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Predgovor

Ucenistvo znaci vjernost postradalom Kristu,
te stoga uopce ne iznenaduje cinjenica da su
krscani pozvani na stradanje.

— Dietrich Bonhoeffer

Veza izmedu stradanja, mucenistva i ucenistva postala mi je ocita
postupno, tijekom gotovo petnaest godina proucavanja koje sam
zapoceo kao pripremu za propovijed, reagirajuc¢i na stradanje i
kusnje u vrijeme moje prve godine na studiju teologije, kad smo
moja mlada obitelj i ja, poslusno se odazivajuci Bozjem pozivu,
zivjeli doslovce po vjeri, dan po dan, kako bismo zadovoljili svoje
potrebe. Znali smo da nas je Bog pozvao da odemo u Manitobu
na studije, ali poput mnogih ljudi iz nasega narastaja, nismo doista
shvadali da poslusnost Kristu ¢esto znadi stradanje i Zrtvovanje. To
smo, Bozjom milo$¢u, udili, kako je ta prva godina odmicala. Dok
sam te godine govorio u raznim crkvama diljem juzne Manitobe
kao propovjednik sa skracenim radnim vremenom, prenio sam
ljudima sto nas je Bog poucio kroz svoju rije¢, djela drugih ljudi,
kao Sto su Francis i Edith Schaffer i Charles Olhrich, te pouke
profesora teologije, kao §to je dr. Ed Neufeld. Moje se shvadanje
produbljivalo kako sam na trecoj godini teologije poc¢eo proucavati
nauk o Bozjoj impasibilnosti. Svjedo¢io sam i vjernosti moga brata
i njegove zZene dok su se, pouzdavajuci se u Boga, hvatali u kostac
s odgajanjem tesko hendikepirana sina, unato¢ primjedbama i
optuzbama mnogih dobronamjernih “prijatelja” (Jobovi prijatelji
jo$ uvijek zive!). Do tad sam se vec bio pridruzio pastorima
crkve u juznoj Manitobi. Kako sam bio povlasten podijeliti s tom
zajednicom ono $to sam naucio, shvatio sam da su to bile istine
kojih je Bozji narod bio gladan i koje su pomagale da se ispune
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intelektualne, emocionalne i duhovne praznine, kojih su i oni sami
tek djelomicno bili svjesni. Dok su stjecali bolji uvid u stradanje,
¢inilo se kao da su komadici slagalice dosli na svoje mjesto.

1997. god. pridruzio sam se osoblju kanadskoga ureda Glasa
mucenika, organizacije koja je posvecena pomaganju progonjenih
krscana svuda u svijetu. Jedna od mojih odgovornosti bila je i uloga
glavnog glasnogovornika misije u crkvama i na konferencijama,
uz dodatnu povlasticu posjeta progonjenim krs¢anima u zemljama
diljem svijeta. Dok sam proucavao Bozju rije¢ kao direktor
VOM-ove Sluzbe za informiranje, postajalo mi je sve jasnije da
postoje aspekti stradanja koje nikad nisam vidio niti su mi bili
izlozeni u prethodnim proucavanjima. To $to se od mene trazilo
da krscanskim vodama koji su stradali u Kolumbiji prenesem
biblijsko naucavanje o progonu, natjeralo me da shvatim da je
vedina onoga Sto sam naucio i poucavao prethodnih godina, iako
nije bilo neto¢no, bilo neadekvatno. Postajalo mi je sve jasnije
da se Novi zavjet, posebice, ne bavi pretjerano nastojanjem da
odgovori na pitanje stradanja opcenito (to jest stradanja zbog
zivota u palom svijetu). To je pretpostavka. Umjesto toga, vedina
ulomaka koji se bave stradanjem u Novome zavjetu odnose se na
stradanje zbog pravednosti. Dok sam prouc¢avao mnoge klasi¢ne
knjige na temu stradanja, morao sam primijetiti da je ovo vrlo
rijetko naglaseno. Pretpostavljam da je to bilo za ocekivati, bududi
da krs§¢ani sa zapada imaju malo, ili nimalo, iskustva s progonom
per se (lat. “po sebi”). Medutim, ¢ini mi se da Zurba dana$njih
propovjednika da nadu prakti¢ne nacine za primjenu biblijskoga
teksta na pitanja suvremenog doba (ma kako bila dobronamjerna)
Cesto staje na put ozbiljnom biblijskom proucavanju i to¢nom
shvacdanju izvorne nakane autora. PoStovani luteranski znanstvenik
Krister Stendahl, ovako je to izrazio:

Nema vece prijetnje ozbiljnom biblijskom proucavanju od
prinudnog zahtjeva za “vazno$¢u”. Moramo imati dovoljno
strpljenja i vjere kako bismo slusali i trazili izvorno znaéenje.
Ne ucini li se tako, biblijsko proucavanje strada i moze,
doista, doc¢i do laznih i pogresnih zakljuc¢aka i tumacenja.!
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Bududi da se biblijski tekst o progonu ne moze lako primijeniti
na okolnosti u kojima ima malo ili nimalo progona, doima se kao
da je cilj propovjednika krivo primijeniti te ulomke na situacije
opcenite fizicke, psihicke i duhovne patnje. Potom se ova pogre$na
primjena okreée na sam tekst. Dakle, primjena utjee na tumacenje,
sto za posljedicu ima da tipicni vjernik sa zapada koji proucava
Bibliju nikad ni ne pretpostavi da se tekst koji govori o boli, patnji
i stradanju moze odnositi na stradanje u ime pravednosti, a ne
zbog grijeha.

Zapadna hegemonija nad teoloskim i biblijskim ucenjem, kao
i nad objavljenom literaturom, samo je povecala i umnozila ovo
nenamjerno krivo shvacanje ili zanemarivanje biblijske veze izmedu
progona i ucenistva. Ovo mi je postajalo sve jasnije kako sam se
sastajao s crkvenim vodama u sredinama u kojima je progon
pravilo. Poput svojih zapadnih kolega, i oni su ¢esto svjedocili
tragi¢nom nedostatku shvacanja biblijskog poucavanja na ovu
temu. Cekali su takve odgovore od mene; a ja ih nisam imao, jer
mi ih moja teoloska naobrazba i obuka nisu dali. No moje ranije
proucavanje stradanja dalo mi je ipak mjesto s kojega ¢u poceti.

Tekst koji ima$ u rukama moj je pokusaj da uredim tu potrebu
za jasnijim razumijevanjem biblijskoga naucavanja o progonu i
ucenistvu. Napisan je prije svega za vode crkava u zemljama
u kojima nema vjerske slobode, u nadi da ¢e im pomodi da se
opreme za ucinkovitije sluzenje svojim zajednicama. S druge
strane, napisan je za vjernike koji Zive u drustvu u kojemu postoji
vjerska sloboda, u nadi da ce ispraviti krivo tumacenje biblijskoga
teksta i pruziti konkretniju pastoralnu pomo¢ onima koji prolaze
kroz stradanje. Ni sam nisam bez sucuti za takve patnje. Meni
je 2002. god. dijagnosticiran kroni¢an, neizljeciv oblik leukemije.
Ova mi je studija pomogla da jo$ vise budem zahvalan na Bozjoj
milosti, bududi da sam naucio priznati da je Bog koji podupire
progonjene isti onaj Bog koji podupire svu svoju djecu u vrijeme
potrebe. Vjerujem da je ovo prikladna primjena. Ipak, ne smijemo
izgubiti iz vida izvornu nakanu biblijskoga teksta. Bibliju su
(osobito Novi zavjet) napisali progonjeni vjernici za progonjene
vjernike. Taj se kontekst ne moze zanemariti a da pritom nema
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duboke posljedice na nacin na koji ¢itamo i primjenjujemo Bibliju
te kako slijedimo Krista, pojedinacno i zajedni¢ki. Uvrstio sam u
tekst mnogo dopunskih ¢lanaka za koje se nadam da ce uvedati
znanje Citatelja na ovu temu. Bududi da ti ¢lanci nisu dio glavnoga
teksta, moze ih se zanemariti ili ostaviti i procitati kasnije.

Moj je cilj da ova studija unaprijedi Bozje kraljevstvo i pomogne
u opremanju njegovih glasnika za ispunjenje njegove nakane, i
za to ¢u biti veoma zahvalan Bogu. I kao S$to je neizbjezno u
studijama ovakve naravi, odredenim ce zakljuccima Citatelji katkad
prigovoriti. Zelim jasno rec¢i da misljenje izrazeno u ovoj analizi
nije nuzno i zvani¢ni teoloski stav Glasa mucenika. Glas mucenika
je nedenominacijska misija i zato sve komentare u ovoj studiji koji
odrazavaju odreden doktrinarni stav valja shvatiti samo kao moje.

Bio bih nemaran kad bih propustio zahvaliti upravnom odboru
i izvrSnom direktoru Glasa mucenika u Kanadi, Klaasu Brobbelu,
koji su mi odobrili odsustvo s mojih redovnih duznosti, kako bih
sluzio kao gostujudi profesor religije i filozofije na Sveucilistu
Oklahoma Wesleyan (OWU) u Bartlesvilleu u Oklahomi, u
jesen, 2003. god. Upravo sam u to vrijeme mogao dosta vremena
posvetiti radu na ovoj studiji, buduc¢i da sam se pripremao za
predavanja na ovu temu. Veliku zahvalnost dugujem dr. Grahamu
Walkeru, akademskom potpredsjedniku Wesleyana koji me je
pozvao da predajem na tome Sveucilistu i ohrabrivao me tijekom
rada na ovoj studiji. Zahvaljujem i Nellie Brobbel te Tomu Whiteu
koji su citali korekturu vecega dijela ovoga rukopisa i ponudili
mi nekoliko dragocjenih prijedloga koji su mi pomogli razjasniti
odredene glavne misli. Najiskrenije zahvaljujem mojoj redaktorici,
Lynn Copeland (Genesis Group). Receno mi je da redaktor moze
biti piscev najbolji prijatelj, samo ako ga ovaj hoce slusati. Lynnin
je rad dokaz ovoj tvrdnji. Duzan sam zahvaliti i osoblju fakulteta
Colombo Theological Seminary (CTS) u Colombu u Sri Lanki,
koje me je pozvalo da predajem na ovu temu u ljeto 2003.
godine. Da nije bilo poziva ove dvije skole, sumnjam da bih bio u
stanju posvetiti dovoljno vremena radu na ovoj studiji. Posebnu
zahvalnost izrazavam mojim studentima na CTS-u i OWU-u koji
su spremno i odusevljeno sudjelovali u ovom istrazivanju. Kad
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su se prijavili na tecaj, siguran sam da nisu imali pojma u $to se
upustaju. Molim se da Bog podigne izmedu njih glasnike Evandelja
koji nose svoj kriz i prenose poruku usredotocenu na kriz. I kao
posljednjima (ali sigurno ne i manje vaznima), zahvaljujem svojoj
zeni Deniti i nasoj djeci Joelu, Rebecci i Davidu. Njihova mi je
potpora i ljubav pomogla vise nego $to i sami znaju. Moja sluzba
progonjenoj crkvi zahtijeva mnogo dulja odsustva od obitelji nego
Sto je to uobicajeno. Mnogo su zrtvovali radi Kraljevstva. Neka
njihova nagrada na nebu bude velika.



Perspektiva
Staroga zavjeta

U POCETKU: UVID IZ PETOKNJIZJA

Postanak je knjiga o pocecima. Ona predstavlja osnovni koncept,
temelj na kojemu je izgraden ostatak biblijske objave. Ovo vrijedi
i za progon i za ucenistvo. Osobito prvih nekoliko poglavlja Knjige
Postanka daju osnove za biblijsko glediste o vaznosti ljudskih
prava i vjerskih sloboda, te razloge za progon.

Biblijske osnove za ljudska prava i vjerske slobode

Krséanski pogled na ljudska prava i vjerske slobode u velikoj se
mjeri temelji na biblijskome pogledu na ¢ovjecanstvo, a ne na
skupu specifi¢nih biblijskih tekstova koji su dokaz tim pravima i
slobodama. Biblija iznimno kaze za covjeka da je stvoren na Bozju
sliku (Postanak 1,26-27). To ima veoma duboke implikacije na
nacin na koji krs¢ani vide ljudska prava.

1. Bog kao davatelj i cuvar prava

Bududi da je stvoren na Bozju sliku, ¢ovjek je po samoj svojoj
prirodi odgovoran Bogu; treba mu biti poslusan i ostati povezan s
njim. Bog je, zauzvrat, odlucio djelovati u covjekovu korist i biti
s ljudima u zajednistvu. Njegov karakter daje temelj za zakone i
vrijednosti koje omoguduju ¢ovjeku, nositelju bozanskoga lika, da
ima slobodu bez kaosa.

Takva se sloboda ne nalazi u prostoj poslusnosti Bozjim
zapovijedima.! Polazno mjesto nije u tvrdnji da “tako kaze Biblija
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i zato se tome moramo povinovati”. Naravno da moramo ozbiljno
shvatiti BoZje otkrivenje u Pismu, no to je otkrivenje prije svega
objava njega samog. Temelj svih biblijskih zapovijedi Bozji je
karakter koji smo mi, kao nositelji njegove slike, duzni odrazavati.
Bog ocekuje od nas da postupamo s drugima onako kako on
postupa s nama.

Cak i letimi¢no pregledavanje Svetoga pisma otkriva Boga
koji je osobito zainteresiran za minimum gradanskih prava ljudi
koji pripadaju ranjivim skupinama. Mojsijev je Zakon, na primjer,
svojom afirmacijom poStenoga i pravi¢nog postupanja prema
svim gradanima unato¢ njihovu drustvenom statusu, nadmasio
druge suvremene gradanske propise. Pravo na zivot i sigurnost
svojstveno je svakom ljudskom biéu, jer smo stvoreni u tijelu od
krvi i mesa. Zastita od uskracivanja prava na osnovne Zzivotne
potrebe, krade osobne imovine, fizickoga zlostavljanja, pobacaja i
uzimanja talaca, ima potporu u Bibliji, bududi da je zahtijeva Bozja
pravednost za one koje je stvorio na svoju sliku.

Stoga krscansko stanoviste smjesta ljudska prava u okvir u
kojemu je Bog istodobno i njihov ¢uvar i davatelj odgovornosti.
Ljudi imaju prava jer Bog brine za njih, titi ih i zahtijeva pravdu
za njih. U tome nam smislu on daje prava i stiti ih.

2. Pravo na postovanje

Kao nositelj Bozjega lika, svaki je pojedinac, mada uprljan
grijehom, vrijedan postovanja i ima svoje dostojanstvo. Ne
postovati nositelja toga lika znaci ne postovati onoga ¢ija se slika
predstavlja (Jakovljeva 3,9). Ovo je temelj biblijskoga svjetonazora
i krscanskoga pogleda na ljudska prava. Dok trazimo osnove za
ljudska prava ne bismo trebali, kako primjecuje Paul Marshall,
traziti samostalno, urodeno dostojanstvo ili prisustvo navodnih
utvrdenih ljudskih obiljezja, kao $to su volja, razum ili savjest.
Umjesto toga, prvo trebamo gledati na nas status Bozjih stvorenja.?
Ni islam, s jedne strane, ni komunizam, s druge, ne priznaju da
je Covjek stvoren na Bozju sliku.® Iz toga razloga nemaju temelj
na osnovu kojega mogu odrediti zasto ljudska bica imaju pravo na
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slobodu vjerovanja i uvjerenja te stoga konstantno nisu u stanju, ili
nisu voljni, zastititi ta prava. Slobode, u takvim sustavima, postaju
prava koja se dodjeljuju pojedincima ili odredenim skupinama, a ne
prava koja su priznata kao nesto $to je svojstveno Covjecanstvu.
Prava, iz perspektive krs¢anstva, ne daje nijedna ljudska institucija
vec ih priznaje i podupire Bog koji ih je i podario ljudima.

3. Pravo da se bude u krivu

U Knjizi Izlaska 22,21%2%9 otkrivamo da Gospodin zapovijeda
Izraelu da ne tlaci strance (pridoglice, useljenike). Znakovito je
da ovo upozorenje dolazi odmah nakon Gospodnje naredbe da se
pogube oni koji stuju druge bogove. Ovo na prvi pogled moze
djelovati proturje¢no. No sljededa je ¢injenica odita: Izraelci nisu
smjeli Stovati tuda bozanstva, ali nisu smjeli ni tladiti tudince.
To podrazumijeva i dopustenje strancima da nastave sa svojom
vjerskom praksom u Izraelu. Tek kad je ta vjerska praksa obuhvacala
tako gnusne obicaje kao $to je Zrtvovanje djece, njihova se vjerska
sloboda morala ograniciti (Levitski zakonik 20,2). BoZji je narod
bio duzan drzati se odvojeno od laznih vjerskih sustava iz svoga
vremena, no to je morao uciniti bez povrede prava onih za koje
su znali da su u krivu.*

Kako Marshall istice u “Krsc¢anskoj obrani vjerskih sloboda”,
[zraelu nikad nije naredeno da povede krizarski, ili sveti rat, protiv
stranih naroda izvan svojih granica. Kasnije zapovijedi u kojima
je od njih trazeno da iskorijene idolopoklonstvo bile su usmjerene
na postupke samoga lzraela. Drugi su narodi bili slobodni urediti
svoj vijerski zivot kako zele, iako su njihova uvjerenja i postupci
bili izricito i kategori¢no oznaceni kao pogresni.’ Ipak, moramo
imati na umu da se od Izraela ocekivalo da bude blagoslov svim
narodima i svjedocanstvo za Bozju istinu.

Prema primjeru Stvoriteljeve spremnosti da dopusti laznim
religijskim uvjerenjima da u sadasnje vrijeme nekaznjeno nastave
postojati, krsc¢ani podupiru pravo i pojedincima i skupinama da
mogu biti u krivu. U tome lezi razlika izmedu evangelizacije i
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prozelitizma.® * Vjerska prinuda predstavlja povredu, od Boga
danoga prava pojedincu, da izabere vlastiti sustav vjerovanja.
Cak i ako se neka vjerska praksa smatra netoénom, moralno
odbojnom i proturje¢nom, ili nespojivom s opéim i posebnim
Bozjim otkrivenjima, sve dok ona ne naru$ava prava drugih, ne
treba je ometati.

Ovo ne negira vaznost apologetike i evangelizacije. Kao
nositelji Bozjega lika mi smo njegovi glasnici, koji nastoje vratiti
pojedince u ispravan odnos s njihovim Stvoriteljem. Ipak, bududi
da odrazavamo Bozji lik, to ¢inimo kroz uvjeravanje, a ne prisilu.
Cinjenica da smo stvoreni na BoZju sliku obvezuje nas da rabimo
metode koje postuju prava drugih da budu u krivu, ukoliko ovi
ustraju u oCuvanju svojih uvjerenja.

Pokazalo se da su zemlje koje su povijesno bile pod utjecajem
snaznog kr8canskog svjetonazora (a osobito protestantizma)
zadrzale najvisu razinu vjerske slobode za svoje gradane.” Dakako,
takve se slobode nisu uvijek dosljedno podupirale. Okrutan progon
anabaptista tijekom reformacije samo je jedan tragi¢an primjer
neuspjeha krscana da se dosljedno drze biblijskoga stanovista o
vjerskoj slobodi. Evandelisti su i dalje progonjeni u dijelovima Juzne
Amerike u ime rimokatolicizma, bas kao $to su progonjeni u Etiopiji
u ime etiopskoga pravoslavlja. Posljednji dogadaji u zapadnoj Europi
trebali bi dobro zabrinuti krscane, buduci da su drzave kao Sto
su Belgija, Austrija, Njemacka i Francuska usvojile zakone koji
ogranicavaju djelovanje i postojanje novih, nepravovjernih religija
ili “sekti”. U svojoj odbojnosti prema ovim novim vjerama, kao i
zbog nepoznavanja istih, mnogi su ljudi u spomenutim zemljama
skloni svrstati evandeosku manjinu zajedno sa skupinama koje
su doista opasne. U istocnoj Europi vlasti sve vise ogranic¢avaju
djelovanje i postojanje vjerskih zajednica koje bi potencijalno
mogle osporiti prevlast onih povijesno dominantnih. Mora se ipak
re¢i da takvi postupci nisu plod istinskoga biblijskog pogleda na
ljudska prava, ve¢ njihovo krsenje. O kr$¢anstvu se ne smije suditi

* Prozelitizam je uporno i dosljedno nastojanje za obracenjem drugih u svoju vjeru;
teznja onih koji nastoje, osobito ne¢asnim i ruznim sredstvima, pridobiti pristalice
druge vjere za svoju — op. prev
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prema postupcima njegovih nedosljednih sljedbenika, ve¢ prema
postupcima, nauéavanju i otkrivenome karakteru njegova Osnivaca.

4. Nedostatak autonomnosti pojedinca

Pojedinac, stvoren na Bozju sliku, nije autonoman, jer je Bog u
Svetome pismu objavljen kao trojedan: Otac, Sin i Sveti Duh. Pod
ovim se u dubljem smislu podrazumijeva, $to se ti¢e pojedinca
stvorenoga na Bozju sliku, da su komplementarni odnosi svojstveni
¢ovjeku, bas kao $to se objava Bozje biti (njegova “ontologija”)
sastoji od komplementarnoga odnosa izmedu ¢lanova Trojstva. Na
isti nacin covjek ne moze biti autonoman pojedinac. Biti stvoren na
Bozju sliku znaci biti relaciono bice i postojati kao takvo. Stoga se
na svaki koncept ljudskih prava mora gledati u kontekstu covjeka
kao relacionog bica. Ne mozemo postupati kako nam se svida bez
posStovanja drugih. Prava nisu samo osobena, ve¢ se odnose na
pojedinca unutar odnosa s drugima.

5. Pravo na povezanost u drustvu

Na isti nacin ljudska bica, stvorena na sliku trojedinoga Boga, ne
mogu s pravom biti liSena uzajamnoga odnosa s drugima. Religija
je osobito sustinski uzajamna, jer je Bozji ideal da ljudi zive u
zajednistvu jedni s drugima, sa svijetom i sa svojim Bogom.® Nije
dobro za ljude da budu sami (Postanak 2,18). Kad je religija silom
privatizirana, prestala je biti priznata za pravo, a vjerska je sloboda
povijesno smatrana prvom slobodom iz koje proizlaze sve ostale.

6. Osnove za jednakost

Biti stvoren na Bozju sliku daje pravi uvid u pravu narav jednakosti.
Ravnopravnost zena s muskarcima, na primjer, ugradena je u
afirmiranju BoZjega lika (lat. imago dei). Svi su ljudi jednako
odraz Boga, bilo da ga Stuju ili ne. Sama nasa narav proturjeci
orvelovskom konceptu prema kojemu su “svi ljudi jednaki samo
su neki jednakiji od drugih”.
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7. Osnove za razlicitost

Ovu jednakost, ipak, treba shvatiti u kontekstu slike Trojstva. Kao
Sto Otac, Sin i Sveti Duh imaju jednakost, imaju i komplementarne
uloge, te interpersonalan odnos unutar Trojstva. Ta medusobna
veza u Trojstvu ne znadi da to troje nije mogude razlikovati jedno
od drugoga. Jednakost nije isto $to i istovjetnost. To Sto je stvorena
na sliku trojedinoga Boga ¢ini svaku osobu jedinstvenom.® lako su
svi ljudi jednaki, ne moraju biti isti.

