u ozraju vjere,
poprima drugacije konotacije od tadasnjih biografija i povijesnih izvjesca. Za prve
Citatelje Evandelja po Luki, Isus je bio Izraelov Mesija, Ucitelj apostola 1
krs¢anske zajednice te, na koncu, proslavljeni, nebeski Gospodin koji je prisutan
kad god su okupljeni na bogosluzju. Ondje su mogli iskusiti njegovu prisutnost i
slaviti ga. Uvjerenost kako Isus zaista sjedi zdesna sile Bozje (22,69) prelila se u
evandeosko pripovijedanje 1 dala mu poseban ton — ono odiSe vjerom u Isusovo
bozanstvo. Time Lukino izvjes¢e poprima dijalekti¢ku notu: s jedne strane ono
ostaje izvjescée o povijesnim dogadajima koji su se ispunili medu nama (1,1) a u
isto vrijeme jest dokument vjere crkvene zajednice koja ga percipira Gospodinom.

5.1. Teologija povijesti spasenja

Lukin napor sastaviti izvjesée o dogadajima (1,1), ¢ime nedvosmisleno
preuzima na sebe zadatak povjesniCara, nije iSao na ustrb oblikovanja teoloske
komponente njegova djela. Zbog toga analiticari vole rec¢i kako je uobli¢io neku
vrstu teologizirane povijesti.

Naime, postalo je opéim mjestom isticati kako je Luka tradicionalna
apokalipticko-eshatoloska iSCekivanja zamijenio trodijelnim povijesno-
spasenjskim modelom. Jasno je kako je Lukina teoloSka perspektiva drugacija u
odnosu na ostale evandeliste jer ne ukljucuje samo povijesni prikaz Isusa, Bozjega
pomazanika, nego i povijesni razvoj Crkve u Djelima apostolskim sve do konca
pedesetih 1 pocetka Sezdesetih godina 1. stoljeca. Pogled na razvoj dogadaja,
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i8¢ekivani drugi Kristov dolazak i definitivni nastup kraljevstva BoZjega time se
zna¢ajno mijenja U odnosu na druga dva sinoptika. Neki su znanstvenici, poput
H. Conzelmanna, stoga smatrali kako Lukin drugi volumen, odrazavajuci
posljedice tzv. kasnjenja paruzije, daje do znanja kako se autor odrekao misljenja
da kr$¢ani zive u posljednjim danima i stoga prionuo oblikovanju novoga modela
povijesti spasenja u kojemu je Isus srediSnja tocka izmedu vremena Izraela 1
vremena Crkve®,

Ipak, tijekom dugog perioda kritickog istrazivanja pojavit ¢e se drugaciji
pogledi na problem. Priznaju¢i kako je autor Tre¢eg evandelja 1 Djela apostolskih,
poput vecine njegovih krS¢anskih suvremenika, prije svega pokuSavao rijesiti
problem kasnjenja paruzije, F. Bovon smatra kako u Dj 1,1-11 nalazimo kljuc
Lukine vizije povijesti spasenja: glavni naglasak ne treba biti na buduénosti nego
na proslosti u kojoj se ve¢ dogodio ¢in spasenja Isusovim utjelovljenjem te smréu
1 uskrsnuéem. Stoga umjesto tri, Lukina bi vizija sadrzavala samo dvije etape
povijesti spasenja: vrijeme prorostva i vrijeme ispunjenja, koje se dijeli na Isusovo
vrijeme i vrijeme njegovih svjedoka (koji dodatno mogu biti podijeljeni na
oc¢evice 1 kasnije generacije uc¢enika, kojima pripada i sam Luka, usp. Lk 1,1-4).
Zahvaljujuéi tome, pogled na budu¢u paruziju moze biti miran i pun radosne nade.

Drugi opet drze kako Luka razlikuje vrijeme Bozjih obecanja i produZeni
period njihovih ispunjenja. Ipak, treba istaknuti kako takva videnja Lukine
teoloSke sheme nuzno odrazavaju ne samo teoloSku perspektivu njegova
dvotomna djela nego i1 moderne teoloske trendove pod ¢&ijim utjecajem
progovaraju njegovi analitiari. Stoga je rasprava o ovome jo$ uvijek otvorena.

5.2. Centralnost BoZjeg plana

Postojanje i ostvarivanje BoZjeg plana spasenja Luka je izrazio na vise nacina:
pojmovima plan i naum, grckim glagolima dei, koji izrazava nuznost uslijed
bozanske volje, glagolom horizo koji znaci postaviti, odrediti, pleroo, ispuniti
(usp. Lk 2,49; 4,43;7,30; 13,33; 17,25; 22;37; 24,7.26.44; Dj 1,16.20; 2,23; 5,38-
39; 9,6.16; 13,36; 17,3; 20,27; 23,11, 27,24).

Do koje mjere Luka dogadaje koji se ispunise medu nama (LK 1,1) gleda kao
integralni dio povijesti spasenja, govori srediSnja vaznost Bozjeg plana koji je —
prema njegovu shvacanju — iznutra modelira i upravlja. Prema misljenju nekih
bibli¢ara, medu cetiri glavna doprinosa Lukine teologije svakako treba uvrstiti i

68 Usp. Hans CONZELMANN, Die Mitte der Zeit: Studien zur Theologie des Lukas, J.C.B. Mohr,
Tiibingen 1954.
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njegovo shvacéanje centralnosti BoZjega plana spasenja®. U svojoj teologiziranoj
povijesti Boga prikazuje, direktnim ili indirektnim postupcima, kao glavnoga
pokretaca koji je u pozadini povijesnih zbivanja 1 ponasanja osoba; ono Sto u Lk
— Dj orijentira scene i aranzira ih jest volja i namjera Boga Izraelova’®.

Naime, on polazi od povijesti spasenja (usp. Lk 1,54-55.68-79; 2,29-32),
njezinim vrhuncem smatra dogadaj Isusa Krista a njegovi plodovi se uprisutnjuju
te kroz prostor i vrijeme pronose u Crkvi. Nije li to nai$lo na ozbiljno protivljenje?
Bozja vjernost obecanjima danim Izraelu osnovna je poluga koja stoji iza onoga
Sto mozemo nazvati BoZji plan spasenja. Zbog nje Gospodin ne odustaje, unato¢
odbijanju na koje nailaze njegove inicijative 1 darovi. Pa i kada se kao Zrtva tih
odbijanja nade Sin Bozji, Luka ¢e upravo to kritiéno dogadanje — u govorima sv.
Stjepana i sv. Pavla — prikazati vrhuncem povijesti spasenja (usp. Dj 7,2-53;
13,16-41). Izraelovo otvrdnuce 1 odbijanje Mesije kojeg mu Gospodin daruje
takoder je uracunato u BoZji plan spasenja. Ne samo da ga ne moze omesti, nego
upravo od dramati¢nih dogadaja Bog ¢e preko Isusove smrti i uskrsnuc¢a te darom
Duha naciniti vrhunac povijesti spasenja.

Autor Tre¢ega evandelja uvjeren je kako Bog u Isusovu djelovanju ¢ini
zaklju¢ni pokusaj pridobivanja Izraela za sebe te, u isto vrijeme, zahvaca pogane:
Pomazanik Isus u isto vrijeme doSao je kako radi Izraela, tako i radi svih drugih
naroda te na taj nacin otkrio plan Bozji.

5.3. Kristologija

Luka nasljeduje Markov obrazac i govori o Isusu koji je Krist, Sin Bozji 1 koji
ée kao Sin Covjegji trpjeti, biti ubijen i uskrsnuti. No, ovom temeljnom obrascu
dodaje svoje vlastitosti.

Prva specificnost Lukine kristologije jest naglasavanje da je Isus obecani
davidovski Mesija. Kao takav, on je mesijanski voda koji, zapocevsi svoj put (usp.
Lk 9,51), narod predvodi u novu obecanu zemlju — on je Zacetnik Zivota (Dj 3,15;
5,31). U evandelju djetinjstva (usp. Lk 1 — 2), Isus je predstavljen kao Sin Bozji
(usp. 1,35) ¢ije kraljevstvo ¢e ostati dovijeka (usp. 1,32-33), on je Krist Gospodin
(usp. 2,11), Pomazanik Bozji (usp. 2,26) koji ¢e otkupiti Izraela (2,38). U
genealogiji ga predstavlja potomkom Davidovim i Abrahamovim, poput Mateja,
aliide idalje: Isus je sin Adamov, §to znaci da kao Izraelov Mesija pripada cijelom

%9 Usp. Donald A. CARSON — Douglas J. Moo, An Introduction to the New Testament — Second
Edition, 219.

9 Usp. William H. SHEPHERD, Jr. The Narrative Function of the Holy Spirit as a Character in
Luke — Acts, Scholars Press, Atlanta 1994.
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ljudskom rodu. Stovise, Sin je Bozji. Kasniji razvoj ¢e Isusa o¢itovati Mesijom
koji je ispunjen Duhom Svetim (usp. 4,18), velikim prorokom (usp. 7,16) koji
lijec¢i 1 spasava svoj narod. Petrova vjeroispovijest isti¢e da je Isus Mesija (usp.
9,20) jer su titul Mesija i Sin BoZji za Luku istozna¢ni (usp. 4,41). Putem Isusova
prorockoga 1 mesijanskoga djelovanja Bog pohada svoj narod (usp. 7,16). No,
unatod tome Mesija ¢e dozivjeti usud kakav prili¢i Sinu Covjedjemu — bit ée
mucen, ubijen i uskrsnut ¢e (usp. 9,22.44; 18,31-33). Nakon S$to kre¢e prema
Jeruzalemu, Gospodin poradi protivljenja religiozne elite (usp. 11,37-54) s jedne
i blizine Kraljevstva s druge strane poziva Izrael na obraéenje (usp. 13,5.6-9).
Smrt pravednog 1 neduznog Mesije (usp. 23,4.14.22.41.46) nije nesretni slucaj:
ona je, kao uskrsnuce koje je potom uslijedilo, ispunjenje svega $to je o njemu
pisano u Pismima (usp. 24,44-46). No, tek Mesijino uskrsnu¢e moze rasvijetliti
novo shvacanje, obracenje i prihvacanje Mesije (usp. Dj 3,17.19-20)

Druga znacajka jest kristologija Djela apostolskih kojom evandelist prikazuje
kako ¢e se, usprkos odbacenju Mesije, nakon njegove muke, smrti i uskrsnuca
ostvarivati obecanja o Mesijinu uzlasku na prijestolje Davidovo (usp. Lk 1,32) i
njegovu Kraljevstvu koje ¢e trajati uvijeke (usp. Dj 1,33). Preko mnoStva titula —
Sluga Bozji (usp. 3,13), Pravednik (usp. 3,14), Zacetnik Zivota (usp. 3,15), prorok
poput Mojsija (usp. 3,22) itd. koji su svi subordinirani titulu Mesija tj. Sin Bozji
govori u Djelima obrazlozit ¢e da je Isus sjeo s desne Oceve na nebeskom
prijestolju a njegovo Kraljevstvo bit ¢e inkluzivnije nego Davidovo:
podrazumijeva obnovu na univerzalnom planu (usp. 3,19-21). Sve dok se ne
zavrsi obnova, OCev plan nije ostvaren. Stoga intronizirani Mesija jest onaj koji
Izraelu pruza novu priliku za obracenje i1 oprosStenje grijeha (usp. 5,31). Ali ne
samo svom narodu. Priliku ¢e dobiti i pogani jer on je — Bog sviju (usp. 10,36).
Djela apostolska Mesiju koji je na nebeskom prijestolju rado nazivaju Gospodin
ili Gospodin Isus, a u drugi plan odlaze nazivi Sin Bozji i Sin Covjecji jer ih u sebi
sazimaju tituli koji oznacavaju Isusov nebeski proslavljeni status: Mesija i
Gospodin. No, na nebo uzviseni Mesija 0staje prisutan medu kr§¢anima (usp. 9,4-
6.11-16; 22,17-21; 23,11). ,,Mesija jest introniziran na nebesima, ali nije odsutan
iz Crkve®.

Uz nabrojane, svakako treba spomenuti da se u Djelima apostolskim za Isusa
koristi i pojam ime: u to ime se ljudi krste (usp. 8,16), ozdravljaju (usp. 4,10), za
nj se trpi (usp. 9,16) itd. Ovo je specificni Lukin nacin na koji isti¢e uzvisenost
prosljavljenog Krista.

Snaznije ukljuenje Duha Svetoga dodaje nove momente kristologiji Djela
apostolskih. Kao sto je u Evandelju po Luki prvo na Isusa prvo siSao Duh Sveti
(usp. Lk 3,21-22) nakon ¢ega on kreée javno djelovati, tako u Djelima apostoli na
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Pedesetnicu dobivaju dar Duha (usp. Dj 2,13). Zahvaljuyjuéi njemu Crkva
nastavlja ista ona djela koja je ¢inio Isus. S obzirom da je Duha na vjernike izlio
Isus kao uskriSeni 1 na nebo uzviSeni Gospodin (usp. 2,33), Duh Sveti predstavlja
element kontinuiteta izmedu Isusa 1 Crkve.

5.4. Spasenje

Bozji plan, kao snaga koja iznutra upravlja povije$¢u, za svoj glavni sadrzaj
ima spasenje svijeta. Shvacanje spasenja koje je Isus uprisutnio u povijesti, a koje
je po njegovu uskrsnuc¢u 1 daru Duha ucinjeno dostupnim svima koji vjeruju, jest
u srcu Lukine teologije. Njegova soteriologija najkompletnija je medu
sinopticima.

Luka je jedini sinoptik kod kojega se pojavljuju imenice spasenje (sotéria,
1,69.71.77; 19,9; sotérion, 2,30; 3,6) i spasitelj (sotér, 1,47; 2,11) i najvise od svih
knjiga Novoga zavjeta koristi glagol spasiti (s6z0). Stoga se ve¢ temeljem ovih
lingvistickih pokazatelja moze zakljuéiti kako je spasenje srediSnji tematski
pojam Evandelja po Luki.

Spasenje je koncentrirano u zivotu i djelima BoZjega Pomazanika — Isusa.
Njegova moc¢na djela bila su pruZeni momenti spasenja suvremenicima putem
ozdravljenja, egzorcizma, otpustanja grijeha i stvaranja novoga zajednistva — koje
ukljucuje do tada marginalizirane — i predstavljaju pocetke Kraljevstva. Kriz je
posljedica Isusove poslusnosti Bogu i stoga izraz ljudskoga grijeha koji se opire
Isusovu djelu: no, na krizu prolivena krv zapecacuje novi Savez izmedu Boga i
Covjecanstva (Lk 22,19-20) te utemeljuje Crkvu (Dj 20,28).

Nakon uskrsnuéa i izlijevanja Duha, spasenje Bozje bit ¢e ponudeno svima (Lk
3,5-6; usp. 1z 40,3-5 LXX): ponovno lIzraelu i po prvi puta poganima putem
propovijedanja rane Crkve kao jedan od vidova ostvarenoga spasenja.

U Djelima apostolskim spasenje ostaje srediSnja tema. Isusovim uskrsnu¢em i
uzaSas¢em uprisutnjenje Kraljevstva ulazi u novu fazu: lzrael time zadobiva
ispunjenje obecanja danih po prorocima a pogani mogucnost postati dijelom
obnovljenog naroda Bozjega. I jedni i drugi zadobivaju otpustenje grijeha, dar
Dubha, pristup Kraljevstvu te nadu u uskrsnuce.

Petrovi govori u Djelima iznose srz Lukine soteriologije: uskrisivsi Isusa od
mrtvih, Bog ga je ucinio izvorom spasenja za sve koji vjeruju U njegovo ime (usp.
4,12). Tu su ukljuceni i oni koji su Isusa odbacili i razapeli, a odluce se obratiti,
krstiti za oprostenje grijeha te ¢e primiti dar Duha (usp. 2,38). Susrevsi se s
odbijanjem pizidijskih Zidova, Pavao im navje$¢uje da ée se Evandelje dati i
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poganima (usp. 13,46-47). I jedni i drugi ¢e dobiti moguénost spasenja po vjeri
(usp. 13,39; 15,11).

Spasenje za Luku nije iskljuivo nebeska stvarnost niti pripada prije svega
buduénosti, nego obuhvaca prodor kraljevstva Bozjega u sadasnjosti putem
obnavljanja integriteta ljudskoga Zivota, revitalizacije ljudskih zajednica,
stavljanja svijeta u red te opunomocenja zajednice Bozjega naroda za zivljenje
Bozje milosti medu sobom i prema uvijek Sirim krugovima drugih. Tu dimenziju
naglaSava viSe negoli Marko 1 Matej. On ne poznaje dihotomiju izmedu
duhovnoga 1 socijalnog, pojedinacnoga i zajedniC¢kog jer spasenje obuhvaca
totalitet ljudskoga zivota, ukljucuju¢i njegov socio-ekonomski i politicki aspekt.
Iz ovoga je razvidno kako Bozja spasiteljska inicijativa ne staje na oproStenju
grijeha 1 obnavljanju pojedinaénog covjekova odnosa s Bogom, nego
podrazumijeva preobrazbu svijeta u svim njegovim aspektima — to je nastup
Kraljevstva. Ona po¢inje putem Crkve (usp. 2,42-47).

Kulminacija spasenja bit ¢e o uskrsnu¢u mrtvih, Sto ¢e oznaciti pocetak
kona¢ne obnove (usp. 3,21) 1 nastupa Kraljevstva.

5.5. Ekleziologija u sirem povijesnospasenjskom kontekstu

Lukina ekleziologija usko je vezana za kristologiju i soteriologiju. Kao teolog
povijesti spasenja, Crkvu ¢e promatrati u dugom nizu Bozjeg savezni¢kog odnosa
s Izraclom, koji vrhunac dobiva u utjelovljenju Sina Bozjega te susljednjim
dogadajima koji ¢e pripremiti njezin pojavak. Za njega Crkva je zajednica
posljednjih dana, eshatoloska zajednica ozivljena izlijevanjem Duha na Isusove
ucenike. Ona je skup onih koji zajednicki kroce put spasenja i sljednik je obecanja
danih Izraelu (Luka jedini medu evandelistima govori o izabranju i savezu s
patrijarsima, usp. Dj 13,17; Lk 1,72; Dj 3,25, te o Bozjim obec¢anjima, usp. Lk
1,73, Dj 3,25; 7,5; 13,32; 26,6). Crkva izrasta iz onog dijela Izraela koji se obratio
I prihvatio Isusa kao Mesiju.

Naime, ve¢ tijekom evandelja Isusova djetinjstva najavljeno je protivljenje
Isusu (usp. Lk 2,34), nastavlja se u djelovanju Ivana Krstitelja (usp. 3,7-9.15-17)
a svoj puni razvoj dobiva ve¢ tijekom prve faze Gospodinova javnog djelovanja
(usp. 4,28-29; 6,11; 7,31-35; 9,41). Tom dijelu Izracla Isus ¢e se posebno posvetiti
tijekom puta u Jeruzalem pozivajuci ih na obraéenje (usp. 11,29; 12,56; 13,1-9.22-
30). Za razliku od njih, Sina Bozjega prihvatili su prvi ucenici, Dvanaestorica,
Sedamdesetdvojica i Siri krugovi neimenovanih u¢enika koji ¢e €initi jezgru prve
crkvene zajednice. Luka je, stoga, smatra vjernim dijelom povijesnog lzraela koji
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se odazvao Bozjem pozivu i1 sada su zajednica njegovih pozvanika — ekklesia,
Crkva.

Izraelce koji Isusa nisu prihvatili Luka, napose od Dj 15 pa dalje, naziva
Zidovima.

Uz napor predstaviti Isusa kao ispunjenje Bozjih obecanja njegovu narodu
Izraelu, Luki je iznimno vazno 1 elaborirati proces uvodenja obrac¢enih pogana u
krilo naroda BoZjega kako bi postali dionicima spasenja. Konstruiraju¢i kroz
dvotomno djelo ove dvije teoloske linije, pomno bdije nad njihovom jasnoc¢om i
jednakopravnos¢u. Otvaranje prostora ulasku pogana ni u kom sluc¢aju ne
umanjuje poziciju Zidova: utjelovljeni Sin BoZji bit ée na prosvijetljenje naroda i
slavu puka svoga izraelskoga (2,32). Ipak, razumljivo je kako iz literarnih razloga
linijja koja prikazuje ulazak obracenih pogana dobiva sve viSe prostora — U
Evandelji po Luki briZljivo je naznacavana a tijekom Djela apostolskih razvija se
u punini.

Luka ¢e s mnogo senzibiliteta u Djelima razvijati ono §to je naznaeno u
Evandelju: posto je zidovska sinagoga zatvorila svoja vrata pred kr§¢anima, oni
se okrecu poganima (usp. Dj 13,13-52) jer uvjereni su kako je kr§¢anska poruka
univerzalna i slobodna od ograni¢enosti na bilo koji nacionalni entitet. S druge
strane, iako krS¢anima postaju ljudi svih nacionalnosti koji ne vrSe doslovno
odredbe zidovskoga Zakona (usp. Dj 13,1 — 15,29), oni ipak ne obezvrjeduju
Izraelovu bastinu. Stovise, kr§¢ani su legitimni tuma¢i Pisma jer ono je nastalo
djelovanjem istoga Duha kojega su bastinili zahvaljuju¢i Isusu. Stoga je kr§¢anska
poruka u potpunome skladu s Pismom. Ovdje se Luka ocituje svjedokom
helenisti¢kog oblika kr§¢anstva koji, slijedeéi Pavla, sebe stavlja izvan obveze
striktnog obdrzavanja Zakona.

5.6. Crkva — konkretni obrisi Zivota nove zajednice

Lukino dvotomno djelo svojim elaboriranjem ulaska obracenih pogana u
Crkvu otvara kompleksna pitanja od kojih su neka teoloska a neka socio-kulturna.
Pogotovo u gréko-rimskom kontekstu gdje su politika i religija bile usko vezane
unutra$njom logikom. Stoga su pitanja poput odnosa Zidova i obra¢enih pogana,
njihova statusa u Crkvi te u Sirem drustvenom okruzenju, drustvenog statusa
kr§¢ana nakon razlaza sa zidovskom sinagogom (jer kr§¢anstvo nije u tom ¢asu
bila druStveno priznata religija) bila veoma aktualna i na teoloSkom 1 na
druStvenom planu. Ove teme privlace istrazivace koji kao bibli¢ari pokusavaju
Lukinu naraciju analizirati sa socioloSkog gledista. Tako ¢e Ph. F. Esler ustvrditi
kako Lk — Dj odrazava odgovor autora na pritiske kojima je izlozena krs¢anska
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zajednica te nastojanje pruziti joj politicku legitimaciju pred optuzbama druStvene
sredine’; H. Moxnes istrazuje drustveni svijet Lk — Dj s naglaskom na socijalni
konflikt, pitanja ¢istoée i ekonomskih odnosa’. F. Neyrey je urednik zbornika
koji analizira Lukino djelo u svjetlu razli¢itih socioloskih vrjednota (Cast 1 stid),
svjetonazora i drustvenih struktura mediteranskog drustva 1. stolje¢a’. Ovi radovi
daju uvid u sloZenost socijalnog konteksta u kojemu Lukin tekst nastaje, treba biti
¢itan 1 na kojega zeli djelovati.

Lukin stav prema Zakonu je izmedu Matejevog 1 Pavlovog: kod njega Isus ne
govori o neprolaznoj vrijednosti Zakona (usp. Mt 5,17), ali nema ni izri¢aja poput
Pavlovog o njegovu svrSetku (usp. Rim 10,4). Mojsijev zakon u Lukinoj
ekleziologiji ostaje moralni vodi¢ trajne vrijednosti (usp. Lk 16,17), ali
obdrzavanje svih njegovih (npr. liturgijskih) odredbi ne predstavlja vrhunac
necijeg moralnog Zivota. Prema zrelosti 1 vrhuncima kr§¢anskog Zivota ide se
zivljenjem Isusove rije¢i koja nadilazi zahtjevnost Zakona. Stoga Luka prikazuje
prve jeruzalemske krS¢ane i1 Pavla kao prave Zidove i obdrzavatelje Zakona.

Za Luku je nauka evandelja ona koja — posebice preko dviju najveéih
zapovijedi (usp. 10,25-28) — determinira kr§¢anski ethos. Tre¢e evandelje zeli
kr§¢ane koji brinu o ljudima a ne o zakonima (usp. 10,29-37) i ¢ije identitetsko
samoodredenje ide u smjeru odanih, radosnih, slobodnih, neproracunatih,
socijalno svjesnih i poboznih ucenika Uskrsloga. Stoga njegova briga za Zene,
djecu 1 sve vrste odbaCenih, kao 1 perspektiva koju otvara nad siromastvom,
ocituje iznenadujuée svjeZ pogled na svijet za ono doba’™. Ako radikalna askeza i
doslovno nasljedovanje Isusa, kakvo su prakticirala Dvanaestorica, u urbanim
okruzenjima Citatelja Lukina evandelja viSe nisu ostvarivi, njihov duh mora ostati
Ziv te biti uvijek iznova mjera postupanja.

Isusova pouka u Tre¢em evandelju, stoga, nije orijentirana toliko na donosenje
pravilnika s odredenim brojem odredbi za ispravno ponaSanje koliko na

1 Usp. Philip Francis ESLER, Community and Gospel in Luke — Acts: The Social and Political
Motivations of Lucan Theology, Society for New Testament Studies Monograph Series 57,
Cambridge University Press, Cambridge 1987.

72 Usp. Halvor MoxNEs, The Economy of the Kingdom: Social Conflict and Economic Relations
in Luke’s Gospel, Fortress Press, Philadelphia 1988.

3 Usp. Jerome H. NEYREY, The Social World of Luke — Acts: Models for Interpretation,
Hendrickson Publishers, Peabody 1991.

4 Prema Donald A. CARSON — Douglas J. Moo, An Introduction to the New Testament — Second
Edition, 221, Isus je konstantno u interakciji s onima na marginama zidovskoga drustva:
siroma$nima (1,46-55; 4,18; 6,20-23; 7,22; 10,21-22; 14,13.21-24; 16,19-31; 21,1-4),
gresnicima (5,27-32; 7,28.30.34.36-50; 15,1-2; 19,7) i Zenama (7,36-50; 8,1-3.48; 10,38-42;
13,10-17; 24,1-12); njih Cesto prikazuje spremnijima prihvatiti Isusa i njegovu poruku o
Kraljevstvu.
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obnavljanje slike Boga 1 drustvenog poretka koji ¢e biti s u skladu s njom; Isus
kao Sin Bozji zivi poslusnost Bogu, sluze¢i drugima kao intepretacija Bozje
naravi i plana s ¢ovjekom te adekvatnog covjekova odgovora Bogu.

Identitet u€enika sadrzan je u pozivu svrstati se uz Isusa i, s njime, uz Boga.
Naglasak se premjeSta s pitanja naslijedenog statusa (Clanstvo u Izabranom
narodu) 1 prelazi na pitanje prihvacanja milosne BoZje inicijative koja po Isusu i
Crkvi u svijet unosi novi poredak. U svijet, koji je temeljen na potrazi za novcem,
¢as$¢u 1 mocu, obiljeZen krutim podjelama medu pripadnicima druStvenih slojeva,
Bozje kraljevstvo unosi drugacije vrijednosti s tendencijom preoblikovati ga.™

5.7. Etika

Za razliku od dubinske teoloske antropologije koju pruzaju pavlovski i
ivanovski spisi, Lukina teologija se zadovoljava zahtjevom za obraéenjem, tj.
Zivotnim usmjerenjem ukorijenjenim na Zakonu i Prorocima kojeg usavrSava
Isusov nauk, kao i isticanjem potrebe za oprostenjem grijeha. Obje kategorije
zastupljene su u uzorku propovijedi Ivana Krstitelja koji poziva na obracenje za
otpustenje grijeha (usp. Lk 3,3). Lukin Isus, za razliku od Markova i Matejeva,
ne¢e djelovanje zapoceti pozivom na obrac¢enje nego proglasom godine milosti
Gospodnje (usp. 4,19). Time se ne umanjuje vaznost obra¢enja nego se Isusovo
navijeStanje Kraljevstva i obracenje, koje njegova blizina zahtijeva, promatra kao
Bozja milosna ponuda spasenja. Polaze¢i od milosnosti ove ponude, Isus ¢e
svjedod¢iti blizinu gre$nicima (usp. 5,20.27-32; 7,36-50) i pozivati ih neka je
obra¢enjem prihvate (usp. 5,32).

Spremnost na obracenje proizlazi iz svijesti o neodrzivosti necijeg Zivotnog
usmjerenja (usp. 13,1-5.6-9). No, ona po sebi ne bi mogla dati odlu¢ujuci uéinak
kada Bozji odgovor na ovu spoznaju i volju za obracenjem ne bi bilo oprostenje
grijeha (usp. Lk 15). Time se zakljucuje tro¢lana shema u kojoj prvu i posljednju

7> Usp. Joel B. GREEN, The Gospel of Luke, 23-24. Postoji dvojba oko toga je li Evandelje po
Luki politicki angazirano ili ne, je li kriticki usmjereno prema Rimskom carstvu ili pred njim
zeli biti apologija Crkve. No, sli¢na zdvojnost istrazivaca prisutna je i1 pri tumacenju Lukina
dvotomna djela u odnosu na Zidove onoga vremena: jedni smatraju kako je ono pokusaj
izmirenja s Zidovima (npr. Robert L. Brawley, Luke — Acts and the Jews: Conflict, Apology,
and Conciliation, Society of Biblical Literature Monograph Series 33, Scholars Press,
Atlanta 1987., 155-159), a drugi kako je antisemitski dokument koji ih potpuno odbacuje
(npr. Jack T. Sanders, The Jews in Luke — Acts, Fortress Press, Philadelphia 1987.). Mi
smatramo kako je Luka potpuno otvoren za Zidove i izmirenje s njima, ali i kako je kriticki
usmjeren prema Rimskom carstvu i kako mu kao alternativu predstavlja Crkvu, pocetak
novoga svijeta.
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rije¢ ima Bog: on daje milosnu inicijativu (otvara Godinu milosti), ¢ovjek na
ponudu Kraljevstva odgovara obra¢enjem 1, na koncu, Bog prihvaca Covjekov
odgovor otpustaju¢i mu dugove koje je do sada uCinio pogreSnim Zivotnim
usmjerenjem.

Petrov nastup na Pedesetnicu jasno iznosi temeljnu strukturu moralnog Zivota:
obratiti se, krstiti se, primiti oproStenje grijeha i dar Duha Svetoga (usp. Dj 2,38).
Isti itinerarij predviden je i za pogane (usp. 8,26-40; 10,1-48; 16,30-34).

Isusovu uceniku nakon obraéenja jest vazno posvetiti paznju siromasima te
potrebenicima svih wvrsta (10,25-37; 16,9-13), a cuvati se od zavodljivosti
bogatstva (usp. 12,13-21; 16,9.11-12.19-20).

Luka, stoga, rado naglasava potrebu raspolozivosti pred zahtjevima
Kraljevstva — ni obitelj (usp. Lk 9,59-62) ni imetak (usp. 14,25-33) ne smije biti
preprekom u ostvarenju ideala: ostaviti sve da bi se i§lo za Isusom (usp. 5,1-
11.27). U Govoru na ravnu (usp. 6,20-49) Isus iznosi zahtjeve koji se mogu svesti
na temeljni: ljubav prema svima pa i neprijateljima (usp. 6,27-36). Za razliku od
Matejevih blazenstava — koja se odnose na pojedine vrste duhovnih stavova ili
ponasanja koja iz njih proizlaze (usp. Mt 5,3-12) — Lukin Isus govori o pojedinim
povijesnim okolnostima u kojima pojedine osobe Zive te o njihovoj promjeni.
Drugim rije¢ima, ljubav ucenika ¢e zbrinuti siromasne, nahraniti gladne, utjesSiti
uplakane... Naravno, temelj ulaska u blaZzenstvo jest blizina Kraljevstva, a
njegove prvine ¢e se upriustniti u Crkvi snagom bratske ljubavi i zajedniStva.

Tijekom putovanja u Jeruzalem (9,51 — 19,44), Isus u Evandelju po Luki
upucuje detaljnu pouku svojim ucenicima, poput svojevrsnog katekizma za zivot
buducée crkvene zajednice. Poziva ucenika na propitivanje iskrenosti svoga
prianjanja uz Isusa putem prac¢enja svog odnosa prema novcu tj. materijalnom
bogatstvu. Tu temu otvara ve¢ Ivan Krstitelj (Lk 3,10-14), a produbljuju
prispodobe o ,bogatu ludaku“ (12,13-21), nepoStenu upravitelju (16,1-13),
bogataSu i Lazaru (16,19-31), te Zakeju (19,1-10). Oni koji posjeduju dobra u
Kraljevstvo ulaze njihovom diobom onima koji nemaju i pritisnuti su oskudicom
(kao $to govore Lukina blazenstva). Tema ¢e biti dodatno podvucena u Djelima
apostolskim gdje su kr§¢ani prikazani kako medusobno dijele dobra (usp. Dj 2,42-
47, 4,32-35), a Crkva kao zajednica u kojoj se puno paznje poklanja disciplini
posjedovanja i dijeljenja (usp. 5,1-11).

Interesantno je uociti kako je Luka u Djelima apostolskim dok prikazuje Crkvu
relativno malo prostora posvetio pojedinostima moralnog zZivota. Ograni¢ava Se
na potrebu obracenja, vjerovanja i krStenja. Vjerojatno pretpostavlja kako
zajednica zivi u skladu s Isusovom rijecju. Iako Cesto spominje Duha Svetoga,
ipak ne elaborira njegovu povezanost s moralnim zZivotom krS¢anina, kao $to to
¢ini npr. sv. Pavao. No, to po evandelistovu misljenju vjerojatno nije ni potrebno
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jer je u Evandelju po Luki detaljno opisao Isusovo ponaSanje kao prijatelja
carinika 1 grjeSnika (usp. Lk 7,34), kao onoga koji traZi prihvaca prezrene 1
izgubljene (usp. 7,36-50; 18,9-14; 10,30-37; 17,11-19 itd.) — s obzirom da je
Crkva bastinila istoga Duha Svetoga, u Isusu su joj pred oci jasno stavljeni modeli
ponasanja.