8. Osnove za slobodu

Narav Trojstva takoder odrazava slobodu; ¢lanovi Trojstva, na
primjer, slobodni su voljeti jedno drugo. U izvjes¢ima iz Evandelja
o dogadajima iz Getsemanskoga vrta vidimo da je Sin morao
odluciti hoce li poslusati Oca. On vodi borbu. Ne Zeli umrijeti, ali
slobodno odlu¢uje uciniti ono $to zna da je ispravno. lako je sloboda
izbora bila dio nasega izvornog, stvorenog stanja, kao pala ljudska
bica ne mozemo vise tvrditi da imamo uistinu “slobodnu volju”.
Pavao u Poslanici Rimljanima 1 kaze da neprestano biramo lose,
pa da je ¢ak i dobro koje izaberemo nerijetko ukaljano prikrivenim
motivima. I dok neki smatraju da ovo mora zahtijevati neizostavno
djelovanje s Bozje strane, meni se ¢ini da se bolje objasnjenje nalazi
u onome S$to bi moglo biti opisano kao “prevenirajuca milost”,
pomocu koje Bog oslobada nasu volju da mu budemo poslusni
i izaberemo slijediti ga. Stoga vjerujem da je daleko ispravnije
govoriti o “oslobodenoj”, a ne o “slobodnoj” volji. Prethodna i dalje
daje punu slavu Bogu; potonja ne shvada grijeh dovoljno ozbiljno
i ¢ini da zvuci kao da ljudski um nije promijenjen padom u isti.!°

Ipak, i dalje ¢eznemo za slobodom koja moze i treba osigurati
okruzenje u kojemu se $tovanje i Sirenje vjere ni¢im ne sputavaju
niti ogranicavaju. Medutim, kao S§to cemo vidjeti kasnije u
nasem istrazivanju, u palome svijetu ovakvo izrazavanje slobode
Cesto dovodi do povedanja progona i ogranicavanja nase vjerske
slobode od strane protivnika. Pad je do nevjerojatnih dubina, u
svim podruéjima, utjecao na potpuno izrazavanje ljudskih prava
i vjerskih sloboda (onakvih kako su prethodno opisani). To ne
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znaci da edenski savrsen uzor treba odbaciti. Slobodno izrazavanje
necijih uvjerenja treba podupirati i promicati kao dio BozZje nakane
namijenjene nositeljima njegova lika. Kao $to smo ve¢ primijetili,
u drustvima u kojima je biblijsko kr§canstvo imalo, ili ima,
veci utjecaj na drustvene norme i vrijednosti, mozemo makar
krajickom oka vidjeti dio tog edenskog savrsenog uzora. No ¢ak
je i tamo, kao i u ostatku paloga svijeta, ta sloboda neprestano
ugrozena i nikad dosljedno dozivljena. Kao $to cemo vidjeti u
raspravi o Postanku 3, proces obnove Bozjih stvorenja u izvorno
namijenjeno stanje pretvorit ce se u sukob. Po samoj svojoj zamisli
vjerska je sloboda nesto dobro. Medutim, u ovome palom svijetu
izostanak vjerskoga progona moze biti znak da je proces obnove
usporen ili zaustavljen, jer su Bozji glasnici prestali biti njegovi
zastupnici pomirenja u neprijateljskome svijetu. Zato krséani rade
na utemeljenju i o¢uvanju vjerske slobode. To je Bozji ideal, ali
ne radi nase udobnosti niti na Stetu naseg evangelizacijskog zara.

[z ovoga Sto je reCeno jasno je da ako bi itko trebao imati
visoku svijest o ljudskim pravima, to bi bili krs¢ani koji vjeruju u
Bibliju. Nazalost, nemamo je uvijek. Zapravo su neki spremni u
trenu odbaciti cjelokupan koncept ljudskih prava, ne shvacajudi
pritom da se na taj nacin kr$i sama narav onoga $to znaci biti
stvoren na Bozju sliku.

U najboljem sluéaju, tema ljudskih prava nesto je od cega
su evandelisti skloni pobjeci. Cini se da je nekako obrana istih
postala neduhovna. Na kraju krajeva, moglo bi se s pravom reci
da su kr$éani pozvani odredi se svojih prava bas kao $to je ucinio
Krist u svome utjelovljenju (Filipljanima 2,3-11). Ruzna slika
sljedbenika Isusa Krista koji se bore za svoja prava (osobito jedni
s drugima) iznijela je Kristovo Tijelo na zao glas. Umjesto da kaze:
“Vidi kako se ovi vole”, svijet koji nas promatra cesce je zlobno
mogao reci: “Vidi kako se ovi svadaju”. Neki su kr§cani, nastojeci
popraviti to nesretno stanje tako Sto su predstavljali pozitivno,
alternativno svjedocanstvo skepti¢nome drustvu, zakljucili da
nemamo legitimno pravo na bilo kakav oblik borbe.

Smatram da bi prikladniji pristup bio potvrditi tu cesto
zanemarenu razliku izmedu privatnog i javnog prava. Privatno,
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kri¢ani ne trebaju uzimati zakon u svoje ruke (Matej 5,38-42),
ali to ne uklanja pravo ni od Boga danu obvezu drzave da provodi
svoje zakone i kazni vinovnike zla (Rimljanima 13,4).

Na isti nacin kr§¢ani mogu izabrati da se odreknu svojih prava,
no to ne pretpostavlja da ta prava nisu legitimna, te da ih drugi
mogu (a vjerojatno bi i trebali) podrzati. Osim toga, ovo nam ne
smije biti isprika za nepodupiranje prava drugih. Postoje razdoblja
(vierojatno i ¢eSce nego $to smo spremni priznati) kad nas poziv
da slijedimo Krista i povinujemo se njegovu liku zahtijeva od nas
da se odreknemo prava koja nam mozda s pravom pripadaju. Kad
ne bismo imali prava, kao Sto ¢e neki primijetiti, tad bi odricanje
od njih bilo besmisleno. Tesko da bi se odustajanje od nelegitimnih
prava moglo smatrati Zrtvom.

Sli¢no tome, odbijanje pruzanja potpore pravima drugih, samo
zato $to smo osobno odludili odredi ih se, nepravedno je i predstavlja
izravno krsenje zapovijedi Svetog pisma koje nam nalazu da
branimo slabe i potlacene, te da govorimo u njihovo ime.'" Okrutna
je osoba koja kaze: “Bududi da ja odbijam poduprijeti svoja prava,
tom odlukom obvezujem i tebe, zato ¢u te pustiti da patis u tisini
i necu ni prstom mrdnuti kako bih ti pomogao”.

Osim toga, odvajanje privatnoga od javnoga prava ne
podrazumijeva da se kr§¢ani ne bi trebali, s vremena na vrijeme,
zaloziti za vlastita prava kao gradani. Apostol Pavao ovo pokazuje
na svome primjeru, kad se osjeca slobodnim odreéi se svojih
prava ili ih koristiti. Luka u najmanje tri navrata biljezi slucajeve
kad je Pavao koristio svoja prava kao rimski gradanin za obranu
svojih uvjerenja.? Cini se da bi napredovanje BoZjega kraljevstva
trebalo biti biblijski kriterij za odluku hoce li se netko odreci
svojih prava ili ¢e ih poduprijeti. Nazalost, kriteriji kojima se u
pravilu rukovodimo, Cesto imaju viSe veze s napredovanjem nasih
osobnih planova. Stoga mora biti jasno shvaceno da podupiranje
Cinjenice da krscani, zajedno sa svim drugim ljudskim bicima,
imaju prirodena, neotudiva ljudska prava, ne opravdava sebi¢no,
koristoljubivo ponasanje. Zapravo je istina upravo suprotna.
Biblijsko bi stanoviste o Covjecanstvu trebalo uvecati nasu brigu
za nasu bracu krscane koji stradaju samo zato $to su sljedbenici
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[susa Krista. Glas o nevinim muskarcima, Zenama i djeci koji su
muceni do smrti samo zbog vjere, trebao bi nas ispuniti osjecajem
gnjeva i nepravde, dok im se pridruzujemo u vapaju: “Dokle ces,
sveti i pravedni Vrhovnice, odgadati sud i osvetu nase krvi nad
stanovnicima zemlje?” (Otkrivenje 6,10)

S druge strane, ne smijemo svoju brigu ograniciti samo na nasu
bradu i sestre u Kristu i pitanje njihove vjerske slobode. Trebamo
se zabrinuti i kad ¢ujemo za progon nekr$éanskih grupa kao $to
su Jehovini svjedoci, mormoni, Hare KriSna ili scijentolozi, jer
su u mnogo slucajeva, u umovima zakonodavaca, kao i u Siroj
javnosti, evandeoski krscani pogresno shvadeni kao dio tih grupa.
Ali dok ove grupe rijetko trpe progon u tisini a da pritom pripadnici
njihovih zajednica, osobito iz Sjeverne Amerike, ne ustanu kako bi
im pruzili potporu i lobirali za njih, krs¢ani u mnogim dijelovima
svijeta ¢esto trpe progon potpuno anonimni i zaboravljeni od svih.

To se ne dogada zato $to su krscani manje progonjeni od ostalih
vjerskih skupina. Istina je upravo suprotna. Procjenjuje se da je
2003. god. 166.000 krs¢ana osudeno na smrt samo zato $to su
prepoznati kao sljedbenici Isusa Krista i zato sto su svjedocili za
njega.’® Nijedna druga vjerska skupina ne moze tvrditi da postoji
ni priblizan broj ovome Sto se tice njihovih progonjenih ¢lanova.
1998. godine 82 posto onih koji su ubijeni diljem svijeta zbog
svojih religijskih uvjerenja, bili su krscani. Svjetska evandeoska
udruga procjenjuje da 200 milijuna krs¢ana diljem svijeta zivi pod
svakodnevnim prijetnjama zatvora, mucenja, ili pogubljenja zbog
svoje vjere. Dodatnih 400 milijuna Zivi u drustvima sa zakonima
koji su posebno diskriminirajuéi prema krs¢anima.

Cesto nepravovjerne vjerske skupine kao $to su bahaisti,
mormoni i Jehovini svjedoci navode progon kao znak istinitosti
svoje viere. Ako bi to bio valjan argument (a ja nisam uvjeren da
jest), krs¢anstvo u tom pogledu ne bi imalo dostojnoga takmaca.

Ono $to zbunjuje jest nedostatak ocevidne zabrinutosti kod
sjevernoamerickih evandeoskih krs¢ana za njihovu bracu i sestre
diljem svijeta. I mada se za to moze navesti mnogo razloga', ja
sam uvjeren da se dio njih zapravo krije u izravnim posljedicama
razmjernoga nedostatka pomnoga razmisljanja o vjerskoj slobodi
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i ljudskim pravima u evandeoskoj zajednici. Skloni smo napustiti
teren i prepustiti ga kolegama iz tradicionalnijih protestantskih
crkava te ih osuditi (kao i problem sam po sebi) kad pobrkaju vjersku
toleranciju s odobravanjem vjere. Sa Sirenjem postmodernistickoga
razmisljanja u nasem drustvu, te pratecega slabljenja morala i
objektivne istine u svijesti mnogih, ¢ak i medu evandelistima,
uloga apologetike i evangelizacije sve se vise obezvreduje i tretira
kao neprimjereno postupanje krscana u multikulturalnome drustvu
kakvo je (recimo) kanadsko. Evandelisti moraju poceti vrijedno
raditi na ponovnom ovladavanju dijelom nase bastine — podruéjem
ljudskih prava.

Nakon sto je u Postanku 1 i 2 postavljen temelj za ljudska prava
i vierske slobode, neizbjezno moramo nastaviti citati Postanak 3
— poglavlje koje objasnjava zasto stvari nisu onakve kakve su
trebale biti.

VJERSKA SLOBODA POD ISLAMOM

Henrik Ertner Rasmussen, generalni tajnik

“Danske europske misije”
(www.daneu.dk)™

U svome osobnom komentaru za Forum 18 News Service*, Henrik
Ertner Rasmussen, generalni tajnik danske europske misije, u
ispitivanju kako islam shvaca vjersku slobodu, oslanja se na
vlastito iskustvo i boravak u muslimanskome svijetu. Smatra
da je muslimanski stav o vjerskoj slobodi oblikovan konceptom

* Organizacija koja promice provedbu ¢lana 18 Opée deklaracije o ljudskim pravima
s posebnim osvrtom na sveukupno i otvoreno krsenje vjerskih sloboda, osobito u
situacijama u kojima je ugrozen Zivot pojedinaca ili odredenih skupina, te tamo gdje
je ugrozeno pravo na okupljanje na temelju uvjerenja. — Op. prev.
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dhimmitude*, pod kojim je nemuslimanima prozelitizam bio
zabranjen i pod kojim su Zidovi i krs¢ani postali gradani drugoga
reda s veoma ogranicenim pravima. On primjecuje da “vjerski
supermarket” sa slobodnim izborom razlicitih proizvoda i brendova
jos nije uveden u muslimanski svijet, ali da mu nadu ulijeva to
Sto vidi da intelektualci i vjerski duznosnici u islamskim zemljama
otvoreno raspravljaju o novim idejama, te predlaZu reforme koje bi
mogle odvesti u vecu vjersku slobodu.

Na konferenciji o muslimansko-kr$éanskome dijalogu,
postavljeno je i pitanje o vjerskoj slobodi. “U nasoj zemlji kr$¢ani
imaju veéu vjersku slobodu od muslimana”, izjavio je jedan
muslimanski voda, “jer oni imaju pravo na preobracenje, dok
muslimani to pravo nemaju”. Na drugoj konferenciji na kojoj se
razgovaralo i o toj temi, muslimani u jednoj radnoj grupi slozili
su se s krs¢anima da, dakako, vjerska sloboda mora postojati.
Kad ih je jedan predstavnik kri¢anske zajednice upitao znaci li
to da bi i muslimani trebali imati jednako pravo na preobracenje
kao i krs¢ani, odgovorili su: “Naravno da ne!”

Pitanje vjerske slobode pod islamom povijesno je povezano
s konceptom dhimmitude. Na podrucjima koja su muslimani
osvojili nakon smrti proroka Muhammeda, kr¢anima i Zidovima,
zvanima jo$ i “narod Knjige”, bilo je dopusteno zadrzati veéinu
svojih crkvenih objekata i sinagoga, vrsiti bogosluzja kao i
druge vjerske aktivnosti, ukljucujuéi i ukope, u skladu sa svojim
obredima. Osim toga, uZzivali su odredenu autonomiju glede
pitanja iz kanonskoga zakona, kao i zastitu muslimanske drzave,
pod uvjetom da placaju dziziju (tur. cizye; arap. gizyd; znaci
hara¢, glavarina, namet — op. prev.), osobni porez na glavu,
nametnut svakom ¢lanu dhimmi zajednice (pri cemu ¢lan dhimmi

* Dhimmitude je neologizam, posuden iz francuskoga jezika. Izveden je dodavanjem
produktivnoga sufiksa -tude arapskoj imenici dhimmi (izg. zimi; znaéi “Sticenik”),
koja se odnosi na nemuslimane u islamskoj zemlji (u izvornoj varijanti znacenje je
to¢no ovo: nemuslimani pod zastitom islamskoga zakona). Predstavlja muslimanski
sustav nadzora nad nemuslimanskim Zivljem pobijedenim u dZihadu (svetome ratu).
Konkretno, to zna¢i oporezivanje nemuslimana u zamjenu za toleriranje njihove
nazocnosti, te predstavlja sredstvo prisile za preobracenje preostalog naroda na islam.

Dodatna se objasnjenja nalaze nize u tekstu. — Op. prev.
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zajednice znaci biti ¢lan grupe pod dhimmom, odnosno pod
sporazumom o uvjetnoj zastiti).

Medutim, ¢im bi muslimani usli u bilo kakav pravni spor s
dhimmi zajednicom primjenjivan je Serijat, ili vjerski zakon.
Nemuslimanima je bila dopustena sloboda bogostovlja, ali ne i
misionarsko djelovanje.

Koncept dhimitude snazno je i duboko utjecao na drustva
koja su stolje¢ima bila dijelom muslimanskoga svijeta. Taj se
utjecaj osjeca i danas, cak i ako su odredena vanjska pravila
koja su bila diskriminatorska, davno nestala. Pod tim pravilima
krs¢ani i Zidovi bili su duzni nositi posebnu odjeéu po kojoj ih
je bilo lako razlikovati od muslimana. Nije im bilo dopusteno
jahati konje, ve¢ samo magarce, te su morali prihvatiti ponizno
ponasanje prezrenih ljudi.

Sto se tice preobracenja s islama u neku drugu vjeru, islamski
zakon to obicno zabranjuje i takvo preobracenje naziva “rida”,
tj. otpadnistvo. Hadis, zapis pouka ili djelovanja poslanika
Muhammeda i njegovih sljedbenika, biljezi da je on jedanput
rekao: “promijeni li ¢ovjek svoju vjeru, ubijte ga” (prijevod s
engleskoga). Kasnije su tome dodani neki uvjeti te je danas
Siroko rasprostranjeno shvaéanje da muskarca otpadnika treba
tri puta uvjeravati da se vrati islamu, a onda ga, ako to ne
ucini, treba dati pogubiti. Ukoliko je otpadnik Zena, takoder je
treba tri puta uvjeravati da se vrati, a ako to ne ucini, treba je
drzati iza brave do kraja Zivota. Prema suvremenijem gledistu,
koje dijele i visoki muslimanski ucenjaci u Egiptu, otpadniku
se do kraja zivota daje pravo na pokajanje i povratak islamu.
U meduvremenu, kako stoje stvari, drzava ima namjeru uciniti
sve Sto moze kako bi Zivot obraéenika ucinila Sto tezim.

Opca islamska deklaracija o ljudskim pravima, koju je usvojilo
Medunarodno islamsko vijece 1981. god., sadrzi i dijelove koji
govore o slobodi vjere, no arapski tekst, koji se u nekoliko
tocaka razlikuje od engleskoga, ukljucuje tradicionalnu zabranu
napustanja ummeta, zajednice svih vjernika svega islamskog
svijeta. U engleskome tekstu toga odjeljka nema.
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0 temi vjerske slobode naSiroko se raspravljalo u mnogim
dijelovima islamskoga svijeta, a neki su znanstvenici, barem u
teoriji, poduprli shvaéanje izvuceno izravnije iz teksta u Kur'anu,
na koji se gleda kao na samu Bozju rijec i gdje se kaze: “U vjeru
nema prisiljavanja” (2:256). Smatra se da ovo znaci da pojedinac
ne moze bhiti prisiljen na prihvacanje islama kao svoje vjere.
Primijenjeno Sire, tvrde neki, moZe se shvatiti da ovo znaci da
onaj tko odluci napustiti islam ne moze biti prisiljen vratiti mu
se. Ovo je shvadanje u suprotnosti sa shvacanjem tvrdokornih
islamista koje proizlazi iz drugih redaka u Kur'anu (9:12; 29; 36;
123) i Cija je zajednicka poruka: “Borite se protiv nevjernika”.
Izraz “nevjernici” je uvrijezen, i medu tvrdolinijasima shvacen
kao da se odnosi na sve nemuslimane. Umjereni i modernisticki
znanstvenici re¢i ¢e, medutim, da se ti reci odnose samo na
stanovite i tocno odredene slucajeve u kojima nemuslimani
nasrtljivo preuzimaju inicijativu ka preobrac¢enju muslimana.
Prema tome stanovistu nijedan se medu spomenutim recima ne
moze shvatiti kao opca zapovijed za borbu protiv nemuslimana.
Isto tako, prema umjerenjacima i modernistima, izraz “rida” ili
otpadnistvo ne treba shvacdati u smislu unutarnjega religijskoga
uvjerenja, ve¢ u smislu politicke ili vojne izdaje.

I doista, u posljednjih pedesetak godina, dokumentirano je
tek nekoliko primjera izricanja smrtne kazne za otpadnistvo od
islama. Primjena starih zakona o dhimmijima takoder je istekla. Ti
su zakoni bili na snazi jos samo u Jemenu, sve do odlaska gotovo
svih jemenskih Zidova, 1950. god. Kr¢anski misionarski rad u
islamskome svijetu, ukljucujuéi i pokusaje prozelitizma medu
muslimanima, u znac¢ajnom se obimu provodio od devetnaestoga
stoljeca i kroz vrhunac kolonijalne vladavine, no nailazi na sve
veca ogranicenja otkako se ta vladavina zavrsila, tijekom 1940-
ih i 1950-ih.

Zakon je po pitanju otpadnistva opcenito nejasan. U Egiptu,
na primjer, ne postoji zakon koji kaze da je zabranjeno promijeniti
vjeru, ali preobraéenik sa islama na krs¢anstvo riskira uhicenje
i zatvor kad se za njegovo ili njezino preobraenje sazna. Po
zakonu, osoba koja se zeli preobratiti na drugu vjeru (samo se
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islam, krs¢anstvo i judaizam smatraju zakonitim religijama) mora
se sastati s vjerskim zvanicnikom iz svoje zajednice, sveéenikom,
rabinom ili imamom, koji se mora uvjeriti da preobraéenje nije
iznudeno te Stovise pokusati uvjeriti tu osobu da odustane od
preobracenja i ostane u svojoj izvornoj zajednici. Ali, ovaj se
zakon ne primjenjuje uvijek, a krS¢ane se na razne nacine potice
da prihvate islam. Kr§¢ani mogu sluzbeno promijeniti svoje ime
u muslimansko i vrlo lako dobiti novu osobnu iskaznicu, dok je
muslimanima koji su postali kr$¢ani zakonski nemoguce sluzbeno
promijeniti ime. U nekim drugim zemljama islamskoga svijeta
postoje jasni zakoni protiv otpadnistva, koje nosi smrtnu kaznu.

Gdje god je usvojen Serijat kao temelj nacionalnoga ili
regionalnoga zakona, ili ¢ak i tamo gdje je drzanje Serijata
oCekivana norma ponasanja u supkulturi, cijela zamisao o
vjerskoj slobodi, onako kako je opisana u ¢lanu 18 Univerzalne
deklaracije o ljudskim pravima, najblaze receno, problematicna
je. Serijat, onako kako se tradicionalno shvaca, proturjeci
zamislima iznesenim u ¢lanu 18. Medutim, postoje zemlje koje
tradicionalno pripadaju muslimanskome svijetu i u kojima je duga
povijest vjerske tolerancije olaksala prihvacanje ideja iz clana
18, ¢ak i medu muslimanima. Najbolji je primjer Indonezija,
no ¢ak je i tamo u danasnje vrijeme zakonodavni postupak pod
snaznim utjecajem programa konzervativnih islamista.

U postsovjetskim sredinama koje su povijesno bile dio
muslimanskoga svijeta vec se i na samu zamisao da bi muslimani
mogli biti slobodni izabrati svoju vjeru gleda s podozrenjem,
ako ne i s izravnim osudivanjem. Otpadnistvo od islama ravno
je izdaji, ¢ak i sa stanovista muslimana koji su to vise po kulturi
nego po vjeri i duhovnome uvjerenju.

Tu, kao i na Bliskom istoku, misljenje muslimana, dakako,
nije oblikovano samo vjerskim tekstovima, vec i dugom povijescu
koja je protekla pod dojmom viktimizacije od ruke krizara, bilo
Franaka bilo Rusa. Preobraéenje na kr$¢anstvo dozivljava se kao
pridruzivanje neprijatelju.

S obzirom na sve §to je receno, postoji razlog za zabrinutost
jer svi mi Zivimo u svijetu koji je obiljezen krupnim promjenama,
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u koje spada i prijelaz sa starog koncepta prava i duznosti,
utemeljenoga na zajednici, na individualniji koncept. Ova
promjena dolazi kao posljedica utjecaja globalizacije koja je
omogucena napretkom masmedija. Cak i u konzervativnim,
plemenski orijentiranim drustvima, poput onih na Arapskome
poluotoku, na mlade ce ljude utjecati ono sto vide i cuju na istoku
i zapadu, sjeveru i jugu, na satelitskoj televiziji i internetu, te se
¢ini da je sukob civilizacija neizbjezan. Razlog za taj sukob lezi
u ¢injenici da se, opCenito, islamski zakon i dalje primjenjuje
tako da ne uzima u obzir promjene u dubljim slojevima drustva,
te u tome Sto ga primjenjuju ljudi koji smatraju da ne postoji
nacin na koji bi se “slovo zakona” moglo promijeniti tako da
odgovara tim promjenama.

Profesora egipatske povijesti, dr. Nasr Hamid Abu Zaida,
egipatski je sud 1995. god. osudio kao otpadnika od vjere
jer je predlozio promjene islamskoga nasljednog prava jasno
definiranoga u Kur'anu. Argument dr. Abu Zaida bio je utemeljen
na cinjenici da je tekst u Kuranu veé¢ sam po sebi bio velik
korak naprijed ka Zenskim pravima, po kojemu Zeni ne da nije
dano pravo naslijediti pokojnoga oca, vec joj je dano pravo na
polovicu svega Sto su naslijedila njezina braéa. Shodno tome,
Zenama - Cije se mjesto u drustvu do te mjere promijenilo da su u
stvarnosti postale hraniteljke obitelji kao i njihovi muzevi — sada
treba dati pravo na nasljedivanje pod jednakim uvjetima pod
kojima nasljeduju muskarci, koji su ranije trebali biti hranitelji
obitelji i iz toga su razloga nasljedivali dvostruk dio onoga $to
bi naslijedila svaka sestra.

Kad musliman koji se ocituje kao takav moze biti osuden kao
otpadnik, covjek se zapita kako se onda moZe promijeniti stav
prema muslimanima koji sa islama prijedu na krs¢anstvo — a da
ne govorimo o drugim religijama. Jos uvijek je nezamislivo vidjeti
skupine mladih Egipéana na ulicama Kaira kako pjevaju ritualne
pjesme Hare Krisne. Jehovini su svjedoci stavljeni izvan zakona
u svim arapskim zemljama te u veéem dijelu muslimanskoga
svijeta. Samo tri tradicionalne monoteisticke religije smiju
sluzbeno postojati. Strane, nepovezane ili neovisne crkve (crkve
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koje nisu dio odredene hijerarhije, udruge ili organizacije — op.
prev.) ili crkve koje ranije nisu postojale u Egiptu, mogu samo
osnovati misije, i to ako ih prihvati jedna od denominacija koja
vec postoji u zemlji. Na primjer, pentekostalna crkva koja je u
Americi u sukobu s crkvom pod nazivom Bozja skupstina, u Egiptu
se morala registrirati upravo sa zajednicom iz te denominacije
kako bi postojala.

U svojim sam se primjerima gotovo iskljucivo usredotocio
na Egipat, ali sli¢ni uvjeti vladaju na cijelom Bliskom istoku.
Na Arapskom poluotoku stanje je opéenito joS gore, osobito
u Saudijskoj Arabiji, gdje su predstavnici vlasti u viSe navrata
izjavili da krS¢éanske crkve ili objekti neke druge vjerske
zajednice, osim islamske, nikad nece biti sagradeni nigdje u
toj zemlji. Jedan od ministara u Vladi rekao je da je kr§¢ansko
bogostovlje u privatnim kuéama dopusteno, ali ¢ini se da
fanaticna islamska vjerska policija (Mutava) to tumaci drukdije.
Prekidali su krs¢anske molitvene sastanke u privatnim kué¢ama i
uhitili sudionike. Ta se praksa “opravdava” poslanikovim rije¢ima
da na Arapskom poluotoku islam ne moZe postojati istodobno s
nekom drugom religijom.

I dok vecina zemalja muslimanskoga svijeta u teoriji tvrdi da
brani ljudska prava, ukljucujuéi i vjersku slobodu, Stovise tvrde
da je islam prva religija koja je ozakonila ljudska prava, ocito
je da se njihovo shvacdanje vjerske slobode uvelike razlikuje od
opceg zapadnog shvacanja. “Vjerski supermarket” sa slobodnim
izborom razlicitih proizvoda i brendova jos nije predstavljen u
tome dijelu svijeta, a vlasti bas i nisu zainteresirane predstaviti
ga, vjerojatno dijelom i zbog straha od svega $to bi moglo
ugroziti stabilnost i predvidivost.

Vlasti, takoder, osjecaju veliku potrebu ocinski zastititi
svoje gradane, osobito nepismene ili one manje obrazovane,
od novih ideja koje ne pripadaju religiji koju su “naslijedili” od
roditelja. No glavni je razlog to $to se islam vidi kao konacna
istina a prorok Muhammed kao ‘kruna” ili ‘pecat’ svih proroka (tj.
“posljednji vjerovjesnik” — 33:40), Sto znaci posljednji koji je
donio konacno i savrseno otkrivenje za svo ¢ovjecanstvo. Vlasti
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u islamskim zemljama sebe vide kao branitelje prave vjere, a
islamisti, koji ih optuzuju da ne ¢ine dovoljno kako bi tu ulogu
ispunili, spremni su je preuzeti na sebe.

Nazalost, joS mnogo toga treba uciniti na podrucju
vjerske slobode u muslimanskome svijetu. Ako bi se vlasti
i njihove institucije mogle uvjeriti da ucine vise od puke
nacelne suglasnosti s medunarodnim konvencijama, moglo
bi se posti¢i mnogo, osobito ako bi njihov obrazovni sustav
poticao postovanje ljudskih prava. Narocito bi trebalo promicati
postovanje osobnih uvjerenja pojedinca zajedno s poStovanjem
onih vjerskih tradicija koje pripadaju kulturnom i nacionalnom
nasljedu zemalja muslimanskoga svijeta.

Istodobno moramo naglasiti da postoje znakovi nade, osobito
zato Sto intelektualci i vjerski duznosnici u islamskim zemljama
otvoreno raspravljaju o ovim temama, te predlazu reforme koje
bi mogle dovesti do vece vjerske slobode.

Biblijske osnove za progon

Vazno je napomenuti da na kraju prvoga i drugoga poglavlja
Knjige Postanka otkrivamo kako Bog objavljuje da je sve stvoreno
“dobro”. Medutim, ve¢ u prvome retku trecega poglavlja nalazimo
nesto $to ocito nije dobro:

Zmija bijase lukavija od sve zvjeradi Sto je stvori
Jahve, Bog. Ona rece Zeni: “Zar vam je Bog rekao da ne
smijete jesti ni s jednog drveta u vrtu?”

Ovdje valja spomenuti dvije osnovne primjedbe:

1. Ved je iz same naravi pitanja jasno da se zmija (sotona)
pobunila protiv Boga.
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2. Cinjenica da se sotona moze pobuniti, a da Bog i dalje tvorevinu
smatra “dobrom” govori nam da sotona nije odgovoran za nas
svijet, ovakav kakav je danas. Nije on taj kojega treba kriviti
zato $to svijet “nije dobar”.

Ova zapazanja postaju jasna u recima koji slijede:

Zena odgovori zmiji: “Plodove sa stabala u vrtu
smijemo jesti. Samo za plod stabla $to je nasred vrta
rekao je Bog: ‘Da ga niste jelil I ne dirajte u nj, da ne
umrete!l’”” Nato ce zmija Zeni: “Ne, necete umrijeti! Nego,
zna Bog: onog dana kad budete s njega jeli, otvorit
ce vam se oci, i vi Cete biti kao bogovi koji razlucuju
dobro i zlo.” Vidje Zena da je stablo dobro za jelo, za oci
zamamljivo, a za mudrost poZeljno: ubere ploda njegova
i pojede. Dade i svom muzu, koji bijase s njom, pa je
i on jeo. Tada se obadvoma otvore oci i upoznaju da
su goli. Spletu smokova [i§c¢a i naprave sebi pregace.
(Postanak 3,2-7)

Odnos izmedu Boga i nositelja njegova lika prekinut je, jer odraz
nastoji zamijeniti Stvarnost. Umjesto da uzivaju u jedinstvenoj
povezanosti sa svojim Stvoriteljem, kao i u neogranic¢enu pristupu
ka Bogu koji su do tada poznavali i na koji su bili povlasteni,
sada se kriju. U slucaju Edenskoga vrta, vjerska sloboda vise nije
uistinu moguca. A ipak, Bog i dalje trazi one koje je stvorio, kako
bi imali zajednis$tvo s njim.

Uto cuju korak Jahve, Boga, koji je Setao vrtom za
dnevnog povjetarca. | sakriju se — cCovjek i njegova
zena — pred Jahvom, Bogom, medu stabla u vrtu. Jahve,
Bog, zouvne covjeka: “Gdje si?” — rece mu. On odgovori:
“Cuo sam tvoj korak po vrtu; pobojah se jer sam go,
pa se sakrih.” Nato mu rece: “Tko ti kaza da si go? Ti
si, dakle, jeo sa stabla s kojega sam ti zabranio jesti?”
(Postanak 3,8-11)
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Razotkriveni i suoceni sa stvarnosc¢u svoje neposlusnosti, Adam
i Eva traze koga de okriviti.

Covjek odgovori: “Zena koju si stavio uza me — ona
mi je dala sa stabla pa sam jeo.” Jahve, Bog, rece Zeni:
“Sto si to ucinila?” “Zmija me prevarila pa sam jela”,
odgovori Zena. (Postanak 3,12-13)

Covijek je okrivio Zenu, a indirektno i Boga (“Zena koju si
stavio uza me”). Zena je okrivila zmiju. A zmija, kao §to je jedan
moj profesor na teologiji volio reci kad je govorio o ovome ulomku,
nije imala koga okriviti (idiom, doslovno na engleskome “nije
imala nogu na koju bi se oslonila” — op. prev). I doista, sotona
je prevario Zenu, Zena ga je poslusala, a Covjek je poslusao zZenu
— no nitko nije poslusao Boga.'® Zbog toga Bog izri¢e prorocku
rije¢ osude i izbavljenja zmiji (rr 14 i 15), Zeni (r 16) i ¢ovjeku
(rr 17-19).17

Zmiji kaze:

“Kad si to ucinila, prokleta bila medu svim Zivotinjama
i svom zvjeradi divljom! Po trbuhu svome puzat ces i
zemlju jesti sveg Zivota svog! Neprijateljstvo ja zamecem
izmedu tebe i Zene, izmedu roda tvojeg i roda njezina: on
e ti glavu satirati, a ti ce§ mu vrebati petu.” (Postanak
3,14-15)

Obrati paznju da Bog ne kaze da je priroda prokleta zbog
zmije, ve¢ da je ona prokleta medu svima ostalima, ili vise od
ostatka prirode. Osudena je na ponizavanje i konac¢ni poraz pod
pobjedonosnim Zeninim potomstvom. Sotonina ce osuda, koja ce
biti izvrSena preko ljudi, donijeti oslobodenje zeninu potomstvu, ali
taj ¢e proces pratiti bol. Izbavljenje ¢e doéi kroz satiranje zmijine
glave ali ¢e peta koja tu glavu bude satirala biti ozlijedena. Motiv
izbavljenja kroz proces boli ponavlja se i u rijeCima koje slijede i
koje su upucene zeni i muzu.
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Bog se zatim obraca osobi koju je zmija prvu prevarila:

A Zeni rece: “Trudnoci tvojoj muke cu umnozit, u
mukama djecu ce$ radati. Zudnja ce te muzu tjerati, a
on ce gospodariti nad tobom.” (Postanak 3,16)

Narav zenina prokletstva ukorijenjena je u naravi njezina
grijeha. Kako primjecuje Raymond Ortlund Zenino je prokletstvo
dvostruko. Prvo ¢e kao majka patiti zbog djece.

Jo$ uvijek ¢e ih modi radati. To je Bozje milostivo
omogucavanje na¢ina na koji ¢e provesti smrtnu presudu
nad zmijom. Ali Zena ce sad patiti na porodaju. To su Bozje
mjere koje je poduzeo zbog njezina grijeha. Tako novi
element u njezinu Zivotu nije vise porod, ve¢ porodajna bol.!8

Drugo, kao zena patit ¢e zbog muza. Ortlund objasnjava: “Njezina
se bracna patnja moze to¢no definirati na jedan od dva nacina. Ili
ce patiti zbog sukoba s muzem ili zbog njegove dominacije nad
njom”.' Dva su razloga zbog kojih sam sklon zakljuciti da je prvo
tumacenje vjerojatnije. Prvo, u sljedecem poglavlju postoji ulomak
(4,7) koji je gotovo identican ovome u 3,16. U 4,7, Kajinu se kaze
da grijeh Zudi za njim ali da mu on mora biti gospodar (prijevod
prema hebrejskome — op. prev.). Zelja je grijeha bila da upravlja
Kajinom i gospodari njime. Prakticki se ista frazeologija nalazi u
3,16 i pomaze nam objasniti Zeninu “Zudnju” za muzem. Bog kaze
zeni da ¢e odnos izmedu nje i njezina muza biti obiljezen sukobom i
zeljom za prevlascu. Bog je predaje toj zudnji da vlada nad muzem,
da gospodari njime i preuzme duhovno vodstvo (ba$ kao $to je
ucinila kad ju je kusSala zmija), no njezin muz ne smije dopustiti
da se to dogodi. On mora preuzeti ulogu vode. Ovo je tumacenje
najblize obrazlozenju u 4,7.2° Drugo, ovim se tumacenjem jasno
definira Sto je prokletstvo, ali i Sto je nada, jer se ona spominje
odmah nakon proklinjanja. A nada za napet odnos izmedu Zene
i njezina muza nije u natjecanju koje je rezultat pada, ve¢ u
obnovi odnosa koji su imali prije njega. Bio je to odnos u kojemu
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je muskarac bio duhovni voda a zZena je bila njegova pomocnica i
partnerica. Obracdajuéi se ¢ovjeku, Bog kaze:

Jer si poslusao glas svoje Zene te jeo sa stabla s kojega
sam ti zabranio jesti rekav$i: S njega da nisi jeo! — evo:
Zemlja neka je zbog tebe prokleta: s trudom ces se od nje
hraniti svega vijeka svog! Radat ce ti trnjem i korovom, a
hranit ce$ se poljskim raslinjem. U znoju lica svoga kruh
svoj ces jesti dokle se u zemlju ne vratis: td iz zemlje uzet
si bio — prah si, u prah ces se i vratiti (Postanak 3,17-19).

Ovo su reci u kojima konac¢no shva¢amo zasto tvorevina vise nije
“dobra”. Nakon $to mu je dano da upravlja nad cijelim svijetom,
Adamu ¢e sad rad donositi bol. Bas kao $to radanje u pocetku
nije bilo Zenino prokletstvo, tako ni rad nije trebao biti covjekovo
prokletstvo. Rad je dio onoga §to znaci biti stvoren na Bozju sliku.
Ali sad de, zbog pada, ¢ovjekov rad biti bolan i privremen. On ce
sav svoj zivot provesti obradujuéi zemlju, samo da bi se na kraju
u nju vratio. Ali covjek nije prvotno stvoren da tako funkcionira.
Neuspjeh i bol ne postoje zato S$to je netko “ljudsko bice” veé zato
Sto je to bice palo. Krivica nije u tvorevini, ili Bogu, pa ¢ak ni u
sotoni. Krivac, odgovoran za ovakvo stanje u svijetu, jest covijek,
stvoren na Bozju sliku, koji je odlucio da biti nositelj Bozjega lika
nije dostatno. Bozja je slika htjela biti jednaka Bogu.

Ali ¢ovjek nije bez nade. U retku 22 Bog ga u svojoj milosti
tjera iz vrta, da ne bi sada pruZio ruku, ubrao sa stabla Zivota pa
pojeo i Zivio navijeke. Besmrtnost bi zbog pada bila nepodnosljiva
jer ¢e se u zivotu pojedinaca, kao i u cijelom drustvu, grijeh
nekontrolirano mnoziti. Stoga je smrt milostivo djelo jer kontrolira
dubinu i opseg izopacenosti.

Ali ¢ovjekovo “mrtvilo” nije samo tjelesno. Mrtav je i duhovno,
a to zahtijeva Bozju intervenciju — satiranje zmijine glave, pomocu
Cega je omogucen njegov povratak u zajedniStvo s Bogom i
duhovno ozivljenje. To je obecano zeni. A Adam pamti to obecéanje
sadrzano u Bozjim rijeCima upucenim Zeni o njezinu potomstvu
koje ce satirati zmiji glavu. Tako u retku 20 ¢itamo:
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Svojoj Zeni covjek nadjene ime Eva, jer je majka svima
zivima. I nacini Jahve, Bog, covjeku i njegovoj zZeni odjecu
od krzna pa ih odjenu.

Adam, u ulozi duhovnoga vode, daje Zeni ime “Eva” (hyj,
havvah) jer ¢e od nje poteéi “Zivot” (hyj, haj). Igra rijeci na ovome
mjestu znacajna je i promisljena. Nada je u zeninu potomstvu.
Bas kao §to je Adam nastao od zemlje (heb. “adamah”), tako de i

zivot (haj) nastati od Eve (havvah). Ortlund primjecuje:

Ovim strasnim, a ipak nadom ispunjenim pretkazanjem
¢ovjekove sudbine (3,14-19), Bog za nas oblikuje postojanje
koje svi dijelimo i danas. Pod tim uvjetima nase nas boli
upozoravaju na veliku istinu: Ovaj Zivot nije nase ispunjenje.
Ovaj zivot ne bi trebao biti nase konac¢no iskustvo. Nase
nas boli i ogranienja upuduju na Boga, na vjeéno, na
transcendentno, gdje se nalazi nase pravo ispunjenje.

Mislim da je Adam shvatio ovu istinu. Umjesto da se
u ogorcenju i ocajanju okrene od Bozjeg lica i njegova
pravedna suda, Adam se okrece svojoj zeni i kaze: “Vjerujem
u Bozje obecanje. On nas nije potpuno odbacio. Dat ¢e nam
konaénu pobjedu nad nasim neprijateljem i ponovno ¢emo
uzivati bogatstvo i puninu zivota u Bogu. A zato Sto si ti
majka svima onima koji e uistinu zivjeti, dajem ti novo
ime — Eva, Ona koja zivi. Vjerujem Bogu i tebe postujem”.
Za razliku od okrutnih i oStrih rije¢i u dvanaestome retku
Adam se obraca Evi u ljubavi, i sada su ponovno sjedinjeni
u vjeri i nadi.?!

Treba, medutim, imati na umu da ce rjesenje za covjekovo
stradanje zbog grijeha isto tako doc¢i kroz stradanje. Peti ¢e biti
zadana bol. U procesu satiranja zmije, peta Zenina potomstva bit
¢e ozlijedena. Okolnosti su one iz sukoba izmedu zmije i Zene
koji se ponavlja u Otkrivenju 12. I to¢no tu u Postanku 3 vidimo
temelj za predstojeci progon Bozjega naroda. Cijena za pomirenje
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stvorenja s njegovim Stvoriteljem bit ce placena u kontekstu
stradanja i sukoba.

Nakon $to je stvorio ¢ovjeka i dao mu bozansko ovlastenje da
bude plodan i mnozi se te da podéini zemlju sebi i vlada nad njom
kao nositelj njegova lika (1,22.26.28), Bog objavljuje da je njegovo
djelo svrseno (Sabat) (2,3). Tijekom rada na vracanju stvorenja
u stanje savrsenstva, Bog ce jo$ dva puta objaviti da je njegovo
djelo “svrseno”.?? Drugi put na krizu, kad je ispunjeno obecdanje
otkupljenja (Ivan 19,30). Treci put u Otkrivenju 21,6, kad ¢e Bozje
djelo jednom zauvijek biti dovrseno. I ne samo da ce se tad izvrsiti
kazna za grijeh vec¢ ce i samo postojanje grijeha biti uklonjeno i
postici ¢e se potpuna obnova. No Bozji plan obnove nije poceo s
padom kao da je on bio neocekivan. Bog je od samoga pocetka
osmislio kako ¢e obnoviti svoju tvorevinu tako da ponovno moze
biti proglasena “dobrom”.

[z biblijskoga je izvjes¢a ocCito da je Bog stvorio Covjeka
znajudi da ce se ovaj pobuniti te da je temeljito razradio plan
pomocu kojega ce se pozabaviti posljedicama. To predznanje ne
¢ini Boga odgovornim za pad, s obzirom na ¢injenicu da je medu
svim stvorenjima samo Covjeku dao istinsku slobodu da izabere
ili odbaci njegovu ljubav. Bududi da je stvoren na Bozju sliku,
Covjek je sposoban za pravi samostalan izbor, te je, kao i Bog,
sposoban za stvarnu ljubav.?® Apsolutna slobodna volja preduvjet
je za pravu ljubav. Prisilna ili unaprijed odredena ljubav uopce nije
ljubav. Bog je pri stvaranju ¢ovjeka morao uzeti u obzir moguénost
(Stovise neminovnost) da ¢e njegova ljubav biti odbacena, da bi
oni koji odgovore na njegovu milost to u€inili sasvim iskreno.
Kao s$to su shvacali rani crkveni oci, prisila nije Bozja osobina.?
Stvoriti ¢ovjeka na svoju sliku a zanijekati mu slobodu da ne
voli i ne pouzdaje se u njega bilo bi narusavanje prirode samoga
Tvorca. Bog je stvorio svijet znajuéi da ¢e ga njegovi predstavnici
odbaciti, izlazuéi njegovu tvorevinu propasti. No ipak je odlucio
tako napraviti do kraja kako bi se njegova slava i narav mogli
savrseno vidjeti u obnovi i da bi u njoj mogli uzivati oni koji se u
svom zivotu podéine njegovoj milosti. Znajudi to, Bog stavlja svoju
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nakanu u pokret, kao sto Pismo kaze, od postanka svijeta, ¢ineci
sve $to je moguce da obnovi svoja stvorenja i vrati im potpunost.

Ali put do te pune obnove bit ¢e obiljezen sukobom, bolom i
ozljedama, kao Sto je pretkazano u Postanku 3,15. Nece potrajati
dugo, a taj sukob ce se ocitovati.

Kajin 1 Abel

Zanimljivo je primijetiti da prvi sluc¢aj progona u Bibliji pocinje
na mjestu Stovanja. U prvome zabiljezenom trenutku formalnog
Stovanja Gospodina, u Postanku 4, nalazimo Adamove i Evine
sinove kako prinose Jahvi Zrtvu:

Abel postane stocar, a Kajin zemljoradnik. I jednoga
dana Kajin prinese Jahvi Zrtou od zemaljskih plodova. A
prinese i Abel od prvine svoje stoke, sve po izbor pretilinu.
Jahve milostivo pogleda na Abela i njegovu Zrtvu, a na
Kajina i Zrtvu njegovu ni pogleda ne svrati. Stoga se
Kajin veoma razljuti i lice mu se namrgodi (Postanak
4,2b-5).

Nije nam toc¢no receno zasto je Kajinova zrtva bila Bogu
neprihvatljiva dok mu je Abelova bila ugodna. Vrlo je vjerojatno
da je Kajin donio samo uzorke svoje Zetve, dok je Abel dobro pazio
da prinese samo najbolje. Tako je Abel dao iz vjere i zahvalnosti,
dok je Kajin dao samo iz duznosti.

Isto tako nam nije rec¢eno kako je Bog izrazio svoje nezadovoljstvo
Kajinovom zrtvom, no ocito je to uéinio na takav nacin da je Kajin
razumio i bio ljut Sto je Bog tako reagirao na njegovu zrtvu.
Gospodin odbija ignorirati Kajinov odgovor i u milosti ga poziva
na pokajanje.

I Jahve rece Kajinu: “Zasto si ljut? Zasto ti je lice
namrgodeno? Jer ako pravo radis, vedrinom odsijevas. A
ne radi$ li pravo, grijeh ti je kao zvijer na pragu $to na
te vreba; jos mu se moze$ oduprijeti” (Postanak 4,6-7).
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Jasno je da se Kajin ne obazire na Bozji poziv da nadvlada
svoju ljutnju ved je pusta da ona vlada njime. Kajin odbija prignuti
koljena pred Bogom i odlucuje rijesiti se svoga vjerskog protivnika,
pa makar to bio i njegov brat. U ovom trenutku svjedo¢imo prvom
slucaju vjerskoga progona:

Kajin pak rece svome bratu Abelu: “Hajdemo van!” |
nasavsi se na polju, Kajin skoci na brata Abela te ga ubi
(Postanak 4,8).

Ocito je da Novi zavjet vidi Abelovu smrt kao nesto daleko
vece nego sto je rivalstvo izmedu brace, ili obiteljsku svadu koja je
izmakla kontroli. Isus je jasno vidio Abelovu smrt kao mucenistvo
(Matej 23,35), a takoder i apostol Ivan (1 Ivanova 3,12). Ivan
objasnjava da je do Abelove smrti doslo zato sto su Kajinova djela
bila zla a Abelova pravedna. Abelova je smrt jasno stavljena u
kontekst mucenistva, kao posljedice sukoba izmedu svijeta i onih
koji pripadaju Bogu (1 Ivanova 3,13).

Pitam se je li Isus mislio na ovaj dogadaj kad je rekao:

Nemojte misliti da sam doSao donijeti na zemlju mir!
Nisam dosao da donesem mir, nego mac! Da, dosao sam
da rastavim sina od njegova oca, kéerku od njezine majke
i snahu od njezine svekrve. Covjeku ce biti neprijatelji
njegovi ukudani (Matej 10,34-36).