5.8. Eshatologija

Poput ostalih sinoptika, i Luka smatra kako je Isusovom pojavom i
djelovanjem nastupilo kraljevstvo Bozje (usp. Lk 4,43; 8,1; 16,16); starozavjetno
proroStvo je zavrSilo s Ivanom Krstiteljem a nakon njega u Isusu nastupa
Kraljevstvo (usp. 16,16). Egzorcizmi su o¢it znak da je Kraljevstvo nastupilo, iako
ne jos u punini (usp. 11,20). Za Luku ve¢ ¢injenica da su Se pojavile prvine jest
najava sigurne promjene i nastupa punine (usp. 13,22-30; 14,15-24). Ipak, do
punine nec¢e doci prije negoli Isus bude okrunjen i introniziran kao Mesija (usp.
19,12-27). To je razlog zasto ¢e apostoli nakon uskrsnuc¢a pomisljati da je vrijeme
za uspostavu punine Kraljevstva (usp. Dj 1,6), no Isus je ve¢ prethodno najavio
kako se to ne¢e dogoditi prije njegova drugog dolaska (usp. Lk 21,31); stoga ¢e
Crkva ustrajno navijesStati dolazak punine Kraljevstva (usp. 8,12; 14,22; 19,8;
28,23).

S jedne strane, Luka snazno naglasio eshatonsko obiljezje Isusove smrti 1
uskrsnuéa nazvavsi ih exodus-om (usp. 9,31), ¢ime Zeli reé¢i da je u pitanju Bozji
zahvat oslobodenja po uzoru na izlazak Izraelaca iz Egipta. Taj dogadaj pripada
kategoriji kairos-a u smislu posebnog vremena kojeg je Bog odredio za postizanje
eshatonskog spasenja.

S druge strane, dolazak Sina Covijedjega, uz koji je usko vezan nastup
Kraljevstva, Luka vidi drugacije od Marka. Dok Marko najavljuje dolazak Sina
Covje¢jega nakon razorenja hrama i Jeruzalema (usp. Mk 13,24), Luka smatra
kako je dolazak Sina Covje&jega povezan s vremenom pogana (usp. Lk 21,24).7
On pise 15-20 godina nakon razorenja Jeruzalema i jasno mu je da dolazak Sina
Covijedjega nije vezan s tim tragiénim dogadajima. Period izmedu razorenja
Jeruzalema i dolaska Sina Covjedjega Luka naziva vremenom pogana jer Crkva
u tom vremenu treba nositi svjedocanstvo poganima; paruzija ne¢e nastupiti prije
nego li to djelo bude dovrSeno. Eventualna crkvena zbunjenost nad odlozenom
paruzijom kod Luke na taj nac¢in dobiva smisao: paruzija ¢e uslijediti tek nakon

6 Usp. Jorg BAUMGARTEN, «kalpdc», U: H. BALZ — G. SCHNEIDER (urr.), Exegetisches
Worterbuch zum Neuen Testament, 11, Stuttgart 1981., engl. prijev., Exegetical Dictionary
of the New Testament, 11, Grand Rapids 1991., 232-235, ovdje 234.
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navijeStanja poganima, koje je svakako vazna etapa povijesti spasenja. Za njegovu
teologiju vaZnije je bdjeti negoli istraZivati vrijeme Gospodinova povratka jer to
¢e biti u ¢as koji nitko ne oc¢ekuje (usp. 12,35-40); u tzv. maloj apokalipsi (usp.
17,22-37) Isus ne daje nikakav znak svog dolaska nego naglaSava njegovu
iznenadnost i neo¢ekivanost.

Koliko je Luki taj stav bio vaZzan, svjedoci ¢injenica da ¢ak Cetiri puta odbija
odgovoriti na pitanje o nastupu kraljevstva Bozjeg (usp. 17,20; 19,11-12; 21,7-
36; Dj 1,6-7).

U Djelima apostolskim, stoga, iako nema urgencije pred o¢ekivanom blizinom
paruzije, ona ipak ostaje horizont prema kojemu te¢e radnja (usp. Dj 1,11; 2,16-
21.32-33; 3,21; 10,42; 17,31). Crkva zna da ¢e se Isus vratiti kako je na nebo 1
uzaSao, a do tada kr§c¢ani trebaju i¢i Sirom svijeta navijeStati Radosnu vijest — sve
dok se ne ispuni vrijeme pogana. Pavao pred konac Djela izrazava zivu
eshatoloslu nadu u uskrsnué¢e mrtvih (usp. 23,16; 24,14.21; 26,6) kojoj je temelj
Isusovo uskrsnuce. Njegov pojavak, osim uskrsnuca 1 opéeg suda, za posljedicu
¢e imati i univerzalnu obnovu (usp. 3,21). S druge strane, Prvomucenik Stjepan
(jedini koji spominje Sina Covjedjega, usp. Dj 7,56) odmah ¢e, bez ekanja
paruzije, po smrti biti sa Sinom Covje&jim (usp. Lk 12,20; 16,19-31). Ovaj aspekt
osobne eshatologije — da pojedinac odmah nakon smrti ide na sud te u raj ili pakao
— ne proturje¢i gore istaknutoj shemi. Njih nije moguce niti potrebno pokusati
harmonizirati jer svaki od njih izrice pojedini aspekt eshatoloSkog spasenja, bilo
onaj op¢i bilo individualni.



60

EVANDELJE PO IVANU

1. Teologija

[ako se vecina istraZivaca slaze da je polazna toCka ivanovske tradicije
utjelovljenje Rijeci, ipak postoje velike razlike o polaznoj tocki za proucavanje
teologije ovih spisa. Treba 1li zapoceti analizom ljudskog stanja prije Krista
(Bultmann, Gnilka) ili kristologijom i soteriologijom (Strecker, Stuhlmacher) ili
objavom koju Sin donosi od Oca (Hahn)?

Ono $to je ocevidno, posebna odlika Evandelja po Ivanu jest naglasavanje
najuze veze izmedu Oca 1 Sina. Imaju¢i u vidu da Sin dolazi od Oca objaviti §to
je ¢uo 1 vidio od Oca, istinska situacija svijeta mozZe biti spoznata samo u svjetlu
ove objave. lako bi zbog ovakve njihove medusobne ovisnosti analiza ivanovske
teologije moZze zapoceti s bilo kojom od ove tri teme, €ini se uputnim ipak zapoceti
temom objave.

1.1. Kristologija

1.1.1. Logos objavljuje Boga
Najvaznije informacije o Sinu kao objavitelju Oca donosi Proslov (1,1-18),

koji Isusa predstavlja utjelovljenim Logosom, te Isusova samoobjava njegova
odnosa s Ocem. Zato ¢emo prvo njih predstaviti.

Objava Staroga zavjeta u odnosu na objavu po Sinu

Najjasniji izraz gledanja na starozavjetnu objavu Evandelje po Ivanu pruza ve¢
pri samom zavrSetku Proslova (1,1-18). Polaze¢i od uvjerenja da se Boga ne moze
vidjeti 1 na Zivotu ostati (usp. Iv 4,24; usp. Post 3; Izl 33,18; Iz 6,5; 59,2),
evandelist se u Iv 1,18 polemicki osvrée na 1,17 kako bi naglasio ni Mojsije, ni
patrijarsi, ni proroci nisu vidjeli Boga — vidio ga je samo Jedinorodenac Bog koji
je ukrilu O¢evu’’. Za razliku od Mojsija koji moze vidjeti Boga samo straga (usp.

T Usp. Robert KysAR, Voyages with John: Charting the Fourth Gospel, Baylor University
Press, Waco (Texas) 2005., 34, Wes HOWARD-BROOK, Becoming Children of God. John's
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1zl 33,18-23), Jedinorodenac ga gleda licem u lice’® jer se termin kolpos odnosi
na grudi (usp. 13,23) odnosno na vanjski dio tijela’. On nam ga je objavio.

Odnos Oca i Sina

Novinu Isusovog identiteta evandelist Ivan u Proslovu poc€inje iznositi
uporabom termina logos, Rijec. lako je ovaj termin bio poznat u mati¢cnom
helenistickom, ali 1 u Zidovskom kulturnom miljeu, ne postoje povijesne
usporednice s njegovom teoloSkom uporabom kod &etvrtog evandelista®.

Jedinstvenost Ivanove uporabe ovog termina jasna je ve¢ od prvog retka
Proslova. Naime, govoreéi o odnosu bliskosti Logosa i Boga, izraz pros ton theon,
kod Boga u 1,1 s jedne strane oznacava distancu koja Isusa dijeli od ovog svijeta
a s druge naznacava nepojmljivo zajedniStvo s Ocem jer on je bio kod Boga prije
negoli je svijeta bilo (17,5.24). Evandelje ¢e kasnije razvijati Isusovo otajstveno
biti u Bogu ili u Ocu (usp. 14,10) uslijed ¢ega Sin, koji se sada nalazi na zemlji, u
isto vrijeme uziva i zajedniStvo s Ocem. Sintezu ovih dvaju pojmova (kod Boga i
u Bogu) slikovito iznosi 1,18 gdje se kaze da Jedinorodenac Bog jest u krilu
Ocevu, ¢ime je oznaceno Sinovljevo prebivanje u najve¢em mogucem zajedniStvu
s Ocem (usp. Lk 16,22; Izr 8,30; Br 11,12; Rut 4,16)%.. Time Ivan sugerira ne
samo jedinstvo njihovih misli nego posvemasnje jedinstvo bi¢a®.

Ovo jedinstvo evandelist Ivan ¢e tijekom razvoja evandeoske naracije brizljivo
isticati 1 dodatno ga nijansirati. Stoga ¢e Cesto koristiti apsolutni izraz Sin (samo
3x dolazi u Mt te po 1x u Mk i Lk). Taj apsolutni na¢in govora o Sinu mora se
razlikovati od ¢estog izraza Sin Bozji. Sin nije samo kristoloski naslov, ve¢ se
izdvaja time Sto oznacava Isusov jedinstveni odnos prema Bogu, Ocu. U tim

Gospel and Radical Discipleship, Orbis Books, Maryknoll 1994., 61, i Andreas J.
KOSTENBERGER, John, Baker Academic, Grand Rapids 2004., 48-49.

78 Usp. Herman RIDDERBOS, The Gospel of John. A Theological Commentary, W. B. Eerdmans,
Grand Rapids 1997., 59.

9 Usp. Francis MOLONEY, The Gospel of John, Liturgical Press, Collegeville 1998., 47.

80 Usp. William BoNNEY, Caused to Believe. The Doubting Thomas Story as the Climax of
John's Christological Narrative, Brill, Leiden — Boston 2002., 45; na str. 45-46 donosi
pregled najznacajnijih tumacenja Ivanove upotrebe termina logos.

81 Usp. Enrico GHEzzI, Come abbiamo ascoltato Giovanni. Studio esegetico-pastorale sul
Quarto Vangelo, Edizioni Digi Graf, Borgonuovo 2006., 113, Andreas J. KOSTENBERGER,
John, 49.

82 Usp. Wes HowARD-BROOK, Becoming Children of God. John's Gospel and Radical
Discipleship, 61.
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Ivanovskim tekstovima (18x) i Otac se upotrebljava apsolutno, napose u formuli
Otac koji me poslao (5,37; 6,44; 8,16.18 itd).

Odnos Sina prema Ocu odlikuje se s nekoliko svojstava:

a) Cesto se navodi da Otac Sinu nesto daje (svoju rijec, svoje ime, slavu itd.);
iznad svega Otac je svijetu dao Sina (usp. 3,16), a dat ¢e 1 Duha (usp. 14,16); Sin
ljudima moze dati samo ono §to je primio od Oca;

b) Otac ljubi Sina kao i Sin Oca; Oceva se ljubav pokazuje u tome $to pokazuje
Sinu sve $to sam ¢ini (usp. 5,20), a Sinova u tome §to ispunjava poslanje koje mu
je dao Otac (usp. 14,31b); njihova se ljubav ocituje u medusobnoj usmjerenosti
djelovanja i medusobnom proslavljanju;

3. Otac poznaje Sina, a Sin poznaje Oca (10,15); ovim se izrazava povezanost
I povjerenje Sina s Ocem; ono je uzorom i pralikom Isusovoga jedinstva s
njegovim ovcama — on poznaje svoje i njega poznaju njegove (10,3);

4. Otac je nazocan u Sinovim rije¢ima i djelima; jedinstvo Sina s Ocem toliko
je da su Isusove rijeci istodobno 1 Oceve rijeci (usp. 12,50); Oceva nazo¢nost u
njemu je tolika da Isus moze re¢i tko vidi Sina, vidi i Oca (14,9);

5. Otac je veci od Sina (usp. 14,28); ovo treba promatrati u kontekstu Sinovoga
slanja i boravka na svijetu; stoga ¢e Otac trenutke Sinove najveée nemoci i
sramote pretvoriti u njegovu proslavu.

Odnos Oca i Sina u toj mjeri je prisan da je nemogu¢ pristup Ocu osim po Sinu.
Otac Sinu pokazuje sve $to Cini (usp. 5,20), dao mu je da ima zivot u sebi te stoga
moze uskrisiti 1 suditi mrtve (usp. 5,27). Svijetu Otac daje Sina kao istinski kruh
s neba (usp. 6,31); skandal da je Isus iz Nazareta zapravo s neba pomaze
nadvladati upravo Otac jer vjerovati u misterij inkarnacije moguce je samo
njegovim darom (usp. 6,44). Buduéi da su Otac i Sin jedno (usp. 10,30), Sin
objavom sebe uc¢enicima zapravo objavljuje Oca, StoviSe, njegova pastirska ruka
kojom ih ¢uva zapravo je Oceva (usp. 10,28-29).

Ucinak objave Oca po Sinu

Uzimajuc¢i u obzir odnose u koje stupa ve¢ u Proslovu, Logos je predstavljen
kao sapijencijalna kategoriju pri ¢emu nadvisuje poimanje zidovsko-helenisticke
Mudrosti u tri bitna elementa: njegove funkcije i atributi, medu kojima je i
sposobnost ljude uciniti djecom Bozjom, kontrast izmedu svjetla 1 tame,
ukljucujuc¢i vezu izmedu svjetla i Zivota te njegovu inkarnaciju u Isusu iz
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Nazareta®. Poradi osnovnog znadenja termina logos, evandelist ga ujedno
predstavlja i samoobjavom i uprisutnjenjem Boga u povijesti (usp. 1,18)%.

Temeljem gore istaknutog jedinstva s Ocem, Logos/Sin ima neusporedivu
kvalifikaciju u odnosu na sve druge mogucénosti objave Boga; on otvara novo
polje komunikacije i stavlja svijet u dia-log s Bogom (usp. Iv 17)%. U tom
kontekstu glagol objaviti u 1,18 poprima novo znacenje koje daje specificno
obiljezje cjelokupnom Evandelju po Ivanu. Sin ¢e uslijed svoga zajedniStva s
Ocem svojom objavom pruziti vise od pukog prenoSenja informacija i
dijalogiziranja na tom nivou®®. Njegove su rijeci duh i Zivot (6,63; usp 6,68) i stoga
omoguéuju novo iskustvo Boga. Stovise, pomocu njih se ulazi u zajednistvo
zivota s Bogom (usp. 14,15-23; 15,1-11). Kao Sto rije¢ koja u sebi nosi
informaciju onome kome je komunicirana pruza moguénost zajedniStvovanja na
kognitivnom planu, tako Isusove rije¢i koje komuniciraju Zivot onome tko ih primi
daju moguénost zajedniStvovanja na iskustvenom planu i stoga komuniciraju duh
i Zivot (6,63)%'.

Zbog toga u Cetvrtom evandelju sve se okre¢e oko pocetne &injenice: Otac
Salje Sina u svijet. Oni koji vjeruju u Sina, vjeruju u Onoga koji ga je poslao. Tako
se glavni kristoloski zahtjev podudara s teoloskim: nemoguce je govoriti 0 Sinu
Bozjemu neovisno o Ocu koji ga Salje 1 u njemu se ocituje (usp. Iv 14,6).
Kristologija postaje teologija i obrnuto.®® Poistovjeéenje je izvrSeno veé u
Proslovu. Naime, Ivan uokviruje svoje evandelje s dvije tvrdnje o Isusovu
bozanstvu. U Proslovu je ustvrdio kako je stvarateljski Logos, koji je Bog, postao
tijelo i kako je u isto vrijeme jedinorodenac koji prebiva u krilu O¢evu (usp.

8 Usp. Thomas H. TOBIN, ,,The Prologue of John and Hellenistic Jewish Speculation®, u:
Catholic Biblical Quarterly 52 (1990.), 252-269.

8 Usp. Andreas J. KOSTENBERGER, John, 25.

8 Usp. Anthony J. KELLY — Francis J. MOLONEY, Experiencing God, Experiencing God in the
Gospel of John, Paulist Press, New York 2003., 32. i 36.

8 Ovime tvrdimo da objava o kojoj se govoriu 1,18 nadilazi tumacenje koje iznosi npr. Francis
J. MOLONEY, Belief in the Word. Reading John 1-4, Fortress Press, Minneapolis 1993., 50-
51, kako je Isus svojim zivotom, smréu i uskrsnu¢em objavljuje ,,story of God* ili ,,makes
God known*, ,,God can now be seen®.

87 Usp. Robert KYSAR, Voyages with John: Charting the Fourth Gospel, 34, koji smatra kako
naglasak na komunikaciji u 1,18 potvrduje da je Prolog primarno soterioloski orijentiran jer
zavr$ni redak izrazava naboj cijelog dosada$njeg tijeka teksta.

8 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 273-274.
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1,1.14.18), a pri koncu Toma ga ispovijeda Gospodinom i Bogom (usp. 20,28).
Sam Isus neée nijekati da je sebe izjednadavao s Bogom (usp. 5,18; 10,33).8°

Odnos objave i soteriologije

Ono $to je istina u Bogu, treba biti objavljeno svijetu. Krajnja svrha Isusova
poslanja je da svijet uzvjeruje da ga je Otac poslao (usp. 11,42). Jedino na taj
nacin moze primiti zivot kojeg mu Sin donosi od Oca (usp. 6,57). Ocevidno je da
kod Ivana preklapanje teologije 1 kristologije, u kona¢nici, poprima soteriolosku
notu: jedinstvo Oca i Sina, slanje Sina u svijet u koji unosi ovo njihovo jedinstvo
jest sa svrhom spasenja svijeta.*

Dakle, krajnji smisao objave Oca po Sinu nije samo objavljivanje istine kao
skupa odredenih informacija nego — poradi omogucavanja odnosa s Bogom, o
¢emu smo govorili u prethodnom odlomku — postiZze soterioloske uc¢inke: spasiti
covjeka, tj. omoguciti mu ulazak u zajedniStvo s Bogom.

To je na sazet nacin Ivan najavio ve¢ u Proslovu: U Rijeci jest Zivot Koji se
ljudima manifestira tj. objavljuje kao svjetlo (1,4), oni koji su primili svjetlo u
1,12a zapravo su primili Zivot o kojem govori 1,4. Ako su primili novi Zivot —
zivot Logosa, to znac¢i da su se rodili tj. da su postali djeca Bozja (1,12b). U
konac¢nici, to opet znaci da je Isusova objava ono Sto ljude pripusta, ili bolje reci
ovlascuje ih da udu u dinamiku zivota s Bogom.

Zahvaljuju¢i ovakvom soterioloSkom domasaju, 1,18 razvija znaCenje
pocetnih redaka Proslova (1,1-2) u njihovom povijesno-spasenjskom kontekstu i
smislu, a u tom svjetlu treba biti tumacena ne samo cjelina Proslova, nego i ostatak
Evandelja®. Naime, naracija Evandelja, koja slijedi razvija i “ostvaruje” smisao
Proslova kao §to i on najavljuje smisao ostatka Evandelja koji iza njega slijedi®.
Proslov predstavlja Sina koji ne stoji pored Oca kao nepomi¢na vjecna konstanta
nego izmedu njih postoji odnos: vje¢nost prilazenja, davanja i gledanja u ljubavi.
On je stoga poziv na novo iskustvo u koje citatelji, ako se odazovu dinamici
Evandelja, mogu u¢i — iskustvo postajanja djecom Bozjom tj. radanja za zivljenje
novog odnosa s Bogom.

Bivajuéi s Ocem u dijaloskom odnosu te usavsi u svijet svojih stvorenja, Logos
kreira dia-logicki prostor. U dijalog koji je originalno postojao samo izmedu

89 Usp. James D.G. DUNN, ,New Testament Theology*, u: John W. ROGERSON — Judith M.
LIeu (urr.), The Oxford Handbook of Biblical Studies, Oxford University Press, New York
2006., 698-715, ovdje 703-704.

% Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 275.

%1 Usp. Herman RIDDERBOS, The Gospel of John. A Theological Commentary, 27.

92 Usp. Francis J. MOLONEY, Belief in the Word. Reading John 1-4, 50-51.
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Logosa i Boga u¢i ¢e razliciti likovi prisutni u drami Ivanovog Evandelja, a u nju
su u konacnici pozvani i1 sami €itatelji kojima se evandelist direktno obraca (usp.
20,30-31)%,

Imaju¢i pred ocima ovako naglasenu soteriolosku notu objave Oca po Sinu, R.
Bultmann je odavno u svojoj Teologiji Novoga zavjeta (2:62) primijetio da Isus
nikada ne donosi nikakvu specifi¢nu 1 konkretnu objavu onoga §to je ¢uo 1 vidio
od Oca, onoga $to je zivio kao preegzistentno bozansko bice; radije govori da je
poslan od Oca, da je doSao svjedocCiti za istinu — u konacnici on ne objavljuje
boZanske tajne nego svojim zahtjevom da objavljuje Oca autoritativno poziva
slusatelje na odluku koja znaci zivot ili smrt.** Dakle, Isusova objava ne donosi
nove informacije o Bogu 1 njegovim tajnama nego u susretu s Isusom i Zivljenjem
njegove rije¢i omogucuje upoznavanje Oca 1 ulazak u zivot (usp. 5,24). 1, s druge
strane, njezino neprihvacanje znaci zatvaranje ponudi zivota i ostajanje u smrti.

1.1.2. Kristoloski tituli

Nakon Proslova, tijekom razvoja evandeoske naracije Ivan za Sina koristi niz
titula, od kojih su neki tradicionalni i stoga zajednicki sa sinopticima, a neki
vlastiti ivanovski. Brojnost i raznolikost upotrijebljenih titula te njihova
reinterpretacija izraz je sloZenosti ivanovske kristologije®.

Tradicionalni tituli

Spominjemo prvo titul Mesija. Evandelje je pisano kako bi pobudilo u ¢itatelju
vjeru da Isus jest Mesija i Sin Bozji (usp. 20,31). Ovaj titul nije Cest, ali dolazi u
znacajnim kontekstima; njime Ivan aludira na ispunjenje u okviru zidovskih
o¢ekivanja spasenja, ali shva¢enih na drugaciji na¢in®. Kao i u ostalim dijelovima
Novog zavjeta, i ovdje ne odreduje tradicionalno shvacen titul Mesija Isusov
identitet nego je obratno: Isus, Sin Ocev, svojom samoobjavom determinira
sadrzaj titula Mesija. Za lvana, Mesija je od Starog zavjeta najavljeni kraljevski
Sin Bozji 1 Kralj Izraelov u kojem je tocka komunikacije izmedu neba i zemlje
(usp. 1,29.34.41.45.49.51); no, on dolazi odozgo (usp. 3,31-36) i stoga je nepoznat

9 Usp. Anthony J. KELLY — Francis J. MOLONEY, Experiencing God, 36.

% Prema Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 290.

% Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 214.

% Usp. Felix PorscH, Mnogo glasova — jedna vjera. Novozavjetna teologija, njezini poceci,
razvitak i osnovni smjerovi, 110.
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Zidovima koji i¢ekuju Davidova sina iz Betlehema (usp. 7,42) — to je ivanovski
nacin predstavljanja mesijanske tajne. Isus jest i sin Davidov i Kralj Izraelov, ali
ne stoga Sto ¢e obnoviti davidovsko kraljevstvo nego jer donosi Duha i uvodi u
zajednistvo s Ocem.®” Po svoj prilici lvanovo inzistiranje na titulu Mesija (u NZ
dolazi samo u Cetvrtom evandelju, usp. Iv 1,41; 4,25) posljedica je Zivih
kontakata s zidovskom sinagogom te polemike koju je ivanovska zajednica s
njome vodila (npr. o podrijetlu Mesije, usp. 6,42; 7,27.41s) — Zidovi su svojom
zatvorenoS¢u sebi onemogucili hod u shvacanje Isusova mesijanstva, koje Crkva
neustra$ivo svjedo¢i®.

Sin Covjecji, iako je titul koristen i u sinopti¢koj tradiciji, u ivanovskoj
dozivljava novu upotrebu. Kao i1 kod sinoptika, i kod Ivana ovaj naslov koristi
samo Isus kada govori o sebi; no, za razliku od sinopticke, ivanovska tradicija ne
govori o Sinu Covje¢jemu i njegovu slavnom dolasku te sudu u futuru nego u
prezentu.®® Ovaj titul je u funkciji naglaSavanja: 1) Utjelovljenoga kao tocku
komunikacije neba i zemlje; 2) onoga koji €e biti uzdignut na kriz 1 proslavljen od
Boga; 3) onoga koji je Kruh s neba te ¢ije tijelo i krv treba jesti i piti (usp. 6,53;
4) onoga ¢ija nazo¢nost veé realizira sud'®. Stoga su svi pozvani vjerovati u Sina
Covjedjega (usp. 6,39.44-45). Tako Evandelje po Ivanu ne govori o konaénom
apokalipti¢kom sudu, ono ipak pridaje sredi$nju ulogu Sinu Covjeéjemu u procesu
Bozjeg suda: on se, naime, odvija ve¢ sada u ¢inu prihvacanja ili odbijanja Sina
Bozjega (usp. 3,17-21) koji je ustvari Sin Covje¢ji koji je s neba sisao (usp.
3’13).101

Specifi¢ni ivanovski tituli

Ovi se tituli ne pojavljuju pravilno tijekom evandeoske naracije pa ih je stoga
uputno smatrati pomoc¢nima u odnosu na glavne Mesija i Sin Bozji. Prvi kojeg
spominjemo jest Jaganjac Bozji (usp. 1,35-39). Biblicari raspravljaju potjece li
ovaj titul od Sluge Jahvinog (usp. 1z 53,7.10-12), pashalnog janjeta (usp. 1 Kor
5,7), zrtvenog janjeta (usp. 1zl 29,38-42), janjeta iz Izakova zrtvovanja (usp. Post
22) ili zaklanog janjeta iz Otkrivenja (usp. Otk 5,6-10)? U Evandelju po Ivanu
Isus kao Jaganjac odnosi grijeh svijeta, koji se odnosi na odbijanje vjerovati u
Bozju objavu. Tamu zatvaranja pred svjetlom Bozjim Jaganjac ¢e rasprsiti svojom

9 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 282-285.

9 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavijeta, 221. i 224.

9 Usp. Felix PorscH, Mnogo glasova — jedna vjera. Novozavjetna teologija, njezini poceci,
razvitak i osnovni smjerovi, 110.

100 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 214-215.

101 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 289.
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zrtvom na krizu, koja je ujedno i1 njegova proslava. Titul Spasitelj svijeta (usp Iv
4,42) jest komplementaran s prethodnim: Jaganjac odnosi grijeh svijeta a Spasitelj
je dosao ne suditi nego spasiti svijet (usp. 3,17). Titul Bog (usp. 20,28) Toma
Isusu udjeljuje u kulminantnom kristoloskom momentu Cetvrtog evandelja i time
potvrduje izri¢aj iz 1,1c da Rijec bijase Bog. Titul Jedinorodenac (usp. 1,14.18)
istice jedinstvenost Isusova bozanskog sinovstva (usp. 1,1) a svi koji kasnije budu
rodeni 0dozgo postat ¢e djeca Bozja (usp. 1,12) — dakle, Ivan drugacijim izrazom
oslikava njihov buduéi odnos s Ocem. %

1.1.3. Isusove izreke Ja sam

Moglo bi se pojednostavljeno re¢i kako Isusovu objavu sazimaju njegove
izreke ja sam. No, poradi specifi¢nog ugla gledanja iz kojeg izranjaju, potrebno
je pojasniti njihovu pozadinu.

Dosavsi svojima po vodi, Isus im kaze Ja sam (usp. 6,16-21). lako se moze
promatrati 1 u perspektivi antickih glasnickih odnosa gdje su ove rijeci
predstavljale formulu kojom se predstavljao glasnik, trebalo bi ih shvacati u
svjetlu starozavijetne objaviteljske formule Ja sam Jahve tako da izjava Ja sam
koju izrie uprisutnjeni bozanski Logos (1,1) i Jedinorodenac (1,18) poprima
epifanijski karakter.

Kada se ivanovski Krist predstavlja izriCajima Ja sam, kao nadopuna tj.
predikat, ne dolaze razli¢ite kristoloske titule, nego ivanovske slike.

U tri slu¢aja izri¢aj Ja sam dolazi u kombinaciji s nekim znamenjem kojega je
Isus uéinio (kruh zZivota, 6,35.41.48.51; svjetlo svijeta, 8,12; 9,5; uskrsnuce i zivot,
11,25), u tri slucaja radi se o metaforickim izrazima opéega znacenja kojim se
opisuje Isusov odnos prema njegovim ucenicima (pastir dobri, 10,11.14; vrata
ovcama, 10,7; pravi trs, 15,1.5) te trijada u sklopu oprostajnoga govora Ja sam
put, istina i Zivot (14,6) koja dopunjuje ostale slike (vrata — put, svjetlo — Zivot,
put — istina).

Ove ivanovske slike temelje se na osnovnim ljudskim iskustvima i ve¢ su bile
koriStene u mnogim religijama te u Starom zavjetu. lzraz su dualistickoga pristupa
Cetvrtoga evandelja: Spasenje se doZivljava na temelju iskustva zla, a otkupljenje
na temelju iskustva izgubljenosti: ¢ovjek, naime, u pravilu tek onda nauci cijeniti
neko dobro (npr. zdravlje, zivot) kao vrijednost kada ga osteti.

U Ivanovu evandelju taj je odnos izvrnut i radikaliziran: ¢ovjek postaje
svjestan tame tek onda kad svjetlo pocCinje sjati. Bez svjetla, tama bi se smatrala

102 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 285-287.
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normalnim stanjem. Ivanovski formulirano, to glasi ovako: Ja, svjetlo, dosao sam
na svijet da nijedan koji u me vjeruje ne ostane u tami (12,46). Ili: Tama prolazi, a
pravo svjetlo vec¢ svijetli (1 Iv 2,8) (svjetlo ovdje zna¢i mogucnost orijentiranja,
usmjerenost prema cilju, znanje o tome kamo i odakle, usp. Iv 3,8; 8,14).

U tom smislu re¢i da se shvaca $to je smrt, moguce je tek nakon Sto se iskusi
zivot. Ali odmah se mora dodati da se ovdje ne govori o bioloskoj smrti, nego o
stvarnoj smrti i stvarnom zivotu. Recenica Ja sam uskrsnuce i Zivot sSmjera na taj
stvarni zivot. Oni koji nestvarno zive, ve¢ su mrtvi za stvarni zivot, premda jo$
bioloski zive (usp. 5,25).

Stvarni Zivot zove se 1 vjecni zivot. On uklju€uje u sebi i1 potencijal
nadvladavanja bioloske smrti, ali je puno vise od toga. Budu¢i da on ve¢ sada moze
imati utjecaj na Covjekovu zemaljsku egzistenciju, nijeCe stvarnu smrt (USP.
11,25s). Time su najjace oznaceni i snaga i punina stvarnoga zivota u njihovim
utjecajima na zemaljsku egzistenciju.

Rije¢ Ja sam, koja se odnosi na kruh, ima veze s tim stvarnim zivotom. Zato
je on zivi tj. kruh koji daje Zivot. Kao onaj koji je doSao s neba — tu je dotaknuta
njegova preegzistencija — Krist posreduje, jer on je od Boga omoguéeni zivot $to
dolazi od Onostranoga (6,33.35). Njega se postize ako se u nj vjeruje. Taj slikoviti
govor ovdje prodire do realisti¢nosti, u kojoj jesti od ovoga kruha zna¢i isto $to i
vjerovati: Tko bude jeo od ovoga kruha (= u mene vjeruje), Zivjet ée zauvijek
(6,51). Samo on utazuje glad i Zed kao osnovni izraz egzistencijalne teznje za
zivotom (6,35).

To vrijedi samo za onoga tko tezi za stvarnim Zivotom. Materijalna glad za
zivotom moze predstavljati samo negativ toga. Jer ta glad nikad ne postize svoju
svrhu, nakon toboznjega ispunjenja uvijek je razoCarana, zavrSavaju¢i u smrti.
Ocevi — misli se na Mojsijevu generaciju — pruzaju primjer te gladi Zivota: Ocevi
vasi jedose manu u pustinji i pomrijese (6,49).

Stoga, u toj argumentaciji nisu samo suprotstavljeni jedno drugom kruh s neba
koji daje zivot (= Krist) i mana, nego takoder i teZznja za stvarnim i teznja za
nestvarnim zivotom. Oni koji su ispunjeni samo tim posljednjim, mrmljaju (6,41),
prepiru se (6,52) kao i ljudi Mojsijeve generacije. Oni traze Isusa samo zato $to su
jeli od tih kruhova i nasitili se (6,26), i zele ga uciniti svojim kraljem (6,15). 1zraz
te materijalno neutazive gladi za zivotom jest i zena Samarijanka, koja je imala
pet muZeva, a sad Zivi s jednim koji nije njezin muz (4,18).1%

103 Tekst pod ovim naslovom, sve do ovog momenta, u cijelosti se oslanja na Joachim GNILKA,
Teologija Novoga zavjeta, 202-205.
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Ovaj hermeneuti¢ki model otCitavanja ivanovskih slika u konkretnosti
pojedinog konteksta Isusovim rije€ima daje specificna i precizna znacenja. F.
Matera ih ovako predstavlja:

- ja sam kruh zZivota: predstavljajuéi se kruhom koji je s neba sisao i daje Zivot
svijetu (6,33; usp. 6,35.51) Isus objavljuje Oca kao darovatelja istinskog zivota i
uskrisitelja mrtvih, a sebe kao jedini put do takvog zivota. Vjerovati u Isusa znaci
blagovati ovaj kruh Zivota i stoga uzeti udjela na vjeCnom Zivotu ve¢ za vrijeme
zemaljske egzistencije, u vjeri da ¢e Sin vrSec¢i volju Ocevu uskrisiti vjernika u
posljednji dan;

- ja sam svjetlo svijeta, tko ide za mnom necée hoditi u tami nego ¢e imati
svjetlost Zivota (usp. 8,12). Isus otkriva kako je, u konac¢nici, Bog svjetlo (usp. 1
Iv 1,5) i kao takav izvor zivota i istine. Slusati Isusa znaci Zivjeti u svjetlu Bozjem,
koje je zapravo zivot §to dolazi od Boga;

- ja sam vrata, Dobri Pastir: Isus je vrata kroz koja ovce idu nalaziti pasu (usp.
10,7.9) i dobri pastir koji svoj zivot polaze za ovce (10,11.14) da bi imali Zivot u
izobilju (10,10). U Starom zavjetu Bog je pastir svome narodu (usp. Ps 23; 34,11-
16) a sada Isus objavljuje da Bog preko njega napasa svoj narod. Imat ¢e zivot
naustrb njegova zivota kojega polaze kao dobri pastir, StoviSe, bez njega koji je
vrata zivota ne mogu imati;

- ja sam uskrsnuée i Zivot. dok Marta tuguje za bratom i smatra kako ¢e
uskrsnuti u posljednji dan, Isus objavljuje da onaj tko vjeruje u njega, ako i umre,
Zivjet ¢e jer on je uskrsnuce i Zivot (11,25-26). Dakle, onaj tko vjeruje, vec
participira na uskrslom Zivotu pa ga bioloSka smrt ne moze rastaviti od zivota.
Proglasivsi se uskrsnué¢em i zivotom, Isus objavljuje da je Bog punina zivota ¢iju
snagu smrt ne moZe oslabiti ni u obi¢nom vjerniku. U zajedni$tvo s ovom
puninom ulazi se vjerom — zato tko vjeruje presao je iz smrti u zivot (5,24);

- ja sam put, istina i Zivot. govore¢i o svom odlasku Ocu, Isus kaze da je on
put, istina i Zivot 1 stoga nitko ne moze do¢i Ocu osim po njemu (14,6). Kao put,
on vodi Ocu, istina je rije¢ koju je Otac povjerio Sinu (usp. 17,17) a Zivot je vjecni
zivot koji u ¢ovjeka ulazi vjerom i zbog kojega ¢e Sin vjernika di¢i od mrtvih
(usp. 5,28-29). Ovim rijec¢ima Isus objavljuje kako je punina Zivota i istine u Bogu
a on je put k toj punini — k Ocu.

- Ja sam trs: Isus sebe objavljuje trsom, ucenici su loze a otac vinogradar (usp.
15,1-5). Izvan Oca i Sina, u¢enik ne moze donijeti roda. I na ovaj nacin Isus sebe
prikazuje kako je put k Ocu, vrata kroz koja ovca mora uc¢i. I ova, kao i sve
prethodne izreke, objavljuju odnos Oca i Sina prema vjeCnom zivotu: nema
drugog puta k Zivotu osim Sina i nema drugog izvora Zivota osim Oca. Stoga
vjerovati u Sina omogucuje primiti od Oca zivot. Da, Sin ne objavljuje do sada
neotkrivene tajne nego put u Zivot;
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- ja sam: u nekim prigodama Isus izjavljuje jednostavno ja sam, bez dodavanja
predikata; ponekad ovaj izraz sluzi kao Isusovo samopredstavljajuce teofanijsko
oc¢itovanje (usp. 6,20), kao potvrda osobnog gradanskog identiteta (usp. 18,5.6)
ili kao potvrda istinitosti onoga §to je o sebi prethodno tvrdio (usp. 8,28).1%4

Kristologija Evandelja po Ivanu ujedno je i teologija jer upoznati Krista znaci
spoznati da je Sin 1 preko njega do¢i do spoznaje Oca.

1.3. Specificna ivanovska kozmologija

U cesto citiranom retku 3,16 na jezgrovit na¢in evandelist Ivan nam oslikava
temeljne elemente u dogadaju Isusa Krista: Otac Salje Sina da bi svijet imao zivot
vjecni. Stoga je shvacanje ivanovske teologije neobic¢no vazno obratiti paZznju na
slozenu problematiku koju izraz svijet nosi sobom.

On je vec¢ u sinoptika bio dvoznacan a kod Ivana poprima daljnju razradbu jer
nijedan novozavjetni autor ne spominje vise ovaj termin od Cetvrtog evandelista.
U prvom dijelu Evndelja po Ivanu prevladavaju pozitivne, a u drugom negativne
konotacije.% To je razumljivo s obzirom na negativan stav na kojeg je naisao Isus
od veéine ljudil®.

U isto vrijeme dok objavljuje svijetu Oca, Sin otkriva grijeh svijeta i njegovu
potrebu za spasenjem. Jer, kako rekosno u prethodnom odjeljku, tame mozemo
postati svjesni tek kada sine svjetlo. Tako ni svijet nije svjestan svojega grijeha
dok u nj ne ude Sin kao Svijetlo svijeta koje objavljuje Oca. Tako govor o svijetu
proizlazi kao prirodna posljedica slanja Sina.’

Viseslojnost pojma svijet

U ivanovskoj teologiji pojam svijet ima viSe znacenja. Ponajprije se odnosi na
stvoreni svijet (usp. 1,10; 17,5 itd.); u ovom znadenju svijet ima pozitivan
predznak jer je Bozje djelo (usp. 1,3). Stoga poprima potencijalno pozitivno
znacenje jer se se govori o svijetu koji se treba odluciti za Boga. Moze takoder
metonimijski oznacavati ukupnost ljudskog roda (usp. 6,33; 12,19)%, U ovom
znacenju jest u principu potencijalno pozitivan (usp. 3,17), no postoje konteksti
gdje je negativan jer Isus govori o svijetu koji je Boga odbacio.

104 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 291-293.
105 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 196-197.

106 Usp. 1. Howard MARSHALL, New Testament Theology: Many Witnesses, One Gospel, 517.
107 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 294.

108 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 197.
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Sama ¢injenica da Otac Salje Sina govori da je svijet potreban spasenja (usp.
3,16). Iako evandelist Ivan ne govori o grijehu koji vlada svijetom na nacin sv.
Pavla (usp. Rim 5,12-21), ipak je jasno kako podrazumijeva da je svijet u tami,
grijehu 1 nijekanju Bozje istine (u 1 Iv 2,16 se govori o pozudi tijela, pozudi o¢iju
1 oholosti Zivota). Odbijanje otvoriti se svjetlu koje donosi Zivot jest jasan
pokazatelj da je svijet pod grijehom (usp. 9,41). Iako je Sin dosao poput janjeta
Bozjega odnijeti grijeh svijeta (usp. 1,29), svijet — koji je pod Knezom ovoga
svijeta (usp. 12,31; 14,30; 16,11) — protivit ¢e se i njemu i njegovim ucenicima
jer ¢e pokazati da su mu djela zla (usp. 7,7). Duh, Paraklet-branitelj kojega ¢e Isus
poslati, nastavit ¢e Isusovu borbu kroz u¢enike (usp. 16,8-11).1%°

U sustini, grijeh svijeta 1 neuspjeh ljudi u prihvacanju svjetla koje je doslo na
svijet (usp. 1,9-11) dolazi od ¢injenice da traze slavu jedni od drugih umjesto od
Boga (usp. 5,44; 12,43); Isus ¢e i¢i suprotnim putem — Sve do vlastite zrtve na
krizu iz ljubavi prema svijetu®®,

Zidovi i svijet

izraza Zidovi. Dok sinoptici nabrajaju &itavu lepezu Isusovih oponenata (farizeji,
pismoznanci, saduceji, veliki svecenici), za Ivana to su uglavnom farizeji, ali ih
naziva Zidovi. Posljedica jest da pojam Zidovi kod Mateja dolazi 5 puta, kod
Marka 7, kod Luke 5 a kod Ivana ¢ak 75 puta. Ovaj izraz u samom evandelju
poprima razli¢ite nijanse znacenja, od toga da spasenje dolazi od Zidova (4,22)
pa sve do toga da Isus Zidovima kaZe vama je otac davao (8,44).1*!

Ovakav govor trazi preciznije razlikovanje kako ne bi navodio na pogresan
zakljucak da evandelist cjelokupni zidovski narod ocjenjuje negativnom ocjenom.

Samo u nekoliko sludajeva izraz Zidovi ima neutralno znadenje jer njime
evandelist oznac¢ava Judejce kako bi ih razlikovao od Galilejaca (usp. 4,20; 7,35)
ili mu sluzi kao naziv za zidovske lidere (usp. 8,48; 11,8).

Iskustvo da su ivanovski kr§¢ani u svom misionarskom djelovanju uglavnom
dozivjeli odbacenje od zidovske sinagoge dovelo je do toga da negativan prizvuk
izraza Zidovi sluzi kao slika za odbijanje svijeta da prihvati Sina koji objavljuje
Boga. Stoga, iako je Isus i sam Zidov (usp. 4,9), i spasenje proizlazi od Zidova
(usp. 4,22), ipak se Isus i njegovi sljedbenici distanciraju od Zidova (usp. 2,13;
51; 6,4; 7,2.13; 9,22; 20,19 itd.). Oni, kao Isusovi sunarodnjaci i njegovi prvi

109 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 294-296.

110 Usp. 1. Howard MARSHALL, New Testament Theology: Many Witnesses, One Gospel, 518.

111 Usp. Craig L. BLOMBERG, A New Testament Theology, Baylor University Press, Waco 2018.,
658.
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sugovornici tijekom javnog djelovanja, zapravo su literarno-teoloski model
zatvaranja svijeta pred objavom Oca. To je jasno razlozeno u v 5 — 10, gdje Ivan
podrobnije analizira problemati¢an stav Zidova u odnosu na Isusa. Razlog tomu
jest §to smatraju kako ve¢ posjeduju Zivot 1 spasenje na temelju Pisma (usp. 5,39-
45) 1 stoga ne primaju onoga kojega im je poslao Otac (usp. 5,42-43). lli
postavljaju granice Bozjem djelovanju pa ne vjeruju da je Isus siSao s neba i daje
Zivot svijetu (usp. 6,42.52).112

Ovi momenti, za koje moZzemo smatrati da potjeCu iz sjeanja na povijesna
zbivanja 1 odnose u kojima se Isus kretao, protekom vremena i rastuéim
neprijateljstvom prema Crkvi doprinijet ée da izraz Zidovi ipak moZe odnositi na
cjelokupni Izrael, uz nekoliko vaznih izuzetaka. Jer neprihvacanje s kojim se u
poCetnim fazama suretao Isus u trenutku njegove smrti zahvatit ¢e vecinu
tadasnjih Zidova, a situacija se neée bitno promijeniti ni prema koncu 1.
stolje¢a.!® Naprotiv.

Uvazavajuéi gore istaknute momente, ocigledno je da bi bilo neopravdano i
pretjerano krajnju negativnu oznaku koju nosi ovaj izraz u evandeoskoj naraciji
protegnuti na cjelinu Zidovskog naroda onoga vremena. lako nisu svi Zidovi
prihvatili Isusa, prvi koji su ga prihvatili pa i gotovo cjelokupno ¢lanstvo rane
Crkve u njezinim prvim desetlje¢ima bili su upravo Zidovi.*** Tek uvazavajuéi
obje ove linije ¢injenica, moguce je ispravno locirati ivanovsko shvacanje 1
funkciju koju izraz Zidovi ima u njegovoj teologiji i tako izbjeé¢i ekstremne
zakljucke koji ivanovsku kritiku Zidova povezuju s antisemitizmom.

Interesantno je uociti kako Isus u opros§tajnim govorima (Iv 14 — 17) vise ne
govori 0 Zidovima nego o svijetu; razlog je vjerojatno taj §to je ovdje naglasak na
pouci uc¢enicima koji ¢e poci po svem svijetu (i susretati se s odbijanjem Oceve
objave u Sinu medu drugim narodima) kao i na bezvremenosti ove poruke koju
¢e Citati buduca stoljeca krS¢anstva. Vjerojatno je zato ovdje odabran uopceniji
izraz svijet. Ili je, ipak, ovdje u pitanju skriveni ivanovski signal da je njegova
zajednica prihvatila neuspjeh misionarenja medu Zidovima kao gotovu stvar?

Kralj Zidova
Izraz Zidovi ponovno se pojavljuje tijekom izvjestaja o Isusovoj muci. Isusa

dopremaju na sudenje pred Pilata a on Isusa pita je i Kralj Zidova (Kralj
zidovski)? S njihove tocke gledista, Isus ne ispunjava uvjete za kralja tj. Mesiju.

112 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 299-300.

113 Usp. Craig L. BLOMBERG, A New Testament Theology, 659, i Joachim GNILKA, Teologija
Novoga zavjeta, 200.

114 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 297-298.
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Naime, tradicionalne se ocekivalo da se ne¢e znati odakle dolazi Krist (usp. 7,27)
te da ¢e svoje podrijetlo vuéi iz potomstva Davidova tj. iz Betlehema a ne iz
Galileje (usp. 7,41-42)'15. S evandelistove tocke gledista, Isus je Kralj upravo
zato $to svjedocdi za istinu (usp. 18,37); no, kao Sto svijet ne razabire svjetlo od
tame, slobodu od ropstva, tako ni Zidovi ne prepoznaju svoga Kralja.'*® lvan
jedini od evandelista u izvjeStajima o Isusovoj muci i smrti za njega koristi naslov
Kralj najvjerojatnije da bi podvukao posvemasSenje odreknuce kojim su
predstavnici Zidova pred Pilatom odbacili Isusa: mi nemamo drugoga kralja osim
cara (19,15); to je dodatno pojacano Pilatovim ustrajavanjem da natpis na sva tri
tadasnja svjetska jezika Isusa prikazuje kao kralja Zidovskoga (usp. 19,20)*7.

Dakle, termini svijet i Zidovi Ivanu sluze kako bi analizirao odbijanje Onoga
koga je Bog poslao. Svijet je opéenitiji i apstraktniji pojam a Zidovi manifestiraju
konkretnije odbijanje s kojim se Isus susrece. Dok se Isus za svoga Zivota susretao
s Zidovima, u opro$tajnim govorima svojim uéenicima najavljuje protivljenje
svijeta s kojim se ée oni susretati nakon njegova uzlaska Ocu.!8

1.4. Pneumatologija

U prvom dijelu Evandelja po Ivanu Duh Sveti se relativno rijetko spominje.
Tek je nekolio stvari reCeno za njega. Na Isusa je siSao s nebesa Duh i ostao na
njemu (usp. 1,32-33), bez rodenja od vode i Duha nema ulaska u Kraljevstvo
Bozje (usp. 3,5), Bog Duha ne daje na mjeru (usp. 3,34), Duh je onaj koji ozivljava
a tijelo je beskorisno: Isusove rije¢i su Duh i zivot (usp. 6,63) i, na koncu, Duh ¢e
biti darovan tek nakon Isusove proslave (usp. 7,39). U drugom dijelu Evandelja
po Ivanu Duh se veoma ¢esto spominje i to pod tri imena: Duh istine (usp. 14,17;
15,26; 16,13), Duh Sveti (14,26; 20,22) i paraklet tj. ,,pomazuca prisutnost™ (usp.
14,16.26; 15,26; 16,7).11°

Pomnijom analizom opaza se da su pojavci u prvom i drugom dijelu Ivanove
naracije ipak medusobno povezani te tvore slozenu mrezu znacenja. Tako se naziv
Duh Sveti pojavljuje u svakom odsjeku naracije (usp. 1,33; 14,26; 20,22), poziv
na klanjanje u Duhu 1 istini iz 4,23 kasnije dobiva nadopunu u obe¢anju Duha

115 Usp. Ivan DUGANDZIC, Biblijska teologija Novoga zavjeta, 144.

116 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 301.

17 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 224.

118 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 301.

119 Usp. Andreas J. KOSTENBERGER, A Theology of John's Gospel and Letters, Zondervan,
Grand Rapids 2009., 393. Inace, znacenje gr¢. pojma paraklétos nije posve sigurno. Latinski
prijevodi govore 0 advocatusu, onome koji brani, a isto¢ni o pomagacu i savjetniku.
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istine (usp. 14,17; 15,26; 16,13) a Duh koji je Ivanu Krstitelju, poput advokata,
pomogao razluéiti i izre¢i svjedoCanstvo za Isusa (usp. 1,29-34) kasnije se
pojavljuje kao obeéani dar u€enicima (usp. 14,26; 15,26; 16,13).1%

Za razliku od govora u Duhu Svetom u Knjizi znamenja (Iv 1 — 12), gdje
njegova uloga nije jasno nazna¢ena, u Knjizi proslave (Iv 13 — 21) Isus jasnije
progovara o znacenju Duha za Zivot u¢enika 1 Crkve.

U 14,15-17 nazvan je Paraklet, Branitelj i Duh istine, $to znaci da je njegova
bit istina. Time Isus otkriva da ¢e Duh imati sluzbu podudarnu s njegovom:
otkrivati istinu. Kao $to je Otac svijetu dao Sina, tako je Sin u¢enicima dao Duha;
kao §to svijet nije prepoznao Sina da dolazi od Oca, tako neée prepoznati ni Duha
kada dode.!?

U 14,25-26 Isus Duha ponovno naziva Paraklet, Branitelj i Duh Sveti; on ¢e
poucavati u¢enike svemu i podsjecati ih §to im je Isus govorio. Dakle, Duh je
ujedno Ucitelj i Objavitelj koji ¢e Isusove rije¢i uprisutnjivati i razjasnjavati
njegovim ucenicima. Umjesto pukog ponavljanja, Duh ¢e Isusovu rijec
aktualizirati kako bi u svakom vremenu sijala jasnoéom i otkrivala istinu'?2, J.
Gnilka veoma korisno iznosi da sam evandelist navodi primjere prisjeCanja
pouskrsnog prisjecanja ucanika koji su povezani s njihovom refleksijom o Pismu.
Prvi je slucaj u kontekstu cCiS¢enja Hrama, gdje Ivan iznosi dva primjera
produbljenog razumijevanja Pisma. Radi se o dubljem shvacanju rijec¢i iz Ps 69,10
koju ucenici povezuju s Isusovom smréu (2,17) te o pouskrsnom prisje¢anju jer u
2,22 evandelist navodi: kad je (Isus) uskrsnuo od mrtvih, njegovi se ucenici sjetili
da je to htio reci. Sli¢an primjer nadahnutog prisjeanja Ivan nam pruza i pri
Isusovu mesijanskom ulasku u Jeruzalem (12,16).1%3

U 15,26-27, koji dolazi nakon §to je Isus ucenicima najavio da ¢e ih svijet
zamrziti (jer je zamrzio i Sina i Oca, usp. 15,22-25), Paraklet ¢e svjedociti i
ucenici ¢e svjedocCiti za Isusa. Dakle, osnazeni Duhom, ucenici ¢e svjedociti protiv
svijeta koji ih mrzi i odbija vjerovati u Isusa. Za razliku od prethodna dva citata u
kojima Otac $alje Duha, sada Isus $alje Duha iako je jasno da dolazi od Oca.'?*

120 Ysp. Craig R. KOESTER, The Word of Life. A Theology of John's Gospel, William B.
Eerdmans Publishing Company, Grand Rapids 2008., 134. Naprotiv, Andreas J.
KOSTENBERGER, A Theology of John's Gospel and Letters, 394, smatra kako izraz pneuma
u 4,23-24 ne oznacava Duha Svetoga jer takav govor Samarijanka ne bi razumjela, nego radi
zeli naglasiti vaznost onog duhovnog u bogosluzju u odnosu na brigu o njegovoj fizi¢koj
lokaciji (s obzirom na njezinu dvojbu: gora Gerizim ili Jeruzalem).

121 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 306.

122 Usp. Felix PORsCH, Mnogo glasova — jedna vjera. Novozavjetna teologija, njezini poceci,
razvitak i osnovni smjerovi, 114.

123 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 238.

124 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 306.
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Cetvrta Isusova izjava o Duhu Svetom (16,7-11) dolazi nakon §to je uéenicima
govorio o progonima i teSko¢ama koje ¢e pretrpjeti radi njega (usp. 16,1-4a).
Uloga Duha jest voditi parnicu sa svijetom i dokazati da nije Isus porazen i osuden
nego ¢e to biti svijet ukoliko ne odustane od svoje ispraznosti. Ovaj proces odvijat
¢e se u srcima vjernika, ali i savjestima onih kojima ¢e — vodeni Duhom — polagati
svoje svjedoGanstvo za Isusal?.

U petoj, i posljednjoj izjavi (usp. 16,12-15), Isus obe¢ava da ¢e Duh uvoditi
ucenike u svu istinu jer ne¢e govoriti od svojega nego ono Sto Cuje te ¢e im
navijestati ono $to ima do¢i. Kao $to sve O¢evo pripada Sinu, tako sve Sinovljevo
pripada Ocu. Isus je Oca proslavljao navijestaju¢i njegovo a Duh ¢e proslavljati
Isusa uzimajuéi od njegovog. Na taj nacin Paraklet nastavlja Isusovo djelo.1%

Sada postaje jasnom ona pocetna Isusova tvrdnja da svijet ne moze primiti
Duha (usp. 14,17): svijet ne samo da odbija svjetlo i ostaje pod utjecajem Oca
lazi, nego ¢e Duh otvoriti proces protiv njega! Naravno, kao 1 svi procesi 1 parnice
koje u Svetom pismu poduzima Bog, ni ova nije radi donosenja osudujucée presude
nego radi dokazivanja istine 1 pokusSaja da se odlutali ovjek 1 svijet toj istini vrate
I prihvate je. Kao i sam Isus, koji je na zemlji bio put da upoznamo nebeskog Oca,
tako je i Paraklet put da svijet upozna Isusa.

1.5. Ekleziologija

Ivanovske su zajednice najvjerojatnije zivjele u blizini vecih crkvenih
tradicija, poput petrovske, i nastojale su ocCuvati svoja izvorna obiljezja. U tom
naporu s posebnom ¢e brigom isticati dostojanstvo i visoku reputaciju svojih
utemeljitelja.’?” Ziveéi svoju crkvenost kao manjinska tradicija te proZivljavajuéi
tegobne odnose sa zidovskom sinagogom, ivanovske su zajednice itekako bile
ponukane razmatrati svoj eklezioloski profil, kako na unutarcrkvenom tako i na
Sirem planu zivota 1 djelovanja.

lako je jasno da ivanovski spisi, osim u 3 Iv 6.9.10, ne spominju pojam ekklesia
to ne znaci da evandelist Ivan nema razvijenu ekleziologiju. lako je pocetak
prosloga stolje¢a bio pod utjecajem R. Bultmanna i njegovih postavki da je u
Cetvrtom evandelju naglasak na spasenju pojedinca i realiziranoj eshatologiji‘%,
kasnije ipak pocinje zivlji interes za Ivanovu ekleziologiju.

125 Usp. Felix POrRscH, Mnogo glasova — jedna vjera. Novozavjetna teologija, njezini poceci,
razvitak i osnovni smjerovi, 114.

126 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 306-307.

127 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 248.

128 Usp. Ivan DUGANDZIC, Biblijska teologija Novoga zavjeta, 151.
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Da bi uoblicio svoju ekleziologiju, Ivan koristi nekoliko tzv. korporativnih
metafora, podrijetlom iz Staroga zavjeta, pomocu kojih progovara o zajednici
ucenika (npr. ovce/stado u Iv 10 te trs u v 15)1%,

Od velikog znacenja je specifi¢na ivanovska uporaba izraza mathetés, ucenik.
Na prvoj razini u¢enici u Evandelju po Ivanu predstavljaju povijesnu poveznicu
izmedu Ivana Krstitelja, Isusa i Crkve. Oni su zajednica onih koji prebivaju u
Isusovoj rijeci jer vjeruju da je dosao od Oca donoseci rijeci Zivota vje€noga. lvan
nikada ne imenuje Dvanaestoricu, osim §to Isus jednom spominje da ih je sebi
izabrao dvanaest (usp. 6,70). Ipak, predstavlja ih kao unutarnji, najblizi krug
ucenika oko Isusa kojima upucuje rijeci oprosStajnog govora kojima ih izdvaja u
odnosu na druge:

1) oni su izabrani;

2) oni su u svijetu, ali ne od svijeta;

3) dijele intimno zajedniStvo s Ocem 1 Sinom;

4) ¢ine zajednicu onih koji slijede Isusovu zapovijed ljubavi;

5) Isus ih 3alje u svijet kao §toje Otac poslao njega.*°

Dakle, ovim izrazom Ivan opisuje najbliZe Isusove pratitelje i suradnike. Stoga
se moze re¢i da na prvoj razini izraz ucenik ima povijesne konotacije jer se odnosi
na zbivanja za Isusova ovozemaljskoga zivota, pogotovo u Iv 1,19 — 12,50.
Medutim, ivanovska teologija poznaje i proSirenu uporabu ovog izraza koja
poprima eklezijalno znacenje!®l. U tom smislu uz izraze ucenik i zajednicu
ucenika Ivan veze neke klju¢ne teme kao $to su zajednica oznac¢ena s mi, ljubav,
jedinstvo, svjedocenje i poslanje. Ovdje ¢emo detaljnije predstaviti prve tri, a
preostale dvije takoder ukljuciti u taj govor.

Zajednica predstavljena zamjenicom mi
Vec¢ u Proslovu, govore¢i u prvom licu mnoZzine o onima koji su kontemplirali

slavu utjelovljenog Logosa (usp. mi u 1,14), Ivan citatelju pred oci stavlja
svjedocku stvarnost crkvene zajednice*?. Njezin pojavak i narav brizljivo je iznio

129 Usp. Andreas J. KOSTENBERGER, A Theology of John's Gospel and Letters, 481.

130 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 302.

131 Usp. Rudolf SCHNACKENBURG, Das Johannesevangelium 13-21, HThKNT 1V/3, Herder,
Freiburg im Brisgau 1975., 236-237.

132 Usp. Charles H. GIBLIN, ,,Two Complementary Literary Structures in John 1:1-1:18, u:
Journal of Biblical Literature, 104 (1985.), 87-103, ovdje 91, i William BONNEY, Caused to
Believe. The Doubting Thomas Story as the Climax of John's Christological Narrative, 48.
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u prethodnim recima. Nakon $to je u 1,11 govorio o odbijanju, 1,12a uvodi
kontrapoziciju koja ¢e od sada biti konstantno prisutna u Iv misli: nasuprot onima
koji nisu prihvatili Logos, postoje oni koji ga prihvacaju (usp. 12,37-43). Dakle,
odbijanje Logosa nije univerzalno®. Glagol elabon, srodan glagolu parelabon u
1,11, znaci primiti; njime evandelist kasnije oznacava da su neki primili samog
Krista (usp. 13,20), njegovo svjedocanstvo (uUsp. 5,34-43) i njegovu rijec (Usp.
17,8)!34. Ovdje oznadava da su neki primili svjetlo i povjerili mu se, priznali
njegove zahtjeve i ispovijedaju ga'*®. Nakon onoga $to je receno u 1,4-5.10-11,
ovi koji ga primise predstavljeni su kao ljudi koji su i§li protiv dominantnog
nac¢ina na koji svijet razmislja, Zivi i djeluje; oni su prihvatili Logos zbog onog
$to on jest i kako im se ogitovaol3®

Zbog konstrukcije recenice u 1,12a-c, medu komentatorima postoji suglasje da
primiti (1,12a) zna&i isto §to i vjerovati (1,12c; usp. 5,43-44)17. Sintagma
vjerovati u ime pojavljuje se samo u ivanovskim spisima. Ona za sobom povlaci
prihvaéanje Logosa u punom opsegu njegove objave*® i stoga je podudarna sa
svrthom Evandelja izreCenom u 20,31: da ljudi vjeruju i da vjerujuci imaju Zivot u
njegovom imenu. Ako vjerovati znaci primiti Zivot koji bijase u Rijeci (1,4) onda
vjerovati u Isusovo ime znaci primiti u sebe dinamiku onoga $to on jest i $to Zivi.
A njegov zivot jest komunikacija, ljubav s Ocem jer u njemu prebiva Otac 1 OcCeva
ljubav za svijet (3,16; 14,10). Upravo taj zivot komunikacije 1 odnosa s Ocem jest
ljudima svjetlo (1,4). Stoga vjerovati znaci primiti novi zZivot: uéi u sinovsku
komunikaciju s Ocem. Nadalje, to zna¢i da vjerovati nije moguce onome tko
ostaje u dosadasnjem, ,,starom* Zivotu. Potreban je novi zivot i novo rodenje za

133 Usp. Anthony J. KELLY — Francis J. MOLONEY, Experiencing God, 46, i Enrico GHEZzI,
Come abbiamo ascoltato Giovanni. Studio esegetico-pastorale sul Quarto Vangelo, 137.
134 Usp. Armin KRETZER, ,,Aappavw®, u: Horst BALZ — Gerhard SCHNEIDER (urr.), Exegetisches
Worterbuch zum Neuen Testament, 11, Stuttgart 1981., engl. prijev., Exegetical Dictionary

of the New Testament, 11, Grand Rapids 1991., 336-338, ovdje 337.

135 Usp. Andreas J. KOSTENBERGER, John, 38; on isti¢e da na ovaj nacin Iv uspostavlja
ravnotezu izmedu ljudske odgovornosti (primiti, vjerovati) i boZzanskog suvereniteta
(udijeliti mo¢ da netko bude roden od Boga).

136 Usp. Herman RIDDERBOS, The Gospel of John. A Theological Commentary, 45, i Andreas J.
KOSTENBERGER, John, 38.

187 Usp. npr. Francis J. MOLONEY, Belief in the Word. Reading John 1-4, 38-39, William
BONNEY, Caused to Believe. The Doubting Thomas Story as the Climax of John's
Christological Narrative, 51-52, i Andreas J. KOSTENBERGER, 4 Theology of John’s Gospel
and Letters, 183. i 471. John PAINTER, ,,Quest Stories in John 1-4, u: Journal for the Study
of the New Testament, 41 (1991.), 33-70, ovdje 44-45, navodi da je isto glagol elabon na
identi¢an nacin bio shvacéan i u kumranskoj literaturi.

138 Usp. Andreas J. KOSTENBERGER, John, 38.
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njega! Da bi Covjek usao u intimu Bozju, treba poceti Zivjeti na temelju novog
pocela. Ovo dogadanje je izvan domene zemaljske kauzalnosti, izvan snage biosa,
erosa i tehne (usp. 1,13)**°. A primanje novoga Zivota zna¢i roditi se na novi Zivot
tj. postati djeca BoZja (1,12b)°,

lako je utjecaj tame i Kneza ovoga svijeta velik (usp. 12,31-32; 14,30), neki
ipak vise ne pripadaju takvom svijetu jer su primili svjetlo (usp. 1,9-12). To su oni
koji Zive novim Zivotom jer su rodeni od Boga (usp. 1,13). Vjerom izruc¢eni
Sinovoj objavi, oni ¢ine zajednicu Crkve.

Ljubav

Ljubav je nutarnji motiv koji lezi u temelju terminoloskog uspona zamjetnog
pri oznacavanju statusa ljudi najblizih Isusu. U pocéetku hoda s Gospodinom oni
imaju status uc¢enika (usp. 2,2). Nakon §to evandeoska naracija u Iv 13 ude u novu
fazu, Isus im se obraca: vi ste moji prijatelji (15,14). No, ovdje nije kraj jer u
izvjeStaju o ukazanju Uskrsloga Magdaleni, naziva ih bracom: ...idi mojoj braci
i javi im... (20,17). lzraz brat koncem Evandelja po Ivanu (usp. 21,23) iu 1l lv
redovito Koristiti za oznaCavanje ¢lana crkvene zajednice (usp. 2,10; 3,12;
5,16)%1,

Ljubav koju medusobno dijele Otac 1 Sin (usp. 10,30; 17,24) postaje baStinom
ucenika: po ljubavi Sin prebiva u uenicima (usp. 17,26). Ona je Kkriterij
raspoznavanja autenti¢nosti zajednice Isusovih u¢enika (usp. 13,34-35).

Zajednica ucenika kao zivu nutarnju vezu ima ljubav koja je veze s Ocem i
Sinom (usp. 14,23) te medusobno po zapovijedi medusobne ljubavi (usp. 13,34-
35). Ukoliko je ova povezanost zaista ziva, zajednica uCenika ¢e donositi
primjerene plodove ljubavi (usp. 15,9-17).14?

139 Usp. Anthony J. KELLY — Francis J. MOLONEY, Experiencing God, 46.

140 U kontekstu ovog govora, prema Raymond E. BROWN, The Gospel according to John, |,
Doubleday, Garden City, N.Y. 1966., 12, zamjetna je kontradikcija: Bozje sinovstvo je
istovremeno 1 uvjet 1 posljedica vjere! R. Brown smatra kako je rije¢ samo o prividnom
proturjecju: u stvari Bozja milost s jedne strane omoguéuje vjeru (=dade moc), a s druge
strane prihvacena i zivljena vjera uvodi u prihvaceno, interiorizirano i od covjek dozivljeno
sinovstvo; ovdje Bog 1 covjek djeluju sinergijski, idu u istom pravcu s tim Sto su im
djelovanja razli¢ita a kona¢ni plod je djelo oba subjekta. Nasuprot ovoj aporiji, Enrico
GHEezz1, Come abbiamo ascoltato Giovanni. Studio esegetico-pastorale sul Quarto Vangelo,
137, zakljucuje kako je izvor novog rodenja jest u konacnici ljubav BoZja te stoga mozemo
re¢i da ¢e oni koji vjeruju u Isusovo ime “biti krsteni ljubavlju BoZjom”.

141 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 212.