[ nije progon poceo samo zbog vjerske netrpeljivosti veé
se dogodio i kod kuce. Ba$ kao Sto je rastavila prvu obitelj, i
danas vjernost Bogu Cesto razdvaja njezine ¢lanove. Nemojmo se
iznenaditi kad u danasnjemu svijetu cujemo, na primjer, kako su
mlade djevojke u Pakistanu i Indiji, koje su se obratile Kristu, ubili
njihovi rodaci. U Etiopiji sam sreo tinejdZerice koje su istjerane
iz svojih kuca na ulicu, da prose, kad su postale vjernice. Srce
nam se slama kad otkrijemo da u muslimanskim zemljama ocevi
prisiljavaju djevojke koje su do$le Kristu da se udaju za muslimane
kako bi osigurali da ¢e djeca koju rode biti takoder muslimani. [ dok
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svjedo¢imo ovoj izopacenosti shvacamo da je to jasno ocCitovanje
okrutne stvarnosti sukoba izmedu Zenina sjemena i zmije. Mada
je obitelj veoma vazna za Covjekov odgoj i sigurnost, ona moze
biti i mjesto strahovita nasilja.

Gospodnji odgovor na Abelovo ubojstvo pouéan je za nas. On
kaze da glas Abelove krvi iz zemlje vice k njemu (4,10). Rije¢
upotrijebljena ovdje za “vikati” je q[,x (sa‘ak) i ¢esto je rabljena
u Starome zavjetu da opiSe vapaj pojedinca (ili skupine) koji
trpi nepravdu i kojemu je potrebno da Bog poduzme korake i
izbavi ga.? Nerijetko upucuje na Boga koji Cuje vapaje potlacenih
kojima je uskracena pravda i ne mogu se obraniti od nezakonita
ugnjetavanja i izrabljivanja.?® Za uporabu ove rije¢i u Postanku
18,20, Gerhard von Rad kaze da je to stru¢ni pravni izraz te
da oznacava poziv u pomoc¢ koji upucuje onaj tko trpi veliku
nepravdu.?’

Znamo, naime, da je vapaj bio: “Nasilje!” (hamas, Jr 20,8;
Hab 1,2; Job 19,7). Ovim pozivom u pomo¢ (koji odgovara
starome njemackome “zeterruf’) on trazi zastitu pravne
zajednice. Medutim, ono $to se ne cuje ili nije odobreno
dolazi izravno pred Jahvu koji je ¢uvar svih prava (usp.
4,10). Stoga se Jahve ne bavi kaznjavanjem Sodome vec
istrazivanjem slucaja, koji je ozbiljan, kako bi bio siguran.
Time se postupak otvara...?®

Bozja pravednost zahtijeva da Kajin bude kaznjen za ubojstvo
svoga brata. Medutim, izricu¢i mu kaznu, Bog ne osuduje Kajina
da bude prezreni izopéenik predan onima koji su spremni uzeti
pravdu u svoje ruke. To¢no toga se Kajin boji (4,14). Bog u svojoj
milosti stavlja znak na njega kako bi ga zastitio od nepravedna
ubojstva (Postanak 4,8-17).

Kajin se pozalio da ce biti sakriven od Bozjega lica (ili iz
njegove nazocnosti); boji se da ce biti liSen BozZje sudacke zastite.
Slika Boga koji krije svoje lice, ili svoju nazoc¢nost, uobi¢ajena je
u Pismu i oznacava da on odbija nesto vidjeti te time izbjegava
na to reagirati.?® Gospodnji je odgovor dokaz da Kajin, ¢ak i kao
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ubojica, nije izvan Bozje milosti i zastite.?® Kajinov Zivot, kao i
Abelov, i zivot svih ljudi, pripada Bogu i on ga nece odbaciti. Bog
Stiti pravo na zivot ¢ak i onima koji ga ne zasluzuju.

Noa

Nakon Kajina, Noa je u starozavjetnoj pripovijesti sljedeca
velika licnost kojoj je posvecena znatna pozornost. Srediste nase
rasprave, medutim, nije na Noi kao orudu kojim ¢e Bog sacuvati
svoja stvorenja, ve¢ na uputama koje mu Bog daje glede ocuvanja
ljudskoga zivota u 9,5-6. Bog kaze da ce od svakog covjeka traziti
racun za ljudski Zivot (9,5b). Ali, nasuprot situaciji s Kajinom i
Abelom gdje se Bog pojavljuje izravno kao sudac, to polaganje
racuna nije viSe samo Bozja iskljuciva odgovornost. Sad je dijeli
s ljudskim bi¢ima.?! On to ponavlja u Sestome retku:

Tko prolije krv covjekovu,

njegovu ce krv covjek proliti!

Jer na sliku BoZju stvoren je covjek!
(naglasak dodan)

U ovome ulomku Bog objavljuje da je covjeCanstvu dana
odgovornost da bude Bozje orude pravde te da je duzno podupirati
osnovna ljudska prava kao S$to je pravo na zivot. Ljudi nisu
pozvani da cekaju na bozansku kaznu ili intervenciju. To dakako
ne opravdava uzimanje pravde u svoje ruke, kao $to je jasno
naznaceno u ostatku Pisma. Odgovornost za vrienje ove, od Boga
dane sluzbe, nalazi se u rukama civilnih vlasti kojima je dano pravo
koje pojedinci nemaju. No odgovornost za ¢uvanje i podupiranje
prava drugih nositelja Bozjega lika Bozji je mandat. Oni koji vape
za pravdom ne smiju naiéi na zid ravnodusne Sutnje onih koji su
takoder nositelji Bozjega lika, a osobito ne onih koji su kroz djelo
Isusa Krista obnovljeni u pun Bozji lik.
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Lot

U 2 Petrovoj 2,7 ¢itamo da je Lot bio pravednik koji je patio
zbog raspusnoga zivota bezakonika koji su pokusali razvaliti vrata
njegove kuce kad je u njoj ugostio BozZje glasnike (Postanak 19,9).
lako Lot niposto nije najbolji primjer pravednosti, Petar njegovo
izbavljenje iz Sodome vidi kao izbavljenje od progona:

Ako je izbavio pravednoga Lota, koji je tesSko patio
od raspuStenog Zivljenja tih zlocinaca — njegovu je,
naime, pravednu duSu iz dana u dan strasno mucilo
promatranje i sluSanje gre$nih djela onih medu kojima je
ovaj pravednik Zivio — to znaci da Gospodin moZe izbaviti
prave Stovatelje iz kusnje (2 Petrova 2,7-9).

Pouka koju treba izvudi iz Lotova primjera jest da progon nije
ograni¢en samo na zrele vjernike i duhovne divove. Svi koji tvrde
da slijede Boga, nesumnjivo ¢e, u nekom trenutku, biti pozvani
da o tome jasno zauzmu stav. U Lotovu sluc¢aju, mada je vedi dio
njegova zivota bio obiljezen kompromisima, njemu u prilog, ipak
je pokazao da je dorastao izazovu kad je na to bio pozvan.

Abraham

Ako bismo morali oznaciti nekog ¢ovjeka u Bibliji koji bi mogao biti
nazvan “ocem vjere”, to bi najvjerojatnije bio Abraham. Pozvan je
iz poganstva, re¢eno mu je da uzme svoje stvari, napusti svoj dom
i ode u zemlju koju ¢e mu Bog pokazati. Obecano mu je da ¢e Bog
od njega naciniti velik narod koji ¢e biti blagoslov cijelom svijetu.

Dok Bog otkriva svoju nakanu za obnavljanje svijeta u izvorno
stanje iz doba stvaranja, Abraham tu ima klju¢nu ulogu (Postanak
12,1-4; 15,5-6).

Ali put vjere na koji je pozvan nije lak. Sav svoj zivot Zivio
je u Satoru, kao lutalica. Kad se u Poslanici Hebrejima govori o
Abrahamu, to zvuci ovako: vjerom se preseli u obecanu zemlju
kao u tudu i nastani se u Satorima skupa s lzakom i Jakovom,
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subastinicima istog obecanja, jer je ocekivao grad s temeljima
kojemu je Bog graditelj i tvorac (Hebrejima 11,9-10).

Bog mu obecdava sina, a onda ¢eka gotovo cijeli Abrahamov
zivot da to obecanje ispuni. Zapravo Bog ¢eka sve dok gotovo nije
prekasno, a Abraham ocajava.

A onda, kad Bog ispuni svoje obecanje, iznosi Sokantnu objavu
da Abraham mora odvesti svoga sina na brdo i ubiti ga. Mozes li
zamisliti tjeskobu koju je Abraham morao osjecati? Zbunjenost?
Da, cak i sumnju?

Ali Abraham se pokorava, a Bog u posljednjem trenutku
posreduje i pribavlja zamjenu u vidu ovna. Potom ponavlja svoje
izvorno obecanje da c¢e Abraham zbog svoje poslusnosti biti
blagoslov svim narodima (Postanak 22,15-18).

Abrahamova vjerna poslusnost nije bila bezbolna. Bio je to put
obiljezen razocéaranjima, bolom i suzama. Bio je to put na kojemu
za vrijeme svoga zivota nije do¢ekao potpuno ispunjenje Bozjega
obecanja. Umjesto toga, kao $to stoji u Hebrejima 11,16, oni koji
idu tim putem teZe za boljom, to jest za nebeskom (domovinom).
Zato ih se Bog ne stidi, ne stidi se nazvati se njihovim Bogom.
Zbilja im je pripravio grad.

Bozja nakana izmirenja svijeta sa sobom uklju¢ivala je poziv
covjeku da ode iz svoga doma te iz poznate sredine i udobnosti,
a potom ga je odvela u izgnanstvo u pustinji, kao i u nepoznatu
zemlju, te u patnju i obecanje. Iz Abrahamova zivota crpimo
vrijednu pouku da prava vjera neizbjezno trpi, Zrtvuje se i nada se.

Izak

[zak nastavlja Abrahamovo djelo kao njegov bastinik. Dok pokusava
naciniti dom u zemlji koju mu je Bog obecao, trpi ljubomoru
Filistejaca i ostalih iz svoga okruzenja zbog ocitih blagoslova koje
mu Bog daje. Zasipaju mu i plijene bunare tjerajudi ga tako da se
seli na druga podruéja kako bi pojio svoja stada. Na kraju, s obzirom
da njegovi neprijatelji svijedoCe neprestanim Bozjim blagoslovima
u njegovu zivotu, kao i njegovu odbijanju da se osveti, sklapaju
mir s njim, $to dovodi do zavrSetka progona (Postanak 26,12-33).
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Ali Izak pokazuje da dozivljavanje Bozjih blagoslova moze za
posljedicu imati veliko protivljenje i teskocde. Poziv takvoj osobi
jest da odgovori milostivo, dobrovoljno se poneceg lisavajuci, kako
bi sacuvala svoj integritet i svjedoc¢anstvo pred drugima.

Egipatsko tlacenje Izraela

Za Izraelce se u Pismu kaze da su ih faraon i Egipc¢ani “tlacili”
(Izlazak 1,11-12). Oni ne stradaju zbog pojedinacnog ili kolektivnog
grijeha, veé prosto zbog onoga $to jesu kao narod. Gospodin
objavljuje da ga brine njihovo stradanje te da ih zZeli osloboditi
(Izlazak 3,7-10). Njegova zelja i briga konkretno su izrazene u
podizanju izbavitelja iz samoga doma njihova tlacitelja.

U Izlasku 2,15 Mojsije ubija cuvara koji je tukao jednog Izraelca
i zato mora pobjedi u izgnanstvo jer faraon zauzvrat trazi njegov
zivot. Pisac Poslanice Hebrejima objasnjava $to je dovelo do ovoga
dogadaja. Mojsije je, kaze, bio suocen s teskim izborom. Mogao je
ostati u palaci i uzivati u prolaznim zadovoljstvima grijeha, ili se
mogao odredi zivota u paladi i izabrati da bude zlostavljan zajedno
s Bozjim narodom (11,24-26).

Iz pri¢e zabiljezene u Knjizi Izlaska znamo da je izabrao ovo
drugo te da je posvetio zivot oslobodenju svoga naroda iz ropstva
i njihovu utvrdenju u narod koji e sluziti Bogu. Ovaj izbor uvodi
Mojsija u zivot koji ¢e biti ispunjen teSko¢ama, naporom, suzama
i prijetnjama.?? Suocavao se s otporom, kako brace po vijeri tako i
onih koji to nisu bili — suprotstavljaju mu se i egipatski tlacitelji i
oni koje je bio poslan osloboditi. Pisac Poslanice Hebrejima govori
o Mojsijevim postupcima kao o primanju sramote radi Krista jer
je gledao na vecu nagradu od one u kojoj je mogao uzivati kao
egipatski plemi¢ (11,26). Zrtvovanje radi Boga kristolika je vrsta
sramote.

Tijekom lutanja pustinjom ne strada samo Mojsije. U
Ponovljenom zakonu 30,7 Jahve kaze za one koji su kinjili Izraelce
da su oni bili njihovi progonitelji.
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Blagoslovi i prokletstva u Ponovljenom zakonu

Ponovljeni je zakon obnova izvornoga Saveza koji je Bog sklopio
s Izraelom na gori Sinaj. Cetrdesetogodisnje se lutanje pustinjom
zavrSilo a Izrael se nalazio na granici Obecdane zemlje, ovoga
puta spreman poslusati i zauzeti zemlju koju mu je Bog obecao.
U Ponovljenom zakonu 28 Mojsije prenosi narodu blagoslove i
prokletstva novoga Saveza.

Bog pocinje s nizom blagoslova (rr 1-14) i nastavlja nizom
prokletstava (rr 15-68). Prokletstva su u velikoj mjeri nadmasila
blagoslove koji su uvjetovani poslu$noséu Izraela (rr 1 i 15).
Budu li poslusni, mogu ocekivati blagoslove u svakom podruéju
zivota. Budu li pak neposlusni, tad mogu ocekivati nevolje,
takoder u svakom podrucju zivota. To je, ukratko, osnova teologije
Ponovljenoga zakona.*Medutim, ovo je odveé pojednostavljena
stvarnost, kao i cijelo Bozje otkrivenje, $to je vidljivo kod proroka
Habakuka i Joba, jer i jedan i drugi postavljaju pitanja koja
suprotstavljaju gledista ovakvoj vrsti teksta iz Ponovljenog zakona.
Habakuk pita Boga: Zasto gledas vjerolomce, Sutis kad zlikovac
nisti pravednijeg od sebe? (Habakuk 1,13), dok Job strada zato
Sto je neporocan i pravedan: boji se Boga i kloni zla (Job 1,1.8).

Neki biblicari ¢ak smatraju da je Job i napisan da bi se dovelo
u pitanje pojednostavljeno tumacenje teologije Ponovljenog
zakona.** Pozorno Citanje te knjige otkriva glupost tumacenja
blagoslova i prokletstava u smislu samoga moralnoga ponasanja.
U 8,2-3 Mojsije podsjeca Izraelce da ih Bog nije ponizio u pustinji
zbog nekog posebnog grijeha, ve¢ da bi ih poucio i iskusao. U
8,18 kaze se da je Bog dao Izraelu snagu da stjece bogatstvo.
Stoga je njihovo bogatstvo dar od Boga i nije strogo steceno
kroz poslusnost i izgubljeno kroz neposlusnost. U 9,4-6 Bog
objavljuje da nije poslusnost naroda razlog zbog kojega daje Izraelu
blagoslove Obecane zemlje. Zapravo se Cinjenica da im je dana
zemlja u posjed vidi kao izraz milosti, jer su Izraelci narod tvrde
Sije (9,6), ali to je istodobno i ispunjenje obecanja $to ga je Bog
dao njihovim ocevima, Abrahamu, Izaku i Jakovu (9,5). Jedini
razlog zbog kojega su uopce bili postedeni Bozjega gnjeva bilo je
Mojsijevo posredovanje za njih (9,25-29).
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Ocito je iz ostatka Staroga zavjeta da blagoslovi i prokletstva
nisu nekriticki prihvacani kao apsolutna obeéanja. Moramo ublaziti
ucenje ove knjige cijelim Pismom.% Povijesne knjige, na primjer,
predstavljaju mjeSovitu sliku. U ratu, mac¢ prozdire ¢as jednog,
¢as drugog (2 Samuelova 11,25), a nevini stradaju zajedno s
krivima. U 1 Samuelovoj 22,18-19 pogubljeni su potpuno nevini
svecenici iz Noba, jer su radili sto je pravo. Dovoljno je pogledati
samo raskoSan zivot zlih kraljeva u povijesti Izraela koji su prkosili
Bozjem zakonu. Odmah postaje sasvim jasno da zlo nije uvijek
kaznjeno u ovome Zivotu niti je pravednost uvijek blagoslovljena.
To je opsirno ilustrirano kroz progon s kojim su se suocavali
proroci i Bozji pravedni Sluga iz Izaije 53.

Stoga iz pitanja jesu li sve dobre i sve loSe stvari posljedica
Bozjega odgovora na Covjekove postupke mozemo izvudéi pet
zakljucaka:

1. Svaki dobar dar dolazi od Boga.

2. Mnogi su blagoslovi i prokletstva posljedica covjekova odgovora
Bogu.

3. Neki su blagoslovi i prokletstva posljedica Bozje nakane za
covjeka.

4. Blagoslovi mogu postati prokletstva propustimo li proslaviti
Boga.

5. Nauk “Sto tko sije, to ce i zeti” (Galadéanima 6,7¢%) opdi je
princip i tocan je dugoro¢no, no bit ¢e razdoblja kad ce se
doimati kao zabluda (osobito kratkoro¢no).*
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PRIMJER IZ POVIJESTI: UVID IZ POVIJESNIH KNJIGA

Starozavjetni pogled na povijest

Proucavanje nacina na koji su ljudi iz davnih vremena gledali
na povijest ostavlja neodoljiv dojam. I mada nam vremenska
razdaljina ne dopusta luksuz temeljite istrage, mozemo toéno
reéi da su Zidovi bili jedinstveni u misljenju da povijest zasigurno
nekamo ide.

E. A. Speiser ostroumno primjecuje da Biblija nije toliko kronika
zbivanja i misli koje je vrijedilo zabiljeziti, koliko je tumacenje
znacajnih dogadaja. Prema tome, Biblija je “u biti filozofija
povijesti”.?” Iznenaduje nacin na koji je Izrael vidio povijest,
osobito u usporedbi s dvije dominantne kulture s kojima je bio
u dodiru: egipatskom i mezopotamijskom. Sljedeca ilustracija
predstavlja mezopotamijsko, egipatsko i biblijsko stanoviste o
povijesti. Objasnjenje slijedi potom.

Mezopotamijsko
[y 7 7
A\ N\ S ?
- —
Egipatsko
Biblijsko

. Dan
* Gospodnji

Mezopotamijske su kulture®® vidjele povijest kao kaoticnu
vijugu, podloznu hirovitim, nepouzdanim bogovima, koji su se u
bilo kojem trenutku mogli okrenuti protiv njih. Nitko, pa ¢ak ni
bogovi nisu znali kamo povijest ide. Nijedan bog nije bio konac¢ni
izvor modi i vlasti. Zapravo, nijedan nije bio doista svemoguc.?
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Stoga nista u svemiru nije bilo trajno i apsolutno; nista se nije
moglo uzeti za sigurno. Povijest je bila dinamic¢na ali nepredvidiva.
Jedina nada za otklanjanje katastrofe ili nesrece bio je pokusaj
da nekako umilostive bogove. Mozda bi, nadali su se, mogli steci
njihovu naklonost prinosenjem zrtava. Bududi da su bogovi bili
hiroviti, ovo nikad nije bilo sigurno. Stoga je bilo vazno otkriti sto
je “djelovalo” u proslosti. Ako bi se vidjelo da se odredeni zrtveni
prinos ili ritual u proslosti pokazao uéinkovitim, to bi osiguralo
mogudi klju¢ za udovoljenje njihovim bogovima u sadasnjosti.

Proslost je tako postala veoma vazna kao nadzor nad
ponavljanjem proteklih nesreca.*® Nadali su se da bi proslost mogla
biti klju¢ za saznanje kako umilostiviti bogove. Stoga je postojala
potreba za stalnom budnoséu i detaljno razradenim obredom.
Speiser primjecuje: “Ukratko, univerzumu nedostaje pravi temelj
za eti¢ki pristup Zivotu. Obrazac, a ne sadrzaj, obecava najbolju
zastitu od hirova neba”.!

Zigurati* su najbolji primjer nade Mezopotamaca da ce u
svojoj potrazi za opstankom stvoriti poveznicu izmedu neba i
zemlje, izmedu besmrtnika i smrtnika. Zigurati takoder odrazavaju
i drugo nacelo mezopotamijskoga svjetonazora: uvjerenje da je
ljudsko drustvo to¢na replika drustva bogova a zigurati sluze kao
poveznica izmedu to dvoje. Bas kao $to nijedan bog ne moze za sebe
zahtijevati apsolutnu bozansku vlast, tako nijedan ljudski vladar ne
moze za sebe zahtijevati slicna prava. Koncept bozanskog vladara
bio je stran mezopotamijskom nadinu razmisljanja.?> Kraljeva je
vlast stoga bila dvostruko ogranic¢ena. Speiser ukazuje:

S jedne strane, njegova je vlast potjecala od bogova
kojima je bio odgovoran za svaki svoj postupak. S druge pak
strane, kralj je bio podé¢injen volji skupstine starjesina, bas
kao $to je poglavar Panteona bio ogranicen Zeljama svoje
nebeske skupstine.

* Zigurati su kule-hramovi posvecene bozanstvima u drevnoj Mezopotamiji. Gradene
su u obliku terasastih piramida i u prvotnom su obliku nadvisivale svu okolicu. Na
njihovom se vrhu nalazila zvjezdarnica s kipom i svetiStem mjesnoga bozanstva
— op. prev.
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Ovaj dvostruki nadzor nad smrtnim vladarom — jedan
kozmicki a drugi drustveni — imao je izravan utjecaj na
mezopotamijski pojam drzave. U tim se okolnostima drzava
nije mogla razviti ni u §to drugo do u neku vrstu demokracije.
Jer upravljanje zemljom koju kontrolira skupstina, te
ogranicena vlast kralja, teSko mogu rezultirati u nesto drugo.
Glavni je uzivatelj bio pojedinac, ¢ija su prava bila zasticena
zakonom — tocnije kozmic¢kim, nepromjenjivim i neosobnim
zakonom zvanim kittum, Sto je priblizan sinonim za hebrejski
‘emet. Vladar je uvijek bio ponizni sluga kittuma, nikad
njegov gospodar. To §to je sve to postojalo i u pisanom
obliku bilo je dodatno osiguranje od kraljeve zlouporabe ili
izvrtanja.*

Ovi zakoni, koji su $titili prava pojedinca, postoje u mnostvu
dokumenata koji su pronadeni u mezopotamijskim arheoloskim
iskopinama. lako je ovaj dinamic¢an pogled na povijest za ishod imao
drustva kojima je, najve¢im dijelom, upravljala vladavina zakona,
zbog nepostojanja apsolutne vlasti bilo je nemogude utvrditi jesu li
ti zakoni bili uvjerljivo ispravni i moralni. Nijedna vrijednost nije u
konacnici bila trajna.** Do propasti asirskoga i babilonskoga carstva
nije toliko dos$lo uslijed nadmodi njihovih neprijatelja, koliko zbog
razorna tereta njihova unutarnjeg ustrojstva dok su pokusavali naci
obrazac i sigurnost unutar kaosa svoga svjetonazora. Mezopotamci
su bili ekspanzionisticki, progresivan narod, koji je zbog svoga
svjetonazora morao neprestano u strahu gledati preko ramena.
Bududi da su im nedostajali apsolutni standardi, trazili su sigurnost
u obrascima i obredima koje je bilo sve teze odrzavati. Nazalost,
pokusaji da nadu nacin za siguran zivot u kaoti¢nu univerzumu
naposljetku je doveo do njihove propasti.