142 Usp. Felix PorscH, Mnogo glasova — jedna vjera. Novozavjetna teologija, njezini poceci,
razvitak i osnovni smjerovi, 115.
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Ljubav stoji naspram ovlasti odrzavanja discipline u crkvenoj zajednici (usp.
20,23) 1 moderira je da uvijek bude po uzoru na Isusovo postupanje prema Petru
(usp. 21,15-18)14,

Da ta ljubav treba biti Zivljena prije svega u krilu konkretne zajednice ucenika
— Crkve —jasno je potvrdeno u pouskrsnom razgovoru kada Isus sluzbu napasanja
svojih ovaca u pouskrsnom razgovoru bude povjerio Petru (usp. 21,15-18). Dakle,
nakon uskrsnuca Isus postavlja u povijesni hod svoje ovce predvodene izabranim
pastirom. One baStine njegovu ljubav 1 s njom povezano poslanje. Jer Oceva
ljubav prema svijetu ocituje se u slanju Sina koji je poslan spasiti svijet (usp.
3,16). Zajednica ucenika, ukoliko bastini ovu ljubav koja ide od Oca i1 preko Sina
prebiva u njoj, stoga bastini i poslanje: kao Sto Otac posla mene, i ja Saljem vas
(20,21). Preko njih ljubav BoZja treba ié¢i U svijet (usp. 17,18)144,

Jedinstvo

Iako prebiva u svijetu, zajednica u¢enika mu ne pripada, ona je posvecena
rije¢ju Bozjom (usp. 17,17) 1 stoga je svijet mrzi kao strano tijelo (usp. 15,19).
Kao posvecena zajednica, ucenici uzivaju odnos s Isusom i Ocem: Isus je u Ocu i
ucenici su u njemu a on u njima (usp. 14,20). Posto je Isus istovremeno i u Ocu,
ucenici koji su u njemu takoder su i u Ocu (usp. 14,23; 17,21).1%°

Govor o jedinstvu kada se radi o stvarnosti crkvene zajednice pod znatnim je
utjecajem starozavjetnih slika koje, u ivanovskoj interpretaciji, bivaju kristoloski
usmjerene. Tako tradicionalni motivi pastira/stada (v 10) i trsa (Iv 15) govore o
zajednistvu u kojemu je izvor 1 princip Zivota Isus Krist. On je pastir koji okuplja
1 napasa tj. daje Zivot svojemu stadu, on je poput trsa izvor zivotnih sokova za sve
ucijepljene u njega. Dok slikom o dobrom pastiru Ivan vjerojatno dovodi u pitanje
kvalitete drugih pastira, slikom trsa dodatno naglasava povezanost ucenika s
Kristom jer ona ne govori o medusobnom odnosu ucenika. Dakle, identitet
Clanova zajednice pociva na njihovoj zivotnoj vezi s pastirom/trsom. Bez nje
nema zivota crkvenoj zajednici.

Slijedeci nacin isticanja jedinstva jest specifi¢ni ivanovski izaz biti jedno.
Njime Ivan aludira na dobro poznati starozavjetni tekst Slusaj Izraele (Pnz 6,4-9).
Monoteisticki naboj ovog teksta Ivan je svojom teologijom, kristologijom i
pneumatologijom ve¢ redefinirao prikljucivsi Sina i Duha Svetoga bozanskom
identitetu. Na isti naCin nastoji prereci identitet Bozjeg naroda i predstaviti ga
nekom vrstom ,,bozanske obitelji“: njega ¢ine djeca Bozja (usp. 1,12) kojoj je

143 Usp. Craig L. BLOMBERG, A New Testament Theology, 669.
144 Usp. Ivan DuGaNDZIC, Biblijska teologija Novoga zavjeta, 152.
145 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 303.
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re¢eno od psalmista da su bogovi jer im je upravljena Bozja rijec¢ (usp. Ps 82,6).
U konacnici, u perspektivi jedinstva koju ivanovski Isus otvara u¢enicima zapravo
se radi 0 theosisu tj. pobozanstvenjenju (lat. deificatio): Isusovi u€enici pocinju
participirati doduse ne u samom bozanskom bicu, nego u ,,bozanskoj obitelji* jer
postaju djeca Bozjal4,

Tema jedinstva veoma je naglasena u Iv 17. Isus moli za jedinstvo ucenika da
budu jedno kao §to su Otac 1 Sin jedno (usp. 17,11) a potom moli za jedinstvo
ucenika s onima koji ¢e u buduc¢nosti povjerovati na njihovu rije¢ (usp. 17,20-21).
Temeljem zajedniStva zivota (zivotni sokovi u trsu i1 lozama odgovaraju ¢uvanju
rijeci/zapovijedi, usp. 15,3.7.10) uslijedit ¢e plodovi: ljubav jednih prema
drugima. Time se proslavlja Otac a oni se potvrduju istinskim u¢enicima. Dakle,
crkveno zajedniStvo, koje Pavao naziva koinonia, kod lvana je ukorijenjeno u
prebivanju Crkve u Sinu a preko Sina u Ocu.#’

Jedinstvo u€enika medusobno 1 s Ocem i1 Sinom oc€itovat ¢e se na van, prema
svijetu. Kao §to je Sin ¢inio ono §to mu je naredio Otac kako bi svijet znao da
ljubi Oca (usp. 14,31), tako ¢e 1 ucenici svijetu pokazati da vrSe Isusove
zapovijedi. Iako nisu od svijeta, Isusovi uéenici su upuceni svijetu. Cinjenica da
je Isus izabrao ucenike iz svijeta za posljedicu ima to da ¢e ih svijet mrziti (usp.
15,16.19; 16,33). Time su jos tjeSnje priblizeni Gospodinu. Izabranost jednih ne
znaéi da drugi ne mogu postati Isusovi. Biti u¢enik dostupno je svakome tko se
pouci od Oca (6,44-45). Stovise, pri svrietku velikosveéenike molitve postaje
jasno da Isus zajednicu svojih u¢enika vidi u univerzalnoj perspektivi (usp. 10,16;
17,20-21).148

Razlog tomu jest $to je njihovo poslanje, kojim ih Isus Salje svijetu (usp.
17,18; 20,21), nastavak njegova poslanja. Crkva je, stoga, misionarska zajednica.
Iskustvo ivanovskih zajednca bit ¢e obiljezeno osporavanjima, suprotstavljanjima
pa i progonom (usp. 16,1-4)}°. Tako je svijet podru¢je nevjere i suprotstavljanja
Bogu i svima koji su Bozji, Bog ga ne napusta — brine o njemu i ljubi ga preko
Crkve.

146 Usp. Andrew BYERS, Ecclesiology and Theosis in the Gospel of John, Cambridge University
Press, Cambridge 2017., 181.

147 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 304.

148 Usp. Craig L. BLOMBERG, A New Testament Theology, 670.

149 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 248.
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1.6. Sakramenti: krstenje i euharistija

Evandelje po Ivanu u odredenom stupnju daje nazrijeti iskustvo ivanovske
zajednice u liturgiji i primanju sakramenata. U liturgijskom, dogmatskom i
ekumenskom smislu poimanje sakramenata biljezi dugi razvoj, a i nemalene
prijepore po nekim pitanjima. U Evandelju po Ivanu nalazimo temeljna polazista
U kojima mozemo pratiti pocetke ovoga razvoja'®.

Od sakramenta, tj. Kristovih djela §to ih Duh ovjekovjecuje u Crkvi, ivanovska
teologija se usredotoduje na krstenje i euharistiju®’. U Evandelju po Ivanu &itatelj
se prvo susrece sa sakramentom krStenja. Ivan krsti da bi se ocitovao Jaganjac
Bozji (usp. 1,31.33). Za razliku od njegova 1 krStenja Isusovih u€enika koje je bilo
vodom (usp. 4,1-2), Isus ¢e krstiti Duhom Svetim (usp. 1,33; 20,22-23). Prvi jasan
signal o krStenju nalazimo u Isusovim rije¢ima Nikodemu: tko se ne rodi odozgor,
ne moze vidjeti kraljevstva BoZjega (3,3). lako Isus ne spominje izrijekom
krStenje, Crkva je oduvijek njegove rijeci shvacala upravo u tom smislu: oni koji
ulaze u zajednicu rodeni su odozgor, snagom Duha koji se dobiva kr§tenjem u
Isusovo ime. Krstenje je, dakle, sakrament vode i Duha, pri ¢emu voda oznacava
Zivu vodu t]. Duha. Onaj tko bude ovako ozivljen, putem zemaljskih stvari, mo¢i
¢e kasnije razumjeti i nebeske (3,11-12; usp. 6,1-2).1%2 lvanovski naglasak da
Isusovo krstenje komunicira Duha Svetoga u suglasju je s drugim novozavjetnim
izri¢ajima o krtenju (usp. Mk 1,7-8; Mt 3,11; Tit 3,5)%,

U 13,3-11 Isus zapocinje pranje nogu i, bududéi je to bio posao robova i slugu,
naznacava da ¢e njegova smrt na krizu biti sluZzenje kako bi oprao grijehe svijeta.
Stoga krsno pranje ne podrazumijeva pranje cijelog tijela (usp. 13,10) niti je obred
kritenja ono §to spasava nego Gospodinova smrt &isti grijehe.?®* Najava s po&etka
Evandelja da je Isus onaj koji krsti Duhom Svetim (usp. 1,33) ostvaruje se tek
poslije uskrsnuca kada uskrsli svoji dahom ucenicima komunicira Duha (usp.
20,22). Podsjec¢ajuci na stvaranje Covjeka u Post 2,7, ovim ¢inom se zeli re¢i kako
Isus poslije muke, smrti i uskrsnuca udjeljuje novi Zivot — time je govor o krstenju
tj. rodenju od vode i Duha (usp. 3,5) upotpunjen. Sli¢nost izraza oprostiti i

150 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 256.

131 Usp. Bruce VAWTER, ,Ivanovska teologija“, u: R. E. BROWN — J. J. CASTELOT — J. J.
McKENZzIE i dr., The Jerome Biblical Commentary, Prentice Hall, Inc., Englewood Cliffs
1968., hrv. prijev., Biblijska teologija Staroga i Novoga zavjeta, Krs¢anska sadasnjost,
Zagreb 1980., 21993., 435-465, ovdje 460.

152 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 308-309.

153 Usp. Ivan DuGaNDZIC, Biblijska teologija Novoga zavjeta, 154.

154 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 309.
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zadrzati grijehe upucuje na povezanost sa sinoptickom tradicijom (usp. Mt 18,18;
16,19) te daje razloga razumieti ih i u pravnom smislu®®.

[ako u Evandelju po Ivanu nema eksplicitnog izvjeStaja o ustanovljenju
euharistije — jer govore¢i o posljednjoj veceri izvjestava 0 Isusovu pranju nogu
(usp. 13,1-17) — ono ipak za vrijeme Isusova javnog djelovanja biljezi govor o
kruhu Zivota koji je s neba siSao (usp. 6,25-59). U osnovi, ovaj poduZzi govor ima
dva dijela: u prvom Isus govori o sebi kao o kruhu s neba kojega daje Otac (usp.
6,25-46) a u drugom dijelu obeéava dati kruh Zivota (usp. 6,47-59)*%. Isusova
glavna tvrdnja jest da nije Mojsije Izraelcima dao kruh s neba nego ga daje Otac
nebeski Salju¢i svoga Sina — on je istinski kruh koji daje zivot svijetu (usp. 6,32-
33). lako je u drugom dijelu isprva naglasak na vjeri — jer oni koji njega
blaguju/vjeruju u njega imat ¢e zivot vje¢ni (usp. 6,47.50-51ab), kasnije u odsjeku
6,51c-58 Isus pocinje govoriti o svom tijelu 1 krvi te umjesto glagola estheon
dolazi glagol trogeon ¢ime se naglaSava euharistijsko znacenje kruha i
blagovanja: vjera da je Isus kruh koji je s neba siSao sada poprima notu
materijalnosti u kontekstu sakramenta euharistije — radi se o stvarnom,
materijalnom blagovanju Isusova tijela i krvi.*’

1.7. Eshatologija

Cesto se, zbog izostanka za Novi zavjet uobi¢ajenog govora o paruziji, koncu
povijesti i kona¢nom sudu, ivanovsku eshatologiju smatra realiziranom
eshatologijom, kao da je kod Ivana buducnost prodrla u sadaSnjost, dok je
sinopti¢ka i pavlovska konzistentna eshatologija, jer zadrzava jasne i stabilne
konture povijesti, njezinog svrsetka, paruzije 1 vje¢nog suda.

No, ova podjela je ipak poneSto napregnuta. Naime, niti je u ivanovskoj misli
odsutna ideja konacnog casa (usp. Iv 5,28; 1 Iv 2,28), niti je jedini novozavjetni
autor koji govori u kategorijama realizirane eshatologije (usp. 2 Kor 1,22; 5,5; Ef
1,14; Kol 3,1)*8. Cini se da je vise rije¢ o razli¢itim naglascima pojedinog
novozavjetnog pisca negoli o njihovoj posvemasnjoj i isklju¢ivoj orijentaciji na
odredeni tip eshatologije.

Ivan Isusa predstavlja kao onoga koji daje zZivot/zivot vjecni (usp. 4,14; 6,33;
10,10) te, u konacnici, jest Zivot (usp. 14,6). Slusati Isusovu rije¢ i vjerovati u
njega znac¢i ve¢ za ovoga zivota imati udjela u vje¢nom zivotu (usp. 3,36; 5,24;

155 Usp. Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavijeta, 256.

156 Usp. Ivan DUGANDZIC, Biblijska teologija Novoga zavjeta, 155.

157 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 309-310.
158 Usp. Bruce VAWTER, ,,Ivanovska teologija®, 459.
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6,47). Vjerovati znaci uzivati eshatoloski dar vjeCnoga Zivota. No, to mu ne prijeci
prikazati da Isus govori 0 casu (usp. 5,28-29), posljednjem danu (usp.
6,39.40.44.54) i sudu koji se veze uza nj (usp. 12,48) te Isusovom ponovnom
dolasku (usp. 14,3.18.28). Stovise, vidi se da Ivan pojam casa veZe uz Sinovljevu
prisutnost u povijesti: dolazi cas, sada je (4,23; 5,25). Dakle, ono §to sinoptici i
Pavao smjestaju na svrSetak povijesti, [van prepoznaje u pocetnoj fazi ostvarenja
ve¢ za Isusova Zivota — ve¢ sada vjernik pocinje po vjeri participirati na vjeénom
zivotu. No, 1 lvan, ponekad, uskrsnuce ostavlja za cas Kkoji ima nastupiti u
posljednji dan (usp. Iv 6,40.54; 11,24). Ovo stavljanje jedno pored drugoga — veé
prisutnog vje¢nog zivota i buduéeg uskrsnuc¢a — naglasava vaznost ve¢ primljenog
dara jer buduce uskrsnuce je jednostavno njegov nastavak. Vjera (usp. 6,40) 1
blagovanje Isusova tijela i krvi (usp. 6,54) presudni su za ulazak u prvine Zivota
vjeénoga sada te za uskrsnuc¢e u posljednji dan. Napetost izmedu ova dva casa
najjasnije 1 najdramati¢nije do izrazaja dolazi u Isusovu razgovoru s Marijom,
nakon $to je do$ao uskrisiti Lazara (usp. 11,21-26).1°

Razlog otvaranju prostora za oba eshatoloSka koncepta najvjerojatnije je u
realiziranom daru Duha. Naime, tradicionalna Zidovska iSCekivanja vezala su dar
Duha s nastupom eshatona. Ivanovska zajednica ve¢ je ima iskustvo tog dara te je
vjerojatno to razlog §to moZe govoriti o spasenju 1 zZivotu vjeCnom koji je veé
poceo, bez da nijeCe 1 umanjuje vaznost konacnog ¢asa kojeg priznaje u suglasju
s veéinom novozavjetnih svjedocanstva.

Stoga vremenska proteznost za ivanovsku eshatologiju nema onaj znacaj koji
ima u sinoptickoj 1 pavlovskoj perspektivi. Tradicionalne predodzbe koje su
govorile o svrSetku vremena, uokvirenom u apokalipti¢ki scenario, kod Ivana
ustupaju mjesto vertikalnom pristupu i znacenju Onoga koji je s neba siSao 1 daje
Zivot vje¢ni ovdje i sada.®!

J. Gnilka ovu pojavu precizno analizira s literarno-teoloskog aspekta. Po
njemu retci 5,27b-29 kazu kako ¢e sud biti odrzan na kraju povijesti pozivom Sina
Bozjega da izidu koji su u grobovima na sud ciji ishod ¢e biti uskrsnuce
zivota/osude. No, u 5,24-26, dakle retcima koji prethode, govori se kako se
uskrsnuce ve¢ u sadasnjosti dogodilo po vjeri, odnosno govori se o prijelazu iz
podruéja smrti u podrucje zivota (na istom tragu bio je i Isusov govor u 3,15-21).

Naime, ovdje su jedan pored drugoga ,,prostorno-prezentski i ,,vremensko-
buduéi“ eshatoloski koncept. Iako vremenska perspektiva najavljuje sud za
odredeni ¢as u buducnosti, prezentski model zadrzava svoju punovaznost: prema
tome oni koji su u grobovima, tj. koji su mrtvi, po vjeri su usli u zivot (usp. 5,24s).

159 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 311-313.
160 Usp. Bruce VAWTER, ,,Ivanovska teologija*,459.
161 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 313.
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Iz Isusovih rije¢i proizlazi kako za ispravno shvacéanje prezentskog koncepta
treba dodati jo$ dva elementa:

1. vjera po kojoj se u sadaS$njosti ulazi u Zzivot mora biti pradena
odgovaraju¢om moralnom kvalitetom zivota;

2. vjecni zivot, koji je u takvoj osobi ve¢ zapoceo, bit ¢e potpuno ostvaren o
uskrsnué¢u mrtvih u posljednji dan, §to potvrduje etiri puta ponovljeni obrazac ja
¢u ga uskrisiti u posljednji dan (6,39.40.44.54).

Ovakav dvojni tip eshatologije nastavljase iu 1 Iv, s razlikom §to je u Poslanici
kao kriterij moralnosti zivota stavljena ljubav (usp. 1 Iv 3,14). 1z ovoga proizlazi,
gledaju¢i zajedno eshatologiju Evandelja po Ivanu i Prve Ivanove Poslanice, da
vjera omogucuje pocetke a Zivljenje ljubavi potvrduje prisutnost vje¢noga zivota
u vjerniku. To je razumljivo jer Poslanica nastoji pruziti orijentaciju ¢lanovima
zajednice u kojoj su se pojavila Stetna ucenja: ona razobli¢ava pogresno shvacanje
vjere i ukazuje ispravan put — vjera se ne moze odvojiti od bratske ljubavi.!6?

162 Preuzeto u skraéenom obliku iz Joachim GNILKA, Teologija Novoga zavjeta, 244245,
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PRVA POSLANICA SOLUNJANIMA

1. Teologija

Zapocinju¢i govor o Prvoj Poslanici Solunjanima, potrebno je istaknuti
nekoliko opéenitih obiljezja Pavove teologije i pitanja koja su s njima usko
povezana.

Prvo se odnosi na dugogodi$nji napor istrazivaca pronaéi srediste teologije sv.
Pavla. Unato¢ ogromnim naporima i primjeni razli¢itth modela proucavanja, u
biblijskoj znanosti jo$ uvijek ne postoji suglasje ni oko moguénosti postojanja
neke srediSnje teme a kamoli o kojoj bi se temi ili eventualnoj sloZenijoj tematskoj
strukturi radilo®,

Sljedeca poteSkoca ogleda se u nemogucnosti pronalaZenja unutarnjeg
jedinstva Pavlovih poslanica. Kroz dugi period istrazivanja smatralo se kako
drugi, parenetski dio, poslanica u pravilu nema tjeSnjih unutarnjih poveznica s
prvim, doktrinarnim. Stoga se drugi dio naj¢e$¢e smatralo nadodanim i ne
najuspjesnije integriranim®*. U novije vrijeme istrazivaci po¢inju nadilaziti ovo
shvacanje te nastoje pronaci poveznicu izmedu teoloSkih i parenetskih sekcija
pojedine poslanice!®. Drugim rije¢ima, jedan od novijih trendova u prou¢avanju
Pavlovih poslanica jest istrazivanje veza izmedu teologije 1 moralne nauke
pojedine od poslanica®®®,

1.1. Teologija izabranja

163 Za detaljniji uvid usp. Ivica CATIC, Crkva — novo drustvo usred staroga imperija. Obrisi
Paviove politicke teologije, Glas Koncila, Zagreb 2016., 15-66.

164 Usp. Martin DIBELIUS, Die Formgeschichte des Evangeliums, J. C. B. Mohr, Tiibingen,
°1966., 239-241, Calvin J. ROETZEL, The Letters of Paul: Conversations in Context,
Westminster John Knox Press, Louisville, #1998., 66.83.

165 Usp. Jouette M. BASSLER, ,,Paul’s Theology: Whence and Whither?, u: D. M. HAY (ur.),
Pauline Theology, Volume Il: 1 & 2 Corinthians, Fortress Press, Minneapolis, 1993., 3-17,
i Charles B. COUSAR, ,,The Theological Task of 1 Corinthians: A Conversation with Gordon
D. Fee and Victor Paul Furnish®, u: D. M. HAY (ur.), Pauline Theology, Volume Il: 1 & 2
Corinthians, Fortress Press, Minneapolis, 1993., 90-102.

186 Usp. John G. LEWIS, Looking for Life: The Role of “Theo-Ethical Reasoning” in Paul’s
Religion, JSNTSup 291, T & T Clark, London, 2005., i Richard E. DEMARIS, The New
Testament in its Ritual World, Routledge, Abingdon, 2008., 76-80.
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U Prvoj Poslanici Solunjanima ta je veza prepoznatljiva u kategoriji izabranja.
Naime, Pavao Poslanicu otvara zahvalnicom u kojoj Solunjane podsjec¢a na
njihovo ekloge, izabranje (1,4) kojim ih je Bog izabrao i zbog kojega su postali
braca od Boga ljubljena (1,4), $to je termin koji se izvorno pridavao lzraelu kao
Izabranom narodu a sada ga bastine i ¢lanovi Crkve!®’. Aludirajué¢i na Pnz 7,7-8,
Apostol namjerno zeli ista¢i stozernu vaznost Bozjeg izabranja koje prozima
povijest spasenja, konstituirajuéi Izrael i Crkvu narodom BoZzjim!%. Bozje
izabranje rezultirat ¢e njegovim pozivom (2,12), koji do Solunjana dolazi putem
Evandelja, i predstavljat ée temelj za poticaje na moralni Zivot u poslanici®®®.
Pavao ¢e se zato viSekratno pozivati na izabranost Solunjana (1 Sol 1,4; 2 Sol
2,13), njihovu pozvanost (1 Sol 2,12; 4,7; 5,24; 2 Sol 1,11; 2,14) 1 predodredenost
(1 Sol 3,3; 5,9). Istrazivaci Pavlove teologije govore da se ovdje, kao i u Drugoj
Poslanici Solunjanima, radi o primjeru tzv. teologije izabranja (election theology)
koja mu, zbog naglaska na posvecenju, prirodno pruza temelj i povod da uputi
moralne poticaje Solunjanima'’™. Uz teologiju izabranja, istraziva¢i su u 1 Sol
uodili i postojanje teologije rijeci BoZje (Word of God theology)*'t.

Promatrajuci teologiju izabranja kao podlogu Pavlove pareneze u Prvoj
Poslanici Solunjanima, neki istrazivaci su iznijeli miSljenje kako se Pavlova
moralna nauka u ovoj poslanici ipak jasno razlikuje od one u njegovim kasnijim i
zrelijim poslanicama’2. Cinjenica jest da se Pavlova moralna nauka u Poslanici

167 Usp. 1. Howard MARSHALL, ,,Election and Calling to Salvation in 1 and 2 Thessalonians®,
u: Raymond F. CoLLINS (ur.), The Thessalonians Correspondence, BETL 87, Leuven
University Press, Leuven, 1990., 259-276, ovdje 262.

168 Usp. Gordon D. Feg, The First and Second Letters to the Thessalonians, NICNT, Wm. B.
Eerdmans Publishing Co., Grand Rapids, 2009., 30.

169 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Ethics: The Legacies of Jesus and Paul, Westminster
John Knox Press, Louisville, 1996., 1996, 126-127, takoder i Charles A. WANAMAKER,
,Book of 1 Thessalonians®“, u: Kevin J. VANHOOZER (ur.), Dictinary for Theological
Interpretation of the Bible, Baker Publishing Group, Grand Rapids, 2005., 793-796., ovdje
796.

170 Usp. Thomas J. DEIDUN, New Covenant Morality in Paul, AnBib 89, Biblical Institute Press,
Rome, 1989., 18-28. i 53-63, Jiirgen BECKER, Paul: Apostle to the Gentiles, Westminster
John Knox, Louisville, 1993., 130-140 i Frank J. MATERA, New Testament Ethics: The
Legacies of Jesus and Paul, 123.

171 Usp. Karl P. DONFRIED, ,,1 Thessalonians, Acts and the Early Paul“, u: R. F. COLLINS (ur.),
The Thessalonian Correspondence, Leuven University Press, Leuven, 1990., ovdje 55, i
Martin HENGEL — Anna Maria SCHWEMER, Paul Between Damascus and Antioch: The
Unknown Years, Westminster/John Knox, Louisville, 1997., 304.

172 Usp. Siegfried ScHuLz, Neutestamentliche Ethik. Ziircher Grundrisse zur Bibel.
Theologischer Verlag, Zurich, 1987., 290-333, i Udo SCHNELLE, ,Die Ethik des 1
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Galacanima ili Rimljanima ve¢ na prvi pogled razlikuje od ove u Poslanici
Solunjanima, iako i teologija izabranja u 1 Sol podrazumijeva da su ¢lanovi
solunske crkve opravdani Bozjom milo$éul’. Opéenito govoreéi, tendencija je
postojec¢e razlike u teoloSkim izri¢ajima tumaciti specificnom situacijom u
solunskoj crkvenoj zajednici koja nije zahtijevala raspravljanje o opravdanju
zakonom/vjerom u Kristal™*. Pavao bi, prema nekima, ovdje iznosio moralnu
nauku na temelju teologije izabranja koja ¢e tek kasnije, uslijed kontroverzija sa
judaizantima, evoluirati prelaskom u teologiju u kojoj je srediSnja tema
opravdanje vjerom!”™. Drugi, pak, egzegeti smatraju da su klju¢ni elementi
Pavlove nauke (npr. o opravdanju i znacenju kriza, pneumatologije itd.) vec¢
prisutni u 1 Sol, premda u diskretnijoj formi negoli u kasnijim poslanicama'’. U
prilog ovom drugom misljenju ide 1 ¢injenica koju istiCe R. Riesner da je Pavao
prije pisanja 1 Sol iza sebe ve¢ imao petnaestak godina apostolskog djelovanja te
se stoga njegova teologija u ovoj poslanici ne moze jednostavno okarakterizirati
kao rana faza njegove misli, nego je radije treba smatrati determiniranom
specificnom situacijom solunske crkve toga vremena kao i Pavlovim pastoralnim
naporimal’’. Osim toga, Pavao je od Solunjana otisao tek nekoliko mjeseci prije
negoli ¢e im pisati pa nije imao potrebe nakon tako kratkog vremenskog perioda
u njoj navoditi temeljne teoloSke postavke koje im je detaljno obrazlagao dok je
bio s njimal’®,

Thessalonicherbriefes, u: Raymond F. COLLINS (ur.), The Thessalonians Correspondence,
BETL 87, Leuven University Press, Leuven, 1990., 295-305.

173 Usp. Karl P. DONFRIED, ,,1 Thessalonians, Acts and the Early Paul®, 3-26.

174 Ernest BEST, The First and Second Epistles to the Thessalonians, Adam & Charles Black,
London, 1972., 220-222, smatra da specifi¢nost Pavlovog teoloskog govora u 1 Sol dolazi
od razli¢itih ispustanja tj. dodavanja o odnosu na njegov govor u drugim poslanicama a koja
su uvjetovana razli¢itim faktorima: a) Pavao u 1 Sol odgovara na pitanja njegovih ¢itatelja i
stoga ispusta nacelni teoloski govor; b) ono Sto piSe u poslanici pretpostavlja poucavanje
tijekom njegovog prethodnog boravka u Solunu; ¢) problemi koji su se pojavljivali u kasnijoj
fazi njegovog djelovanja naveli su Pavla da pocne upotrebljavati specificne teoloSke
kategorije 1 termine koje ne susre¢emo u ranijim poslanicama; d) unato¢ ovim ispustanjima,
razlic¢ita temeljna strukturalna obiljezja Pavove misli prisutna su i u ovoj poslanici: nova
egzistencija koju zadobiva vjernik, povezivanje indikativa i imperativa te tijesna povezanost
vjernika s Kristom.

175 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Ethics: The Legacies of Jesus and Paul, 124.

176 Usp. Martin HENGEL — Anna Maria SCHWEMER, Paul Between Damascus and Antioch: The
Unknown Years, 302-327.

L7 Usp. Rainer RIESNER, Paul’s Early Period: Chronology, Mission Strategy, Theology,
Eerdmans, Grand Rapids, 1998.

178 Usp. Donald A. CARSON — Douglas J. Moo, An Introduction to the New Testament — Second
Edition, Zondervan, 548.
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U svakom slu¢aju, gledajuc¢i lingvisticki 1 konceptualno, Pavlova teologija
poCiva na starozavjetnim temeljima; iako nema eksplicitnog citiranja,
prepoznatljiva je uporaba termina i frazeologije koja potjece iz Staroga zavjeta®’.

1.2. Etika

Jedno od temeljnih teoloskih obiljezja 1 Sol jest gotovo potpuno odsustvo
govora o grijehu. O njemu se izri¢ito govori samo u 2,16, gdje je 1 spomenut
pomoé¢u imenice hamartia, a odnosi se na grijehe Zidove koji su odbacili
Evandelje. Pavao ne govori o grijehu Solunjana, iako ih opominje da se ¢uvaju
svakog oblika zla (5,22), nego ga viSe zaokuplja njihov duhovni napredak pa ih
zeli podrzati i unaprijediti na tom putu®®. Isto tako, ni osuda grijeha nije istaknuta
tema a Bozja srdzba, tj. kazna za grijeh jest stvarnost iz koje su Solunjani ve¢
izbavljeni (1,10; 5,9)18L,

Na Bozje izabranje, Solunjani reagiraju vjerom koja nije indiferentna nego
djeluje, ljubavlju koja nije ravnodusna nego je zauzeta i nadi koja se odlikuje
postojano$éu usred teskoéa (1,3)'82. Ova trijada kreposti pojavljuje se jos jednom
u poslanici (5,8) i, §to je znakovito, ponovno su grupirane. Cinjenica da je prisutna
1 u drugim knjigama Novog zavjeta upucuje na to da je najvjerojatnije
pretpavlovskog podrijetlat®?,

Istrazivaéi prepoznaju da izabranje 1 Bozji poziv kojim ih zove i ovdje
konstituiraju poznatu dijalektiku izmedu indikativa, koji izrazava teolosku
perspektivu nove egzistencije Solunjana, i imperativa, koji opisuje kakav bi trebao
biti odgovor kojim ¢e Solunjani prihvatiti novu egzistenciju. Konkretno receno,
zbog toga $to su postali sinovi svjetla (5,5), Pavao pred krS¢ane stavlja niz
zahtjeva izrazenih imperativima (5,6-8.11-19)*% Kona¢ni cilj Pavlovih
pastoralnih napora jest posvecenje Solunjana (3,13; 4,4.7; 5,23). Pri tom
Imperativi nisu hladna, bezdusna naredenja, nego putokazi koje im Pavao srda¢no

179 Usp. I. Howard MARSHALL, ,,Pauline Theology in the Thessalonian Correspondence®, U:
Morna D. HOOKER & Stephen G. WILSON (urr.), Paul and Paulinism. Essays In honour C.K.
Barrett, SPCK, London 1982., 173-183, ovdje 178.

180 Usp. 1. Howard MARSHALL, isto,174; on isti¢e da, iako ovo odsustvo govora o grijehu moze
Cuditi kad se uzme u obzir da izvedenice iz korijena hamart- dolaze kod Pavla 88 puta,
¢injenica je da se vecina njih pojavljuje u Poslanici Rimljanima (60-ak) tako da 1 Sol u tom
smislu ne predstavlja drasti¢an izuzetak.

181 Usp. 1. Howard MARSHALL, isto, 174.

182 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Ethics: The Legacies of Jesus and Paul, 127.

183 Usp. 1. Howard MARSHALL, ,,Pauline Theology in the Thessalonian Correspondence®, 177.

184 Usp. 1. Howard MARSHALL, isto, 178.
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komunicira: Solunjane ¢ak Cetrnaest puta naziva bracom, §to je vrlo ¢esta uporaba
u usporedbi s drugim poslanicama?®®,

Kao i teologija Prve Poslanice Solunjanima, i njezina etika ide istim stopama.
Moral nasljedovanja, svetosti te konkretni poticaji iz podruc¢ja seksualnog morala
takoder se temelje na starozavjetnoj bastini. Poticaji upuceni Solunjanima
orijentirani su uglavnom na Boga, a kritenje i euharistija uopée se ne spominju®®.

O seksualnom moralu Apostol govori u 4,3-8. Ovdje zagovara eksluzivnu
monogamiju — da svatko posjeduje samo svoju zenu i ne ugrozava tude brakove,
ali da se pri tom prema svojoj Zeni odnosi Casno i s poStovanjem, a ne samo kao
prema seksualnom objektu. On inzistira na tome da se ¢lanovi solunske crkve
trebaju razlikovati od pogana 1 stoga ne dati voditi seksualnom zeljom ni u izboru
bracnog druga a ni u odredivanju kasnijeg odnosa prema njemu. lako je grcko-
rimski mentalitet poznavao zahtjev ¢asnog ophodenja prema Zivotnoj druzici,
zahtjev svetosti (usp. 4,3.7.8) u Zivljenju brac¢ne ljubavi predstavlja novinu za onaj
dio solunske crkve koji prethodno nije bio u doticaju sa zidovstvom?*®’. Pozivajuéi
Solunjane na samokontrolu i obuzdavanje vlastite seksualnosti kako bi se
razlikovali od poganske neobuzdanosti 1 permisivnosti, Pavao ocituje zidovsko
naslijede koje sada postaje dijelom formativne kr§¢anske pouke'®. Stoga zove
svoje vjernike da, oZivotvoruju¢i visoke moralne standarde na seksualnom
podrucju, pokazu kako poznaju Boga i svoju stvorenost na njegovu sliku te da u
skladu s tim zive dostojanstveno svoj brak, za razliku od pogana u njithovom
okruzenju koji takvo poznavanje Boga nisu imali (4,5)%,

Interesantan moment predstavlja povezivanje seksualnog morala sa varanjem
svoga brata (4,6). I u ovom, naglaseno diskurzivnom katalogu mana/grijeha u 4,3-
7, uocljiva je karakteristika koju manifestiraju u pravilu svi krS¢anski katalozi
mana/grijeha a to je inzistiranje na njihovoj socijalnoj dimenziji. Ova je nijansa,
koju Pavao bastini iz zidovske moralne bastine, u znatnom raskoraku sa
helenistickim moralnim ucenjima koji su naglaSavali osobni aspekt pojedinih

185 Usp. Raymond E. BROWN, Uvod u Novi zavjet, 451. I. Howard MARSHALL, ,.Election and
Calling to Salvation in 1 and 2 Thessalonians®, 260, Pavlov stav prema Solunjanima shvaca
kao izraz njegove brige da ne otpadnu od vjere i kao Zelju da izide u susret njihovoj
nesigurnosti uzrokovanoj vanjskim pritiscima.

86 Usp. Edgar M. KRENTZ, “First and Second Epistle to the Thessalonians”, u: David N.
FREEDMAN (ur.), Anchor Bible Dictionary, VI, New York — London — Toronto — Sydney —
Auckland 1992., 515-523, ovdje 516-517.

187 Usp. Ben WITHERINGTON, 1 and 2 Thessalonians. A Socio-Rhetorical Commentary, Wm. B.
Eerdmans Publishing Co., Grand Rapids, 2006., 116-117.

188 Usp. Bruce J. MALINA, The New Testament World. Insights from Cultural Anthropology,
John Knox Press, Atlanta, 1981., 122-151.

189 Usp. Gordon D. FeEg, The First and Second Letters to the Thessalonians, 150.
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mana'®. Dakako, Pavao ne zapostavlja osobno usavrSavanje — naprotiv (usp.
5,23) — nego ga smjeSta u novu perspektivu: Solunjanima, koji su navikli
razmiSljati u kategorijama osobnog usavrSavanja, usmjerava pogled na socijalni
aspekt njihovog posvecenja 1 njegove plodove. Stoga socijalno ponasSanje
predstavlja jedan od vaznih indikatora osobnog savrSenstva i posveéenja.

Medusobne odnose u crkvenoj zajednici Pavao zapocinje obrazlagati polazeci
od Solunjanima poznatog standarda. Naime, termin filadelfia u gréko-rimskom
svijetu onog vremena oznatavao je prije svega ljubav medu blizancima tj.
bracom®. Ovaj termin kod Pavla poprima novo znacenje: osobitost kri¢anskog
zajedniStva jest da ono ne pociva samo na vezama izmedu pojedinih ¢lanova
odredene crkvene zajednice nego se Siri 1 na pripadnike druge lokalne zajednice,
t]. ne ogranicava se samo na vjernike u solunskoj crkvi, nego se $iri po Makedoniji
1 Ahaji pa cak 1 Judeji (1,7-8; 2,4). Ovakvo shvaceno bratoljublje svoj korijen ima
u sjedinjenju pojedinog vjernika s Kristom u njegovu umiranju — Kristovo
umiranje nije bio dogadaj ograniCenog, privatnog karaktera nego dogadaj koji
stvara zajedniStvo izmedu njega 1 onih koji ¢e mu se krStenjem pritjeloviti (usp.
Rim 6), U sam identitet vjernika pripada Zivljenje zajedni$tva sa Kristom i
svima koji su mu pritjelovljeni. Stoga je ovako shvacena filadelfia funkcionalni
ekvivalent terminu agapé, $to je Pavlov uobicajeni izraz za ljubav!®:,

Kada su u pitanju Solunjani, ovakva promjena u poimanju bratoljublja i
njegov prijelaz u kr$¢ansku ljubav ima za posljedicu podizanje moralne
zahtjevnosti i samim tim nalaze promjenu mentaliteta. O bratoljublju pisao je i
Plutarh u svojoj raspravi O bratskoj ljubavi, medutim njegovi savjeti ti¢u se
obaveza izmedu brace i1 sestara po krvi, dok Pavao u kontekstu kr§¢anskoga
govora prosiruje opseg ovog pojma na povezanost medu svima koji su u Kristu —
svi su oni djeca Bozja i €ine novu, veliku obitelj. Ovdje se ne trazi samo
proSirivanje kruga ljudi s kojim kr§¢anin gaji bratske odnose, nego zamjenjivanje
vlastite obitelji velikom zajednicom mjesne a i drugih crkava (usp. Mt 10,35.37;
Lk 14,26; Mk 3,31-35)!%4. Za kr§¢anina svi oni koji su kritenjem preporodeni na

190 Usp. David E. AUNE, The New Testament in Its Literary Environment, 195.

191 Usp. Eckhard PLUMACHER, ¢priaderdia, pridderdoc, u: Horst BALZ — Gerhard SCHNEIDER,
(ur.), Exegetisches Worterbuch zum Neuen Testament, |11, Stuttgart, 1982.-1983.; engl.
prijev., Exegetical Dictionary of the New Testament, |11, Grand Rapids, 1993., 424.

192 Usp. Michael GorMAN, Cruciformity: Paul's Narrative Spirituality of the Cross, Wm. B.
Eerdmans, Grand Rapids 2001., 366-367.

193 Usp. Victor Paul FURNISH, 1 Thessalonians, 2 Thessalonians, Abingdon Press, Nashville,
2007., 95.

194 Usp. Wayne A. MEeeks, The Moral World of First Christians, Westminster Press,
Philadelphia 1986., 128; on napominje da je upravo ovo smanjivanje obiteljskih i rodbinskih
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istom Zivotnom izvoru — Kristovom krizu — predstavljaju novu zajednicu brace 1
sestara, izmedu njih u vjeri struji nova Zivotna povezanost. Ili, ako ostajemo u
kategorijama teologije izabranja karakteristicne za ovu poslanicu, onda Bozji
poziv predstavlja platformu na kojoj se pozvanici Bozji resocijaliziraju u novu
zajednicu — veliku kr¢ansku obitelj, Crkvu!®.

Pitanja rada i podjele dobara (usp. 4,11-12) Pavao namjerno usko povezuje s
prethodnim govorom o bratoljublju. G. Fee smatra kako je, uslijed pojave nekih
koji ne zele raditi — kao 1 zbog raznih socioloskih utjecaja (rad nije bila
univerzalna vrijednost u gréko-rimskom svijetu!) — Apostol osje¢ao potrebu
upozoriti one koji Zive na tudi racun da barem zbog ljubavi prema bracéi ponu
zivjeti odgovorno 1 raditi vlastitim rukama (usp. 4,11-12). On stoga pocinje S
captatio benevolentiae hvale¢i ih i pomoc¢u praeteritio naglaSava kako su oni
upoznati s vrijedno$¢u ljubavi — njoj su od Boga pouceni! — da bi im §to lakSe
uputio ove rije¢i korekcije koja se tiCe neodgovorne i nemarne manjine u
solunskoj zajednici®®,

[ako na prvi pogled ovi dijelovi Pavlove poruke mogu podsjecati na
respektabilno epikurejsko ucenje!®’, oni su ipak integralni dio krs¢anske pouke.
Mirnim Zivljenjem 1 radom vlastitim rukama Solunjani ¢e pripremiti temelje za
mir i slogu u zajednici, a to predstavlja konkretizaciju ljubavi o kojoj je prethodno
bilo rijeci. Pozivaju¢i na miran Zivot, Pavao na umu nema povlacenje iz svijeta iz
bilo kojeg filozofskog motiva nego povlacenje kojim ¢e na vanjskom podrucju
kr§¢ani ocitovati kako u potpunom predanju u Bozje spasenje ocekuju njegovu
paruziju'®®, Moralnu vrijednost ovakvog povladenja Pavao istite glagolom
filotimeisthai, kojim se u tadasnjoj profanoj upotrebi oznacavalo nastojanje
dobrostojec¢ih gradana ste¢i ¢ast putem javnih sluzbi. Njime porucuje vjernicima
da, u kontekstu tihog i skromnog Zivota, zavrjeduju za svoj Zivot i tako sebi
pribavljaju drugu vrstu ¢asti dok i$¢ekuju dolazak Sina BoZjega (usp. 1,10)%,

veza naustrb crkvenih predstavljalo okosnicu optuzbi koje su dizane protiv kr§¢ana i to bi
moglo biti jedan od uzroka nevolja koje su Solunjani podnosili (2,14-16; 3,3-5).

195 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Ethics: The Legacies of Jesus and Paul, 132.

19 Usp. Gordon D. Feg, The First and Second Letters to the Thessalonians, 156-157; kao
potvrdu teZine problema s onima koji pitanju rada nisu pristupali dovoljno ozbiljno, on
navodi jo§ Zes¢i Pavlov govor na tu temu u 2 Sol 3,6-14.

197 Usp. Raymond E. BRoOwN, Uvod u Novi zavjet, 452.

198 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Ethics: The Legacies of Jesus and Paul, 132.

199 Usp. Victor Paul FURNISH, 1 Thessalonians, 2 Thessalonians, 96.
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1.3. Eshatologija

Kada je rije¢ o teologiji izabranja, istrazivac¢ima Prve Poslanice Solunjanima
sljedeci prijeporni moment predstavlja njezin odnos sa eshatologijom. Za razliku
od uobicajenog stajalista da Pavao iz izabranja Solunjana izvodi posljedice koji
ono ima na eshatoloskom (2,12; 5,24) i etickom podru&ju?®, u novije vrijeme se
javljaju pokusaji izabranje promatrati kao jednu od podkategorija Sire teoloSke
baze koju predstavlja eshatologija?:.

Interesantno je uociti kako Pavao govor o eshatoloskim pitanjima usko
povezuje s moralnim poticajima. Ovu temu, vezanu za pitanje paruzije, Apostol
¢e najuze povezati s pitanjem socijalnih odnosa u solunskoj crkvenoj zajednici.
Naime, iako viSe putem tijekom poslanice aludira na Isusovu paruziju (1,10;
2,12.16.19; 3,1-3.13; 5,2-3.23), tekst u kojem se eksplicitno bavi ovom temom
(4,13-18), smjesta doslovno usred sekcije posveéene moralnim poticajima (4,1-
5,19), §to nije slucajno.

Nakon §to je u 4,13-18 objasnio kako vjernici koji su ve¢ umrli nece biti u
nepovoljnom polozaju o danu paruzije, Pavao u 5,1-11 poti¢e ¢lanove solunske
crkve da Zive trezveno, Zivotom dostojnim djece svjetlosti i djece dana (5,5) jer
dan Gospodnji dolazi u nepoznatom ¢asu, kao kradljivac u noéi (5,2). Time, dok
umiruje njihovu zabrinutost za pokojne, koristi priliku da energiju te iste
zabrinutosti Solunjana pred nastupaju¢om paruzijom preoblikuje u paznju prema
njihovom vlastitom moralnom Zivotu 1 njegovim manjkavostima (usp. 3,10).
Stoga im pomocu sintagmi djeca svjetlosti i djeca dana posvjescuje da su
sudionici eshatoloske bitke i1 da se, kao svatko drugi tko se nade u borbi, trebaju
naoruzati dovoljno moénim oruzjem: oklopom vjere i ljubavi, kacigom-nadom
spasenja (5,8). Cinjenica da su ve¢ predodredeni za spasenje zahvaljujuéi
Kristovoj smrti (5,9-10) jest, uz brigu za njihove drage pokojnike, motivirajuci
faktor da se i sami ukljuc¢e u eshatolosku bitku u kojoj se boj bije na moralnom
podrucju jer glavna snaga vjernika temelji se na vjeri, nadi i ljubavi.

Stoga se moralni zivot, iz ovih Pavlovih rije¢i, predstavlja kao dar i zadatak.
Ovaj dvostruki aspekt moralnog zivota najuze je povezan s Gospodinovom
paruzijom. Pocetak spasenja se ve¢ dogodio u Kristu u kojem vjernik zadobiva
predodredenje za posvecenje a njezino ispunjenje tek treba nastupiti. IS¢ekujuéi
taj trenutak, vjernik treba bdjeti, zive¢i moralnim Zivotom da bi se pred Bogom

200 Usp. I. Howard MARSHALL, ,,Election and Calling to Salvation in 1 and 2 Thessalonians®,
269-270.

201 Usp. David LUCKENSMEYER, The Eshatology of First Thessalonians, Vandenhoeck &
Ruprecht, Gottingen 2009., 20-21.
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mogao pojaviti u besprijekornosti i savrsenosti svog srca i bi¢a (3,13; 5,23)%%2,
Ovo isc¢ekivanje snazno je obiljezeno nadom po kojoj se razlikuje vjernik od
nevjernika a njezino povezivanje sa istrajno$c¢u iS¢ekivanja tipican je pavlovski
motiv2%,

202 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Ethics: The Legacies of Jesus and Paul, 132.
203 Usp. I. Howard MARSHALL, ,,Pauline Theology in the Thessalonian Correspondence®, 177.
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DRUGA POSLANICA SOLUNJANIMA

1. Status kroz povijest

Upadljiva sli¢nost u teologiji izmedu 1 i 2 Sol opravda tretirati ih kao veoma
usko povezane. Naime, kao i u 1 Sol, tako i ovdje Pavao koristi teologiju izabranja
kako bi uvjerio Solunjane da ¢e ih Gospodin braniti na dan paruzije. Temeljem
toga ¢e ih pozvati na postojanost u nevoljama.2%

Zajednicka im je 1 tema rada.

2. Teologija

2.1. Znacenje progona i nevolja

U 1 Sol Pavao je govorio o danu paruzije i to prije svega Sto ¢e se dogadati s
onima koji su usnuli prije toga dana, kako ih Gospodin ne¢e zapostaviti nego ¢e
najprije njih uzeti k sebi a potom i ostale koji su njegovi (usp. 1 Sol 4,13-18). U
2 Sol reagira na drugaciju situaciju jer Poslanica zeli odgovoriti na pitanje: znace
li intenzivni progoni i nevolje da je doSao dan paruzije? lako ih je ve¢ poucavao
da su predodredeni za nevolje poradi vjere u evandelje, Pavao sada nastoji
objasniti vezu izmedu progona i nevolja te paruzije i kraljevstva Bozjega.

Pavlova poruka jest da nevolje koje podnose Solunjani imaju za cilj potvrditi
ih dostojnima Kraljevstva Bozjega.

2.2. Otajstvo bezakonja

lako je upozoravao Solunjane kako ne vrijedi kalkulirati o vremenu paruzije,
Pavao ¢e u ovoj Poslanici ipak ustvrditi kako ona nece nastupiti prije nego li se
dogode odredene stvari:

- otpad (usp. 2,3)

- objava covjeka bezakonja (usp. 2,3).

204 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 111-112.
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Apostol je uvjeren kako jest na djelu otajstvo bezakonja (usp. 2,7), ali jo$
uvijek nesto (usp. 2,6) ili netko (usp. 2,7) ga zadrzava. No, kada bude uklonjen,
otkrit ¢e se Bezakonik koji ¢e sebi prisvajati bozanske prerogative. Stoga, paruzija
jos$ nije blizu, kako su vjerovali neki od Solunjana jer se joS uvijek nije dogodio
otpad i nije se pojavio Bezakonik. Solunjani, zbog svoga izabranja, imaju sve
razloge radije ostati postojani u onome u ¢emu su pouceni negoli pomisliti da je
ve¢ nastupila paruzija (usp. 2,15); njihove patnje ne oznacavaju nastup paruzije
nego su potvrda njihova izabranja.

2.3. Zivjeti sredenim Zivotom

Ako je problem neurednih (ataktoi) u tome $to su pogresno zakljucili da je veé
nastupila paruzija, vjerojatno su stoga poceli zivjeti neuredno i lijencariti (usp.
3,6.11), tj. ne u skladu s primjerom i naputcima sv. Pavla. Stoga ih podsjec¢a na
ranije pouke, napose na onu o potrebi rada svojim rukama (usp. 1 Sol 4,11). Bez
obzira na iznenadnost dolaska Gospodnjega, nada u paruziju ne moze vjernika
ispri¢ati od potrebe odgovornosti prema svom Zivotu i svijetu u kojemu zivi. Stoga
Pavao podsjeca na vlastito ponasanje medu Solunjanima (usp. 2 Sol 3,7-9).

Na koncu izvlaci kratku i jasno poruku: tko neée da radi, neka i ne jede (3,10)!

2.4. Zakljucne misli

Teologija 2 Sol podudara se s teoloskim naglascima 1 Sol. | ona je
koncentrirana oko tri osnovna koncepta:

1) navijesStanje evandelja Bozjega;

2) izabranje Solunjana kao temelj njihova posvecenja i

3) Gospodinova paruzija.

| rad svojim rukama.
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PRVA POSLANICA KORINCANIMA

1. Specifi¢nosti korintske crkvene zajednice

U poslanicama upucenim korintskoj crkvenoj zajednici odjekuju neke od tema
koje su bile istaknute i u Pavlovoj korespondenciji sa Solunjanima: teologija
izabranja, ekleziologija koja crkvu vidi kao od Duha posveéenu zajednicu,
eshatologija fokusirana na dogada; Gospodnje paruzije. Uz ove, u 1 1 2 Kor
pojavljuje se ¢itav niz novih teoloskih motiva. Pri njihovoj impostaciji, Pavao
uvijek polazi od Evandelja shva¢enog kao vijest o onome §to je Gospodin uc¢inio
u Kristu. Mnostvo razlika i nijansi koje se pojavljuju posljedica su primjene
Evandelja na razlicite okolnosti i1 pitanja koja se iz njih radaju.

U Korintu se Pavao susre¢e s novom situacijom na koju mora odgovoriti
polaze¢i od Evandelja. Naime, korintska zajednica vjernika odlikovala se
dubokim uvjerenjem kako u svojim zivotima proZzivljava snazno iskustvo Duha,
no nije uspijevala uskladiti duhovne darove s raspetim Kristom koji im je izvor.
Kako povezati Bozju mudrost i mo¢ s krizem? Kako shvatiti spasenje u Kristovu
krizu? Smatrali su da su se ve¢ zakraljili, da su ispunjeni svakim znanjem i
mudroS¢u, da su nadisli izazove tijela. U takvom nainu razmi$ljanja nije bilo
mjesta za slabost 1 ludost kriza. Nisu u slabosti 1 ludosti Kristova kriza nazrijevali
Mudrost Bozju. Drugim rije¢ima, nisu razumjeli Isusov zivot i smrt, odnos kriza
1 uskrsnuca.

2. Teologija

2.1. Mudrost BozZja i rijec kriza

Korinéani su se grupirali u odnosu na one koji su ih krstili, neki su se prozvali
Pavlovima, Apolonovima, Kefinima, a neki Kristovima... Cijenili su mudrost i
znanje, ali nisu ih znali povezati s Duhom koji je medu njima djelovao i s krizem
koji je izvor spasenja. Naglasavanje mudrosti i znanja na ustrb kriza vodilo je u
gnosticizam, a podjela na grupe u raskol.
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U tom kontekstu Pavao razvija svoju teologiju kriza (1 Kor 1,18 — 2,5). Kriz
jest sablazan (skandalon) Zidovima i ludost (moria) poganima. Jer je sintagma
raspeti Mesija u sebi oximoron (Mesija pod prokletstvom?!), poruka kriza ludost
je svjetskoj mudrosti. To je paradoksalni nacin na koji se Bog objavljuje svijetu
koji ga u svojoj ,,mudrosti® nije upoznao. Kriz Kristov pocetak je dijalekticke
teologije koja pokazuje kako se svaka teologija koja ne racuna s krizem pokazuje
neadekvatnom. Jedini nacin pristupa Bogu jest ostaviti mudrost svijeta i prionuti
uz ludost kriza koja je mudrija od svjetske mudrosti.

Pavao ovo argumentira na dva nacina. Prvo podsje¢a Korinc¢ane na okolnosti
njihova izabranja — nema ih mnogo mudrih, umnih....prezrene svijeta izabra
Bog..i ono sto nije da unisti ono sto jest (1,26-28). Njihovo sadasnje stanje, darovi
pa i uznositost koja iz toga proizlazi, sve dolazi iz ludosti kriza. Teologija kriza
zapreka je svakom hvastanju. To je Pavlova nadgradnja teologije izabranja koju
je razvijao u solunskoj korespondenciji. Drugo, podsjeca korintsku zajednicu da
im je navjesc¢ivao poruku kriza koju je Bog pratio svojom moci — njihova vjera
pocela je 1 treba pocivati upravo na tome a ne na ljudskoj mudrosti (usp. 2,5).

Pavao je, navjeS¢ujuci im Evandelje, iznosio ne svoju nego Bozju mudrost
koju svijet ne poznaje. Zato i Evandelje naziva otajstvom (mysterionom) BozZjim
(2,1). Ovisno o opredjeljenju, razlikuje naravne (psychikos) i duhovne osobe
(pneumatikos). Cinjenicu da, iako su kriteni i primili Duha, ipak svi Korinéani ne
razmi$ljaju kao duhovni ljudi, Pavao tumaci time $to nisu svi zreli (teleios).
Sklonost podjelama i grupaSenju ocituju tjelesni ljudi (sarkikoi). | jedni i drugi su
nejacad u Kristu (3,1). Duh Sveti djeluje ako ljudi s njim suraduju.

2.2. Ekleziologija

Koliko je crkva kao tema vazna Pavlu, vidi se po tome §to se u 1 — 2 Kor
pojavljuje viSe od Cetvrtine novozavjetnih spominjanja ovog termina.

U ovim poslanicama zeli pokazati §to znaci za crkvu biti posvecena zajednica
u svjetlu Bozjeg poziva, manifestiranog u i po krizu Kristovu.

Crkva i crkva Bozja: s obzirom da gr¢. termin ekklesia oznaCava skup
pozvanih, izvrsno se uklapa u Pavlovu teologiju izabranja — crkva je zajednica
koju je Bog pozvao putem smrti i uskrsnuca svoga Sina.

Pavao pod terminom crkva misli na nekoliko razina znacenja: lokalna
zajednica (usp. 1 Kor 11,18), zajednice po drugim krajevima (usp. 16,1) te crkva
BoZja koja je nikla prvotno u Jeruzalemu i1 koja je prisutna u svim ostalim
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zajednicama Kristovih vjernika. Iako ne potencira razliku izmedu lokalnih i
univerzalne crkve, Pavao ocito podrazumijeva da je crkva kao takva vise od sume
lokalnih zajednica.

Povecena zajednica: posveCenost crkvene zajednice Pavao povezuje s
teologijom izabranja i teologijom kriza. Ona je posvecena ne zbog necega $to
(ni)je ucinila ili ¢ini (moralni Zivot 1 sl.), nego stoga §to ju je Gospodin oprao,
posvetio i opravdao u Kristu (usp. 6,11). Time su Korin¢ani izdvojeni i stavljeni
na sluzbu Bogu, kao negda Izrael (usp. Izl 19,6), na put posvecenja. Njihov
odgovor ukljucuje primanje rije¢i Bozje, zivljenje po njoj (moralni Zivot!). Stoga
u 1,10 — 4,21 Pavao upozorava Korin¢ane na opasnost frakcionaStva: umjesto
dijeljenja, trebaju shvatiti da je crkva njiva Gospodnja, njegovo zdanje — hram
(3,9.16-17).

Prijetnje svetosti: s obzirom da Korin¢ani nisu shvaéali posljedice koje
proizlaze iz njihove izabranosti, Pavao u 5,1 — 11,1 navodi niz primjera na temelju
kojih daje pouku u kojoj naznacava $to bi bila svetost a $to ne. lako je njihovo
ponasanje u skladu s kulturom 1 mentalitetom iz kojeg dolaze, Pavao ih uci Sto je
sve od toga nespojivo sa svetoscu.

2.3. Liturgijski zZivot

U 11,2 — 14,40 Pavao obraduje niz problema koji optere¢uju odvijanje
liturgijskog zivota korintske zajednice. Dok reagira na njih, Apostol otkriva
dragocjene stavove o crkvi, liturgiji i sakramentima.

Euharistijska zajednica: u 10,14-22 poucava one koji smatraju da im njihovo
znanje dopusta sudjelovati u idolatrijskim obredima i potom do¢i na Euharistiju:
Euharistija nije samo obred sje¢anja nego nutarnje sjedinjenje s zivim Bogom i
zato ono iskljucuje sudjelovanje u idolatriji — cijela kr§¢anska zajednica, blagujuci
isti kruh, postaje jedno tijelo (10,17). Stoga je neodrzivo da agape koje prethode
Eubharistiji budu diskriminatorne jer siromasniji idu ku¢i gladni (usp. 11,17-22) —
poziva ih neka provjere kako sudjeluju, razabiru li Tijelo (usp. 11,29)? Iz njegovih
rijeci razvidno je da Pavao euharistijsko slavlje smatra sredisnjim dogadanjem u
crkvenoj zajednici.

Ako je propovijedanje Krista raspetoga nacin na koji Crkva priblizava Boga
svijetu, euharistija je dogadanje u kojemu u sebi obnavlja zivotno zajednistvo s
njim.

Jedno tijelo: oslanjajuci se na tada uvrijezeno usporedivanje monogostrukosti
druStvene zajednice s jedinstvom 1 harmonijom tijela, Pavao kaze kako mnogi
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udovi ¢ine jedno tijelo, tako je i s — Kristom (usp. 12,12)! Umecéuci umjesto crkva
Ime Krist, sugerira poistovjecenje Krista s crkvom; u 12,27 to konacno i
eksplicira. Krist je jedno tijelo u koje su svi krsteni, zahvaljuju¢i ¢emu dobivaju
pristup Duhu (usp. 12,23). Crkva, kao zajednica, tijelo je Kristovo — svaki ¢lan
mu pripada jer je ¢lan Crkve 1 jer je kao pojedinac ud Kristova tijela. Temeljem
Rim 12,4-5 postat ¢e jasnije da ovom slikom Pavao ne smjera samo na metaforu
pripadnosti na jednoj, ali ni na potpunu podudarnost u smislu identiteta. U Ef i
Kol slika se potpuno izostrava: Crkva jest tijelo Kristovo a on njezina glava (usp.
Ef 4,15-16; Kol 1,18) — KTrist je njezin gospodar!

Mnogostrukost darova: poradi precjenjivanja dara jezika 1 njegove
tajnovitosti, Pavao Zeli Korin¢anima dati ispravan pogled na karizme. Duh Sveti,
iako je jedan duh koji ozivljava Kristovo tijelo, dijeli mnostvo darova (usp. 12,27-
28). Nema razloga za bilo kakvo rivalstvo, precjenjivanje ili potcjenjivanje. lako
ga 1 sam posjeduje, Apostol vise cijeni prorostvo jer ono izgraduje cijelu crkvenu
zajednicu (usp. 14,4-5) — to je za njega najvaznije mjerilo u zivotu kr§éana.

Red u zajednici: Pavao inzistira na redu u zajednici i tu se orijentira prema
praksi drugih crkava. Tu isti¢e za Korin¢ane vjerojatno sporne prakse da Zene
otkrivene glave u zajednici mole i prorokuju (usp. 11,3-16). Takoder zabranjuje
da Zene govore na sastanku zajednice (usp. 14,33a-34), pri ¢emu se radi o skupu
koji nema liturgijski karakter.

Iako nedostaje podataka za razumjeti cijeli kontekst, ocito je kako Pavao Zeli
da njegove crkvene zajednice budu obiljezene redom kojeg ¢e svi postovati.
Ostaje pitanje koliko je taj red uvjetovan tada$njim mentalitetom i drustvenim
obicajima, a koliko je nedopusteno ponasanje doista bilo funkcionalni problem?

2.4. Isusovo uskrsnuce

U korintskoj zajednici bilo je znacajnog nijekanja uskrsnuc¢a od mrtvih (usp. 1
Kor 15,2) ili nijekanja da zagrobni zivot ukljucuje uskrsnuce tijela (usp. 15,35).

Nakon §to im iznese drevnu predaju (usp. 15,3-5), Pavao ¢e ustvrditi da je
propovijedanje Evandelja svoj temelj ima upravo u Isusovu uskrsnu¢u za koje
postoje mnogi svjedoci kojima se Uskrsli ukazao.

Pavlova pozicija je jasna: postoji uska veza izmedu Kristovog i uskrsnuca
njegovih vjernih. Krist je prvina velike Zetve koja ¢e biti podignuta o paruziji kad
nastupi generalno uskrsnu¢e od mrtvih. Nijekati jedno znaci nijekati i drugo.
Njegovo uskrsnuce pocetak je generalnog uskrsnuc¢a — on je prvina! Do nastupa
paruzije, Krist kraljuje i sve sebi podlaze (usp. 15,25). O paruziji, kad mrtvi
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uskrsnu, bit ¢e uniStena smrt kao posljednji neprijatelj a Sin ¢e predati Kraljevstvo
Ocu koju je sve podlozio njemu (usp. 15,26-28).

O aspektu tijela: Pavao smatra da ¢e pri uskrsnu¢u do¢i do transformacije
tijela. To oslikava slikom sjemena i odrasle biljke, gdje je prisutan kontinuitet i
diskontinuitet: iako naizgled nema sli€nosti, ipak je rije¢ o transformiranu
sjemenu Koje izrasta u biljku. Tako ¢e gresno i smrtno tijelo (soma psychikon) biti
transformirano u duhovno, slavno tijelo (soma pneumatikon). Kao $to je Adam,
zemljani, u svom zemljanom tijelu bio pocelo ¢ovjeCanstva (usp. 15,45.47-49),
tako ¢e Krist koji je nebeski dati novo pocelo besmrtnosti (usp. 15,53-55). Stoga
je on novi Adam.
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DRUGA POSLANICA KORINCANIMA

1. Odnos s 1 Kor

Dok je 1 Kor posvecena problemima korintske zajednice, u 2 Kor Pavao govori
0 sebi — to¢nije o svojoj apostolskoj sluzbi.

Doduse, 1 u 1 Kor je govorio o ovoj temi: u 1 Kor 1 — 4 s ciljem uvjeriti
Korin¢ane da odustanu od frakcionaStva, a u 1 Kor 9 izlaze primjer svog
apostolskog lika kako bi uvjerio ,,jake* ¢lanove da odustanu od nekih prava kao
Sto je i Pavao odustajao od nekih svojih apostolskih.

Pavlovo shvacanje apostolstva usko je povezano s teologijom kriza na jednoj
1 s ekleziologijom na drugoj strani. S jedne strane, kao sluzbenik Novoga saveza
on u sluzbi Duha koja otkriva slavu Bozju koja sjaji na licu Kristovu, a na drugoj
patnje 1 nevolje koje podnosi nacin su kako u svom tijelu pronosi umiranje
Kristovo (usp. 2 Kor 4,10).

Dok smo Apostolov stav prema krizu ve¢ susreli u 1 Kor 1,18 — 2,5, vazno je
istaknuti i njegov odnos prema crkvama koje osniva i kojima sluzi. On je njihov
otac a ¢lanovi tih zajednica njegova djeca (1 Kor 4,14-15). Oni su njegovo pismo
preporuke (usp. 2 Kor 3,1-3). Zajednica je Cista djevica koju on pripema za Krista
o danu paruzije (usp. 2 Kor 11,2). U toj sluzbi spreman je za nju sagorjeti.

Ustrajavanje pojednih Korin¢ana u nemoralu, dramati¢ne teSko¢e u Pavlovoj
komunikaciji s tom zajednicom (i uzivo i preko pisma), njihove sumnje poradi
njegova odbijanja financijske pomo¢i od njih te prisutnost nadapostola-uljeza —
to su motivi koji su Apostola doveli dotle da napise 2 Kor kao najosobniju od
svojih poslanica; u njoj im je do kraja otvorio srce 1 trazi neka otvore i oni svoje.

2. Teologija

2.1. Sluzba Novoga saveza

Pavao sebe predstavlja sluzbenikom Novog saveza (usp. 3,6) u sekciji 2 Kor
2,14 — 4,6 u kojoj usporeduje svoju s Mojsijevom sluzbom. Tvrdi da ga je
Gospodin pozvao u sluzbu i naredio mu propovijedati Evandelje (usp. 1,1; 9,16).
Onima koji Evandelje ne prihvacaju, ta sluzba nosi miris smrti a onima koji



102

prihvacaju jest miris na Zivot. Pavao kaze da je za ovu sluzbu osposobljen od
Gospodina (usp. 3,5b-6).

Apostol ne Zelim time umanjivati Mojsijevu veli¢inu niti tvrditi da je kao Bozji
sluzbenik vec¢i 1 uspjesniji od Mojsija nego izraziti uvjerenje da je postavljen u
sluzbu veceg i slavnijeg Saveza. Jer Novi je opunomoé¢en Duhom Svetim: kad
propovijeda Evandelje, oni koji sluSaju zapravo ,,vide* slavu Bozju na licu
Kristovu jer on je vjerna slika Bozja (4,4). Stoga je za Pavla ova izvanredna sluzba
zapravo ¢in novoga stvaranja kojim Bog rasprSuje tamu Pavlova srca i ulijeva
svoje svjetlo; to se dogada sa svima koji slusaju 1 primaju Evandelje.

2.2. Sluzba potvrdena trpljenjem i nevoljama

Konkretni dokaz Pavlove uvjerenosti u to da Bozja mo¢ nosi njegovu sluzbu
jest vaznost koju trpljenje i nevolje imaju za apostolat. Sebe i svoje tijelo
dozivljava krhkom glinenom posudom u kojoj se na paradoksalan nacin — preko
njegovih patnja — ocituje snaga Evandelja (usp. 4,7). Kao §to je u 1 Kor tvrdio da
se Bozja mudrost 1 snaga paradoksalno ocituju u Kristovu krizu, tako apostolske
patnje paradoksalno o¢ituju Isusovo umiranje i zivot (usp. 4,10-11).

Onaj tko propovijeda Evandelje, najbolje i najautenti¢nije ilustrira njegovu
istinu i snagu putem patnje i trpljenja. Kroz njih oni kojima je poslan vide Isusa
prisutnog u apostolovu Zivotu i snazi koja ga kroz njih nosi — one su stoga na
spasenje njegovu stadu (usp. 4,12). Koliko su mu vazne, vidi se po tome S§to se
Apostol njima ponosi — Korin¢anima koji si umi$ljaju da su se ve¢ zakraljili,
suprotstavlja popise svojih nevolja kako bi pokazao put autenticnog zivljenja
Evandelja i svoga apostolstva (usp. 1 Kor 4,9-13; 2 Kor 6,3-10; 11,22 — 12,10).

LaZni apostoli koji ne razumiju Kristov kriz 1 iz njega ne crpe zivot, patnje
izbjegavaju 1 sve €ine da ih udalje od sebe, bez obzira po Stetu za evangelizaciju.

2.3. Sluzba pomirenja

Kristov kriz izvor je pomirenja. Stoga Pavao u 2 Kor 5,11-21 sebe predstavlja
poslanikom Kristovim koji ¢ovjecanstvo poziva na pomirenje s Bogom.