Egipcani su se, s druge strane, drzali stati¢na pogleda na povijest.
Univerzum Egipcana bio je rezultat jednoga kreativnog procesa,
za razliku od progresivnoga razvoja dogadaja u mezopotamijskoj (i
biblijskoj) pri¢i o stvaranju. Ni medu Egipéanima nije bilo kittum
koncepta. Umjesto njega, postojao je osobni apsolutni zakon u liku

faraona, utjelovljenju stvoritelja. Kralj je bio bog ¢iji je svijet bio
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postojan i nepromjenjiv poput ritmicna toka Nila i stalnog sjaja
sunca.® Povijest je bila uvijena u vladavinu bozanskoga kralja.
Nije bilo normiranja zakona kao u Mezopotamiji. Faraonova je
rije¢ postajala zakon ¢im bi je izgovorio. U njemu je bila stabilnost
i red. Kao $to ukazuje G. Herbert Livingston:

Kada je faraon okrunjen, on nije postao bog; tad je
samo otkriven kao takav. U kultu je bio veliki svedenik; u
drzavi je njegova vlast bila apsolutna; u ratu je bio vojska;
u umjetnosti je simbolizirao Egipat. Faraon je mogao
svoje ovlasti povjeriti drugima, a vremenom bi se njegovi
podredeni mogli uciniti mocnijim od njega; ali njegova je
vlast uvijek iznova isticana. Ne postoje jasni dokazi da je
protiv njega ikad pokrenuta stvarna pobuna naroda. Cak su
i osvajaci bili apsorbirani u koncept faraonove nadmoci, te
istjerani $to je prije bilo moguce.*®

Bududi da im je kraljevstvo bilo iznimno vazno, Egipcani su
u svojim zapisima posvedivali vrlo malo pozornosti dogadajima
koji nisu bili izravno povezani s prijestoljem.*” U njima se ne
navodi tko su bili faraonovi prethodnici ili nasljednici; povijest
je vladavina faraona. Kalendar pocinje s njegovim dolaskom na
vlast i zavrSava njegovom smrcu. Linearan koncept vremena s
neprekidnim trajanjem razdoblja bio je posve stran egipatskome
svjetonazoru. H. Frankfort primjecuje:

Egipcani su imali vrlo malo smisla za povijest, ili za
proslost i buducnost. Svoj su svijet shvacali kao sustinski
statican i nepromjenjiv; kao svijet koji je potpuno izasao
iz ruku Stvoritelja. Povijesni dogadaji stoga nisu bili nista
drugo do povrsno remedenje utvrdenoga reda ili prosto
ponavljanje dogadaja nepromjenjiva znacaja. Proslost i
buducnost — daleko od toga da su bili predmetom brige —
bili su potpuno sadrzani u sadasnjosti... Bozanstvo Zivotinja
i kraljeva, piramide, mumificiranje — kao i nekoliko drugih
i naizgled nepovezanih znacajki egipatske civilizacije —
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moralne maksime, obrasci karakteristicni za poeziju i prozu
— sveukupno se mogu shvatiti kao posljedica osnovnog
uvjerenja da je samo nepromjenjivo uistinu vazno.*®

Rekonstruirati egipatsku povijest nevjerojatno je tesko. Cesto
se ispostavi da su privatni i poslovni dokumenti pouzdaniji od
kraljevskih. Zapisi iz zapadne Azije koji datiraju iz istoga razdoblja
— diplomatski ugovori, trgovina, ratovi i ostali kontakti drugih
civilizacija s Egiptom — Cesto se pokazu vise prosvjetljujué¢im od
aktualnih egipatskih dokumenata.

Tesko je zamisliti kako su dvije kulture mogle postojati tako
blizu jedna drugoj, uz ¢estu medusobnu interakciju tijekom vise
tisuca godina, a drustveno i vjerski biti korjenito razliCite.

S obzirom da je Izrael bio s njima tijesno povezan, i povijesno
i geografski, odrazava li Biblija slicnost s mezopotamijskim ili
egipatskim pogledom na povijest? Odgovor je i da i ne.

Speiser tvrdi:

Danas je posve jasno da je, od dvaju glavnih centara
civilizacije na tome podrucju, daleka Mezopotamija, a ne
susjedni Egipat, ostavila dublji kulturni dojam na Izrael.
Valjalo je to i ocekivati. Prije svega zato Sto su patrijarsi
imali korijene u zemlji s druge strane Eufrata, a na drugom
mjestu i zato Sto je egipatski nacin zivota bio statican i
izolacionisticki, dok je mezopotamijski bio dinamican i
ekspanzivan — prirodno prikladan da dopre do drugih
zemalja, ukljucujudi i Izrael...

Stovise, neovisan pravni dokaz (zakon) sluzi da
naglasi ¢injenicu da ¢emo na Sirokome podrucju kulturne
korespondencije izmedu Mezopotamije i [zraela najvjerojatnije
biti suoceni sa slucajevima stvarnoga srodstva nasuprot
pukoj slucajnosti. U oba je drustva zakon bio neosoban i
najvisi; kralj je bio njegov sluga, a ne gospodar ili izvor.
Nadalje, odgovarajuce pravne discipline usko su povezane
u duhu i sadrzaju, unato¢ mnostvu razlika u pojedinostima.
[ zato Sto se mnoga obiljezja koja su zajedni¢ka objema



Perspektiva Staroga zavjeta 49

zemljama sada mogu pratiti unatrag do samih pocetaka
mezopotamijske civilizacije, Izrael u tome pogledu valja
smatrati za kulturnoga potomka Mezopotamije.*’

Ipak, unato¢ slicnostima, postoje vrlo duboke razlike izmedu
mezopotamijskog i izraelskog pogleda na povijest. Ja se, na
primjer, ne bih sloZio sa Speiserom da je zakon u Izraelu bio
neosoban. To je kriti¢no podruéje razlike. Izraelov je zakon
potjecao od osobnoga Boga koji je s njima sklopio Savez i ¢iji su
se karakter i volja odrazavali u tome zakonu. To je veoma daleko
od mezopotamijskoga kittuma. Izrael je zbog Saveza vidio povijest
kao nesto $to se nalazi pod kontrolom jednoga, svemogucega
Gospodara koji je stvorio sav svijet, koji sve podupire i kontrolira
njen tijek. Povijest je videna kao svrhovita i nepodlozna hirovima
obijesnih bozanstava, kako je bilo u mezopotamijskome stanovistu,
ili u totalitarnoj vlasti vladara s bozanskim pretenzijama, kako je
bilo kod Egipcéana. S biblijskoga stanovista, ¢ovjeku su darovani
odgovornost, dostojanstvo i nada.’® Biblijsko je stanoviste, dakle,
u pravome smislu rijeci izravno odbacivanje i mezopotamijskoga
i egipatskoga pogleda na povijest.! Povijest jest vazna
(nasuprot egipatskome pogledu) ili nije izvan kontrole (nasuprot
mezopotamijskome pogledu). Stoga vjernik ima i nadu i sigurnost,
dok je gleda kako se krece ka svome vrhuncu koji biblijski autori
nazivaju “Dan Gospodnji”.

Nesto kasnije Zidovi e se susresti sa stanovistem Grka koji su
skloni vidjeti povijest kako se kreée prema naprijed i dolje. Zlatno
je doba bilo pro$lost a vrijeme je hitalo ka smrti, tami i patnji.
Zidovi su pak znali da najbolje tek dolazi.

Gledali su naprijed ka danu kad ¢e nevolje i patnja prestati
a pravda zavladati. Znali su da je trenutaéno stanje svijeta
nenormalno. Shvacali su da ovaj svijet nije sve $to postoji. Otuda
vijerujem da su izbjegavali stagnaciju koja je neizbjezno izazvala
kolaps mezopotamijske, egipatske i grcke civilizacije.

U svojoj je povijesti Izrael vidio Bozju ruku na djelu, kako
pokreée njih i ostatak svijeta ka konac¢nome cilju. Stradanje i
nevolje bili su dio te nakane, i najcesce su opisivani kao kazna
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za grijehe — sredstvo pomocu kojega je Bog nastojao vratiti svoj
narod u zajedni$tvo sa sobom — ili, s druge strane, kao sredstvo
za razvijanje i otkrivanje duhovne zrelosti u Zivotu njegova naroda.

Katkad ipak stradanje u Bozjem umu ima vrijednost koja je
poznata samo njemu i ne treba ga nuzno shvacati kao sredstvo
kaznjavanja ili odgoja stegom. U takvim je slucajevima za Bozje
dijete najbolje da spozna da Bog bdije ¢ak i nad tamnim i nepoznatim
mjestima (vidi Psalam 23,4). Kao $to smo vidjeli u Postanku 3,14,
Bozja nakana obnove zahtijeva sukob, stradanje i ozljede njegova
naroda. Istina je, kao §to ¢emo vidjeti u povijesti Izraela, da Bog
katkad odlucuje upotrijebiti stradanje kako bi kaznio svoj narod
i vratio ga u zajedniStvo sa sobom. Koristio ga je ponekad i za
duhovnu obuku svoga naroda. U drugim je slucajevima, pak, Bozji
narod stradao zbog razloga znanog samo njemu ali sluzio je da
uc¢inkovito ispuni njegovu nakanu u povijesti.>?

Gerstenberger i Schrage s pravom ukazuju da ne postoji
unitarno znacdenje stradanja koje bi se moglo izvudi iz Staroga
zavjeta. Poku$aji da se nade nesto takvo neizbjezno propadaju
jer ve¢ i sam pokusaj pokazuje stav u kojemu nema pouzdanja
u Boga. Poziv na stradanje znaci da stradalnik povjerava nevolju
onome koji je mo¢niji i koji sve razumije.*

Stradanje kao odgoj stegom

Na ovome mjestu trebamo zastati i raspraviti biblijsku temu
“odgoja stegom” (discipliniranja), jer se ba$ na njoj ljudi cesto
spotic¢u. Kad ¢ujemo rije¢ “stega”, skloni smo o njoj ponajprije
misliti u kontekstu kazne.

Krscani u Sudanu, na primjer, ¢esto na svoje stradanje gledaju
kao na Bozju kaznu za grijeh. Nisu sasvim sigurni koji bi to
grijeh mogao biti, ali ¢esto o svome stradanju govore u tome
kontekstu. Dakako, odgoj stegom nedvojbeno ukljucuje i kaznu, ali
to nije cijela slika. No po¢nimo od poznatoga pa cemo se postupno
pomjerati ka nepoznatom.
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Odgoj stegom kao kazna

Kroz cijelu povijest Izraela, kako se Bozji narod kretao ka
Gospodnjem Danu, pojavljivao se sljededi ciklus i kontrast:**

BlagosloV sl RASK0S sy Oholost

i ..-....4-..--- v

Pokajanje e Stradanje e Nesreca

Kad je Bog blagoslivljao svoj narod, njihov je Zivot u pravilu
bio obiljeZen raskosi i obiljem. Ali, kad ih je upozoravao (Ponovljeni
zakon 6,10-12), oni su ga brzo zaboravljali i poéinjali se ponositi
neéim Sto im se Cinilo kao vlastiti uspjeh.

U povijesnim knjigama vidimo da Bog, u zZelji da vrati svoj
narod u zajednistvo (ili “blazenstvo™) sa sobom, povladi svoju
naklonost i blagoslov, te donosi na njih nesrecu u obliku gladi,
prirodnih nepogoda ili napada neprijatelja.

Narod sada strada, nasuprot raskosi za koju su znali dok su
bili u zajednistvu s Bogom. Dok usporeduju sadasnji zivot s
prethodnim, krecu se od oholosti ka pokajanju. Bog ih potom
vraca u blagoslov svoga Saveza. Nazalost, ovaj se ciklus ponavlja
kroz cijelu povijest Izraela.

Promatrajuci svoju povijest, Izraelci su shvatili da stradanje
moze biti katalizator njihova izbavljenja od grijeha i njegovih
posljedica. Na taj nacin ono moze rezultirati Bozjom slavom. U
Levitskom zakoniku 26,18.24.28 posebno vidimo kako je Bog
upotrebljavao stradanje u smislu stege kojom je popravljao svoj
narod zbog grijeha.

Prema tome, u povijesti Izraela vidimo da:

1. Grijeh i stradanje nisu trajni (povijest se nekamo krece).

2. Stradanje moze biti plod ponavljanog grijeha.
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3. Bog moze upotrijebiti stradanje da bi doslo do pokajanja od
grijeha, $to na kraju vodi u njegovu slavu.

Promatranje stradanja Bozjega naroda samo u ovome kontekstu
u suprotnosti je s njegovim punim otkrivenjem.*

Odgoj stegom kao sredstvo za duhovnu zrelost

Koncept prema kojemu Bozji odgoj stegom moze biti sredstvo za
duhovnu zrelost vjerojatno se najjasnije vidi u Novome zavjetu,
ali ne nedostaje ga ni u Starom.

U Ponovljenom zakonu 8 na stradanje Bozjega naroda u pustinji
upucuje se kao na odgoj stegom da bi se otkrilo Sto se nalazi u
srcima ljudi (8,2). Kroz to su trebali nauéiti da ¢ovjek ne Zivi samo
o kruhu nego o svemu $to izlazi iz usta Jahvinih (8,3) i spoznati
da ih Bog odgaja i popravlja kao §to otac odgaja svoga sina (8,5).

Na drugim mjestima u Starome zavjetu vidimo taj isti slikovni
prikaz Boga koji odgaja, popravlja, poucava i providi za svoju djecu
kao Otac. Odgoj stegom daje jamstvo sinovstva, a nakana je da
se njime dijete potakne da zivi Zivotom koji je usmjeren na Boga
i koji se oCituje u poslusnosti i cudorednu ponasanju.

U Psalmu 94,12-14, Bozji je odgoj stegom, kroz ucenje njegove
rije¢i, dokaz da Jahve nije ostavio svoj narod:

Blago onom koga ti poucavas, Jahve, i ucis Zakonu
svojemu: da mu mir udijelis od nesretnih dana, dok
se grob kopa zlikovcu. Jer nece Jahve odbaciti naroda
svojega i svoje bastine nece napustiti.

Stradanje iskljucivo radi Boga

Starozavjetne povijesne knjige biljeze i slucajeve onoga Sto
obi¢no shvacamo kao progon: stradanje zbog dobra koje covijek
¢ini, ili jo$ konkretnije, zbog vjernosti zivome Bogu. Ve¢ smo u
ovome kontekstu spomenuli Kajinovo ubojstvo Abela i stradanje
patrijarha. Kroz cijeli Stari zavjet nailazimo na niz sli¢nih primjera:



Perspektiva Staroga zavjeta

Kad su ostali bez vode, narod prijeti Mojsiju kamenovanjem
(Izlazak 17,1-7).

David je opisan kao ¢ovjek po Bozjem srcu (Djela 13,22).
Ipak, ¢itamo da je Saul bio “odlucio da ubije Davida” (1
Samuelova 20,33; usp. 1 Samuelova 18—27). Medutim,
Davida stiti Bog (1 Samuelova 18—27; Psalam 31,13
(31,14); 59,1_4 (59,1-5)).

Saul i Doeg su ubili osamdeset i pet svecenika iz Noba
(1 Samuelova 22).

Kraljica Izabela je gonila i ubijala proroke. Njih stotinu
sakrio je i hranio Obadija, dvorski upravitelj, izravno
krdeci kraljeve naredbe (1 Kraljevima 18,3-4).%

Ahab i Izabela su progonili Iliju, $to je dovelo do njegova
bijega u pustinju (1 Kraljevima 18,10—19,2).

Kraljica Izabela je ubila proroke (Ilijine kolege)
(1 Kraljevima 19,10.14).

Kralj Ahab je dao zatvoriti proroka Miheja, optuzivsi ga
da stvara nevolje umjesto da prorokuje u Jahvino ime
(2 Ljetopisa 18,12-26).

Kralj prijeti Elizeju smréu (2 Kraljevima 6,31).

Kralj Asa je dao zatvoriti proroka Hananiju (2 Ljetopisa
16,7-10).

Prorok Zaharija je ubijen po zapovijedi kralja JoaSa (2
Ljetopisa 24,20-22).

Receno nam je da je “mnogo neduzne krvi prolio Manase,
tako da se njome napunio Jeruzalem od jednoga kraja do
drugoga” (2 Kraljevima 21,16).

Jeremija je stradao od ruke drzavnih duZnosnika
(Jeremija 15,15; 17,18; 20,11; 37,15-16; 38,4-6). Lazni
su svecenici i proroci smatrali da on treba umrijeti jer
je prorokovao protiv njih (Jeremija 26,11).

Urija iz Kirjat Jearima propovijedao je istu poruku kao
Jeremija, a Jojakimovi su ljudi i$li za njim u potjeru u
Egipat kamo je bio pobjegao, tamo su ga uhvatili, vratili
u Jeruzalem i pogubili (Jeremija 26,20-23).

53
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«  Sadrak, Mesak i Abed Nego baceni su u uzarenu pe¢ jer
su odbili pokloniti se kraljevu idolu. Mladiéi su iz te peci
¢udesno izbavljeni (Daniel 3).

» Daniel je bio bacen u lavovsku jamu iz koje ga je Bog
izbavio (Daniel 6).

» U Knjizi o Esteri perzijski je kralj Ahasver progonio
Zidove. Mordokaj je bio poseban objekt Hamanovih
napada. (Estera 3,1-12; 5,14).

« Isus je u Evandelju po Mateju 23,29-35 primijetio kako
je Izrael u pravilu odbacivao i progonio svakog proroka
kojega mu je Bog bio poslao.

PJESNICI I FILOZOFI: UVID IZ
MUDROSNE KNJIZEVNOSTI

Job

Knjiga o Jobu jedna je od najtezih i najmanje shvadenih knjiga
u Bibliji. Lagao bih kad bih rekao da je potpuno razumijem. Ne
razumijem je. Jo$ uvijek postoji niz pojedinosti u tekstu za koje
moram priznati da mi nisu jasne. No ovu ¢emo knjigu mocdi
razmotriti samo povr$no zbog ogranicenja koja namece prostor i
tema. Medutim, nesto u vezi Cega uopce ne dvojim jest uvjerenje
da Knjiga o Jobu sadrzi mnostvo vrijednih lekcija koje trebamo
nauditi, tako da je ¢ak i kratak pregled ove ocaravajuce knjige od
velike koristi.

Postavka za nju izloZzena je u prva dva poglavlja jasnim,
didakti¢kim jezikom. Prvo nam je predstavljen glavni lik, Job. Na
samome pocetku saznajemo da je on neporocan i pravedan (1,1).
Kao S§to cemo vidjeti, to je vazan detalj kojega se trebamo drzati
sve vrijeme ¢itanja. Potom upoznajemo njegovu obitelj i okolnosti
u kojima zivi. Jobov je Zivot opisan idilicnim izrazima — to je
covjek kojemu sve ide dobro.
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U 1,6 mjesto radnje se premjesta sa zemlje u nebeske dvorove.
Tamo zaticemo sotonu koji dolazi pred Boga kako bi mu priopcio
kakav sve grijeh ¢ine ljudi na zemlji (1,6-7). Kad apostol Ivan u
Otkrivenju 12,10 govori o sotoni kao o tuzitelju nase brace, svoj
opis izvla¢i upravo iz Joba 1,6-11 i Zaharije 3,1. Kako se ¢ini,
sotoni je dopusten pristup k Bogu, a on staje pred njega i govori
mu da ga njegov narod ne voli uistinu i da mu ne vjeruje.

Odgovarajudi mu, Bog ukazuje na Joba kao na primjer ¢ovjeka
koji prkosi sotoninim optuzbama. No sotona time nije zadovoljan
i nastoji baciti sjenu sumnje na Jobov karakter. Kaze da Job ljubi
Boga i sluzi mu iz Cisto sebi¢nih razloga. “Oduzmi mu sve §to
njegov zivot ¢ini ugodnim i sigurnim i Job ce te se odredi”, s
podsmijehom kaze sotona.

Poznajuci Jobovo srce, Bog dopusta sotoni da pokusa dokazati
da su njegove optuzbe to¢ne, i mi upravo u tom kontekstu trebamo
shvatiti Jobovo stradanje. Bog je dopustio da on strada zbog svoje
pravednosti.

Job gubi sve $to ima: bogatstvo, sredstva za zivot, djecu, dom.
Obolio je. Gubi postovanje svoje Zene. Prisiljen je zivjeti izvan
grada na smetlistu; otpadnik je od drustva. Sasvim je osiromasio.
Ali Job se i dalje pouzdaje u Boga i ovisi o njemu (1,21-22; 2,3.10).

Kasnije ¢e dodi nekoliko njegovih prijatelja, kako bi se osobno
osvjedocili o nesredi koja je zadesila njihova prijatelja. Zapanjeni
su onim Sto vide i sedam dana sjede s njim u smetliStu, ne
progovarajuci ni rije¢i. Mada se u tekstu to ne kaze, mora da je
njihova nazocnost donijela Jobu veliku utjehu. S obzirom da ga je
obitelj bila odbacila a neprijatelji se s njim ismijavali, mora da mu
je njihov dolazak pruzio taj dasak samilosti koji mu je ocajnicki
trebao.

Nazalost, morali su sve to unistiti otvarajuci usta.

Na pastoralnoj razini iz ovoga mozemo nauciti veoma vrijednu
lekciju, samo ako hocemo na to obratiti pozornost. Kad ljudi
stradaju, cesto su savjeti posljednje Sto im treba, ¢ak i od
prijatelja i voljenih. Potrebna im je samo nasa prisutnost.’” Ta
neodoljiva potreba da se nade znacenje u stradanju cesto je
manje potrebna stradalniku nego onome koji mu svjedoci. Pred
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licem nevolje i prizorom prijatelja ili voljenih u potrebi, nerijetko
osjecamo neodoljivu obvezu da kazemo rije¢ ohrabrenja ili nademo
mogucde rjeSenje za situaciju u kojoj su se nasli. lako su cesto
dobronamjerne, takve rije¢i mogu, mada to nismo htjeli, pojacati
tugu i bol koje stradalnik veé svakako osjeca.

To se dogodilo u Jobovu slu¢aju. Nakon drugoga poglavlja
knjiga je u velikoj mjeri izvjesce zestokoga razgovora izmedu Joba
i njegovih prijatelja koji su mislili dobro, ali ¢iji su savjeti bili posve
pogred$ni. Nisu shvacali zasto Job strada, ali svaki je smatrao da
mora dati objasnjenje.

Prvi se prijatelj zvao Elifaz. Bio je filozof i prakti¢an ¢ovjek.
Buducdi obziran i ljubazan, svoje je misljenje temeljio na iskustvu.
— stradas. U 4,8 on kaze: [z iskustva zborim: nesrecom tko
ore i nevolju sije, nju ce i poZeti. U 5,17 govori Jobu: Gle,
blago covjeku kojega Bog kara; i zato ne odbacuj karanja
Svemogucega (Danicic).

Drugim rije¢ima, na svoj ljubazan i blag nacin, Elifaz kaze
Jobu: “Bog te kori. Vjerojatno si sagrijesio i on ti nastoji pomodi”.

Ovakvo objasnjenje ne samo da zvuéi dobro veé i veoma
biblijski, zar ne? Ali, pogresno je.

Jobov drugi prijatelj zove se Bildad. On je povjesnicar i voli
tradiciju. Njegova se rasprava najbolje moze sazeti u rije¢ima
izgovorenim u 8,8: No pitaj samo prosle narastaje, na mudrost
preda njihovih pripazi.

Za razliku od Elifaza koji je uljudan, Bildad se voli raspravljati i
veoma je tvrdoglav. Uvjeren je da je Bog strog sudac ¢iji se zakoni
ne mogu mijenjati. “Vjerojatno si sagrije$io”, kaze Jobu. “Grijeh
vodi u stradanje. Stoga, ako stradas, mora da grijesis”.

Ovo je vrlo logican argument. I on zvuci biblijski, zar ne? Ali
Bog kaze da je Bildad u krivu.

Tredi je prijatelj veoma otvoren ¢ovjek koji govori bez uvijanja
i zove se Sofar. Nema vremena slusati Jobove vapaje da je nevin.
“Gresan si”, kaze. “Bog je nepopustljiv i nemilosrdan i ne gubi
vrijeme na opake. Zivot opakih kratak je i nesretan. Ta pogledaj



Perspektiva Staroga zavjeta 57

se. Ti stradas. Zivot ti je jadan. Znaci da si sagrijesio. U to nema
nikakve sumnje”.

Sofar ima vrlo jednostavan pogled na zivot. Doima se kao da
ima Bozji stav koji je veoma iskren i neposredan. Ali Bog kaze
da je Sofar u krivu.