Naime, u5,14-15 Apostol uspostavlja usporedbu izmedu Krista i ¢ovjecanstva.
Cinjenica da je Sin BoZji umro za sve, ima dvije posljedice po ¢ovjedanstvo:
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a) tko je u Kristu, nov je stvor (5,17): oni koji se krStenjem ukljuée u Kristovo
tijelo participiraju u novom stvaranju koje je zapocelo u njegovu uskrsnucu od
mrtvih;

b) za nas njega, koji ne okusi grijeha, Bog grijehom ucini (5,21): Krist nije
postao greSnikom nego je doSlo do razmjene — Krist je otkupio ¢ovjecanstvo od
prokletstva Zakona postaju¢i sam proklet (usp. Gal 3,13). Takav je stupio pred
Boga umjesto ¢ovje€anstva. Stoga oni koji su u Kristu s njim su umrli 1 postaju
dijelom novoga stvaranja.

Sebe Pavao dozivljava poslanikom koji ima CovjeCanstvo pozivati neka
prihvati pruzenu ponudu pomirenja — dajete, pomirite se s Bogom (usp. 5,20)!

2.4. Isusovo uskrsnuce

Za razliku od 1 Kor 15 gdje je o uskrsnu¢u govorio na opcenit nacin, u 2 Kor
5,1-10 progovara osobnije izrazavaju¢i svoju vjeru u vlastito uskrsnuée. Pri tome
neki smatraju da uvodi prijelaznu fazu koju nije naveo prethodno u 1 Kor 15:
nakon smrti vjernici ¢e biti uz Gospodina bez uskrslog tijela kojeg ¢e primiti tek
o paruziji, kada ¢e se dogoditi op¢e uskrsnu¢e mrtvih. Ipak ¢ini se da ovdje Pavao
ipak ne uvodi neke nove momente u svoje shvacanje uskrsnu¢a. Naime, dok je u
1 Kor 15 nastojao Korin¢anima progovoriti o opem uskrsnu¢u od mrtvih te o
naravi tijela kakvo ¢e uskrsnuli bastiniti, ovdje Zeli progovoriti o tome kako je
snaga usksrnuca djelatna u trpljenjima i nevoljama koje kao sluzbenik podnosi.
Imaju¢i iskustvo obnavljanja nutarnjeg ¢ovjeka, iako vanjski aspekt njegova tijela
propada, on je uvjeren da je to siguran znak i najava da ¢e ga Gospodin uskrisiti
od mrtvih. lako se njegova glinena posuda (4,7) i ovozemni Sator mogu u svakom
Casu raspasti, on je uvjeren da ga ¢eka dom nerukotvoren, vjecan (5,1) tj. uskrslo
1 proslavljeno tijelo kojim ¢e biti zaodjeven. Dar Duha kojeg je primio zalog-
jamstvo je da ¢e Gospodin izvrSiti ovu zamjenu. Zato Apostol moze zakljuciti
kako — dok je u ovom tijelu — iseljen je od Gospodina (5,6). I ¢ezne naci se kod
njega.
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POSLANICA GALACANIMA

1. Problem galatskih crkvenih zajednica

Poslanicu Gala¢anima Pavao je napisao poradi promjene situacije u tamosnjim
zajednicama. Po svoj prilici, ondje su se pojavili neki koji su Gala¢ane nagovarali
neka prionu uza Mojsijev Zakon i neka se obrezu (usp. Gal 5,1-10), tj. neka
postanu dio zidovskog korpusa i zive poput njih. lako je teSko poblize odrediti
kakav je bio nauk onih koji su zbunjivali Galac¢ane i nastojali prevratiti evandelje
(1,7), 1z tema koje obraduje tijekom Poslanice kao 1 iz Pavlove argumentacije
razvidno je da se teziSte problema nalazi u shvacanju uloge Zakona i milosti
Kristove.

U osnovi, Apostol ¢e u svom odgovoru na djelovanje judaizanata medu
Gala¢anima ustvrditi kako nije dovoljno ostati na vrSenju Mojsijevog Zakona.
Naime, blagoslov obe¢an Abrahamu i njegovu potomstvu (usp. Post 12,1-3) imao
je u vidu posebnog potomka — Isusa Krista. Tek oni koji su inkorporirani u nj
postaju Abrahamovi potomci na koje se odnosi obecanje blagoslova — za njih
nema obveze obrezanja. Svojim krstenjem Galacani su opravdani, o ¢emu im
svjedoci dar Duha ¢ijom snagom Zive.

2. Teologija

2.1. Pavlovo apostolstvo i istina Evandelja

Odmah na pocetku Poslanice Pavao snazno afirmira bozansko podrijetlo
svojeg apostolstva (usp. Gal 1,1) i Evandelja koje mu je povjereno (usp. 1,6-9).
Za razliku od Dvanaestorice koji su poznavali zemaljskog Isusa i od njega dobili
poslanje, Pavao je dobio objavu Uskrsloga (usp. 1,12) u dogadaju pred
Damaskom (usp. Dj 9).

Kao $to poslanje Dvanaestorice ima bozansko opunomocenje, tako i Pavlovo
apostolstvo. Objavljuju¢i mu se, Gospodin mu udjeljuje i apostolstvo i svjetlo
Evandelja, tako da je ono nerazdvojno vezano s njegovim apostolstvom — dovesti
u pitanje jedno, znaci dovesti u pitanje i drugo. U autobiografskoj sekciji 1,13 —
2,14 Galacanima izlaze tijek svog puta k svjetlu Evandelja: od jednog od
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najzeloznijih pobornika Zakona i progonitelja Crkve (usp. 1,13-14) postaje
Kristov apostol (usp. 1,15-17). Potom izvje$¢uje o svojim posjetima Jeruzalemu
tijekom koji biva uveden u tradiciju Crkve, a njezini stupovi (2,9) priznaju
autenticnost njegova apostolstva (usp. 1,18 — 2,14).

Pavlovo shvacanje njegova apostolstva jedinstveno je u Novom zavjetu jer ne
postoji ni jedan drugi slucaj sli¢an njegovu. Isto tako, nije jedna druga
novozavjetna knjiga ne opisuje obranu bilo ¢ijeg apostolstva kao Sto Pavao —
napose u 2 Kor i Gal — brani svoje. Razlog tomu jest njegova povezanost s istinom
Evandelja koje mu je povjereno. Pavao, dakle, nije samo navijestitelj poslan
utemeljivati 1 izgradivati zajednice — njegova sluzba je podrazumijevala prorocko
djelovanje na Sirem crkvenom planu jer trebalo je unutar judeokrS¢anskog
korpusa razjasniti odnos izmedu Zakona 1 Evandelja.

2.2. Istina Evandelja

Najkracée reCeno, za Pavla Evandelje jest radosna vijest o onom §to je Gospodin
ucinio po Isusovoj smrti i uskrsnucu.

Nakon $to je u Gal 1 — 2 govorio o podrijetlu svog apostolstva i Evandelja, u
3,1 pocinje teoloSku sekciju u kojoj ¢e analizirati ulogu Evandelja, vjere, Zakona
I djela. Odmah na pocetku, kao i Korin¢ane (usp. 1 Kor 1 — 2), Pavao Galac¢ane
podsjeca na svoje navijeStanje raspetog Krista. Za razliku od Korin¢ana koji su
imali poteSko¢u u shvacanju uskrsnu¢a od mrtvih, Apostol Galacanima zeli
pomocu u nesnalazenju oko znaéenja Kristove smrti na krizu. S obzirom da je
drugo evandelje (1,6) koje su navijestali oni koji zbunjuju Galacane (1,7) nalagalo
obrezanje i vrSenje djela Zakona (usp. 3,5), ono je bilo dijametralno suprotno
Evandelju koje je Pavao primio objavom (usp. 1,12), a stoga protivno onomu §to
je zivio 1 kako je navijeStao Galacanima. lako taj nauk mozda nije dovodio u
pitanje efekte Isusove smrti 1 uskrsnu¢a na eksplicitan nacin, Pavao je u
naglaSavanju vaznosti djela Zakona vidio jasan trag nedovoljnog vrednovanja
dogadaja kriza i onog $to je na njemu za nas ucinio Sin Bozji. Svaki pokusaj nesto
nadodati vjeri u Krista doveo bi u pitanje dovoljnost onoga sto je su kr§¢ani dobili
po Kristovu krizu.
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2.3. Smisao Zakona u svjetlu Evandelja

Uz Poslanicu Rimljanima, ovo je Poslanica u kojoj Pavao iznosi najopsezniju
raspravu o ulozi Zakona. Naravno, ni ovdje to nije sistematska analiza negoli vise
retoricki, kontekstualno uvjetovan, poduhvat uvjeravanja sugovornika u Galaciji
da prihvate odredeni stav kojeg im kao pastir sugerira.

Obecanja dana o blagoslovu svih naroda u Abrahamovu potomstvu (usp. Post
12,3) — jer su dana 430 g. ranije i to izravno a ne preko posrednika (Zakon je dan
preko andela) imaju povijesno-spasenjsku prednost. Pri tom Pavao pod
potomstvom tj. sjemenom (gr¢. sperma) misli na to¢no odredenog Potomka —
Krista!

Zakon se ovom ne protivi nego je imao privremenu ulogu odgajatelja
(paidagogos) — ¢uvati od prekrsaja (odgajati) dok ne dode obecani Potomak (usp.
Gal 3,19). To je vidljivo i iz ¢injenice da Zakon zapravo ne opravdava jer je
covjeCanstvo pod grijehom. Stoga ne moze poganima komunicirati Bozji
blagoslov (usp. 3,14). Naime, za razliku od vjere koja daje blagoslov, Zakon trazi
djela i proglasava prokletstvo onome tko ne obdrzi sve njegove odredbe (usp. Pnz
27,26; Gal 3,10). Potomak — Krist opravdava i tako oslobada od prokletstva
Zakona — donosi blagoslov obefan Abrahamu, njegovu potomstvu i Svim
plemenima zemlje. Stoga je besmisleno da se Gala¢ani obrezu i stave pod jaram
Zakona (5,1; usp. Dj 15,10).

2.4. Evandelje i moralni Zivot

Na prvi pogled moze djelovati zbunjuju¢e Pavlovo inzistiranje na moralnom
zivotu jer vjernik viSe nije pod Zakonom i ne mora odrzavati njegove norme.
Medutim Apostol ima ozbiljne razloge za uputiti vazne moralne poticaje (usp. 5,1
— 6,10). Jer moralni zivot je integralni dio hoda u istini Evandelja. Inace bi
oponenti mogli Galacanima tvrditi da su u pravu glede nepotpunosti i
neucinkovitosti Pavlova Evandelja.

Svoje izlaganje o moralnom Zivotu Apostol organizira preko kontrastiranja tri
para pojmova. U prvom paru razmatra suprotstavljenost Duha i tijela, pri ¢emu
misli na razliku u zZivljenju Evandelja i odredbi Zakona. Duh je Bozja snaga koju
su Galacani primili kada su poceli zZivjeti po Evandelju (usp. 3,2.5). Zahvaljujuci
njemu ostvaruje se Abrahamov blagoslov (Post 12,3; usp. Gal 3,8). Time
Abraham zadobiva nebrojeno potomstvo medu poganima. O veli¢ini Zivota po
Duhu Pavao je ve¢ pisao u 1 Sol 4,9; 2 Kor 3,6. Nasuprot tome on vidi tijelo,
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sinonim za ono §to je smrtno 1 propadljivo. Time ¢e se opasno pribliZiti
izjednac¢avanju djela Zakona s djelima tijela jer zeli re¢i da inzistiranje na djelima
Zakona Covjeku godi zato §to se ona mogu percipirati tjelesnim osjetilima, ¢ak
shvacati kao vlastita postignuca. Djela Duha (usp. 5,16-23), naprotiv, nastaju
kada ¢ovjek suzbije porive tijela, a to je moguce samo snagom Duha (usp. 5,24)
pa nuZno mora izostati bilo kakvo hvastanje 1 uznositost.

Drugi par kontrastiranih duhovnih oznaka su sloboda i ropstvo. Za pogane
prije Krista Pavao smatra da su sluzili bogovima koji to nisu (4,8-9) a Zidovi,
poput maloljetnika, bili su pod nadzirateljem — Zakonom (3,23.24; 4,5) — dakle,
nijedni nisu bili slobodni 1 u dostojanstvenu polozaju. Moralni zivot jest izbor
kojim se ostavlja ropstvo 1 prihvaca slobodu jer BoZzji izabranici pozvani su na
slobodu (usp. 5,13).

Treci par tiCe se Zakona: vrsiti Zakon i ispuniti ga. Na prvi pogled kontrast je
teSko uhvaljtiv jer ¢ini se da se vrsenje | ispunjavanje Zakona zapravo dvije
semanticke inacice iste stvari. No, Pavao ovdje smjera na veliku razliku: obrezani
su obvezni vrsiti sve zapovijedi (usp. 5,3) a ispunjavanje podrazumijeva vrsenje
Isusove zapovijedi ljubavi koja vodi ispunjenju Zakona (usp. 6,2). Pretpostavka
je da Isusova zapovijed ljubavi u sebi uklju¢uje vrSenje Zakona, kako ga je
utjelovio svojim Zivotom i1 smréu te uskrsnuéem. Sloboda Kristova vjernika,
dakle, nije neobvezanost moralnim kriterijima nego zauzimanje nove tocke
glediSta. lako Pavao ne navodi razliku izmedu obrednih i moralnih odredbi
Zakona, ocito je kako ovdje smjera na ispunjavanje moralnih normi jer obredne,
prehrambene te one koje govore o obrezanju ne ti¢u se pogana.

2.5. Zakljucni osvrt

Ne prestaje ziva rasprava o Poslanici Galac¢anima 1 njezinoj teologiji.
Tradicionalni luteranski pogled tumaci kako se Pavao, poput Luthera,
suprotstavlja svakom pokusaju opravdanja pred Bogom temeljem dobrih djela —
takvi pokusSaji su zapravo hvastanje pred Bogom.

U novije doba ,,the new perspective on Paul“ tvrdi ipak nesto drugo: Pavlova
i Lutherova nakana nisu iste! Dok se Pavao trudio suprotstaviti svakom pokusaju
nametanja Zidovskog nacina Zivota obra¢enicima iz poganstva, Luther je u prvom
planu imao suprotstaviti se pokusajima opravdanja putem djela. Dakle, Pavao se
viSe bavi socijalnom a Luther osobnom perspektivom. Drugi pristupi naglasavaju
apokalipticku teologiju — Bog prodire kako bi zahvatio i oslobodio ¢ovjeka od
demonskih sila koje mu prijete.
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Svaki od ovih pristupa zahvaca ono prodrucje koje drugi zanemaruju. Naime,
Pavlov nauk ima, naravno, socijalne u¢inke, ali ne ostaje na njima. Itekako se ti¢e
soterioloSkih pitanja koja se odraZzavaju na postavkama moralnog Zivota
pojedinca, bas kao §to je oduvijk naglasavala luteranska tradicija.

I apokaliptic¢ki aspekt ima svoje opravdanje jer Bog u Kristu doista zahvaca u
ljudsku povijest kako bi covjeku omogucio postati novim stvorenjem i1 oslobodio
ga aktualnog zlog vremena.
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POSLANICA RIMLJANIMA

Unato¢ tome §to ne govori o nekim vaZznim temama (Euharistija, uredenje
zajednice, Crkva, eshatologija 1 uskrsnuce, kristologija nije cjelovita, itd.), ovo je
najdoradenija Pavlova poslanica, njegov najsustavniji 1 teoloSki najbogatiji spis.

lako u njoj Pavao Cesto poseze za dijalektiCkim nac¢inom govora, Rim je
izlagacki, a ne zZucljiv spis. Ni prepirka, razgovor sa zamiSljenim sugovornikom,

ne sluzi mu za raspravu s protivnicima, nego kao razgovor ¢iji je cilj sugovornika
dovesti do istine.

1. Status kroz povijest

Poslanica Rimljanima iznosi srce Pavlove blagovijesti koju navijeSta
narodima. Nju su tumacili, susljedno ili djelomice, Origen, Ivan Krizostom,
Teodoret, Ambroziaster, Pelagije, Augustin, Abelard, Toma Akvinski i dr.

Njezino je tumacenje odigralo presudnu ulogu u povijesti Crkve, napose u
dva trenutka te povijesti: u V. stolje¢u, u vrijeme pelagijanske krize, i u velikim
prepirkama o nezasluzenosti spasenja u XVI. stoljecu, na pocetku reforme.

| suvremena ekumenska nastojanja ozbiljno uzimaju u obzir i znatno se
naslanjaju na ovaj Pavlov spis.

2. Povod nastanka

Sigurno je napisana nakon 1 — 2 Korin¢anima, jer se u tim poslanicama
pripravlja skupljanje milodara koje Pavao nosi u Jeruzalem. Napisao ju je
najvjerojatnije na svomu tromjese¢nomu boravku u Korintu 57/58. g. (13,6-7,
usp. Dj 20,3), gdje je oCekivao dovrSenje prikupljanja milodara da bi ih ponio u
Jeruzalem.

Na Korint nas upucuje i podatak iz Rim 16,23, gdje Pavao kaze da se nalazi
kod Gaja. Prema 1 Kor 1,14, Pavao je u Korintu pokrstio nekoga Gaja. Preporuke
koje daje Rimljanima u odnosu na Febu (usp. 16,1-2), najvjerojatnije nositeljicu
pisma u Rim, upucuju nas na Korint. Feba je dakonisa iz Kenkreje, isto¢ne luke u
Korintu.
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Osim toga, Pavao u Rim 13 teoloski obrazlaze potrebu pla¢anja poreza, §to je
najvjerojatnije uvjetovano neredima u svezi s provedbom nov€anih mjera na
pocetku Neronove vladavine (56.-58. g.; usp. Tacit, Anali, 13).

Buduci da u Poslanici Rimljanima, osim Pavlove namjere dolaska u Rim (1,13-
15), ne nalazimo izri¢ite podatke o razlozima njezina pisanja, istrazivaci su se
oduvijek pitali zaSto je uop¢e napisana rimskoj zajednici, jer tu zajednicu Pavao
nije osnovao niti ju je ikada ranije posjetio (1,13; 15,22); Stovise, kaze da se nije
htio nikada mijesati u Crkvu koju je osnovao netko drugi (15,20).

Pavao je vise puta zelio posjetiti rimsku zajednicu. Sve do trenutka u kojemu
pise Rim, posjet mu je bio zaprijeCen: cesto sam bio nakanio doc¢i k vama - 1 sve
do sad bio sprijecen (1,13; usp. 15,22). No, rimska zajednica je Sirok pojam jer u
Rimu je postojala brojna Zidovska zajednica, oko 50.000 Zidova, koji su ondje
imali 13 sinagoga pa je teSko odrediti opseg crkvene zajednice.

Prema M. Vidovic¢u, dolaskom u Rim i lijepim prijemom, Apostol je kanio
pripremiti teren za hod ka Zapadu:

,,Rim ipak nije krajnji cilj Pavlovih Zelja. On Zeli preko Rima do Hispanije-Spanjolske (usp.
15,24.28). Osjec¢ajuci da je iscrpio svoj apostolski rad na Istoku (usp. 15,23), Zeli se posvetiti
navjeS¢ivanju Evandelja drugoj, zapadnoj polovini Carstva. Osjea da se nalazi na
prijelomnici svoga apostolskog rada. Prije ostvarenja tih svojih nauma, sprema se poéi u
Jeruzalem, da bi Crkvi-matici predao sakupljene milodare, znak crkvenoga zajedniStva
Makedonske i Ahajske (usp. 15,25ss), a vjerojatno i Galatske Crkve (usp. 1 Kor 16,1).<?%

No, putovanje u Jeruzalem sa sobom je nosilo opasnost, kako od Zidova koji
se protive njegovu propovijedanju Evandelja Kristova, te neizvjesnost hoce li
jeruzalemska Crkva lijepo primiti milodare jer i u njoj je bilo onih koji se nisu
slagali s Apostolovom teologijom (usp. 15,30-31).

Isto tako, vjerojatno su i mnogi rimski krS¢ani culi za njega — mozda i u
kontekstu osporavanja njegova djela — pa im se Pavao ovom Poslanicom zeli bolje
predstaviti. Zbog toga je potrebno da im podrobno izlozi svoje Evandelje i tako si
pripremi pogodan teren za prodor prema Zapadu.

Jedan od razloga bi mogla biti situacija u rimskoj zajednici. Nakon Klaudijeve
naredbe, 49. godine, svi su Zidovi morali otiéi iz Rima zbog nereda koje je
izazvalo propovijedanje evandelja Isusa Krista (Cresto kojega spominje Svetonije
u Claud. 25,4). Akvila i Priscila stizu u Korint i susre¢u Pavla, usp. Dj 18,2.
Naredba je ubrzo povuéena a mnogi su se Zidovi vratili u Rim, pa tako i Akvila i
Priscila ponovno se nalaze u Rimu — Pavao to podrazumijeva u 16,3.

205 Marinko VIDOVIC, Paviovski spisi. Uvod i osnove tumacenja, Crkva u svijetu, Split 2007 .,
161.
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Izgon Zidova mnoge je Crkve ostavio bez vodstva, koje su tada preuzeli
kr$¢ani poganskoga podrijetla. Po povratku prognanih Zidova, to je moglo stvoriti
poteSkoe u odnosima izmedu krS€ana poganskoga 1 krS¢ana Zzidovskoga
podrijetla.

Nasavsi se pred takvim stanjem, Pavao bi ih nastojao udobrovoljiti da se
medusobno prihvate, da postanu svjesni svoga osnovnoga jedinstva. U Poslanici
se doista stalno smjenjuju rije¢i Zidovi-Grci i njima sli¢ne. Poticaji u Rim 14,1 i
15,1.7 odrazavaju napetosti izmedu staroga i novoga ustroja Crkve.

3. Teologija

lako ostaje predmetom rasprava je li Poslanica Rimljanima sumarij Pavlovre
teologije, napose njegova shvacanja opravdanja po vjeri, sigurno je kako ovdje
iznosi najpotpunije i najsistematiziranije misli o Evandelju koje mu je povjereno.

Poslanica Rimljanima usko je u teoloSkom smislu vezana s Poslanicom
Gala¢anima. Ovdje Apostol preuzima brojne teme koje prethodno izlagao
Gala¢anima, a takoder i1 razvija neke koje je u Poslanici Gala¢anima tek kratko
naznacio.

Ipak, kroz sve njih prosijava u pozadini prisutna perspektiva koja svemu daje
ton: izloziti BozZju pravednost i vjernost obecanjima. I odnosu na pogane, u
odnosu na kritene i na Zidove.

Moze se rec¢i kako je Poslanica Rimljanima koncentrirana na Boga 1 njegovo
djelo spasenja za sve, i Zidove i pogane. Samo je jos jedna knjiga Novoga zavjeta
toliko fokusirana na Boga a to je Otkrivenje, no ono nema ovakvu dubinu.
Poslanica Rimljanima je najprofinjeniji 1 teoloSki najrazradeniji spis Novoga
zavjeta posvecen Bogu.

3.1. Evandelje Bozje

S obzirom da Pavao na dva mjesta govori kako je Isus objekt Radosne vijesti
(usp. Rim 1,9; 15,19), ocito je kako ovdje Boga zeli predstaviti subjektom — prema
tome, u 1,1 radi se o subjektivnom genitivu: radi se o0 Bozjem Evandelju, njegovoj
Radosnoj vijesti o onome §to je ucinio po Isusu Kristu. U isto vrijeme, viSe nego
u drugim poslanicama, progovaraju¢i o Kristu Apostol ovdje progovara o Bogu
koji stoji iza njega. Ukoliko je osobno posebno opunomocen za navijeStanje
ovoga Evandelja, Pavao ga zove i moje evandelje (usp. 2,16; 16,25).
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U 1,1-4 Isusa predstavlja na dva nivoa: on je na ljudskoj razini sin Davidov,
dakle u liniji kojoj je obec¢an Mesija. Temeljem uskrsnuc¢a od mrtvih, postavljen
je Sinom Bozjim po Duhu — uskrsnu¢em zapocinje njegova mesijanska
intronizacija 1 objavljenje u svojstvu Sina BoZjega. Stoga je Isus Krist nas
Gospodin te ujedno izvor Pavlova apostolstva medu poganima kako bi svi ljudi
prispjeli k posluSnosti vjere.

U 1,16-17 Apostol iznosi propositio tj. glavnu tvrdnju cijele Poslanice:
Evandelje je snaga BoZja na spasenje svima koji vjeruju — i Zidovima i poganima.
Uvjerenost u pobjedu Evandelja (usp. 8,31-39) Pavao crpi iz vlastitog iskustva u
misionarenju Malom Azijom i Grékom (usp. 15,18-19). Osim snage, Evandelje
otkriva i Bozju pravednost. Kao objektivni genitiv, ovim izrazom Pavao misli na
opravdanje koje Gospodin udjeljuje greSnicima (usp. 2 Kor 5,21; Fil 3,9) a kao
subjektivni genitiv oznaCava Bozju vlastitu pravednost u odnosu na ¢ovjekovu
nepravednosti 1 nevjernosti. Jedini prikladan odgovor na Evandelje Bozje jest
vjera (usp. Hab 2,4; Rim 1,17).

3.2. Stanje covjecanstva prije Evandelja

Spasenjska snaga Evandelja koju Bog po Kristu pruza Covjecanstvu otkriva
njegovu potrebu za spasenjem. Covijedanstvo mozZe i ne biti svjesno te potrebe, no
Evandelje otkriva nesto o Covjekovu polozaju Sto ranije nije bilo poznato. Dakle,
Evandelje BoZje sadrzi crte duboke antropologije koju Pavao razvija govoreci 0
greS$nosti Covjecanstva (usp. 1,18 — 3,20), praoca Adama (usp. 5,12-21) te o
nadmoc¢i grijeha nad Zakonom (usp. 6,1 — 7,25).

Srdzba BozZja, kao izraz njegove pravednosti, jest zasluzena posljedica ljudske
gresnosti koju Pavao analizira kao grjeSnost pogana (usp. 1,18-32) 1 kao greSnost
pogana (usp. 2,1 — 3,20). Srdzba Bozja se prvom redu odnosi na njegovu
nepristranu reakciju odgovora i kazne na grijeh, a ne na emotivno dogadanje. lako
je Covjecanstvo po stvorenom svijetu moglo zadobiti spoznaju Boga (usp. 1,19-
20), ono odbija iskazati mu pocast te istinu sputava nepravednoscu (1,18; usp.
Mudr 13,1 — 14,31). Umjesto Stvoritelja, CovjeCanstvo Stuje stvorenja — Korijen
grijeha je idolatrija. SrdZzba Bozja, iako ¢e biti izlivena o posljednjem sudu (usp.
2,5.16), ve¢ je prisutna u gluposti te zastranjenjima u koje ¢ovjeka uvodi grijeh
(usp. 1,24.26.28). U kaznu pripada umnozenje grijeha i njihovih posljedica iz
kojih se ¢ovjek ne moze sam izbaviti.

Nakon §to je izlozio grijeh pogana, Pavao u istom — ili ¢ak i oStrijem tonu —
prelazi na grje$nost Zidova tj. onih koji su primili Zakon (usp. 2,1 — 3,20). Bozja



113

pravednost ocituje se i kroz njegovu nepristranost (usp. 2,11). Posjedovanje
spoznaje temeljem Zakona ne spasava — kao ni pogane spoznaja iz prirode i iz
savjesti — nego vrsenje Bozje volje. Medutim, Pavao konflacijom citata u 3,10-18
pokazuje kako je cio ¢ovjek gresan — svi [judi su pod vlaséu grijeha (usp. 3,8). Pri
tom ne misli u prvom redu na osobne grijehe nego na to da su svi ljudi radije
svojim stavom blizi Adamu negoli Kristu.

Podrijetlo grijeha: o podrijetlu grijeha Pavao progovara u Rim 5,12-21. Ovdje
usporeduje Adama, pralik (typos) Krista, s Kristom na tri razine. Na prvoj (usp.
5,12-14) tumaci kako je Adam svojim grijehom otvorio prostor ulasku razorne
snage grijeha u ljudsku stvarnost, a kona¢na posljedica grijeha jest — smrt. Ovdje
je smrt shvacéena prije svega kao odvojenost stvorenja od Stvoritelja. U drugoj
etapi (usp. 5,15-17) usporeduje Kristov dar i Adamov prijestup: usporedbe
zapravo 1 nema jer Kristov dar neizmjerno nadmasuje efekte Adamovog
prijestupa. Ondje gdje je Adamov grijeh svima u bastinu ostavio grijeh, osudu i
smrt, Krist svima daje opravdanje i zivot. U trecoj etapi (usp. 5,18-19) Apostol
kompletira usporedbu zapocetu u 5,12: Adamov prijestup polucio je osudu za sve,
a Kristov dar opravdanje i pravednosti — zivot svima. Kristova milost jaca je od
destruktivne snage grijeha i smrti.

Ovdje prosijava Pavlova produbljena antropologija: Covjekova zato¢enost pod
grijeh 1 smrt nije samo stvar osobne grjeSnosti koje se Covjek moze rijeSiti
obra¢enjem. Kada bi tako bilo, ne bi bila potrebna Kristova Zrtva na krizu. Covjek
je, naprotiv, stavljen pod dominaciju grijeha koji kulminira smréu i tako razdvaja
covjeka od Stvoritelja. Ni Mojsijev Zakon neée ovo izmijeniti jer — iako ¢e zbog
svoje svetosti (usp. 7,7) savrSeno precizno ukazivati na grijeh — nec¢e osloboditi
¢ovjeka od dominija snage grijeha koja ga sputava; StoviSe, upravo stoga ¢e, kako
kaze Pavao, umnoziti grijeh (5,20). Covjek je bio rob grijeha (usp. 6,16) s
kona¢nom perspektivom: smrt (usp. 6,23).

Moc¢ grijeha: lako je Zakon svet a njegove odredbe svete, pravedne i dobre
(usp. 7,12), ipak ne moze spasiti ¢ovjeka. Razlog je grijeh koji dominira
covjekom, a Zakon neumoljivo nad grijehom izri¢e sankciju — smrt. Drugim
rije¢ima, Zakon je duhovan (pneumatikos, usp. 7,14), ali covjek je tjelesan
(sarkinos, 7,14) i nema u sebi snagu dobra koja bi mu omoguc¢ila ostati na visini
koju zahtijeva Zakon (usp. 7,15.18), sto je posljedica Adamova grijeha (usp.
5,12). To je osnovna misao Pavlovih iskaza u 7,16-25 u kojem u prvom licu
opisuje stanje covjeka koji je u Adamu 1 jos ne u Kristu. Naravno, ovdje Pavao ne
misli kako su svi ljudi prije Krista sagrijesili smrtnim grijehom. Stari zavjet je
dosta pozitivno gledao na covjeka i njegovu mo¢ vrsiti Zakon (usp. Sir 15,15).
No, Pavao ovdje progovara imajuéi iskustvo Duha, dakle iz pozicije u Kristu,
sli¢no kao $to 1 Evandelje po Ivanu progovara o tami iz pozicije primljenog svjetla
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u Kristu. Stoga ¢ovjek prije Krista ne mora ni biti svjestan svoje prodanosti pod
grijeh, kao S§to to zorno pokazuje Pavlov osobni primjer: bio je ponosni i
besprijekorni Zidov, ali je tek obasjan Kristovim svjetlom shvatio §to znagi biti u
Adamu a Sto u Kristu.

3.3. Bozji milosni dar spasenja

Opravdanje po vjeri u Krista: ¢ovjeCanstvo prozivljava iskustvo grijeha i
Bozje srdZzbe u vidu greSnog ponasanja kojim ljudi ranjavaju sami sebe i jedni
druge, u vidu nemoguénosti izi¢i iz tog kruga te u vidu najave eshatoloskog suda.
S obzirom da su svi pod vla$¢u grijeha, nitko nije pravedan pred Bogom i svi — i
pogani i Zidovi — potrebni su opravdanja. S obzirom da pogani nisu k Bogu stigli
putem spoznaje i mudrosti a Zidovi putem Zakona, Bog je sada — po ludosti kriza
I izvan Zakona — o¢itovao svoju pravednost koju se moze prihvatiti Samo vjerom:
Bozja saveznicka pravednost (usp. 1,17) se o€itovala u Kristovoj smrti na krizu
(usp. 3,21-26).

U¢inke Kristove zrtve Apostol objasnjava s Cetiri pojma. Izrazom opravdanje
Pavao zeli re¢i kako je Gospodin u Kristu omogucio ¢ovjecanstvu konacno doci
u korektan odnos prema Bogu jer je izmirio njegove dugove. Kako bi objasnio
zasto je Gospodin ljude besplatno opravdao, Apostol uvodi pojam otkupljenja
(apolytrosis; 3,24) kojim se u gréko-rimskom svijetu oznacavalo otkupljivanje i
vrac¢anje nazad roba: Kristova smrt izbavila je covjeka od mo¢i grijeha koji ga je
drzao svojim robom. Potom uvodi i drugi nacin kojim objaSnjava besplatno
opravdanje po Kristovoj smrti: kao $to je na Dan pomirenja (usp. Lev 16,1ss)
Pomiriliste Skropilo krvlju junca i jarca (usp. 16,14-15) kako bi se okajali grijesi
naroda, Pavao kaze kako je Bog Krista uc¢inio Pomirilistem po vjeri (hilastérion,
Rim 3,25). U 3,25b napominje kako je na taj nacin Bog o¢itovao svoju pravednost
jer je prije toga svojom strpljivos¢u tolerirao dotadasnje grijehe; neki Paviovu
konstrukciju dia tén paresin prevode poradi oprostenja prethodno pocinjenih
grijeha. Time se ovaj hapax legomenon u Novom zavjetu shvaca kao oprostenje
i dobija dovrsetak linije: Bog opravdava ¢ovjecanstvo po Kristovoj smrti jer ga
ona otkupljuje od grijeha; Krist je pri tome Pomiriliste po vjeri koje je u funkciji
oprostenja grijeha pocinjenih u proslosti.

Uloga vjere
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Pavao je u Poslanici Rimljanima jasno pokazao kako se ¢ovjek ne moze
opravdati vlastitim snagam — pa makar vrsio i djela Zakona — jer snaga grijeha
opterecuje svaki pokusaj zivljenja prema Bozjim odredbama. Stoga Apostol kao
jednu od srznih postavki svoje teologije afirmira ulogu vjere. Vjera kojom Covjek
prihvaéa ono $to je Bog ostvario u Kristu jer put k opravdanju i spasenju. Jedino
vjera moze biti adekvatan Covjekov odgovor jer vjerujuci on se izrucuje, uzda se,
oslanja i svoj zivot moze graditi u novoj egzistenciji koju mu Krist otvara. Tek
tada moZe primiti od Boga opravdanje.

Vijera je ujedno i dar kojeg Gospodin u razli¢itim mjerama udjeljuje
pojedincima (usp. 12,3.6). Na vjernike ne pripada osudivati jedni druge zbog
razlicitih darova nego djelovati snagom one vjere koju su sami primili (usp. 14,22-
23).

Poradi presudne vaznosti vjere, Apostol svoje poslanje shvac¢a kao navijesStanje
Evandelja medu poganima radi privodenja k poslusnosti vjere (hypakoén pisteds).
Kako god shvatili ova dva izraza (bilo da jedan drugom stoje u apoziciji ili da je
poradi genitiva vjera izvor poslu$nosti), jasno je da Pavao ne smjera na
intelektualni pristanak nego na posvemasenje predanje Bogu. Ovdje Pavao, ocito,
govori o drugom aspektu vjere negoli to ¢ini Jakovljeva poslanica koja kritizira
vjeru bez djela (usp. Jak 2,14-26).

Da bi vjera zivjela, Evandelje mora biti navijesteno (usp. Rim 10,14-17). Po
navjestaju, ljudi mogu vjerom prionuti uz izmirenje s covjecanstvom koje je Bog
ostvario u Kristu i tako zadobiti opravdanje, bez djela propisanih Zakonom (usp.
3,28). To ne znaci da sama vjera ostvaruje opravdanje, jer bi tada i vjera bila jedno
od djela za postizanje opravdanja. Za razliku od zasluga temeljenih na djelima —
iz ¢ega uvijek progovara samodovoljnost u odnosu na Boga — onaj tko vjeruje
prozivljava ¢injenicu da je opravdanje primio na dar. Time svoju egzistenciju
prozivljava maksimalno povezanom i otvorenom Bogu, predanom bez pridrzaja.

S obzirom da u Kristu Bog uspostavlja zavrSetak Zakona, onaj tko vjerom
prihvaéa opravdanje u Kristu ujedno ispunja Zakon (usp. 10,4). Paradoksalno je
da se veéina Zidova nije otvorila opravdanju po vjeri nego su ostali u pokusaju
opravdanja po djelima Zakona, a pogani — koji Krista prihvacaju vjerom — po toj
vjeri usli su u opravdanje. Opravdanje se od sada postize ispovijedanjem da Krist
jest Gospodin i vjerom da ga je Bog uskrisio od mrtvih (usp. 10,9).

Abraham, koga Pavao uzima za uzor vjere u Rim 4, vjerovao je i uzdao se u
Bozje obecanje o svom potomstvu, iako ono nije pocivalo ni na jednom
razumksom ili iskustvenom temelju. Nasuprot potpune nemoci i obamrlosti
njegova i Sarina tijela, stajalo je samo Bozje obec¢anje uz koje je prionuo i posve
mu izrucio svoj zivot. Vjernik koji svoj zivot vjerom preoblikuje i izrucuje
Bozjem zahvatu uskrsnuéa njegova Sina te opravdanju koje iz njega proizlazi,
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ulazi u dinamiku abrahamovske vjere. Takva vjera Abrahamu se uracunala u
pravednost — takva vjera vodi k opravdanju i onoga tko vjeruje da je Bog uskrisio
Krista. Pavlu je posebice vaZzna €injenica da je Abraham Bogu povjerovao i da mu
se uracunalo u pravednost dok je jo$ bio neobrezan — opravdanje, dakle, prethodi
I ne ovisi ni 0 kakvim zakonima nego o vjeri.

Tu Apostol vidi utemeljenje nauka o opravdanju vjerom za obracenike iz
poganstva, koji nisu pod Zakonom i ne mogu se pohvaliti djelima Zakona.

Nada i sloboda opravdanih i pomirenih s Bogom: U 5,1-11 Pavao opisuje
situaciju onoga tko je vjerom prihvatio opravdanje po Kristovoj zZrtvi na krizu.
Takav Covjek je sada u miru s Bogom (usp. 5,1) jer je primio dar pomirenja po
Isusu Kristu (usp. 5,10). Vise nije u neprijateljskom odnosu prema Bogu i njegovu
projektu s ovjeCanstvom. Kristova Zrtva izbrisala je tragove neprijateljstva. Onaj
tko je opravdan i izmiren, sada ima otvoren pristup Bogu (usp. 5,2). Apostol, ipak,
razlikuje sadasnje stanje covjeka opravdanog i izmirenog s Bogom od buduceg
eshatoloSkog spasenja. SadaSnje stanje predstavlja garanciju eshatoloskog
ispunjenja. Ako je Gospodin opravdao i1 sa sobom izmirio ¢ovjeka gresnika, kako
ne bi u eshatonu dovrSio svoje djelo spasenja na onima koji su u Kristu opravdani
I s Bogom izmireni (usp. 5,9-10)? Sadasnje opravdanje i izmirenje — iako nije
izbavljenje od eshatoloske srdzbe — jest njegova najava. Nakon §to je prethodno
opravdanje vjernika utemeljio na pravednosti Bozjoj (usp. 3,21-26), u 5,1-11
Pavao opravdanje ¢ovjeka utemeljuje u ljubavi Bozjoj za Covjecanstvo: Bog je u
Kristu o¢itovao ne samo svoju pravednost nego i ljubav: Gospodin je za nas umro
jo$ dok smo bili grjesnici (usp. 5,8). Upravo ta ljubav, izlivena u srca po Duhu
(usp. 5,5), za opravdanog i izmirenog ¢ovjeka eshatoloski dan suda pretvorit ¢e u
dan spasenja.

Nakon §to je u 1,18 — 3,20 objasnio stanje ¢ovjeCanstva pod grijehom, u 3,21
— 4,25 princip opravdanja vjerom u Kristu te u 5,12-21 podrijetlo grijeha, Pavao
u Rim 6 progovara o slobodi koju uziva ¢ovjek po opravdanju u Kristu. On vise
nije pod jarmom grijeha jer je s Kristom na sakramentalan nac¢in umro grijehu
(usp. 6,1-4). Vise nije u Adamu nego u Kristu. Stoga je slobodan od grijeha i
smrti. Umjesto grijeha, Zakona i smrti njime vladaju pravednost, milost i Zivot.
Umjesto poslusnosti grijehu, kr$tenik je poslusan pravednosti u Kristu (usp. 6,12-
14). On je slobodan i od Zakona jer u Kristu postao je novi stvor i zivi novim
zivotom: vodi ga Duh Sveti. O tome ¢e Apostol detaljnije govoriti u Rim 8.
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3.4. Nova egzistencija opravdanih - zivot po Duhu

Pavao u Rim 8 daje odgovor na problem kojim zavrSava prethodna sekcija u
7,24-25: Krist je oslobodio ljude od robovanja — na koji na¢in? Omogucio im da
zive po Duhu (8,1-4).

Pavlov odgovor zapravo razvija temu najavljenu u 5,1-11. Ondje je navijestio
da je opravdani kr§¢anin osnaZen da bi mogao Zivjeti novim zivotom, $to je plod
Bozje ljubavi koja se o€ituje u Kristovom oslobadaju¢em djelu spasenja.

Nakon S§to je u Kristu nastupilo oslobodenje od grijeha, smrti 1 Zakona,
kr§¢anin je osposobljen Zivjeti Zivotom za Boga, ¢ija ljubav je izlivena po samom
Duhu Svetom da bi postala dinamicki princip novog kr§¢aninovog zivota!

Ovdje Pavao Zeli pokazati na koji nadin kr§¢aninovom egzistencijom
dominira Duh a ne tijelo (8,5-13). Zeli objasniti kako se kri¢anski Zivot Zivi u
snazi Duha Svetog 1 kao takav, za razliku od Zivota po tijelu i Zakonu, odreden je
za slavu Bozju. Razlika izmedu ovih dviju egzistencija je drasti¢na:

u Rim 7 tvrdio je da u Covjeku prebiva grijeh, u Rim 8 — prebiva Krist i Duh;
u Rim 7 €. je nesposoban zivjeti po Zakonu, u Rim 8 sposoban je ispuniti ga;
u Rim 7 €. zivi po Zakonu tijela, u Rim 8 Zivi o zakonu Duha;

u Rim 7 ploda takvoga Zivot je smrt, u Rim 8 plod Zivot po Duhu — Zivot;

u Rim 7 takva egzistencija je ropstvo, u Rim 8 plod je sinovstvo 1 bastina.

Na temelju dara Duha krS¢anin postaje dijete Bozje, posvojeno i odredeno za
uzivanje slave intimne Bozje prisutnosti (8,5-13). Promatrajuci taj plan spasenja,
Pavao na koncu uranja u himnicko slavljenje ljubavi Bozje oCitovane u Kristu
Isusu (8,31-39).

U ovim recima se ot¢itava olakSanje koje je dozivio sv. Pavao a i svi oni koji
su svoje opravdanje temeljili na vlastitim naporima i redovito zavrsavali u
frustracijama poradi razloga iznesenih u Rim 7. No, tiranija grijeha, koji se
koristio Cak i1 svetim Zakonom da bi dominirao nad ¢ovjekom, konacno je
slomljena.

Sada ¢e Pavao izloziti zakon Duha zivota koji postaje aktivan po
vjernikovom sjedinjenju s Kristom — on oslobada od grijeha i smrti. Snaga Zivota
koja se ocitovala uskrsnu¢em Krista i1 izbavljenjem njegova tijela od posljedica
grijeha tj. smrti od sada je dostupna svakom ¢ovjeku!
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Podsjetnik o Duhu:

U Starom zavjetu Duh je na¢in na koji se opisuje BoZje djelovanje u stvaranju
(Post 1,2; Ps 104,30), ozivljavanju (Ez 37,5) te odabiranju ljudi da provode BoZji
plan (I1z 11,2; JI 3,1 [2,28]). To djelovanje ne dolazi od ljudi, ali djeluje u ljudima.

U dualizmu kumranskih monaha spominje se veliki duh istine, Sto je vrsta
andeoske sile koja upravlja ljudima odozgor, no koja istodobno stanuje medu
njima 1 vodi njihove Zivote. Neke od ovih ideja nalaze se i u Pavlovoj slici o Duhu;
on taj pojam u 8. poglavlju koristi 18 puta!

8,3 ono Sto je bilo nemoguce Zakonu:. Zakon je zbog tijela onemocao jer ono
dobro kojem je smjerao nije bilo moguce posti¢i zbog grijeha koji prebiva u
covjeku (7,22-23); iako je govorio Sto Ciniti a Sto ne, Zakon nije ¢ovjeku pruzao
efektivnu pomo¢ da nadvlada protivljenje koje je u covjeku proizvodio grijeh, Sto
je jo$ pojacano ranjenoSc¢u volje koja naginje grijehu.

osudi grijeh u tijelu: prema nekima ovo se dogodilo ve¢ utjelovljenjem jer je
Sin preuzimanjem ljudskosti u nju unio svoju bezgreSnost i1 Zivio je bezgreSno
(npr. Lagrange). No, posto Pavao posvuda Isusovu otkupiteljsku aktivnost
povezuje s njegovom mukom, smréu 1 uskrsnu¢em, neki smatraju da je ovdje bolje
tijelo povezavati s Kristovim raspetim i proslavljenim tijelom (npr. Benoit,
Késemann).

U tijelu: koje je dijelio s ljudima, Krist je iskusio snagu grijeha i njegov plod
— smrt, 1 u njemu je od Oca uskriSen. Kr§¢anin, identificiraju¢i se s Kristom u
krStenju, sudjeluje u Kristovom hodu i pobjedi nad grijehom — §to oznacava kraj
kraljevanja grijeha u njegovu Zivotu.

Bog je u Kristu u¢inio ono $to Zakon nije mogao. KrS¢anstvo stoga nije
nagadanje ljudske imaginacije, nego svjedoCanstvo o onome $to je Bog ucinio.
Krs¢anstvo pocinje Bozjim djelom a ne nasim idejama... Ono stoga u sebi ima
Njegovu snagu.

Bog je to ucinio iz naSe egzistencije, iz ljudskog tijela. U njemu je Krist
realizirao savrSeno jedinstvo s O¢evom voljom i slomio zatvoreni obru¢ grijeha.
Svojim Zivotom 1 smréu nije samo oc¢itovao punu mjeru naSe nedostatnosti i
pokazao nam put izbavljenja, nego je pokazao neutemeljenost pesimisticnog
gledanja na ljudsku narav. Jer ono §to u sebe moze primiti tako slavnu objavu
kakvu je donio Sin Bozji, ne moZze biti u potpunosti iskvareno i bezvrijedno.

8,4 da se pravednost Zakona ispuni u nama, koji ne Zivimo po tijelu nego po
Duhu: djelovanjem Duha ¢ovjek pocinje ispunjati pravednost jer Duh za razliku
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od Zakona osposobljuje ¢ovjeka da nadvlada snagu tijela 1 grijeha koji u njemu
kraljuje.

Negacija pm, koja inace dolazi s konjunktivima, grékom participu prezenta
TepLmatoboly, onima koji hode daje notu kondicionalnosti tako da drugi dio
recenice mozemo prevesti ukoliko ne hodimo (Zivimo) po tijelu nego po Duhu.

Ovime Pavao jasno daje do znanja da kr§¢anski zivot nije neSto §to samo po
sebi izvire i1z krStenja nego da ovisi o kontinuiranoj suradnji sa milos¢u Bozjom —
,koracanjem* u Duhu. Dakle, identitet kr§¢anin ne stje¢e primanjem krstenja nego
zivljenjem krStenja!

8,5-8: Ovdje Pavao nastavlja uspostavljati definitivnu razdjelnicu u poimanju
zivota na onaj koji jest kr§¢anski 1 onaj koji to nije. Ne postoji,,spontani kr§¢anski
zivot®, koji ide sam od sebe. Ako je spontan, Covjek je orijentiran sam na sebe,
ako 1 ¢ini dobro, onda ¢ini zato §to to njemu odgovara. A sve dok ostajem u
Kriterijima moga ja, jo§ nisam iziSao iz svoje ,,tjelesnosti* i nisam otvoren Duhu.
A oni koji su u tijelu ne mogu se Bogu svidjeti (8,8). U krS¢aninu, koji je
osloboden od grijeha i tijela, stanuje Duh, pa sada zivi pod vlaséu Duha (usp. 8,9).

Oni koji Zive pod vlascu tijela svoje misli i stremljenja upravljaju naravnim
teznjama; njih Pavao opisuje u Gal 5,19: 4 ocita su djela tijela. To su: bludnost,
necistoca, razvratnost, idolopoklonstvo, vracanje, neprijateljstva, svada,
ljubomora, srdzbe, spletkarenja, razdori, strancarenja, zavisti, pijancevanja,
pijanke i tome slicno.

Mozda se nije teSko ne prepoznati u djelima tijela. Medutim, kad Pavao
navodi plodove zivota po Duhu, onda u potpunoj jasnoci Citatelju pred o€i izranja
Sto bi to znacilo zivot po Duhu. U Gal 5,22 on ih nabraja: ljubav, radost, mir,
velikodusnost, usluznost, dobrota, vjernost, blagost, uzdrzljivost.

Po Duhu zivi onaj tko svoj misao koncentrira na ove vrijednosti i na njima
gradi svoju svakodnevicu. U Rim 12,9-21 Pavao detaljnije razraduje Zivot po
Duhu.

8,9 a vi niste u tijelu, nego u Duhu ako Duh Bozji prebiva u vama: Duh, kao
novi princip kr§¢aninovog zivota, dolazi od Boga, kao 1 ostali aspekti spasenja.
Nije samo kriteni kr§éanin u Duhu, nego i Duh prebiva u njemu. Zivotodajni
kontakt s Kristom mogu¢ je samo preko ove spiritualizacije covjeka. Umjesto
vanjskih priznanja (,,mahanje zastavama*), krS¢anski zivot za svoj zivotni princip
ima djelovanje Duha u kr§¢aninu.

8,10 duh je zivot zbog pravednosti: dok u 8,9 Pavao govori 0 mvedua 6eod, U
8,10 mvedpa se odnosi na covjekov duh: ako je tijelo mrtvo zbog grijeha koji ga
zarobljava, Kristov Duh ozivljava ¢ovjekov duh tako da se kr§¢aninovo bice ne
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sastoji samo od tijela koje tezi grijehu 1 smrti, nego 1 od duha koji, ozivljen Duhom
Bozjim, tezi Zivotu. Kona¢nu konzekvencu Pavao izrazava futurom u 8,11: ozivjet
¢e smrtna tijela vasa po Duhu svome koji prebiva u vama.

8,13 ako Duhom usmrcujete tielesna djela, Zivjet cete. ovim retkom Pavao
Citatelja poslanice kona¢no stavlja na raskrsnicu: svaki Zivotni stav osim
prihva¢anja Duha 1 Zivljenja po njegovu vodstvu, vodi u smrt. Put Zivota zahtijeva
napusStanje tijela kao zivotnog orijentira i hoda u Duhu. Fitzmyer kaze kako Pavao
potice Citatelje: okoristi se Duhom kojeg si primio — to je dug kojeg dugujemo
Kristu.

Tko se vrati na dugovanje tijelu i ostvarivanje njegovih djela, vraca se smrti
1 ispada iz milosti: Dakle, braco, duznici smo, ali ne tijelu da po tijelu zivimo! Jer
ako po tijelu zivite, umrijeti vam je, ako li pak Duhom usmréujete tjelesna djela,
zivjet ¢ete (Rim 8,12-13).

Opravdani covjek zivi po Duhu: Oni Koji su u Kristu, oslobodeni su osude i
slobodni za zZivot po Duhu (usp. 8,1-2). Krist je u oblicju grjesnoga tijela svladao
snagu 1 posljedice grijeha kako bi covjeka opravdao i oslobodio za zivot po Duhu.
Uzeo na sebe krhku, ograni¢enu 1 grijehu podloznu ljudsku egzistenciju (usp. Iv
1,14) kako bio je oslobodio za zivot po Duhu. Sada opravdani Covjek ima
mogucnost izbora: ne vratiti se viSe u podrucje grijeha nego uci s i zivjeti s
Kristom u podru¢ju Duha. Duh je snaga BoZja koja se javlja kao dar Kristovog
spasenjskog djela. Stovise, Duh je podigao Isusa iz mrtvih i sada postaje bastina
opravdanog ¢ovjeka, podrucje u kojemu zivi. To je dasak bozanskog zivota koji
ve¢ sada mijenja povijesno stanje opravdanih, a u isto vrijeme on upucuje na
eshatolosku buducnost jer je zalog konacnog spasenja, uskrsnuca i ulaska u
nebesku slavu (usp. 8,11.14-17). Duh toliko ¢ovjeka priblizava Bogu da Apostol
moze reci kako zahvaljuju¢i njemu opravdani postaju huioi theou, sinovi BoZji |
smiju ga zvati abba, Oce (usp. 8,15-16). No, on je tek prvi plod proslave koja ¢e
se dovrsiti po opéem uskrsnu¢u od mrtvih kad ¢e opravdani biti suobli¢eni slici
Sina BoZjega (usp. 8,29). Na taj nacin ¢e, nakon §to su nosili sliku zemljanoga,
nositi i sliku nebeskoga (usp. 1 Kor 15,49). To je posljednja etapa procesa koji
pocinje predodredenjem (usp. 8,30) a kojim Pavao zeli opravdanima pomoc¢i da
se prepoznaju odvijeka Zeljeni od Gospodina — za njih je pripremio plan koji za
vrhunac ima njihovu proslavu.

Pavlov govor o opravdanju moze se Ciniti problemati¢nim jer, na prvi pogled,
kao da zastupa tezu da su neki odabrani za opravdanje i proslavu (usp. 8,29-30) a
neke za gnjev i propast (usp. 9,22). Kroz povijest Crkve takvom gledanju
pogodovala je 1 egzegetska tradicija zapoceta sa sv. Augustinom (De
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praedestinatione sanctorum) a vrhunac je imala u J. Kalvinu (Institutio
Christianae Religionis), koja je tumacila da je predestinacija dvostruka: jedni su
predodredeni za spasenje a drugi za propast. No, Apostolov naglasak tijekom Rim
8 nije bio ni na cinjenice dvostrukog predodredenja niti na kriterijima za
utvrdivanje pripadnosti pojedinoj kategoriji. Naprotiv, on se bavio iskljucivo
opravdanima, zivotom kojim ¢e Zivjeti po krStenju te koja im se perspektiva
potom otvara. Na koncu, Bog je u Kristu izmirio ¢ovjeCanstvo sa sobom pa zbog
toga u mjeri u kojoj ¢ovjek prihvaéa i zivi Evandelje, ulazi u proces predodredenja
I proslave, opisan u 8,29-30. A taj put je sada mogué¢ svakom po vjeri.

Excursus: integritet moralnog 1 duhovnog zivota krStenika

Otkri¢e opisanog novog zivota u Kristu jest dogadaj — njegovo usvajanje,
interiorizacija jest trajan proces (uloga svakodnevne meditacije!). Medutim, oni
koji su zadobili novi zZivot u Kristu i dalje ostaju nesavrSeni ljudi koji 1 dalje nece
u potpunosti moéi vrsiti volju BoZju. Sto ée se dogoditi kad ponovno padnu? Nece
11 ispasti iz milosti u koju su tek usli?

Pavao odgovara: Ne! Unato¢ tome §to je iz njegovih poslanica itekako
razvidna svijest da njihovi naslovnici daleko od toga da su bezgreSni. Kako to da
ih njihov grijeh sada viSe ne udaljava od Boga? Odgovor lezi u prirodi njihovog
odnosa prema Bogu — nema vise osude za one koji su u Kristu! Stari model odnosa
definitivno je postao proslost a na snagu je stupio novi odnos!

Presudna rije¢ sada oznacava novi odnos Bog prema ¢ovjeku. U Kristu, iako
nesavrSeni 1 greSni, kr§¢ani zive novi odnos prema Bogu. Jedinstvo s Kristom, u
koje se ulazi po krStenju, tvori novu sferu koja obujmljuje krS¢aninovo bice.
Kristova prisutnost jest podrucje u kojoj on zivi svoje dane 1 prema njemu upravlja
svoje ¢eznje.

S druge strane, ako je Krist dinamicka jezgra kr§¢aninovog zivota (tj. ako
vjernik ne laze sam sebi), onda je nemoguce da kr§¢anin u moralnom pogledu
ostaje stalno na istom mjestu gdje je i prije bio. Njegovo iskustvo vjere postaje
svjedoCanstvo progresa.

Cak i ako padne u grijeh, sasvim je nevjerojatno da bi se netko tko Zeli Zivjeti
ujedinjen s Kristom u njegovoj ljubavi odrekao moguénosti za oprostenje koju mu
Krist pruza i da ne bi ulozio sve snage za pocetak u ispravnom smjeru. A to je
sasvim dovoljno za oprostenje i milost novog pocetka. Stoga, gledajuci
kr$¢aninov zivot iz krupne perspektive, vaznije je ukupno usmjerenje u kojem
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kr§¢anin zivi ili barem iskreno Zeli zivjeti neovisno od pojedinih ekstremnih
gres$nih epizoda.

Pavlovo gledanje na Covjeka, u kojem je realisticno opisao njegovu moralnu
defektnost, nije pesimizam. Naprotiv, on realisticno najavljuje efekt Kristovog
otkupiteljskog djela koji je u stanju uspostaviti narusenu ravnotezu ljudske naravi.

Duhovni zivot, kako ga shvaca Pavao, nije stvar nematerijalnosti,
bestjelesnosti, u kona¢nosti beskrvnog Zivota. Zivot po Duhu ne negira tijelo. Da
11 netko zivi po tijelu ili u Duhu ovisi o glavnim motivu koji ga vodi kroz zivot.
Ono ¢ime se pocinje determinirat ¢e i konac-dohodiste zivota i dat ¢e njegovu
konac¢nu definiciju — vrijednosti 1 motivi kojima se rukovodimo oblikuju na$
identitet, na§ moralni profil pred Bogom.

Pavao ¢e raspravom i¢i 1 dalje te ustvrditi kako Evandelje smjeSta naSe
postojanje u novi red postojanja. Onaj tko zapocinje ljudskim mjerilima i uzda se
samo u ljudske potencijale, pokusavat ¢e posti¢i vlastitu pravednost i neminovno
¢e zavrsiti u napetosti izmedu osobnog ponosa 1 neizbjeznog neuspjeha u
dostizanju ideala. Buduc¢i da vlastite snage nisu dovoljne, uzalud ¢e pokusavati
izi¢i iz zatvorenog kruga u kome je ideal uvijek veci od raspolozivih snaga.

Onaj tko kre¢e od Boga, dobiva kontakt s vrijednostima i snagom koji dolaze
od Njega 1 uvode u slobodu Zivota po Duhu, o kojem je govorio Pavao. Ova bitna
razlika izmedu dva polaziSta u duhovnom Zivotu odreduje njegov karakter i
kvalitetu. Ovdje se odreduje hocu li biti slobodan za sinovstvo u Duhu ili
zarobljenik vlastitog ja u naporu autorealizacije. JoS i viSe, o ovom temeljnom
stavu ovisi kakvu ¢emo vrijednost pridavati stvarima i pojavama koje su u sebi
neutralne.

Upravo ovdje pocinje konfuzija u pogledu upotrebe termina tjelesno i
materijalno. Uslijed toga ono $to je duhovno prognano je iz stvarnog zivota u
nekakvu nematerijalnu sferu i naposljetku, uslijed ekspanzije pa i terora
egzaktnog misljenja, proglaseno nerealnim.

Evandelje se temelji na pretpostavci da se Bog koristio konkretno$cu
ovozemaljskog ljudskog Zivota kao sredstvom putem kojeg je objavio svoju
ljubav. Zivot po Duhu je ostvaren u Isusu iz Nazareta i od onda je, darom Duha,
postao dostupan svakom tko ne Zeli utopijski krenuti u ostvarivanje svoje osobne
nego zeli Zivjeti pravednost od Boga, noSen darom Njegovog Duha.
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3.5. Bozja pravednost prema Izraelu

Cinjenica da veéina Izraelaca nije prihvatila Isusa i njegovo djelo otkupljenja
otvara nekoliko pitanja: je 11 Bozji plan promasio? Je li moguce da je Bog nekima
pruzio svoje milosrde a nekima ne? Je li bio nepravedan u postupanju prema
Abrahamovim potomcima?

Pavao se suocava s ovim pitanjima i zeli odgovoriti da Bog nije promasio (usp.
9,1-29) nego je Izrael promasio jer je trazio pravednost na bazi djela a ne temelju
vjere (usp. 9,30 — 10,21), ali njegovo posrnuce ima ulogu u Bozjem planu kako
za lzrael tako i za pogane (usp. 11,1-36).

Tako prozivljava duboku bol jer Izraelci nisu prihvatili Isusa kao Pomazanika
(usp. 9,1-5), ¢vrsto je uvjeren da Bog nije promasio. Pri tom polazi od BoZjeg
izabranja kao principa: Bog izabire one Abrahamove potomke koji su, poput
Izaka, sinovi obec¢anja (usp. 9,7). Stoga je Bog, 1 prije negoli su dosli do slobodne
volje, izabrao lzaka i Jakova a Ezava nije. Ovdje se Citatelju odmah namece
pitanje Bozje (ne)pravednosti pri ovakvom odabiranju i Pavao je toga svjestan
(usp. 9,14). Uzimajuci za primjer faraona u kontekstu izlaska iz Egipta, Apostol
pojasnjava kako se Bozje izabranje temelji na njegovoj milosti a ne na ljudskim
zaslugama jer smiluje se kome hoce a otvrdnjuje koga hoce (usp. 9,16). Na
vjerojatni prigovor da se Bog onda ne treba u ljudima traziti krivnju jer ionako se
nitko ne moze oduprijeti njegovoj volji (usp. 9,19), Pavao kontrira slikom lon¢ara
— kao S§to se loncarevi uradci ne mogu protiviti njegovoj volji kako ¢e s njima
raspolagati, tako ni Bozji stvorovi ne mogu i¢i protiv Bozje volje. U ovom
momentu se nekima ¢ini kao da ovdje Apostol uvodi doktrinu dvostruke
predestinacije (Bog je jedne predodredio za vje€ni zivot a druge za propast), ipak
nije tako. U pitanju su dva momenta. Prvi, Pavlovi reci o lon¢aru i posudama ne
tvrde da Bog tako postupa, nego su retori¢ko pitanje: a $to ako je Bog tako
odluc¢io? Tko bi se mogao suprotstaviti? Dakle, Gospodin moze slobodno vrSiti
izabranje po svojoj volji. Drugi moment, Apostol Zeli naglasiti Bozju mo¢ vrSiti
izbor slobodno, prema svojoj milosti i neovisno o tome jesu li uvijek ljudima
razvidni rzalozi njegovih odabira ili ne. ,,Ono §to se moZe na prvi pogled Ciniti
potpunom BoZjom hirovitoS¢u zapravo je Bozje izabranje, Sto se doima
nepravdom njegovo je milosrde®.

U drugoj fazi (9,31 — 10,21) Pavao izlaze Izraclov promasaj u traZenju
pravednosti po djelima Zakona te (ne)pravednost Bozju jer pogani koji se nisu
trudili oko opravdanja zadobivaju ga u Kristu. Je li u ovom sluc¢aju Bozji plan
promasio? Sto je s njegovom pravednoi¢u? Ovdje Apostol tumadi da je osnovna
pogreska bila u tome Sto je Izrael nastoja opravdanje postici djelima a ne vjerom
— umjesto opravdanja u Kristu, nastojao je posti¢i vlastito opravdanje.
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Argumentirajuéi citatima iz Pnz, dokazuje kako je opravdanje svima blizu — samo
treba prihvatiti da je Isus Krist povijesno-spasenjski dovrSetak i ispunjenje
Zakona (usp. Rim 10,4). Iako im je Evandelje bilo blizu, nisu ga prigrlili a pogani
jesu. I stoga imamo paradoksalnu situaciju da su Boga nasli oni koji ga nisu trazili,
t]. pogani, a nije se otkrio onima koji su mislili da ¢e svojim snagama isposlovati
opravdanje pred njim (usp. 10,20; cit. [z 65,1). Dakle, nije promasila rije¢ BoZzja
nego lzrael.

U zavr$noj fazi (11,1-36) Pavao krece na najvaznije pitanje: je li, nakon svega,
Bog odbacio svoj narod? Ovo je vazno pitanje i s obzirom na pogane jer ako je
Izrael odbafen, mogu li onda pogani biti sigurni da u nekom novom momentu
povijesti spasenja Bog nece odbaciti i njih? ,,Pitanje o Izraelu i pitanje o Bogu ne
mogu se odvojiti ili odvojeno tretirati. Govoriti 0 Izraelu znaci govoriti o Bogu i
govoriti 0 Bogu znaci govoriti o Izraelu.“2% Pavao tvrdi: Bog nije odbacio Izrael
kojega je predvidio (usp. 11,2). Maniji dio Izraela je prihvatio Isusa i tako ostvario
ono §to je Gospodin namijenio cijelom narodu, a veéi dio je otvrdnuo (usp. 11,7).
Medutim, njihovo otvrdnuée nije otpad: Bog ga je iskoristio da pruzi poganima
priliku u¢i u Crkvu. To ¢e, u povratku, izazvati na ljubomor Izraela koji ¢e se na
koncu vratiti: ako je dolazak pogana oznacio izmirenje svijeta, povratak svega
Izraela oznacit ¢e op¢e uskrsnuc¢e mrtvih (usp. 11,15). Bog je iskoristio otvrdnuce
Izraela za privlacenje obracenika iz poganstva kako bi, na koncu, cio Izrael bio
spasen a kako bi se sva plemena zemlje blagoslivljala u Abrahamovu potomstvu.
jer Bozji darovi i poziv su neopozivi (11,29).

Na koncu postaje jasno kako Bozje izabranje nije dvostruka predestinacija
nego neki su izarani poradi spasenja svih. Ono §to se na prvi pogled ¢ini kao
promasaj BoZjeg plana zapravo je omogucavanje spasenja svima pod istim
uvjetima. Pa 1 iznevjerenje izabranih (Izraela) ukalkulirano je u Bozji plan i
pomaze njegovu ostvarenju. Svi su bili Bogu neposlusni 1 svi su zadobili milosrde,
pod istim uvjetima. Dakle, Bog je pravedan, jednako prema svima.

3.6. Moralni zZivot

Ukoliko se ¢ovjek ne opravdava djelima nego vjerom, kao Sto je Pavao
prethodno ustvrdio, postavlja se pitanje: koji je temelj moralnog Zivota temeljenog
na vjeri u Krista te koje su njegove temeljne oznake?

208 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 192.
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Pitati se o temelju moralnog zivota vodenog vjerom u Krista zapravo znaci
pitati se o odnosu indikativa spasenja (Sto je Bog u¢inio u Kristu) i imperativa (Sto
je vjerniku ¢initi da ude u spasenje)? Jer Pavao u moralnim pitanjima ima klasi¢no
biblijsko polaziste: vjernikov zivot odgovor je na Bozje djelovanje prema njemu.
Isus je u evandeljima trasirao osnovne konture vjernikova odgovora: obracenje 1
zivljenje pravednosti u svjetlu nastupajuc¢eg Kraljevstva.