Tu je i ¢etvrti Covjek, koji sjedi s njima sve vrijeme razgovora,
slusa i ne progovara ni rijeci. U tekstu ga se ne naziva Jobovim
“prijateljem”, vjerojatno zato S$to je mnogo mladi od ostalih.
Njegovo je ime Elihu. Teolog je i intelektualac. Predstavlja
glas logike, naobrazbe i razuma. Veoma je os$trouman. Zna da je
stanoviste ostale trojice pojednostavljeno, ali, mada naposljetku
i on progovara, zapravo nema nista novo za reci. U biti ponavlja
ono sto su rekli drugi, samo otmjenijim jezikom.

Da rezimiramo, sve cetvero je dosSlo do zakljucka da Job
vjerojatno strada zbog grijeha. Poticu ga da ne gubi vjeru i
smatraju da ¢e na kraju, kad najzad nauci svoju lekciju i pokaje
se, njegova sreca biti obnovljena. Prema njihovoj teologiji Bog ce
se uvijek postarati da opaki budu unisteni a da dobri napreduju.

Ali Joba ove rije¢i ubadaju kao mac u srce. Shvacamo li koliko
su mu strasno morale zvucati? Gotovo da se moze ¢uti kako vapi:
“Zar govorite da su moja djeca umrla jer su bila zla? Kazete li
da sam ja zao i zato mi se ovo dogodilo? Kako je to moguce?
Cijeli sam Zivot nastojao vjerno slijediti Boga. Sto sam to uéinio
da je toliko gore od onoga sto vi Cinite, te sam zasluzio ovakvu
sudbinu?”

Job ne tvrdi da je savrsen, ali zna da je pokusao; a ako je Bog
takav kakav ovi ljudi kazu da jest, tad je to Bog koji tesko da
ima ljubavi. Prije bi onda bio Bog koji hoda naokolo i uhodi ljude,
spreman udariti ih svaki put kad ucine nesto krivo.

Ovako mnogi ljudi vide Boga, zar ne? Je li to to¢no? Je li to
dobra teologija?

Osnovno pitanje koje treba postaviti kad se ¢ita Knjiga o Jobu,
oCito je: “Zasto je Job stradao?” Medutim, dok ¢itamo knjigu
moramo imati na umu da je nama dana perspektiva koju Job nije
imao. On nije imao mogucnost da proviri kroz procjep na zavjesi
neba kao $to je mi imamo.?® Mi znamo zasto je Job stradao. On
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nije znao. Njegovi prijatelji nisu znali. U to su vrijeme samo Bog,
andeli i sotona znali. A Bog je, iz nekog razloga, odlucio ne reci
Jobu zasto.

S obzirom da mozemo gledati na Joba iz perspektive koju
nam je Bog dopustio, da mozemo priviriti kroz procjep na zavjesi
u nebeske dvorove, te nacuti razgovor izmedu Boga i sotone,
saznajemo da u stradanju Cesto ima tajni, pitanja bez odgovora
i stvari koje nikad necemo razumjeti na ovoj strani vjecnosti.
Postoje stvari koje se dogadaju o kojima mi niSta ne znamo. Job
nije znao da je stradao zato $to je Bog dopustio sotoni da ga udari,
kako bi dokazao Jobovu vjernost. I, koliko je nama poznato, Bog
ovo nikad nije otkrio Jobu.

U stradanju cesto ima nepoznanica. Pitanje je moze li tu biti
i viere (Luka 18,8). Mozemo li pokazati pouzdanje u Boga koji
mozda nece odgovoriti na nase “zasto”? Bas kao $to bi vecina nas
htjela znati u sli¢noj (pa ¢ak i u manje teskoj) situaciji, i Job je
zarko zelio znati razlog zbog kojega je tako Zestoko stradao. Ali
kad mu Bog odgovara, u poglavljima 38—41, to ne ¢ini navodeci
razloge Jobova stradanja, vec otkrivajuéi sebe. Otkrivaju¢i mu
tko je on zapravo, Bog podsjeca Joba da glavna potraga vjernika
suoCenog s nepravednim stradanjem nije za objasnjenjem na
pitanje “zasto?”, ve¢ za odgovorom na pitanje “tko?”. Podsjeca
ga na svoju silu, mudrost i vlast nad cijelom tvorevinom. U biti,
Bog odgovara Jobu: “Takav sam ja Bog. Ja znam sto se dogada,
a ti ne znas. Ja i dalje vladam tvojim Zivotom i ja brinem o tebi.
Hoces li mi vjerovati?” I, taj bi odgovor Jobu trebao biti dovoljno
dobar.

Knjiga o Jobu nam pomaze razumjeti da stradanje nije uvijek
posljedica grijeha, niti BoZji na¢in da nas o¢isti i /ili pouci, kao §to
smo vidjeli u odjeljku “Stradanje kao odgoj stegom”. Jobovi su se
prijatelji ogranicili na taj odgovor i to je razlog zbog kojega ih je Bog
osudio (Job 38,2; 42,8). Osim toga, ¢ini se da pazljivo proucavanje
nacina na koji Bog koristi odgoj stegom kroz stradanje dokazuje
istinitost tvrdnje da ako ne moze$ iskreno utvrditi ka kakvom te
pokajanju Bog vodi, od ¢ega zeli da se pokajes, onda tesko da je
to Bozja nakana u tom trenutku. Bog zacijelo ne kaznjava bez
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dokazane krivice. Kazna bez krivice bila bi osvetoljubivost, bas
kao i kazna nakon ispovijedi grijeha i pokajanja.

Prolazi$ i kroz stradanje, moj ti je savjet da obzirno stanes
pred Boga, da iskreno trazi$ njegovo lice, te da zamoli§ BozZjeg
Duha da ispita tvoje srce i zivot. Ako te on ne osvjedo¢i o grijehu,
ili ako iskrena ispovijed i pokajanje ne poprave situaciju, onda bi,
po mom misljenju, bilo ispravno rec¢i da su u toj situaciji na djelu
drugi ¢imbenici. Tad je potrebno nastaviti voljeti Boga i pouzdati
se u njega, znajuci da takva reakcija razotkriva sotonine optuzbe
kao lazi.

Jobovi su prijatelji nacinili logi¢nu gresku zakljuéujudi da je
“nesto isto Sto i sve” — ako Bog katkad koristi stradanje da
kazni svoje dijete za nepokajani grijeh, onda je, zakljucuju oni,
svako stradanje Bozja kazna. Ovo je u Knjizi o Jobu otkriveno
kao veoma uzak pogled i osporavanje Bozjega karaktera. A to je
nesto $to Bog ne moze ignorirati. Na kraju knjige, u iznenadnom
i ironi¢nom zaokretu, Jobovi su prijatelji pozvani na pokajanje na
isti nacin na koji su oni do tada pozivali Joba da to ucini. Nije li
takoder ironi¢no da ti ljudi koji su se trebali pokajati nisu stradali
zbog svojih grijehova, dok je Job, koji je govorio ispravno o Bogu,
sjedio pred njima u mukama? Veé bi nas i sama ta ¢injenica trebala
sacuvati od pogresnog vjerovanja da Bog automatski djeluje po
principu “uzroka i posljedica”.

Unato¢ suvremenu nauéavanju koje zvuéi nevjerojatno sli¢no
Elifazovu, Bildadovu, Sofarovu i Elihuovu, trebamo imati na umu
da je Jobovo stradanje bilo izravna posljedica njegove
vjernosti Bogu. To se protivi popularnom nauku o blagostanju
i rijeci vjere prema kojemu vjernost uvijek rezultira materijalnim
blagostanjem, tjelesnim zdravljem i osobnim mirom. Ovo je odve¢
pojednostavljen svjetonazor koji zanemaruje jasnu pri¢u o ovome
izvanrednom covjeku koji je stradao isklju¢ivo zbog svoje vjere,
iako u to vrijeme to nije znao.

U nastojanju da steknem biblijski pogled na stradanje i Bozju
nakanu, otkrio sam da mi pomaze kad usporedim nas zZivot
sa slagalicom. Slagalica je sacinjena od dijelova koji sami po
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sebi rijetko imaju ikakvoga smisla, no sastavljeni mogu stvoriti
prekrasnu sliku.

Problem s kojim se suo¢avamo u nasoj konacnosti i gre$nosti
jest to Sto sada ne mozemo vidjeti kako se ti komadiéi, odvojeni
dogadaji i okolnosti, uklapaju. Nismo sveznajuci i ne mozemo
vidjeti veliku sliku, a nas zivot jo$ nije zavrsen. Najbolje sto
mozemo uciniti jest promatrati taj jedan komad slagalice u danom
trenutku svoga zivota, jer ne postoji nacin da gledajuci samo u
taj jedan komad to¢no opiSemo kako ce izgledati ostatak slike.

Ako c¢emo inzistirati na pronalazenju znadenja u svakom
izoliranom detalju ili okolnosti u nasem Zivotu, neizbjezno ¢emo
dolaziti do pogresnih zaklju¢aka. Zivot ne moZe imati smisla ako
se promatra dio po dio. Moramo ¢ekati da se slika upotpuni.

Trebala bi nas ipak utjeSiti misao da, iako mi ne mozemo
vidjeti “veliku sliku”, znamo da Bog moze. Mozemo poput Joba
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imati na umu da u na$ zZivot ne dolazi nista sto Bogu nije prisno
poznato. On zna zaSto postoji svaki dio slagalice naseg Zivota i
kako bi, bez toga, on bio nepotpun. Pozvani smo, poput Joba, da
vijerujemo Bogu, ¢ak i ako u tome trenutku ne razumijemo S$to
nam se dogada, znajudi da nam se ne desava nista sto prvo nije
proslo kroz Bozje suverene ruke.

Psalmi

Kad pokusamo utvrditi i prenijeti nauc¢avanje knjige kao Sto su
Psalmi, problem nije u nedostatku informacija. Upravo je suprotno.
Knjiga psalama zauzima u Bibliji velik dio poetske knjizevnosti s
razli¢itim stilovima i temama. Odrediti koji bi psalmi nama mogli
pomodi u razvoju biblijske teologije o progonu vrlo je tesko, bududi
da ih novozavjetni pisci navode vise nego bilo koju drugu knjigu
Staroga zavjeta.

Vazno je imati na umu da je Biblija rane crkve sadrzavala
gotovo isklju¢ivo Stari zavjet. Novozavjetni su spisi nastajali
postupno, ali kad su njihovi pisci trebali uputiti na neko mjesto u
Svetome pismu, bio je to Stari zavjet. Osim toga, pisci Novoga
zavjeta bili su Zidovi, a hebrejsko je Sveto pismo u njima bilo
ukorijenjeno od djetinjstva. Znali su Psalme naizust i kroz iskustvo
— kao hvalospjeve i tuzaljke. Stoga uopce ne cudi da su, kad su
trpjeli oganj progona, odrzavali plamen vjere Zivim prisjecajudi se
zajednickih i pojedinacnih psalama, tuzaljki, koje su ranije tako
mnogo puta molili.®

Prema tome, kad su Zidovi iz prvoga stoljeca sviedo¢ili Isusovu,
ali i vlastitu stradanju, crpili su snagu iz tisuc¢godisnje povijesti i
tragedije svoga naroda, na koju su gledali s dubokim suosjec¢ajem.®
Vidjeli su kako tekstovi poprimaju novi zivot, opet s dokazima o
stradanju, ubijanju i nepravdi koju su pravednici dozivljavali od
ruke opakih, ba$ onako kako je izrazeno u psalmima. Vidjeli su
kontinuitet izmedu svog sadadnjeg stradanja i onog koji su trpjeli
sveti iz davnina. To $to su novozavjetni pisci navodili psalme,
daleko je vece od obi¢nog navodenja teksta iz Svetog pisma kao
dokaza teoloske doktrine, uvjerenja ili principa, ili uporabe njegovih
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dijelova kao sporednih navoda. Psalmi su koristeni kao primarni
izvor koji je novozavjetnoj rije¢i dodavao na vrijednosti i ovlasti.
Ukljucujudi razlic¢ite ulomke iz psalama u svoja pisana izvjesca o
[susovoj muci, autori su podigli Kristovo stradanje iznad vlastitog
okruzenja (scene kojoj su svjedocili) i poistovjetili ga sa Sirom
dimenzijom sluge koji strada.®!

Da bismo ispravno usmjerili svoje proucavanje, prvo ¢emo
pogledati koji su psalmi navodeni u Novome zavjetu glede
progona i kako ih je rana crkva koristila u raspravama o progonu
i ucenistvu. Zakljué¢it cemo kratkom raspravom o psalmima u
kojima se proklinje.

Psalmi rabljeni u Novome zavjetu glede progona

Bez ulazenja u iscrpno proucavanje uporabe psalama u Novome
zavjetu, vazno je kratko raspraviti hermeneuti¢cka® nacela koja su
koristili novozavjetni autori.®® Pisci su najcesce koristili navode
iz psalama kako bi ponovno uspostavili univerzalne apsolutne
vrijednosti koje su vjeéno utvrdene na nebesima i nalaze se u
kontekstu cijeloga Pisma. C. H. Dodd tvrdi da je u vecini slu¢ajeva
nakana novozavjetnih autora kad su navodili psalme bila da te
retke upotrijebe kao pokazatelje za cijeli kontekst u kojemu
se izvorno nalaze.® Citatelj je trebao uzeti u obzir sveukupan
kontekst navedena ulomka, a ne samo izdvojeni redak kao dokaz
teoloske doktrine.

Novozavjetni su pisci koristili psalme kako bi izvukli sekundarne
posljedice iz teksta koje su bile primjenjive na okolnosti prvoga
stoljeca. Shvacajuci da biblijski tekst moze izazvati sekundarne
posljedice, autori se nisu uvijek ogranicavali na primarno znacenje
teksta u njegovu izvornom kontekstu. Takoder su u svojim
tekstovima povremeno rabili poznate rijeci i pojmove koji su se
nalazili u psalmima, bez namjere da u cijelosti predstave izvorni
tekst ili da ga primijene na novi kontekst.

* @Gr¢. dosl. umijede tumacenja; znanstveno istrazivanje i tumacenje Biblije da bi se
doslo do otkrivanja izvornoga smisla — op. prev.
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Psalam 22

Psalam 22 ocito je jedan od glavnih starozavjetnih tekstova koje
je rana crkva vidjela kao svjedo¢anstvo u prilog evandeoskim
Cinjenicama ili kao otkrivanje utvrdene Bozje nakane.®® Matej,
Marko, Ivan, Pavao i pisac Poslanice Hebrejima — svi upucuju
na ovaj psalam. Reci 1 i 18 @19 posebno su navodeni, a Cesto se
aludira i na retke 6, 21 i 22 (7.22123)

Dok je visio na krizu, znajudi da njegov Otac nede intervenirati u
njegovu korist, Isus se prisjeca molitve koju je znao od djetinjstva,
ocajni¢koga vapaja koji se otrgao od srca jednog drugog Bozjeg
sluge u vrijeme kusnje:

Boze moj, BoZe moj, zasto si me ostavio? Daleko si od
moga spasenja, od rijeci vapaja moga. (22,1 ?>? — Sari¢)%

Veoma je znacajna Isusova uporaba ovoga psalma. Znamo
da su Zidovi imali redovita, formalna bogosluzja triput dnevno,
ukljucujudi i Citanje iz Zakona i Proroka te pjevanje psalama.
Psalmi su predstavljali njihovu pjesmaricu, a vierni su ih Zidovi
vecinom znali napamet. “Boze moj, BoZe moj”, pocetak je Psalma
22 i Zidovi koji su stajali u podnoZju kriza to bi prepoznali. Neki
bi se sjetili da ovaj psalam pocinje porazom i tragedijom, no
zavrsava pobjedom. Zato bi se nedvojbeno upitali: “Kako moze
navoditi nesto Sto ima sretan kraj dok iz njega Zivot istjece — kamo
ta nada o kojoj psalam govori?” Neki su, u Matejevu izvjescu,
pogresno shvatili da je aramejsko “Eli, Eli” poziv upucen Iliji da
dode i spasi ga.

Covjek se zapita koliko su njegovi sljedbenici, koji su ostali s
njim, smatrali da ¢e se taj dogadaj, poput psalmistova, na kraju
zavrsiti sretno. Prema spomenutome Matejevu izvjeSéu o tome
dogadaju ocito je da su neki, poput Isusa, gledajuc¢i oko sebe
prepoznali da se prorodanstvo iz srednjega dijela Psalma 22
ispunjava pred njihovim o¢ima: Zdrijela svoja razvaljuju na
me... Probodose mi ruke i noge... a oni me gledaju i zure na
me. Haljine moje dijele medu sobom i kocku bacaju za odjecu
moju. Dok su slusali Isusove rijeci i gledali sve $to se dogadalo
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oko njih, mora da su rije¢i ovoga Psalma prosle kroz um vjernih
Zidova koji su ostali kraj kriza u vrijeme kad je vecina Isusovih
sljedbenika pobjegla. Svjedoceci sceni u kojoj vojnici dijele Isusovu
odjec¢u medu sobom dok on visi na krizu, Ivan tu vidi usporednu
crtu sa stanjem u kojemu se nalazio psalmist i koje je opisano u
Psalmu 22,18 @219

Haljine moje dijele medu sobom
i kocku bacaju za odjecu moju.%

Kao $to pise u ovom psalmu, bezboznici pljackaju pravednike
s bes¢utnom ravnodusnoscéu, bezobzirno i nemilosrdno. Nevina je
zrtva ostavljena bespomocna u svojoj golotinji.

Uz Izaiju 53,3, na rijeéi iz Psalma 22,6 ®7, A ja, crv sam,
a ne covjek, ruglo ljudi i naroda prezir aludira i Marko®, koji
u svom Evandelju 9,12 upucuje na ¢injenicu da stoji pisano za
Sina Covjecjega da ce mnogo trpjeti i biti prezren. Psalam 22
treba u cjelini biti glavni izvor koji ovo podupire.

Allen primjecuje da Pavao u 2 Timoteju 4,17, gdje govori
0 svojoj prvoj obrani pred Neronom, kad je bio osloboden®,
najvjerojatnije upucuje na Psalam 22,21 22,

Spasi me iz ralja lavljih
i jadnu mi dusu od rogova bivoljih!

Prije i tijekom prvog saslusanja pred Neronom, Pavao je ocito
molio tuzaljku iz Psalma 22, a nakon $to je doSlo do povoljnog
ishoda, “pretvorio je molbu u zahvalu, odnosno u izvje$cée o Bozjoj
intervenciji”.%® Sada, kad se suocava s drugim sudenjem za koje
ne ocCekuje da ce se zavrsiti slicnim oslobadanjem, i dalje ostaje
uvjeren u Bozju moc¢ da ga oslobodi od svakog zlog napada i
sigurno ga dovede u svoje vie¢no kraljevstvo (2 Timoteju 4,18).

Rijeci iz retka 22 ®¥ A sada, braci cu svojoj navijestat’
ime tvoje, hvalit cu te usred zbora, navedene su u Hebrejima
2,12. Zbog patnje koju je podnio, Isus je okrunjen slavom
koja ¢e se dijeliti s cijelim ¢ovjecanstvom. Na to se upucuje u
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Psalmu 22,22 ®223) Stradanje koje je Krist podnio, kako se vidi
kroz ovaj psalam, rezultiralo je u slavu koja ée se dijeliti sa svima
koje se on ne stidi nazvati svojom bracom (Hebrejima 2,11).7

Psalam 31

U tvoje ruke duh svoj predajem:
otkupi me, Jahve, BoZe vjerni (31,56 ¢'9).

Luka ovo biljezi kao Isusove posljednje rijeéi koje je izgovorio
na krizu, tren prije nego Sto ¢e umrijeti (Luka 23,46). Te su rijeci
[susova potvrda Bozje stalne vjernosti usred strahovitog progona
sve do same smrti. Dalglish primjecuje:

Ovaj je psalam pojedina¢na tuzaljka koja strastveno
prenosi kako se pisac probijao kroz mrznju svojih neprijatelja,
a ipak usred mnogih promjena raspolozenja zbog svoga jada,
u konacnici ostvaruje Bozji mir. To je slikovit prikaz sluge
koji strada, posebno predstavljenog u Izaiji 53,7 i dalje.™

Rijeéi iz 31,13b,81*) sastaju se protiv mene i smisljaju kako
da mi Zivot oduzmu, pomogle su da se “uobli¢i Matejevo izvjesce
o zavjeri Velikog vijeca” (Mt 26,3-4).7 Pravednik (predstavljen u
Kristu) nije zasticen od spletki opakih. Ipak, on se i dalje pouzdaje
u Boga (31,14 GL19),

Psalam 34

lako se u retku 19 @ priznaje da mnoge nevolje ima pravednik,
ovaj je psalam ponajprije zahvalnica za oslobodenje onih koji se
boje Boga, iz ruku onih koji im nastoje naskoditi.

Sljededi reci imaju svoj odjek u Novome zavjetu:™

« Psalam 34,8 ©¢49 — 1 Petrova 2,3
o Psalam 34,10 G407 — [ yka 1,53; 6,24-25
o Psalam 34,12-16 ®+131D — 1 Petrova 3,10-12
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o Psalam 34,20 642D — Iyan 19,367
o Psalam 34,22 642376 — Jytroun

Osobito je zanimljiv nacin na koji Ivan koristi navod iz Psalma
34,20 G420 Dalglish primjecuje:

Kosti ¢ine skelet, okosnicu tijela. Medutim, u hebrejskome
su smatrane pokazateljem zdravlja i postale su sinonim za
samoga Covjeka. U surovome svijetu Staroga zavjeta nije
bio neuobicajen prizor da pravednik trpi visestruke prijelome
kostiju (Mih 3,2 i dalje), da i ne spominjemo samu smrt.
No ono $to ova izreka paradoksalno tvrdi jest da nema tog
preokreta u zivotu koji moze ukrasti od pravednika karakter
ili mu slomiti integritet, ma koliko lomova kostiju morao
pretrpjeti u svojoj borbi.

Evandelist opisuje kako su vojnici pregledali Isusovo
tijelo i kaze: “To se dogodi da se ispuni Pismo: ‘Ni jedna
mu se kost nece prelomiti.”” (Iv 19,36).

Ovaj navod krasi cijelu scenu liturgijskim prizvukom
iz Pashe; preSutno prepoznaje Isusa kao Bozjeg Jaganjca.
Ali prikazuje ga kao mucenika koji je svoje dostojanstvo
i integritet odrzao neokaljanim. Pazljiv ¢itatelj u ovome
trenutku zastaje kako bi razmislio o simbolici Bozjega
Jaganjca i neunistivosti Mucenika.”

Uporaba Psalma 34 u 1 Petrovoj takoder je poucna, bududi da
je ta knjiga posebno napisana onima koji su stradali zbog svoje
identifikacije s Kristom. I tu se vjernici pozivaju da sacuvaju
integritet usred nevolje. Novozavjetni pisci ocito nisu vidjeli
obecanje izbavljenja u Psalmu 34 kao obecanje izbavljenja od
svakog zla, ve¢ kao obecanje da nece biti unisteni.

Psalam 35

Nek’ se ne raduju nada mnom du$mani nepravedni,
nek’ ne namiguju oéima oni koji me nizasto mrze (35,19).



Perspektiva Staroga zavjeta 67

Psalam 35 naveden je u Ivanovu Evandelju 15,25, kao dio
[susove poruke ucenicima u kojoj im je govorio o mrznji koju
su on i Otac iskusili od svijeta. Kao $to su psalmistu mrzili bez
razloga, tako su mrzili i Oca i Sina. Ne postoji niSta sto je Sin
uéinio da zasluzi takvu mrznju. U recima koji prethode ovome,
[sus upozorava svoje ucenike: Ako su mene progonili, i vas ce
progoniti (Ivan 15,20). Jasno se vidi da psalmist ovdje naucava
da mrznja na pravdi nije bilo novo iskustvo za pravednike te da
e trajati sve do nasih dana.

Psalam 41

Pa i prijatelj moj u koga se uzdah, koji blagovase
kruh moj, petu na me podize (41,9 “1?),

Ako je strasno kad ti neprijatelj zada bol, koliko je strasnije kada
te izda blizak prijatelj. U Ivanu 13,18 Judina se izdaja dozivljava
kao ova vrsta strasne nevjere.