Temelj, stoga, jest dogadaj Isusove muke, smrti i uskrsnué¢a na kojeg vjernik
odgovara posluSnoS¢u vjere, tj. prianjanjem cijelim Zzivotom. Ovakvo
posvemasnje prianjanje omoguceno je darom Duha Svetoga koji se daruje na
kr$tenju: on prenosi krstenika iz egzistencije po tijelu — tj. iz Starog Adama — u
egzistenciju po Duhu, inkorporira ga u Krista, Novog Adama. Od sada ¢ovjek
moze stajati u solidarnosti s eshatoloSkim Adamom poslusan Bogu. Inkorporiran
u Krista, krStenik se krece u sferi Duha koji mu omogucuje Zivjeti predano Bogu,
poput Krista. Pavlov moralni imperativ polazi od ¢injenice Bozje pravednosti koja
se manifestirala ovom inkorporiranoséu u Krista i transferom u sferu Duha kako
bi krStenik zadobio novu egzistenciju u kojoj moze dostojno odgovoriti na Bozju
pravednost. Dakle, krajnji temelj moralnog Zivota jest Kristova smrt i uskrsnuce
u kojoj vjernik uzima udjela po krStenju da bi, okrijepljen snagom Duha, mogao
zapoceti novu egzistenciju u Kristu. Sakramentalna smrt s Kristom oznacava
odvajanje od grijeha 1 pocetak novog zivota (usp. 6,11). Novi Zivot omogucuje
vodstvo Duha koje kr$teniku daje moguénost zivjeti ne viSe U tijelu nego Zivotom
koji pociva na istom principu kao i zivot uskrslog Krista — u Duhu. Umjesto
zivljenja koje se vodi promatranjem stvari iz perspektive Covjeka koji zivi u tijelu,
- 1 stoga je pod Zakonom koji ne daje spasenja — sada krstenik sve promatra iz
perspektive Duha kako se o€itovao u Kristu

Temeljne oznake kr§¢anskog morala prema Poslanici Rimljanima

lako Pavao u sekciji o indikativu i imperativu (Rim 6 — 8) jasno kaze kako je
krStenik umro grijehu 1 zivi novim zZivotom u snazi Duha, ipak je svjestan da
kr§¢anin 1 nakon krStenja prolazi kroz napasti i moze sagrijesiti.

Apostol je svjestan kako je moralni zivot pojedinca zapravo proces srastanja s
Kristom u sve dublje jedinstvo pa svojim vjernicima u svakom pismu udjeljuje
moralne poticaje. U tom smislu Rim 12,1 — 15,13 najduza je od svih parenetskih
sekcija 1 pokazuje kako opravdanje vjerom ne iskljucuje ni potrebu moralnog
zivota a ni poticaje koji ¢e ga unaprijediti.

Kao prvu oznaku, isti¢emo Pavlovo tretiranje moralnog zivota kao
bogosluznog ¢ina od strane onoga tko je primio od Boga opravdanje. Stoga odmah
na pocetku (usp. 12,1) poziva rimske kr§¢ane neka prikazu svoja tijela kao zivu
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zrtvu svog duhovnog bogosluzja (latreia logiké). Kako bi mogli i¢i u tom pravcu,
potrebno je izbjeci suobli€avanje ovom svijetu te u¢i u kontinuirano obnavljanje
pameti zahvljaju¢i kojoj ¢e uspijevati razabirati volju BoZju (usp. 12,2). Ve¢ ovim
uvodom (kojim aludira na ranije tvrdnje povezane s ovom temom, npr. 1,24.28;
6,4.13.19; 7,6), Apostol jasno daje do znanja kako za njega moralni Zivot nije
nikakav eticki projekt, nego darivanje krS¢aninova obnovljena bi¢a Bogu; to je
duhovno bogosluzje koje zamjenjuje hramske Zrtve.

Nakon uvodnih redaka u kojima je oslikao individualnu perspektivu, Pavao u
slijede¢im recima iznosi drugu oznaku moralnog zivota: dimenzija zajedniStva.
Jer kr§tenjem su kr$¢ani inkorporirani u Krista, s njim ¢ine jedno tijelo 1 postaju
udovi jedni drugima (usp. 12,5). Krs¢anin sebe tesko moze gledati samoga pred
Bogom. Njegova inkorporiranost u Krista obiljeZzena je zajedniStvom s drugim
¢lanovima zajednice koji svi zajedno tkaju jedinstveno tkivo istoga Tijela. Ako
nesto misli, ako nesto ¢ini Kristu, to krS¢anin ¢ini cijelom Tijelu tj. zajednici brace
1 sestare. I obrnuto, ako neSto ¢ini braéi i sestrama, to ¢ini Kristu. Ovo Apostol
eksplicira na primjerima u 14,1 — 15,13 gdje ih poziva neka traze dobro jedni
drugih, neka sluze jedni drugima kao $to je Krist svima sluga (usp. 15,7-8).

Krs¢aninov se polozaj ne zavrSava njegovom uklju¢enoscéu i isprepletenoséu s
drugim ¢lanovima zajednice. On jo§ pripada i nekom svjetovnom drustvenom
uredenju prema kojemu takoder ima ¢vrste obveze. Tu Pavao utemeljuje trecu
uznaku moralnog zivota krS¢anina: ne smije potcijeniti svoju pripadnost
profanom drustvu 1 pribje¢i drustveno-politickoj neodgovornosti. Tako je tekst u
13,1-7 tezak za tumacenje u tadasnjem kontekstu, jasno je kako Apostol kr§¢anina
potice na druStveno odgovorno ponasanje.

Cetvrta oznaka morala kojeg Pavao predlaze Rimljanima jest zapovijed
ljubavi. Uzimajuci za primjer Cetiri odredbe Dekaloga (usp. 13,8-10), zakljucuje
kako su sve one obuhvaéene zapovijedu ljubavi u Lev 19,18. Zivljenjem ljubavi
prema bliznjemu (pa i prema onima koji mu ¢ine zlo, usp. 12,14-21), kr§¢anin
1ako nije pod Zakonom zapravo ga ispunja.

Posljednja, peta oznaka Pavlovog moralnog nauka u Poslanici Rimljanima tice
se blizine eshatona i punine spasenja kojeg sobom donosi. Ono ¢e se o paruziji
manifestirati opéim uskrsnu¢em od mrtvih kada ¢e oni koji su opravdani uéi u
proslavu s Kristom te biti objavljeni kao Bozji sinovi i kéeri (usp. 8,17.19).
Moralni Zivot se, stoga, zivi u kontekstu nade i anticipiranja kona¢nog nastupa
Bozjeg spasenja.
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POSLANICA FILIPLJANIMA

1. Status kroz povijest

Medu nerijeSenim pitanjima koja biblicari jo§ uvijek zivo istrazuju pripadaju
literarna cjelovitost Poslanice, mjesto 1 vrijeme Pavlova zasuznjenja tijekom
kojega ju je napisao te podrijetlo kristoloskog himna (usp. 2,6-11).

Oni koji ovu poslanicu smatraju cjelovitim spisom obi¢no drze da je napisana
tijekom rimskog suzanjstva (vjerojatno 61-63. godine).

No, prema nekim teorijama, kanonska Poslanica Filipljanima sastavljena je od
dva ili tri Pavlova pisma koji su, navodno, spojeni u danasnju verziju teksta. Npr.
J. Becker smatra da je sastavljena od dva dijela: Filipljanima B (3,2-21; 4,8-9)
ubagena je u Filipljanima A (1,1 - 3,1; 4,1-7.10-23)%".

Ovakve postavke dovode u pitanje nastanak Poslanice tijekom rimskog
suzanjstva.

Osim Rima, kao mjesta moguceg Pavlovog suzanjstva u literaturi se spominju
jos Efez (usp. 1 Kor 15,32; 2 Kor 1,8), tada bi nastala 55-57. godine, i Caesarea
Maritima (usp. Dj 23,35; 24,26-27), u tom slucaju Apostol bi je napisao
najvjerojatnije 58-60. godine.

Glede kristoloSkog himna (usp. 2,6-11), vec¢ina stru¢njaka kontinuirano smatra
kako ga je Pavao preuzeo iz ranokrs¢anske predaje i prilagodio za svoje potrebe.

2. Povod nastanka

Pavlov boravak u suzanjstvu, paradoksalno, nije omeo njegovo vjerovjesnicko
djelovanje. Naprotiv! lako mu je onemoguceno kretanje, pocinje shvacati da to ne
samo da nije postlao prijetnja Sirenju Evandelja nego je ¢ak pomoglo da ono
napreduje (usp. Fil 1,12-14).

Cini se da i u ovom periodu Apostol ne nedostaje onih koji — poput
uznemiritelja u Galaciji — ne nekorektan nacin navijestaju Evandelje kako bi
otezali njegov polozaj (usp. 1,15-17).

No, Pavao je sada, dok piSe Poslanicu Filipljanjima, miran i u potpuno
drugacijem raspolozenju. Prozivljavajuéi blizinu s Kristom, uzimaju¢i udjela u
njegovim mukama zadobiva i snagu njegova uskrsnuéa (usp. 3,8-16).

207 Usp. Jiirgen BECKER, Paul: Apostle to the Gentiles, 310.
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Iz takvog raspoloZenja moZe bodriti ¢lanove filipske crkve koji takoder
prozivljavaju borbe i patnje (usp. 1,27-29). Okovi koje nosi daju posebnu snagu
njegovoj smirenosti i pouzdanju kojim progovara te su djelotvorna utjeha
Filipljanima.

Poradi pritijeSnjenosti borbama 1 patnjom, Cini se da je medu njima u pitanje
doslo jedinstvo te samozatajnost u prihvacanju jedni drugih. Stoga ¢e Apostol
osjecati potrebu staviti im pred o¢i lik poniznog i poslusnog Krista (usp. 2,6-11).

3. Teologija

Poslanica Filipljanima donosi pregrst vaznih tema koje je svrstavaju u
nezaobilazne spise pri analizi Pavlove teologije.

Tu pripadaju nasljedovanje Krista, nasljedovanje Pavla, razlika izmedu
pravednosti koja dolazi od Boga i one temeljene na obdrzavanju Zakona, paruzija
1 opCe uskrsnuce od mrtvih, paradoksalna poruka o krizu i potreba zivjeti na na€in
dostojan Evandelja.

Poradi gore navedenih elemenata konteksta nastanka, ove teme u Poslanici
Filipljanim obradene su na specifi¢an nadin. Zele¢i obodriti svoje vjernike, Pavao
¢e im za uzor staviti prvo sebe a potom 1 Krista. Stoga je moguce teologiju ove
Poslanice promatrati kroz ova dva tematska kruga.

3.1. Nasljedovanje Pavla kao uzora

Nekoliko puta se u Poslanici Filipljanima pojavljuje ovaj motiv (usp. 1,12-30;
3,1-21; 4,1-20).

Motiv nasljedovanja Pavla kao uzora po prvi put se pojavljuje u kontekstu
govora o njegovu suzanjstvu. Naime, Pavlovo suzanjstvo, umjesto da omete
Sirenje Evandelja, ne neki nafin mu i pogoduje jer sada mnogi s vecim
pouzdanjem i smjelos¢u navjeséuju Rije¢ (usp. 1,14). Razlog tomu jest samo
Pavlovo iskustvo jer se osobno nije pokolebao, nije klonuo duhom pa su njegova
smirenost u okovima i radost koju prozivljava sjedinjen s Kristom postali
motivom vecini brace da budu ohrabrena njegovim drzanjem (1,14). Jer Apostol
ne samo da se nije bojao smrti nego je, Stovise, ceznuo za njom kako bi jos tjesSnje
bio sjedinjen s Kristom (usp. 1,23) — ocito je kako ovdje smatra da i smrt prije
paruzije vodi prema jedinstvu s Kristom. Tako su pred njim bile dvije moguénosti:
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bilo da ostane Ziv 1 nastavi s propovijedanjem ili da umre poradi Evandelja,
svakako ¢e se Krist uzveli¢ati u njegovom tijelu (usp. 1,20). Budu¢i je cio njegov
zivot posvecen Kristu, a smrt bi bila potpuno sjedinjenje s njim, Pavlu nije lako
odlu¢iti se §to je bolje. No, jasno mu je kako je poradi Filipljana bolje ostati u
tijelu (usp. 1,24-26).

Kao sto su Kristovo uhi¢enje, muka i smrt omogucili napreda Kraljevstvu, tako
1 Pavao shvaca da njegovo suzanjstvo zapravo pomaze Sirenju Evandelja pa to Zeli
podijeliti s Filipljanima (usp. 1,12-18). Kao $to je Kristova smrt posluzila proslavi
Boga, tako ¢e i Apostolovo suzanjstvo proslaviti Krista (usp. 1,20).

Tu linjju Pavao proteze prema Filipljanima kako bi ukljucio i njih. Zato ih
smatra svojim suradnicima u djelu evangelizacije (usp. 1,5-7) te moli za njihovu
besprijekornost kako bi se o danu paruzije pokazali puni ploda pravednosti (usp.
1,10-11). No, stoga im je u¢i u trpljenje, kao Sto sada vide na svom Apostolu. Ali
to 1h ne treba obeshrabriti: sretan je Sto im moZe rec¢i kako se njegovo suzanjstvo
pokazalo plodnim. Tu vidi nadu i za njihovu spremnost na svjedoc¢enje: i njihov
zivot ¢e biti plodan ako budu zivjeli dostojno Evandelja (1,27-30). KrStenjem su
ve¢ postali gradani neba (usp. 3,20) 1 sada trebaju ostati na toj visini. A da su
zdusno prihvatili to dostojanstvu, vidjet ¢e se po njihovoj jednodusnosti i sloznosti
kojom ¢e se pokazati jedinstveni u odnosu na svoje protivnike (usp. 1,27cd-28).
Poput Pavla, i oni imaju milost u Krista ne samo vjerovati nego za njega i trpjeti
(usp. 1,29-30).

Motiv nasljedovanja Pavla kao uzora u drugom slu¢aju povezan je s pitanjem
stava prema Zakonu. U 3,1-21 Apostol pruza vise informacija o onima koji su
ugrozavali vjeru Filipljana. Po svemu sude¢i, kao 1 u Galaciji, i ovi su
uznemiritelji nastojali kr§¢ane pridobiti za vrSenje Mojsijevog zakona. Stoga im
navodi svoje autobiografske momente kako bi pokazao da — ako itko od Zidova
te generacije — onda je on, Pavao, zivio besprijekorno po Zakonu, imao iskustvo
stjecanja takve pravednosti, ali niposto je ne bio usporedio s onom koju dobiva po
vjeri u Isusa Krista (usp. 3,3-11). Koliko god je Apostolu bilo na srcu biti uzorom
Filipljanima u smislu plodnosti patnje u 1,12-30 (1. motiv), nije mu manje vazno
da ga nasljeduju i u ovom stavu prema Zakonu te pravednosti po vjeri u Isusa
Krista. Jer time ¢e potvrditi plodnost njegova propovijedanja te postati i u ovom
smislu njegovi nasljedovatelji (usp. 3,19). A do nove pravednosti dolazi se tek
odlaganjem pokuSaja postizanja vlastite, po Zakonu. Nova pravednost,
podrazumijeva sudjelovanje u Kristovim patnjama kako bi vjernik postao
dionikom i snage njegova uskrsnuca (usp. 3,8.10-11). Uzor ovakve zamjene stare
pravednosti za novu, Kristovu, imaju u svom apostolu Pavlu. Stoga ih poziva neka
ga nasljeduju. U tom kontekstu neprijatelji kriza Kristova su vjerojatno misionari
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judaizanti (usp. 3,2.18). Oni namecu propise o jelima i stoga im se Pavao ruga da
Im je bog trbuh, a zbog inzistiranja na obrezanju kaze da im je slava u sramoti
(3,19).

Motiv nasljedovanja Pavla kao uzora po tre¢i puta se pojavljuje u zavr$noj
dionici Poslanice Filipljanima (4,1-20). Ondje ponovno poziva svoje obracenike
da ga nasljeduju. Zapocinje pozivom Evodiji i Sintihi (usp. 4,2), potom prelazi na
poziv cijeloj zajednici neka se raduje i zraci blagos¢u jer Gospodin je blizu (4,4-
5). Ohrabruje ih na Zivljenje niza vrijednosti koje podsjecaju na stoicke popise
vrlina. Dok im zahvaljuje za nov€anu pomo¢, Cini to u maniri stoickog filozofa
(usp. 4,11-12). No, za razliku od stoika, Pavlova nutarnja snaga i predanost ovoj
kvaliteti ponaSanja nije plod uvjezbane samokontrole nego plod njegova
zajedniStva s Kristom koji ga krijepi (usp. 4,13). Kao takav, uzor je i ohrabrenje
vjernicima filipske crkve u podnoSenju nedaca Zivota jer svjedoci Kristovu
djelatnu blizinu 1 pomo¢.

3.2. Krist kao uzor

Uzor kojeg predstavlja sazeta skica Kristova Zivota od sredi$nje je vaznosti i
stoga ga Pavao smjesta u srediSte Poslanice. Ovaj uzor svoj najjaci izraz ima u
kristoloSkom himnu u 2,6-11. Nakon $to je svoju zajednicu pozvao na radost koja
moze biti potpuna tek postizanjem jedinstva u mislima, ljubavi i djelima (usp.
2,2), Apostol im kao primjer oslobadanja od sebi¢nosti i jedinstva navodi Krista.
U njemu mogu vidjeti uzor nesebicnosti 1 predanja za druge. Himan je razvijen
simetri¢no, u dvije faze od po tri koraka. Prva je faza samooplijenjenja tj. Kristove
kenoze:

a) nije svoju jednakost s Bogom smatrao plijenom kojeg ne smije ispustiti;

b) uzeo je obli¢je sluge, covjeku nalik;

C) postao poslusan — do strahotne i sramotne smrti na krizu.

U drugoj fazi slijede tri koraka Kristova uzviSenja:
a) stoga ga Bog uzvisuje i daje mu ime nad svakim imenom;

b) da se pred njim prigne svako koljeno nebesnika, zemnika i podzemnika;
C) svaki ¢e ga jezik priznati Gospodinom, na slavu Boga Oca.
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S obzirom da ni$ta u Isusovu ponizZenju nije zahtijevalo kasniju proslavu od
Boga, proizlazi da je poniZzenje u koje je usao bilo zapravo put u proslavu.
Naravno, ovdje ne treba zami$ljati da Pavao poziva na doslovno nasljedovanje
Krista jer je to nemogucée. Naime, ne moze se krStenik, poput Krista, odreci
boZanstva jer ga nema, ne moze se predati u smrt koja ¢e imati spasenjske
posljedice itd. No, moze svojom Zzivotnom orijentacijom slijediti njegovu
nesebi¢nost 1 predanje za druge u mjeri u kojoj je to moguce.

3.3. Kristologija himna u 2,6-11

Polaze¢i od pretpostavke da je Pavao preuzeo ovaj himan iz ranokr§¢anske
liturgije, uocljivo je kako je on koncipiran ne da bi informirao o kristoloSkim ili
soterioloSkim aspektima Kristova utjelovljenja te smrti i uskrsnuca, nego kako bi
pruzio uzor za ponaSanje vjernicima. Njegova nakana je razmatrati i slaviti
slobodno prihva¢eno snizenje putem inkarnacije — sve do uzimanja lika sluge —
od strane Krista koji je imao bozanski status; s tim je povezana i Bozja akcija
prihvacanja takvog predanja koja ¢e rezultirati njegovim zavr§nim uzvisenjem.
Ipak, ovaj himan predstavlja vazan tekst kad se radi o Pavlovoj kristologiji jer
govori Kristovoj preegzistenciji, inkarnaciji te pouskrsnoj proslavi.

Termin morphé kojim se izrazavaju dva Kristova statusa, po sebi oznacava
nacin na koji se neka stvarnost pojavljuje pred ljudskim opazanjem, bez obzira
kakva je u sebi. S obzirom da Boga ¢ovjek vidjeti ne moze, u prvom dijelu himna
ona se odnosi na stvarnosti Bozjeg bi¢a a u drugom na prirodu i stanje sluge kojeg
je Isus poprimio. Dakle, himan prvo ustvrduje da je Krist imao bozansku narav a
potom preuzeo ljudsku i stanje koje joj je svojstveno — status sluge. Kao takav,
ova] tekst iznosi najeksplicitiniju tvrdnju o Kristovoj preegzistenciji u pavlovskim
spisima, dok se u drugim dijelovima njegova opusa na nju oslanja kao na nesto
Sto pretpostavlja 1 uzima kao po sebi jasnu stvar (usp. 1 Kor 8,6; 10,4; 2 Kor 8,9;
Gal 4,4; Rim 8,3).

Isusovo kretanje od statusa Bozjeg lika do oblicja sluge jest duboka kenasis tj.
samoispraznjenje onoga koji je bio jednak Bogu. Krist je mogao za vrijeme svog
ovozemaljskog postojanja za sebe zahtijevati iste prerogative koje je imao prije
utjelovljenja, ali nije. lako idenitetom ostaje trajni lik Bozji, on se odrekao
bozanskih prerogativa kako bi postao u punom smislu ¢ovjekom i to na nacin
sluge.

Stoga ¢e ga Bog uzvisiti, pri ¢emu treba primijetiti da se ne govori izrijekom o
uskrsnucu, nego o primanju imena nad svakim imenom: kyrios, Gospodin.
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F. Matera smatra kako u zavrSnom dijelu himna ipak nailazimo na promjenu:
Krist dobiva nesto $to prije utjelovljenja i sluzenja do smrti na krizu nije imao: Svi
¢e morati priznati da on jest Gospodin. Dakle, utjelovljenje 1 sluZenje bitno je za

njegovu proslavu (usp. Heb 5,8: premda Sin, iz onog Sto prepati naviknu
slusati).?%

208 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 211.
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POSLANICA FILEMONU

1. Status kroz povijest

Ova Poslanica, iako kratka, pruza izvanredan uvid u to kako je Pavao
dozivljavao promjenu meduljudskih odnosa u Kristu.

Za vrijeme pisanja Poslanice Filemonu Pavao je u zato€enistvu (Rim, Cezareja
ili Efez?). Prije toga Filemon je postao obracenik i za to zahvaljuje Pavlu; sada
mu je brat, suradnik i partner u Evandelju. U njegovoj kuci sastaje se ku¢na crkva
(naime, Kol 4,9 opisuje Filemonovog roba Onezima kao jednoga od vas tj.
Kolosanina). lako je pismo upravljeno prije svega Filemonu, poradi naravi
problema o kojem govori, ono u uvodnim pozdravima navodi Apiju i Arhipa te
Crkvu koja se skuplja u Filemonovoj kué¢i — dakle, ono ima i eklezijalnu
dimenziju. To znaci da ¢e biti ¢itano okupljenoj zajednici. 1z toga je razvidno kako
Apostol problem s Onezimom ne smatra samo njihovom kué¢nom stvari, ili temom
za prijateljski razgovor Pavla i Filemona, nego drzi da rjeSenje tog problema
itekako ima veze s Evandeljem.?%

Stovise, on se treba rijesiti u skladu s Evandeljem!

2. Tradicionalni pogled na problem

Kao i u sluc¢aju 1 Kor 7,21, i u slu€aju Poslanice Filemonu sukobljavaju se
razli¢ita videnja dogadaja koje ova poslanica opisuje, a onda u skladu s tim
variraju tumacenja Pavlova stava 1 postupka u odnosu na ropstvo.

Tradicionalno tumacenje Onezima je shvacalo kao odbjegloga roba koji je uz
to joS 1 oStetio svoga vlasnika Filemona. Spasenje je pokuSao pronaéi u vrevi
rimske metropole i potrazio je utamnicenoga Pavla jer druge ondje vjerojatno nije
poznavao?l®. Apostol stoga pise pismo u kojem uétivo moli Filemona da Onezima
lijepo primi, bez kaznjavanja?'.

Pavao pri tom nije samo uctiv ili pun paznje, nego za cijelu situaciju trazi novi
pogled: Filemon Onezima treba primiti ne vise kao roba nego kao brata ljubljenog

209 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 212.

210 Usp. Joseph B. LIGHTFOOT, Saint Paul’s Epistle to the Colossians and Philemon, Macmillan,
London 1875., 310.

211 Usp. Raymond E. BROWN, Uvod u Novi zavjet, 502.
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(16) — ova promjena posljedica je njegova krstenja i ulaska u kr§¢ansku zajednicu;
ovo je vrhunac Poslanice. Ocito je kako ona teologiju ne iznosi nego
pretpostavlja.?'?

U njoj izmedu redaka struji ono Pavlovo nema vise rob — slobodnjak jer svi ste
vi jedan u Kristu Isusu (Gal 3,28).

No, njegov blag postupak i odsustvo energi¢ne osude ropstva tijekom dugih
stolje¢a doprinijelo je ucvrS€enju uvjerenja kako Pavao nije ropstvo smatrao
zlom?13,

3. Noviji uvidi

Novija istrazivanja nastoje i¢i naprijed, staviti Poslanicu u povijesni kontekst
I promatrati njezinu socijalnu dimenziju. A. Callahan pokazao je kako je
tradicionalno shvac¢anje Onezima kao odbjegloga roba nastalo pod utjecajem sv.
Ivana Zlatoustoga koji je njime htio iznijeti apologiju kr§¢anstva pred zahtjevima
rimskoga imperijalizma: kr§¢anstvo nije destruktivna religija, ono ne prijeti
postoje¢em drustvenom poretku; StoviSe, Pavao u Poslanici Filemonu zagovara
povratak odbjegloga roba njegovim prijasnjim duznostima, uz Filemonovu
obvezu da ga primi i prema njemu lijepo postupa?4. Sv. Ivan Zlatousti u
nastojanju biti lojalnim prema Imperiju nije predstavljao izuzetak jer je
Kalcedonski koncil 451. godine zabranio samostanima prihvacati robove bez
prethodno dobivenoga pristanka njihovih gospodara (kanon 4)2%°. Kasnije ¢ée se
ovakvim pristupom obilno koristiti kolonizatori ameri¢koga kontinenta kao i
promotori porobljavanja afri¢koga Zivlja i njihova iskoristavanja u SAD-u?!°,

Peterson ¢e — gradeci joS uvijek na tradicionalnoj pretpostavci Onezima kao
odbjegla roba — ustvrditi kako Pavao Poslanicom, kao umjesan retor, Filemona
zapravo oraspoloZuje oprostiti Stetu svomu robu i osloboditi ga?'’. Peterson istice
kako je Onezim svojim ponaSanjem doveo u slozen polozaj funkcioniranje dviju

212 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 212.

213 Usp. Raymond E. BRowN, Uvod u Novi zavjet, 502.

214 Usp. Allen Dwight CALLAHAN, ,,The Letter to Philemon*, u: Fernando F. SEGOVIA — Rasiah
S. SUGIRTHARAJAH, (urr.), A Postcolonial Commentary on the New Testament Writtings,
T&T Clark, London — New York 2009., 329-337, ovdje 330.

215 Usp. Jennifer GLANCY, Slavery in Early Christianity, Oxford University Press, New York
2002., 90.

216 Usp. Allen Dwight CALLAHAN, ,,The Letter to Philemon*, 331-332.

217 Usp. Norman PETERSEN, Rediscovering Paul: Philemon and the Sociology of Paul’s
Narrative World, Fortress Press, Philadelphia 1985.
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drustvenih razina: civilne, koja pociva na instituciji ropstva, i crkvenu, koja je u
sebi bratstvo u Kristu. Stoga ide prema zakljucku kako je Pavao izvr§io na
Filemona pritisak, u ¢emu ¢e mu pomo¢ pruZziti i crkvena zajednica okupljena u
Filemonovoj ku¢i nakon Sto procita Poslanicu. Filemona poziva na uspostavu
socijalnih odnosa s Onezimom koji ¢e biti u skladu s obje razine: u skladu s
civilnom razinom jest otpustiti Onezima i podariti mu slobodu jer druga razina,
crkvena, zbog svoje unutarnje prirode, zahtijeva odnose jednakosti?é. Time, iako
gradi na tradicionalnim pretpostavkama o Onezimu kao odbjeglom robu, Peterson
uspijeva pokazati kako se Pavao zauzima za njegovo oslobodenje.

Drugi su istrazivaci, za razliku od Petersona, doveli u pitanje tradicionalno
tumadenje o Onezimu kao odbjeglom robu. Temeljeé¢i na radu J. Knoxa?!®, S.
Winter?? i P. Lampe??! svoje radove koncipirali su na pretpostavci kako Onezim
nije bio u bijegu. S obzirom kako je prema rimskom zakonu rob mogao putovati
1 1¢1 k prijatelju svoga vlasnika, Onezim nije stoga nuZno morao biti u bijegu.
Veoma je vjerojatna moguénost kako je otiSao k Pavlu zamoliti ga da bude
posrednikom u njegovu, u meduvremenu, pogorSanu odnosu s gospodarom
Filemonom??2, Rimski zakon izri¢ito je predvidao takvu moguénost i dozvoljavao
robovima potraziti gospodareva prijatelja kako bi posredovao u nalaZenju
rjeSenja??. Upravo je &injenica kako Pavao u uvodnim zahvalama Poslanice
Filomonu ne navodi nikakve pojedinosti u vezi Onezima veoma indikativna, s
obzirom da u ostalim poslanicama redovito pri pocetku informira primatelje 0
novonastalim okolnostima. Njihov izostanak u ovoj Poslanici sugerira kako su
primatelji znali kako je Onezim s Pavlom 1 kako mu posluzuje u tamnici, kao $to
su mu Filipljani bili poslali Epafrodita u istu svrhu (usp. Fil 2,25-30). Daleko od
namjere Onezima poslati nazad k Filemonu kako bi mu sluzio kao rob, Pavao
Filemona moli, koriste¢i tadasnji zakonski jezik, neka dozvoli Onezimu ostati s
njim u sluzbi Evandelja 1 stoga viSe u krS¢anskoj zajednici ne moze biti smatran
robom??*. Apostol uvidajuéi situaciju u tamosnjoj crkvenoj zajednici, Poslanicom

218 Usp. Norman PETERSEN, Rediscovering Paul: Philemon and the Sociology of Paul’s
Narrative World, 94-101.

218 Usp. John KNOX, Philemon among the Letters of Paul, Abingdon Press, New York 1935.

220 Usp. Sara C. WINTER, ,,Paul’s Letter to Philemon”, u: New Testament Studies 33 (1987.), 1-
15.

22l Usp. Peter LAMPE, ,Keine Sklavenflucht des Onesimus®, U: Zeitschrift fiir
Neutestamentliche Wissenschaft 76 (1985.), 135-137.

222 Usp. Bruce J. MALINA — John J. PiLCH, Social-Science Commentary on the Letters of Paul,
Fortress Press, Minneapolis 2006., 326.

223 Usp. Dennis C. DULING, The New Testament: History, Literature and Social Context,
Thomson/Wadsworth, Belmont 2003., 214.

224 Usp. Sara C. WINTER, ,,Paul’s Letter to Philemon”, 5-9.11.
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se obraca Filemonu kao njezinu predstojniku ne bi li dao poticaj uredivanju
odnosa u njoj prema principu nema vise rob — slobodnjak (Gal 3,28). Pavao je,
dakle, zagovornik Onezimove slobode kao pocetka njegove resocijalizacije u
crkvenoj zajednici. Ovakvo gledanje predstavlja suprotnost tradicionalnom
poimanju Pavla?®. To je u skladu i s retorickim aspektom jer se Poslanica
Filemonu odlikuje obiljezjima deliberativne retorike kojom Apostol zZeli Filemona
privoljeti na zauzimanje odredenoga stava i donosenje odluke o oslobadanju roba
Onezima??®,

***

Ako je Apostol ovako postupio u Onezimovu slucaju, kako onda gledati na
izostanak protivljenja ropstu u Novom zavjetu op¢enito? Dva su ¢imbenika koja
su medusobno usko povezana i predstavljaju glavne razloge. S jedne strane,
kr§¢ani su bili manjina u tadasnjem Rimskom carstu, nedovoljno mo¢na da na
drustvenom planu bilo $to promijeni, a pogotovo ne ropstvo koje je u tadaSnjem
svijetu bilo uobi¢ajeni na¢in drustveno-ekonomskog uredenja drustva. Cak i da su
to htjeli, krS¢ani nisu mogli ni pokusati jer je i djelovanje Crkve zapravo bilo
ilegalno (religio illicita, sve do Milanskog edikta).

Drugi vazan moment jest Zivo eshatolosko icekivanje uslijed kojega su krs¢ani
i8¢ekivali skori Kristov pojavak zbog ¢ije blizine nisu poduzimali vece promjene
ni na osobnom planu (usp. 1 Kor 7,17).22” No, i ondje Pavao savjetuje, ukoliko je
to moguce u pojedinacnom slucaju, neka onaj tko moze napusti ropstvo i ude u
status slobodnjaka (usp. 7,21).228

Stoga, dok pise Filemonu, Apostol nije imao ni zakonskog uporista kojim bi
osobno oslobodio Onezima, niti drustvenoga autoriteta kojim bi svom prijatelju
to mogao narediti. No, Salju¢i Onezima kao krStenu osobu u Filemonovu kucu,
o¢ekivao je od njega priznanje novoga Onezimovoga statusa i u skladu s tim
njegovo pustanje na slobodu®?. Poziva ga neka krstenoga Onezima primi ne vise
kao roba, nego kao ljubljenog brata u tijelu i u Gospodinu (FIm 16). Bartchy ¢ak

225 Usp. Richard A. HORSLEY, “Paul and Slavery: A Critical Alternative to Recent Readings*,
u: Semeia 83/84 (1998.), 153-200, ovdje 180-181.

226 Usp. Bruce J. MALINA — John J. PiLCH, Social-Science Commentary on the Letters of Paul,
321.1323.

227 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 215.

228 Usp. Ivica CATIC, NeoZenjen — radi privrZenosti i ugadanja Gospodinu, u: Vjesnik
Dakovacke i Srijemske biskupije 135 (2007.) 7-8, 585-589.

229 Usp. Elisabeth SCHUSSLER FIORENZA, ,,The Praxis of Coequal Discipleship®, u: Richard A.
HORSLEY (ur.), Paul and Empire: Religion and Power in Roman Imperial Society, Trinity
Press International, Harrisburg 1997., 224-241, ovdje 229.
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smatra kako je Pavao ovom Poslanicom Filemona stavio pred zid nude¢i mu samo
dvije mogucnosti: ili nastaviti sebe smatrati Onezimovim vlasnikom ili postati
njegovim bratom u novom dru$tvenom statusu®®. Ukoliko je Filemon drzao do
svoga krS¢anskoga identiteta, izbora nije imao.

Urgencija kojom se Pavao obraca dolazi od tzv. teologije novog stvorenja koju
razvija napose u poslanicama Gala¢anima i 2 Korin¢anima. Gdje god je moguce,
neka stvarnost novoga svijeta — novoga stvorenja u Kristu — zamijeni stvarnost
staroga svijeta.?3!

230 Usp. S. Scott BARTCHY, ,,Slavery. New Testament, u: David N. FREEDMAN (ur.), Anchor
Bible Dictionary, VI, New York — London — Toronto — Sydney — Auckland 1992.,71.
231 Usp. Frank J. MATERA, New Testament Theology. Exploring Diversity and Unity, 216.
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