Psalmi 42, 43

Kako Dodd primjecuje: “Ova dva psalma nisu pjesme patnje u
istome smislu u kojemu su to oni koje smo prethodno pregledali,
vec¢ sadrze prituzbu Covjeka koji je iskljucen iz Bozje nazoénosti,
ali koji se s pouzdanjem nada da ¢e mu to biti vraceno”.” Refren
“Sto si mi, duso, klonula?” ¢uje se tri puta (42,5.11 “42612; 43 5).
Septuaginta prevodi izraz “klonula” (ili “Zalosna”) kao perilupo~
ei, Sto jasno odjekuje u Marku 14,34 (perilupo~ estin h yuch
m).” Ivan 12,27 takoder ponavlja Septuagintin prijevod Psalma
42,6 427 80 Pisci evandelja ocito su smatrali da emocije izrazene
u ovim psalmima to¢no odrazavaju jedan vid Isusove muke.

Psalam 44

Ali zbog tebe ubijaju nas dan za danom,
i mi smo im k’o ovce za klanje (44,22 (4129) .
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Dok Pavao u Poslanici Rimljanima 8,36 razmislja o stradanju
Bozjih glasnika, prisjeca se Psalma 44. [ mada je istina da je Bozja
sila na raspolaganju vjerniku kako bi ostao postojan usred plamena
neprijateljstva (8,35.37-38), apostol takoder zna da one koji slijede
Bozji put ¢ekaju boli i nevolje. Nisu na to imuni.

Uzvik boli otimao se s krscanskih usana tako lako kao
i s izraelskih. U pastoralnome smislu, Pavao se zadrzavao
na bolima dezorijentiranosti koje ni najplemenitiji uzroci
ne mogu ublaziti. U skladu s ovim pastoralnim prizvukom
spominjanje stradanja njezno je umotano u Kristovu ljubav
i Bozju ljubav u Kristu (rr 35, 39).%!

Psalam 69

Ovaj je psalam jedan od glavnih starozavjetnih ulomaka koje
je rana crkva vidjela kao svjedocanstvo cinjenicama Evandelja
ili kao otkrivanje utvrdene Bozje nakane. Navodi se, ili se na
njega podsjeca u Mateju 27,34 (Psalam 69,21 ©922) Marku
15,36 (Psalam 69,21b ©9220)) [yanu 15,25 (Psalam 69,4 ©99) i
19,28 (Psalam 69,21b ©922?) Djelima 1,20 (Psalam 69,25 6929) i
Rimljanima 15,3 (Psalam 69,9b 1)) Tesko da se pet zasebnih
autora slucajno pozvalo na jedan te isti psalam, iako su navodili
razli¢ite retke.®?

Psalmist vapi Bogu iz strasne nevolje u kojoj se nalazi.
Opisuje svoje stradanje koje podnosi zbog Boga i zlobu
svojih neprijatelja; moli za njihovo rusenje i svoje izbavljenje;
zavrsava zahvalnicom Bogu zbog sigurnosti spasenja. Kroz
vedi dio pjesme za pretpostaviti je da pisac govori o vlastitoj
sudbini, ali s vremena na vrijeme ocito je da prikazuje
vecu cjelinu i na kraju navijeSta spasenje Siona. Nakana
je novozavjetnih pisaca da sve jasno primijene na Kristovo
stradanje i njegovu kona¢nu pobjedu.
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Psalam 91

Jer andelima svojim zapovjedi da te cuvaju
na svim putovima tvojim. Ne rukama ce te nositi
da se ne spotaknes o kamen (91,11-12).

U drugoj kusnji kusa¢ odvodi Isusa na vrh hrama u Jeruzalemu
i potice ga da se baci dolje i time dokaze da je Bozji Sin (Mt
4,6; Lk 4,10-11). Navodeci ovaj psalam sotona sugerira da je Bog
obecdao izbaviti Isusa od svakog zla, te da ovaj to treba pokazati
djelom.

Priroda je ove kusnje, kako Dalglish s pravom istiCe, eticka:
hoce li Isus upotrijebiti Bozje sredstvo dvoznacnosti, poslusnosti,
skrovitosti i slabosti kako bi ostvario njegovu nakanu ili ce za
ostvarenje tog plemenitog cilja upotrijebiti nedostojna sredstva
kao $to su moc i javne pohvale?® Isus odbacuje sotoninu kusnju
odgovarajudi rije¢ima iz zapovijedi u Ponovljenom zakonu 6,16,
da se Jahvu ne smije iskuSavati. Isus je bio podvrgnut kusnji da
upotrijebi zemaljska sredstva kako bi ostvario Bozju nakanu.

Bozji glasnici su jo$ uvijek kuSani na ovaj nacin. Ali Isusovo
pobijanje ukazuje da obecdanja iz Psalma 91 nisu univerzalno
primjenjiva; moraju se tumaciti u ukupnom kontekstu situacije i
Sirem osvrtu na Pismo.®® Zapravo pomnije istrazivanje konteksta
samih redaka pokazuje da psalmist nikad nije ni kanio da oni
budu shvaceni na nacin na koji je to ucinio kusa¢. Ovo je, doista,
obecdanje da ¢e pravednici biti izbavljeni jer pocivaju u Bozjoj sjeni
i zive u posluSnosti i ljubavi prema njemu (rr 1, 14). Kad zazovu
Boga, oni mogu ra¢unati na njegovu pomo¢ (r 15), uz jamstvo da
ih oni koji im postavljaju zasjedu na kraju nece unistiti.®® Bozje
dijete moze biti sigurno u Bozju pomoc usred nevolje, ali ne smije
se previse osloniti na Bozju zastitu ako djeluje samostalno ili u
suprotnosti s Bozjim putom i nac¢inom. Korisno je primijetiti da
se Isus pozivao na jamstvo iz psalama kad je bio na krizu (Ps
31,5; Lk 23,46).%7
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Psalam 116

Ja vjerujem i kad kazem: “Nesretan sam veoma” (116,10).

Pavao navodi Psalam 116 u 2 Korincanima 4,13, kad govori o
stradanju koje je podnio radi Evandelja. Dalglish primjecuje:

Psalam 116 oslikava kontinuitet stradanja i vjere kroz
stoljeca... Poput psalmista koji pjeva o svojoj patnji, apostol
Pavao govori o svom osobnom stradanju za Evandelje ali
ipak, kao i psalmist, vijerom odnosi pobjedu nad svojom
sudbinom.®

Apostol odbija malaksati iako se njegov vanjski ¢ovjek raspada (r
16), bas kao $to se psalmist nastavlja pouzdati u Boga usred svoje
nevolje. Vjera se ne pouzdaje unato¢ nepovoljnim okolnostima,
ve¢ usred njih.

Psalam 118

Gospod je za me, ne bojim se nista:
$to mi moze uciniti covjek? (118,6 — Saric).

U Poslanici Hebrejima 13,6, izrazavajuéi pouzdanje da Bog
nikad nece ostaviti ili napustiti svoj narod u vrijeme progona, autor
navodi Psalam 118,6. Ovaj ulomak treba podsjetiti ¢itatelje da im s
Bogom kao pomoénikom covjek ne moze uciniti nista samostalno.
Bog je na strani pravednika, ili prevedeno jos doslovnije “za njih”.%
Psalmist je uvjeren u to da ako je Bog za njega, sto mu moze
uciniti covjek?%

Kontekst Poslanice Hebrejima pomaze nam shvatiti da to $to
imamo Boga na svojoj strani ne jam¢i da na nas nece do¢i zlo od
ljudske ruke. Kako bi osnazio njihovu pokolebanu vjeru, pisac u
sljedecem retku (13,7) potic¢e vjernike da neprestano razmatraju
ishod Zivljenja svojih voda i zapovijeda im da se ugledaju na
njihovu vjeru. Svjedocanstvo i primjer onih koji su se uspjesno
suocili s progonom i nadvladali ga trebaju biti nadahnuce i nada
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onima koji se kolebaju, jer ih to opominje na BoZju postojanost.
Autor ovo naglasava u sljedecem retku kad ih podsjeca da je Isus
Krist isti jucer i danas i zauvijek (13,8).

Reci 22 i 23 Psalma 118 navodeni su ¢esce od svih drugih
redaka u Psalmima, vezano za progon.’!

Kamen $to ga odbacise graditelji
postade kamen zaglavni.
Jahvino je to djelo:
kakvo cudo u ocima nasim!

Redak 22 naveden je u Luki 20,17, Djelima 4,11 i 1 Petrovoj
2,7, dok su reci 22 i 23 zajedno navedeni u Mateju 21,42 i Marku
12,10-11.

U kontekstu cijelog psalma tesko je to¢no odrediti na Sto je
psalmist upudivao u ova dva retka. Neki pretpostavljaju da je to
bila izreka iz onog vremena kojom se izrazavalo kako se nesto $to
se Cinilo kao poniZenje moze pretvoriti u ¢ast.®? U tome kontekstu,
ovo bi se odnosilo na kraljevu jasnu pobjedu u ratu unatoc¢ prividnu
porazu. Dahood smatra da bi se kamen mogao odnositi na Izrael
koji je, unato¢ tomu $to su ga velika carstva smatrala nevaznim,
primio Casno i vazno mjesto u izgradnji Bozjeg kraljevstva.%
Kasnije judaizam nije primjenjivao ove retke samo na kralja vec i
na olekivanog Mesiju.** Cini se da je i rana crkva prihvatila ovo
tumacenje.

Navodi iz Psalma 118 u sinoptickim Evandeljima i Djelima
univerzalni su u identificiranju Isusa kao ugaonog kamena koji
je bio odbacen. Petar u svojoj prvoj poslanici takoder upuduje na
Isusa u tome svojstvu (2,6-8), ali ide i dalje. On napominje da je
Crkva kuca izgradena na tom odbacenom kamenu (2,4). Stoga
su i oni odbaceni, kako pojasnjava kontekst ostatka ove knjige.
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Kako je rana crkva rabila psalme u raspravi o
progonu i ucenistvu

U cetvrtome stoljecu Atanazije je napisao pismo vjerniku Marcelinu
koji se o¢ito oporavljao od bolesti i odlu¢io se ukljuciti u predano
proucavanje psalama. Atanazije dijeli s njim neka saznanja za
koja tvrdi da ih je cuo od izvjesnog “studioznog starca”. Je li to
bilo smisljeno odricanje od autorstva zbog poniznosti ili stvarna
¢injenica, nemogude je reéi. Osim toga, pismo nije datirano. Jedina
indicija o datumu moze biti navod koji stoji u pismu o progonu kao
normalnom dijelu kr$é¢anskoga zivota. To je zasigurno bilo to¢no
prije 313. g. Takoder ne postoji navod o arijanskom krivovjerju
koje je nastalo 319. g. S druge strane, Atanazije je mogao napisati
ovo pismo tijekom jednog od svoja Cetiri izgnanstva zbog vijere,
izmedu 335. i 366. g.

Ovo pismo daje izvanredne pastoralne savjete o uporabi psalama
u zivotu onih koji prolaze kroz progon. Atanazije izmedu ostaloga
pise:

Dakle, sine moj, neka onaj tko c¢ita Knjigu psalama
shvati ono $to u njoj piSe posve jednostavno, onako kako
ga je Bog nadahnuo; i neka svatko odabere iz nje, kao iz
plodova u vrtu, ono $to sam vidi da mu je potrebno. Jer
smatram da je u rije¢ima ove knjige pokriven sav ljudski
zivot, sa svim svojim stanjima i mislima, te da se nista
dodatno ne moze nadi u ¢ovjeku. Jer bez obzira na to Sto
trazis, bilo to pokajanje ili ispovijed, pomo¢ u nevolji i kusnji
ili pod progonom, bilo da si osloboden iz zavjera i zamki
ili si, naprotiv, tuzan iz bilo kojeg razloga, ili vidi§ sebe
kako napreduje$ a svoje neprijatelje kako padaju, te zeli$
slaviti, zahvaliti i blagoslivljati Gospodina, bozanski ti psalmi
pokazuju kako da uéini$ sve to i, za svaki pojedini slucaj,
rijeci koje zZeliS zapisane su tu za tebe i mozes ih izgovoriti
kao svoje.%®
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Atanazije kroz cijelo svoje pismo predlaze psalme koje covjek
moze moliti usred progona. Psaltir se vidi kao knjiga koja pribavlja
molitve koje daju Bogu ¢ast u vrijeme slabosti.

Jer te rijeci, koje su ve¢ same po sebi ugodile Bogu,
izgovorene, kao Sto kaze apostol, osvojise kraljevstva,
izursise pravdu, postigoSe obecanja, zatvoriSe usta
lavovima, ugasiSe Zestinu ognja, izbjegose ostrici maca,
ozdravise od bolesti, biSe junaci u boju, nagnaSe u bijeg
tude bojne redove. Neke Zene ponovo primise svoje mrtve
zbog uskrsnuca.

Stoga, neka onaj tko moli psalme ima sigurnu nadu da
¢e Bog kroz njih brzo prikloniti uho onome tko je u potrebi.
Jer ako je tko u nevolji, kad ih izgovori, u njima nalazi
veliku utjehu; a ako je u kusnji ili je progonjen, naci ce se
sposobnim da izdrzi ispit i iskusit ¢e zastitu od Boga koji
uvijek brani one koji izgovaraju te rijeci.%

PISMO ATANAZIJA, NASEGA SVETOG OCA,
NADBISKUPA ALEKSANDRIJSKOG, MARCELINT,
0 TUMACENJU PSALAMAY

Dragi moj Marceline,

Tvoja me postojanost u Kristu ispunjava divljenjem. Ne samo
da dobro podnosis svoju sadasnju kusnju i patnju koja je prati,
vec StoviSe zivis po pravilima i, kako mi kaze donositelj tvoga
pisma, koristis slobodno vrijeme koje iziskuje tvoja skorasnja
bolest da proucavas cijelo Sveto pismo, osobito Psalme. On kaze
da iz svega toga nastojis dosegnuti dusevnu snagu i razbor. Kako
divno! I sam sam posveéen Psalmima, kao uostalom i cijeloj
Bibliji; jedanput sam cak razgovarao s izvjesnim studioznim
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starcem koji je podrobno proucio Psaltir i govorio mi o tome
vrlo uvjerljivo i s mnogo Sarma, izrazavajuci se veoma jasno i
drzeéi primjerak Psaltira u ruci dok je govorio. Zato ¢u ti sada
napisati sve Sto mi je rekao.

Sine, sve knjige Svetoga pisma, i Stari i Novi zavjet, kao
$to je pisano, nadahnute su od Boga i korisne za pouku [2 Tim
3,16]; ali onima koji doista proucavaju Psaltir to donosi posebno
bogatstvo. Svaka biblijska knjiga, dakako, ima svoju posebnu
poruku: Petoknjizje, na primjer, govori o pocetku svijeta, o
djelima patrijarha, o izlasku Izraelaca iz Egipta, davanju Zakona
te o uredivanju Prebivalista i sveenstva; Troknjizje [JoSua,
Suci i Ruta] opisuju podjelu nasljeda, djela sudaca te Davidovo
podrijetlo; Kraljevi i Ljetopisi biljeZe djela kraljeva, Ezdra [Ezra]
oslobodenje iz izgnanstva, povratak naroda te izgradnju Hrama i
grada; proroci pretkazuju dolazak Spasitelja, uvode nas u sustinu
zapovijedi, kore otpadnike, a imaju posebnu poruku i za pogane.
Vidis, svaka od ovih knjiga nalik je vrtu u kojemu se uzgaja
posebna vrsta voca; nasuprot njima, Psaltir je vrt u kojemu, osim
njegovog posebnog voca, raste i ono iz svih ostalih.

Na primjer o stvaranju, o kojem ¢itamo u Postanku, govori se
u Psalmu 19: “Nebesa slavu Bozju kazuju, navijesta svod nebeski
djelo ruku njegovih”, te ponovno u Psalmu 24: “Jahvina je zemlja i
sve na njoj, svijet i svi koji na njemu Zive. On ga na morima utemelji i
na rijekama ucvrsti”. Izlazak iz Egipta, koji biljeZze Knjiga Izlaska,
Brojevi i Ponovljeni zakon, prikladno je opjevan u psalmima 78,
106 i 114. “Kad izade Izrael iz Egipta”, kaze ovaj posljednji, “7
kuca Jakovljeva iz naroda barbarskog, Judeja mu posta svetiste, a
Izrael kraljevstvo njegovo.” Psalam 105 objavljuje: “Mojsija posla,
slugu svoga, Arona, kog odabra. Cinjahu medu njima znake njegove
i Cudesa u Kamovoj zemlji. Posla tmine, i smrknu se, al’ prkosise
oni rijecima njegovim. U krv im vode prometnu i pobi ribe njihove.
Zemljom im Zabe provrvjeSe, prodrijese i u dvore kraljevske. Rece,
i muha roj doletje 1 komarci u sve kraje njine”; i tako dalje, kroz
cijeli ovaj psalam, i sljedeci, razmatra se jedno te isto. Sto se
tice Prebivalista i svecenistva, o njima se govori u Psalmu 29 koji
je pjevan kad se nosio Sator. [U Septuaginti u zaglavlju ovoga



Perspektiva Staroga zavjeta

psalma stoji: Psalam Davidov, kad se prenosio Sator] “Prinesite
Jahvi, o sinovi BoZji [prinesite Jahvi mlade ovnove], prinesite Jahvi
slavu i moc.”

Djela sudaca i Josue, Nunova sina, takoder se spominju,
ovoga puta u Psalmu 107, “podigose grad gdje ce Zivjeti. Zasijase
njive, posadise vinograde”, jer je Izraelcima pod JosSuinim
vodstvom predana u ruke Obecana zemlja. Kad vise puta u ovom
istom psalmu c¢itamo: “Tada zavapise Jahvi u svoj tjeskobi i on ih
istrze iz svih nevolja”, to se odnosi na razdoblje sudaca, jer im
je Bog u to vrijeme, kad god su mu zavapili u svojoj potrebi,
podizao suce da ih izbave od tlacitelja. Na isti nacin Psalam 20
govori o kraljevima, kad kaze: “Jedni se hvale kolima bojnim, drugi
konjima, mi imenom Jahve, Boga nasega. Oni posrcu i padaju, mi se
drzimo i stojimo”. I Psalam 126, medu hodocasnickim pjesmama
[Psalmi 119-133 (120-139] " govori o onome o ¢emu je govorio
Ezra: “Kad Jahve vracaSe suznjeve sionske, bilo nam je k'o da
snivamo”; i sliéno u Psalmu 122, “Obradovah se kad mi rekose:
‘Hajdemo u Dom Jahvin!’ Eto, noge nam vec stoje na vratima tvojim,
Jeruzaleme. Jeruzaleme, grade cvrsto sazdan i kao u jedno saliven!
Onamo uzlaze plemena, plemena Jahvina, po Zakonu Izraelovu”.

Vidis, dakle, da se sve teme $to se spominju u povijesnim
knjigama spominju i u ovom ili onom psalmu; ali kada dodemo
do tema o kojima govore proroci, otkrivamo da se one pojavljuju
u gotovo svim psalmima. O dolasku Spasitelja koji ce, iako je
Bog, prebivati medu nama, Psalam 50 kaze: “Bog nas dolazi i ne
suti”; a u Psalmu 118 ¢itamo: “Blagoslovijen koji dolazi u imenu
Jahvinu! Blagoslivljamo vas iz Doma Jahvina! Obasjao nas Bog
Jahve!” 0 onome koji dolazi kao Oceva Rije¢, Psalam 107 pjeva:
“Rijec svoju posla da ih ozdravi i Zivot im spasi od jame grobne”. O
Bogu koji dolazi u toj istoj Rijeci koju Otac Salje i koja je Ocev
glas, psalmist ponovno pjeva u Psalmu 45, “Tece iz srca mojega
rijec¢ dobra” (Danici¢); i u Psalmu 110: “Iz utrobe, prije zore, ja
te rodih” (r 3.; prijevod s engleskoga — op. prev.). Tko bi drugi,
dapace, mogao biti nazvan samim Bozjim izdankom, koji Cuva
njegovu rijec i mudrost? A onaj koji dobro zna da je kroz svoju
Rije¢ Bog rekao: “Neka bude svjetlost... Neka bude svod... Neka
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bude...” [Post 1,3 ss.], ponovno kaze u Psalmu 33: “Jahvinom su
rijecju nebesa sazdana i dahom usta njegovih sva vojska njihova”.

I, ne da nije znao za dolazak Mesije ve¢ ga spominje, prije
svega u Psalmu 45, “Prijestolje je tvoje, BoZe, u vijeke vjekova,
i pravedno Zezlo - Zezlo je tvog kraljevstva! Ti [jubis pravednost,
a mrzis bezakonje, stoga Jahve, Bog tvoj, tebe pomaza uljem
radosti kao nikog od tvojih drugova”. Nadalje, da nitko ne bi
pomislio da ¢e Mesija doéi samo u tijelu, Psalam 87 pokazuje
da e on to uciniti istodobno kao Covjek i kao onaj po kojemu
je sve stvoreno: “0 Sionu se govori: ‘Ovaj i onaj u njemu je roden!
Svevisnji ga utemelji’”, stoji pisano, a isto znacenje ima i navod:
“I Rijec bijase Bog. Sve je po njoj postalo... I Rijec [je] tijelom
postala” [Iv 1,1-2.14]. Ne Suti psalmist ni o cinjenici da ce
Mesiju roditi djevica — ne, bez kolebanja to naglasava u Psalmu
45, iz kojega smo ve¢ navodili, ali trenutak poslije. “Slusaj,
kéeri”, kaze, “pogledaj, prisluhni: zaboravi svoj narod 1 dom oca
svog. Zazeli li kralj ljepotu tvoju, smjerno se pokloni njemu jer
je on gospodar tvoj”. Ne kaze li slicno tomu Gabriel: “Raduj
se, milosti puna! Gospodin je s tobom!” [Lk 1,28] Nakon $to ga
naziva Pomazanikom, $to znaci Mesija ili Krist, psalmist odmah
objavljuje njegovo ljudsko rodenje, govoreéi: “Slusaj, kceri,
pogledaj”; jedina je razlika u tome $to se Gabriel obraca Mariji
epitetom jer je on od drugog roda, dok je David prikladno naziva
svojom kéeri jer ¢e od njega potjecati.

Nakon Sto je pokazao da ce Krist doé¢i u ljudskom obliku,
Psaltir nastavlja dalje i pokazuje da ée i stradati u tijelu koje
je preuzeo. Psalam 2 pretkazuje kako ¢e Zidovi kovati zavjeru
protiv njega: “Zasto se bune narodi, zasto puci ludost snuju?
Ustaju kraljevi zemaljski, knezovi se roté protiv Jahve i Pomazanika
njegova”. A Psalam 22, govoreci u ime samoga Spasitelja, opisuje
nacin njeqgove smrti: “u prah smrtni bacio si mene. Opkolio me
copor pasa, rulje me zlocinacke okruZile. Probodose mi ruke i noge,
sve kosti svoje prebrojiti mogu, a oni me gledaju i zure na me.
Haljine moje dijele medu sobom i kocku bacaju za odjecu moju”.
“Probodose mi ruke i noge” — Sto drugo to moze znaciti osim
kriza? A psalmi 88 i 69, ponovno govorec¢i u Gospodinovo ime,
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nadalje pojasnjavaju da on nije sve to pretrpio radi sebe vec¢ radi
nas. “Tesko me pritisce ljutnja tvoja”, kaze jedan; a drugi dodaje:
“Moram vracati $to nikad ne oteh” (Sari¢). Jer on nije umro zato
$to je bio podlozan smrti: postradao je radi nas i ponio na sebi
gnjev koji je bio kazna za nase prijestupe, bas kako kaze Izaija:
“On slabosti nase uze” [Mt 8,17]. Tako u Psalmu 138 ¢itamo:
“Gospod Ce dovrsiti na meni svoje djelo” (r 8., Sari¢); a u Psalmu
72 Duh kaze: “Djeci siromaha donijet ce spasenje, a tlacitelja
on ¢e smrviti. On Ce spasiti siromaha koji uzdise, nevoljnika koji
pomoénika nema” [Atanazije navodi posljednja dva retka kao da
se odnose na uskrsnuce, mada to nije imenovano.]

I ovo nije sve. Psaltir nadalje u Psalmu 24 pretkazuje
Spasiteljevo uznesenje na nebo u tijelu: “Podignite, vrata,
nadvratnike svoje, dizZite se, dveri vjecne, da unide Kralj slave!”
I ponovno u Psalmu 47: “Ulazi Bog uz klicanje, Jahve uza zvuke
trublje”. U Psalmu 110 navjes€uje se zasjedanje: “Rijec Jahvina
Gospodinu mojemu: ‘Sjedi mi zdesna dok ne poloZim dusmane za
podnoZje tvojim nogama’”. A Psalam 9 spominje predstojece
unistenje davla, vapijuci: “Ti sjede na prijesto — sudac pravedan:
ti pokara pogane, pogubi bezbosca”. Psaltir ne krije od nas ni da
¢e Sin od Oca primiti sud, ve¢ nam u Psalmu 72 pretkazuje kako
dolazi da bude sudac: “Boze, sud svoj daj kralju i svoju pravdu
sinu kraljevu. Nek” puku tvojem sudi pravedno, siromasima po
pravici!” T u Psalmu 50 ¢itamo: “On zove nebesa odozgo i zemlju
da sudi narodu svojemu. Nebesa objavljuju pravednost njegovu: on
je Bog sudac!” Psalam 82 isto tako kaze: “Bog ustaje u skupstini
‘bogova’, usred ‘bogova’ sud odrZzava”. Iz mnogih tekstova ove iste
knjige saznajemo i za poziv poganima, osobito iz sljedecih rijeci
iz Psalma 47: “Narodi svi, pljescite rukama, klicite Bogu glasom
radosnim™; i ponovno iz Psalma 72: “Dusmani ¢e njegovi preda nj
kleknuti i protivnici lizati prasinu. Kraljevi Tarsisa i otoka nosit ce
dare, vladari od Arabije i Sabe danak donositi”. O svemu se ovome
pjeva u Psaltiru, a pretkazano je zasebno i u ostalim knjigama.

Moj je stari prijatelj istaknuo da je ono $to nalazimo u
Psalmima o Spasitelju navedeno i u ostalim knjigama Svetog
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pisma; naglasio je ¢injenicu da je svim tim navodima zajednicko
jedno tumacenje, te da su jednoglasni u Svetome Duhu.

Osim toga, do neke je mjere tocno upravo suprotno; jer, bas
kao $to Psaltir ukljucuje posebne teme iz svih drugih knjiga, tako
i one Cesto sadrze nesSto od posebnih karakteristika psalama.
Mojsije, na primjer, pise pjesmu; Izaija ¢ini isto; a Habakuk nudi
molitvu u obliku pjesme. Na isti nacin u svim knjigama vidimo
nesto nalik prorocanstvu, predaji Zakona i povijesti; jer je isti Duh
u svima njima, a kako je on po naravi jedan i nedjeljiv, svakoj je
knjizi dan cio: no ipak je raznovrstan u svome ocitovanju ljudima
i onaj kojega on poucava i koji njega prima sluzi rijeci u skladu
s trenutacnom potrebom. Stoga je (kako sam ve¢ rekao) Mojsije
s vremena na vrijeme prorok i psalmist, a proroci, prema prigodi,
katkad postavljaju zakone (na primjer: “Operite se, ocistite. Operi
opacinu sa srca svoga, Jeruzaleme” [1z 1,16; Jr 4,14]), a katkad
biljeze povijest, kao kad Daniel donosi pri¢u o Suzani [Dn 12
(Suzana ili So3ana; navod je iz izvornika; danas je to poglavlje
13 i nalazimo ga samo u katolickoj Bibliji — op. prev] ili kad nam
Izaija prica o velikom peharniku i Sanheribu [Iz 36-37]. Slicno
tomu i Psaltir, ¢ija je posebna funkcija pjesma, uopcava u sebi
teme koje su potanko obradene u drugim knjigama, kao $to sam
ti pokazao. Katkad, Stovise, utvrduje zakone, kao Sto je: “Jezik
svoj oda zla suspreZi i usne od rijeci prijevarnih! Zla se kloni, a ¢ini
dobro, trazi miriza njimidi”, kao $to nam prica povijest Izraelova
putovanja i pretkazuje dolazak Spasitelja.

Uvidas, dakle, da je milost jednoga Duha zajednicka svim
piscima i svim knjigama Svetoga pisma, te da se njegov nacin
izrazavanja razlikuje samo prema potrebi i volji Duha. O¢ito je
stoga, daje jedino vazno da se svaki pisac ¢vrsto i beskompromisno
drzi milosti koju je osobno primio, kako bi savrSeno ispunio
svoj zadatak. A medu svim knjigama, Psaltir jamacno ima vrlo
posebnu ¢ar, vrsnu kvalitetu o kojoj vrijedi razmisljati; jer pored
karakteristika koje dijeli s drugim knjigama, on ima tu jedinstvenu
vlastitu velicanstvenost u kojoj su zastupljeni i prikazani pokreti
ljudske duse u svoj svojoj raznolikosti. To je poput slike na kojoj
vidi$ svoj lik i, gledajuc¢i ga, moze$ sebe razumjeti i shodno
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tomu oblikovati se prema danom uzorku. Na drugim mjestima u
Bibliji ¢itas samo da Zakon zapovijeda kako se ovo ili ono mora
uciniti, zatim slusas proroke i saznajes o dolasku Spasitelja, ili
se okrece$ povijesnim knjigama i tamo uci$ o djelima kraljeva i
Bozjih svetih ljudi; ali u Psaltiru, osim svega nabrojanog, ucis o
sebi. Tamo nalazi$ prikazane sve pokrete svoje duse, sve njezine
promjene, uspone i padove, neuspjehe i oporavak. Povrh toga,
ma kakva bila tvoja potreba ili nevolja, iz te iste knjige mozes
izabrati obrazac rijeci koji se u to uklapa, tako da ne samo da
ih ¢cujes i onda donese$ sud, ve¢ da nauci$ kako ¢e$ otkloniti
svoju nevolju. Sveto pismo obiluje zabranama cinjenja zla, ali
samo nam Psaltir kaze kako posStovati te zapovijedi i uzdrzati
se od grijeha. Pokajanje je, na primjer, naredeno viSe puta;
ali pokajati se znaci prekinuti grijesiti, a upravo nam psalmi
pokazuju kako se treba postaviti prema pokajanju i kojim ga
rije€ima moZemo izraziti. Ponovno, sveti Pavao kaze: “Nevolja
rada strpljivost, strpljivost prokusanost a prokusanost nadu. A
nada ne razocarava” [Rim 5,3.5]; ali bas u psalmima nalazimo
napisano i opisano kako nevolje treba podnositi i Sto nevoljnik
trebaredi, i u vrijeme teskoca i kad prestanu: u njimaje izlozen
cijeli proces covjekove kusnje i tocno nam je pokazano kojim
rije¢ima trebamo izraziti svoju nadu u Boga. Ili uzmi zapovijed:
“U svakoj prilici zahvaljujte” [1 Sol 5,18]. Psalmi nas ne poticu
samo da budemo zahvalni ve¢ nam daju odgovarajuce rijeci koje
trebamo reci. Drugi nam pisci takoder kazu da ce svi koji hoce
Zivjeti pobozno u Kristu biti progonjeni [2 Tim 3,12], a psalmi
i ovdje donose rijeci kojima se i oni koji bjeze od progonai oni
koji pate pod njim mogu prikladno obratiti Bogu, kao i oni koji
su od njega izbavljeni. Na drugim mjestima u Bibliji potice nas
se da blagoslivljamo Gospodina i da ga priznajemo: u psalmima
nam je pokazan nacin na koji ¢emo to uciniti i kojom ¢e vrstom
rijei njegovo velicanstvo biti prikladno priznato. Zapravo bi
nam ove bozanske pjesme trebale odgovarati u svim zivotnim
okolnostima i zadovoljavati potrebe nase duse u svakoj prilici.

Tu je joS neSto veoma neobi¢no glede Psalama. U ostalim
biblijskim knjigama ¢itamo ili ¢ujemo rijeci svetih ljudi kao da
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pripadaju samo onima koji su ih izgovorili, a nikako nama samima;
na isti su nacin postupci i dogadaji koji su u njima opisani za
nas nesto cemu se mozemo diviti i primjer koji valja slijediti,
ali ni u kojem smislu nisu nesto $to smo mi osobno ucinili.
Ali kad se radi o Psaltiru, mada covjek doista sa spomenutim
strahopoStovanjem i divljenjem ¢ita u njemu prorocanstva o
Spasitelju, u slucaju svih ostalih psalama cini se kao da ¢itamo
vlastite rijeci. Osim toga one pogadaju u srce svakoga tko ih
cuje, bas kao da izrazavaju najdublje misli te osobe. Da bismo
ovo pojasnili, i ne bojedi se, kao Sto se nije bojao sveti Pavao, da
se pomalo ponavljamo, navest éemo nekoliko primjera. Patrijarsi
su govorili mnogo toga i sve sto su rekli dolikovalo im je: Mojsije
je takoder govorio i Bog mu je odgovorio; Ilija i Elizej su sjedili
na gori Karmelu, zazvali Jahvu i rekli: “Zivoga mi Jahve Sebaota,
komu sluzim” [Vidi za Iliju 1 Kr 18,15.19, a za Elizeja 2 Kr 2,25
i 3,14]. A drugi proroci, osobito kad su govorili o Spasitelju,
katkad su se obracali Izraelu, a katkad poganima. Ipak, nikad
nitko ne bi izgovorio rijeci patrijarha kao svoje, niti bi se usudio
oponasati Mojsijev govor, ili upotrijebiti Abrahamove rijeci o
velikom Izaku, ili JiSmaelu i robu rodenom u obitelji, kao svoje,
c¢ak i kad bi ga nuzda na to tjerala. Niti bi bilo koji covjek, ako
bi stradao sa stradalnicima ili ako bi ga obuzela Zelja za necim
boljim, ikad rekao ono S$to i Mojsije: “objavi mi svoje putove”
[Izl 33,13; u izvorniku stoji: “Objavi mi sebe” — op. prev.] ili
“Ipak im taj grijeh oprosti... Ako neces, onda i mene izbrisi iz svoje
knjige koju si napisao” [1zl 32,32]. Niti bi tko upotrijebio rijeci
patrijarha koje izrazavaju hvaljenje ili prijekor kao da su njegove,
niti bi rekao: “Zivoga mi Jahave, pred kojim danas stojim”. Jer je
jasno da onaj koji cita te knjige ne Cita svoje rijec¢i ve¢ ono $to
su rekli BoZzji sveti i drugi ljudi o kojima su ovi pisali; ali cudo sa
Psaltirom je, osim prorocanskih psalama i onih koji su upuceni
poganima, da Citatelj prima sve njegove rijeCi na svoje usne i
svaki Covjek pjeva psalme kao da su napisani za njegovu posebnu
dobrobit i preuzima ih i moli, ali ne kao da govori netko drugi
ili kao da opisuju osjecanja nekoga drugog, ve¢ kao da on sam
govori o sebi, prinosedi te rijeci Bogu kao rijeci vlastita srca,
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bas kao da ih je sam smislio. Ne kao rijeci patrijarha ili Mojsija i
drugih proroka, koje izgovara s poStovanjem: ne, rijeci psalama
on hrabro uzima kao svoje i kao da su napisane za njega osobno.
Bilo da je odrzao Zakon ili ga prekrsio, psalmi opisuju njegova
vlastita djela; svi u njima zasigurno mogu naci sebe, bilo da su
vjerne duse ili gresnici, i svatko u njima ¢ita opis sebe samoga.

Cini mi se, §tovise, da zato 3to psalmi onome tko ih pjeva
sluze kao zrcalo u kojemu vidi sebe i svoju dusu, on ih prosto
mora izraziti na takav nacin da njihove rijeci jednakom silinom
odu ka onima koji ga slusaju kako pjeva, te da i njih potaknu na
slicnu reakciju. Ponekad se na ovaj nacin rada pokajanje, kao
na primjer rije¢ima iz Psalma 51 koje bude savjest; drugi put,
slusajuci kako Bog pomaze onima koji svoju nadu i pouzdanje
polazu u njega, slusatelj se takoder raduje i pocinje izrazavati
zahvalnost kao da je ta milostiva pomo¢ veé njegova. Na primjer,
covjek ¢e pjevati Psalam 3 imajuéi na umu vlastite nevolje;
Psalme 11 i 12 upotrijebit ¢e kako bi izrazio vlastitu vjeru i
molitvu; a kad pjeva Psalme 54, 56, 57 i 142, ne pjeva ih kao
da je netko drugi progonjen, vec kao da iz vlastita iskustva daje
Bogu hvalu. Na isti je nacin Sveti Duh izgovorio i sastavio sve
druge psalme: svaka kretnja naSe duse odrazava se u njima kao
u zrcalu i rije¢i su doista snazno nase, dane da nas podsjete
na promjene naseqg stanja i kao obrazac i model za poboljsanje
naseg zivota.

U ovome se ocituje dodatna dobrota naseg Spasitelja koji,
nakon Sto je postao ¢ovjek radi nas, ne samo da je predao svoje
vlastito tijelo smrti u nase ime, vec je, u zZelji da nam pokaze
svoj nebeski i savrSen nacin Zivota, to izrazio u samome sebi.
Znajudéi kako nas davao moze lako prevariti, Spasitelj nam je
radi nasega mira dao zalog svoje pobjede koju je odnio za nas.
Ali nije se tu zaustavio: otiSao je korak dalje i sam cinio ono
Sto je nama zapovjedio. Stoga svaki ¢ovjek moze cuti njegove
rijeci i istodobno vidjeti u njegovu ponasanju obrazac za svoje,
buduéi da nas je osobno na to pozvao govoreéi: “ucite od mene
jer sam krotka i ponizna srca” [Mt 11,29]. Nigdje se ne moze
naci savrsenije ucenje o vrlinama nego u Gospodinovu Zivotu.
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Strpljivost, ljubav prema ljudima, dobrota, hrabrost, milosrde,
pravednost — sve se to nalazi u njemu; na isti nac¢in onome
koji razmislja o Kristovu ljudskom Zivotu ne nedostaje nijedna
vrlina. Kao §to je rekao sveti Pavao: “Nasljedujte mene, kao sto i
Jja nasljedujem Krista!” [1 Kor 11,1]. Gréki su zakonodavci imali
doista veliku zapovijed o jeziku; ali Gospodin, pravi gospodar
svega, koji brine za sva svoja djela, nije samo postavio pravila,
vec je svima koji ¢e to znati i ugledati se na njega dao samoga
sebe kao obrazac po kojemu ta pravila valja provesti u djelo.
Stoga je, prije nego $to je doSao medu nas, iscrtao oblicje tog
savrsenog zivota za nas u rije¢ima, u istoj ovoj Knjizi psalama,
da bi i ljudi dobre volje, bas kao Sto se on otkrio u tijelu kao
savrsen, nebeski covjek, u psalmima vidjeli prikazan obrazac za
zivot i u njima nasli iscjeljenje i poboljsanje vlastitog Zivota.

Ukratko, dakle, ako je doista potrebno jos nesto da bi se ove
¢injenice shvatile, svo je Sveto pismo ucitelj vrlina i prave vjere,
ali Psaltir daje sliku duhovnoga Zivota. I bas kao $to se onaj koji
prilazi zemaljskome kralju drzi formalnosti Sto se tice odjece,
drzanja i pravilne uporabe rijeci da ne bi, prestupivsi u tome,
bio smatran prostakom, tako se i onaj koji zeli Zivjeti dobrim
zivotom i uciti o Spasiteljevu ponasanju u tijelu, ¢itanjem ove
svete knjige prvo podsjeéa na stanje vlastite duse, a potom
dobiva prave rije¢i namijenjene poniznom molitelju. Jer ovu
knjigu sacinjavaju razlic¢ite vrste psalama. Neki su, kao na
primjer, Psalmi 73, 78, 114 i 115, pripovjedackog oblika; drugi
su namijenjeni bodrenju (Ps 32, 97 i 103); tu su i prorocki
psalmi (Ps 22, 45, 47 i 110); zatim oni koji u cjelini ili djelomice
predstavljaju molitve Bogu (Ps 6, 16, 54, 102); neki su Psalmi
ispovijedi, osobito 51.; neki, poput 14. optuzuju zle; dok na
primjer Psalmi 8, 98, 117, 125 i mnogi drugi izrazavaju zahvalu,
slavljenje i ushicenje ili likovanje. Psalam 66, sam medu ovima,
posebno se osvrée na Gospodinovo uskrsnuce.

Moguce je, prema tome, da u Psaltiru ne nademo samo
odraz stanja vlastite duse, zajedno s uputom i primjerom
za sva moguca stanja, vec i odgovarajuci oblik rijeci kojima
¢emo ugoditi Gospodinu u svim Zivotnim okolnostima,
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rijeci pokajanja i zahvalnosti, tako da ne padnemo u grijeh;
jer necemo pred Sucem poloziti racun samo za svoja djela
i postupke, vec i za svaku praznu rijec koju smo izgovorili.
Pretpostavimo onda da, na primjer, Zeli$ objaviti blagoslov
svima; nacin na koji ¢es to uciniti nacéi ¢es u Psalmu 1 i takoder u
Psalmima 32, 41, 112, 119 i 128. Zeli§ i prekoriti zavjeru Zidova
protiv Spasitelja, imas Psalam 2. Ako te progoni vlastita obitelj
i mnogi ti se protive, moli Psalam 3; kad Zelis zahvaliti Bogu
po zavrSetku svoje nevolje pjevaj Psalme 4, 751 116. Vidis li
da ti opaki spremaju zamku i zelis li da tvoja molitva dopre
do Bozjih usiju, probudi se rano i pjevaj Psalam 5; osjecas li
da si pod sjenom Bozjeg nezadovoljstva, moli Psalme 6 i 38.
Kuje li netko urotu protiv tebe, kao Ahitofel protiv Davida,
i netko te o tome obavijesti, pjevaj Psalam 7 i pouzdaj se u
Boga koji ¢e te izbaviti.

Kad razmisljas o otkupljenju covjecanstva i Spasiteljevoj
opc¢oj milosti, pjevaj Gospodinu Psalam 8; tim istim Psalmom ili
devetnaestim, mozes zahvaliti Bogu za berbu. Za pobjedu nad
neprijateljem i ocuvanje stvorenih stvari, nemoj pripisivati slavu
sebi, znajuci da je Sin Bozji taj koji je doveo do sretnog ishoda
i zato mu pjevaj Psalam 9; ako te netko Zeli uznemiravati moli
Psalam 11, i dalje se pouzdajuci u Jahvu. Kad vidi$ bezgranicnu
oholost mnogih i zle kako napreduju, te se ¢ini da medu ljudima
vise nije ostalo svetih, utjeci se Jahvi i moli Psalam 12. Potraje
li ovakvo stanje stvari dulje vrijeme nemoj biti malodusan, kao
da te je Bog zaboravio, ve¢ ga zazovi Psalmom 27. Cuje$ li druge
kako hule na BozZju providnost nemoj im se pridruziti u huli, veé
posreduj kod Boga pomocu Psalama 14 i 53. Ili ako, nasuprot
tomu, Zeli$ saznati kakva osoba moze biti gradanin neba, pjevaj
Psalam 15.

Treba li ti pak molitva protiv neprijatelja i onih koji ti Zele
nanijeti bol, Psalmi 17, 86, 88 i 140 ispunit ce tu potrebu;
zelis li znati kako se molio Mojsije, imas Psalam 90 [u Septuaginti
naslovljen: Molitva Mojsija, covjeka Bozjeg]. Kad budes
osloboden od tih neprijatelja i tlacitelja, pjevaj Psalam 18;
a kad se divis savrSenom poretku stvaranja, BoZjem providenju
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i svetim zapovijedima Zakona, Psalmi 19 i 24 izrazit ce tvoju
molitvu; dok e ti Psalam 20 dati rijeci utjehe za molitvu s drugima
koji su u nevolji. Kad si sit i Gospodin te vodi, vidjevsi to raduj
se, Ceka te Psalam 23. Okruzuju li te neprijatelji? Tad uzdigni
srce k Bogu i moli Psalam 25 i sigurno ces vidjeti gresnike
kako su nagnali u bjekstvo. Ustraju li, i njihove ubilacke
nakane ostanu neutazene, okani se ljudskog suda i pomocu
Psalama 26, 35 i 43 moli se Bogu, jedinome pravednom sucu,
da on presudi po pravdi. Navale li tvoji neprijatelji joS ZeSce u
velikom mnostvu, preziruéi te kao da jos nisi pomazan, ne boj
se, ve€ pjevaj Psalam 27 [u grckome ovaj psalam nosi naslov:
Davidov, prije nego $to je pomazan; kr$¢anska je usporedna crta
krizma, to jest potvrda, koja je bila dana u sklopu istoga obreda
krstenja u ranoj Crkvi]. Ne obracaj paznju ni na slabost vlastite
ljudskosti ni na drskost njihovih napada, ve¢ neprestano vapi
Bogu pomocu Psalma 28. A kad trazi$ pravi nacin na koji ce$
pristupiti Bogu sa zahvalom i duhovnim shvacanjem, pjevaj
Psalam 29. I na kraju, kad posvecujes svoj dom, tvoja dusa je ta
koja prima Gospodina, ona je dom tvojih osjetila u kojoj tjelesno
prebiva tvoj duh, zahvali i moli Psalam 30, a od hodocasnickih
pjesama [Psalmi 119-133 (120-139] Psalam 127.

I opet, kad te mrze i progone prijatelji i rodaci zbog tvoje
vjere u Krista, ne ocajavaj i ne boj ih se vec¢ nastavi dalje i
gledajuci u buducnost pjevaj Psalam 31. A kad vidi$ ljude
krstene i otkupljene iz ovoga zlog svijeta, neka tvoje srce ispuni
divljenje za Bozju ljubav prema ljudima i u zahvalnosti za njih
pjevaj Psalam 32. Kad god grupa vas, dobrih i cestitih ljudi,
zeli zajedno pjevati, pjevajte Psalam 33. Kad padnes medu
neprijatelje ali uspijeS umaéi mudrim odbijanjem njihovih
opakih nakana, takoder okupi svete ljude i zajedno pjevajte
Psalam 34. A kada vidis kako su bezakonici revni u svojim
zlim djelima, nemoj misliti da im je zlo prirodeno, kao Sto
kazu neki lazni ucitelji, vec citaj Psalam 36 i vidjet ces da
su sami tvorci svoga grijeha. Vidis li iste te opake ljude kako
pokusavaju, izmedu ostalih zala, napasti slabe, i zelis li
upozoriti njihove Zrtve da ne obracaju paznju na njih, niti da
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im zavide, buduci da ¢e uskoro biti svedeni na nista, i sebi i
drugima pjevaj Psalam 37.

S druge strane, kad ti je sigurnost dovedena u pitanje
zbog napada neprijatelja i zelis mu se oduprijeti, moli Psalam
39; a ako, kad on napadne, podnosis nevolje i Zelis nauciti
vrijednost postojanosti, pjevaj Psalam 40. Kad vidis siromasne
koji su prinudeni prositi kruh i Zelis im pokazati samilost, mozes
pozdraviti postupke onih koji su im ve¢ pomogli i potaci druge na
slicno djelo milosrda pomoc¢u Psalma 41. Ako pak goris ¢eznjom
za Bogom, neka te ne uznemiravaju psovke tvojih neprijatelja
veé, znajuci kakav ¢e besmrtan plod donijeti tvoja zZelja, utjesi
svoju dusu i olaksaj si boli nadom u njega i moljenjem Psalma
42. Kad se Zelis potanko prisjetiti dobrote Sto ju je Bog pokazao
prema ocevima, kako u vrijeme njihova izlaska iz Egipta, tako i
tijekom boravka u pustinji, kao i kad se Zeli$ podsjetiti kako je
Bog dobar a covjek nezahvalan, imas Psalme 44, 78, 89, 105,
106, 107, te 114 i 115. Kad se nakon izbavljenja iz nevolje
utjeces k Bogu i ZeliS mu zahvaliti i spomenuti svu njegovu
jubav i milosrde Sto ih je pokazao prema tebi, Psalm 46
zadovoljit ce tu potrebu.

Ali pretpostavimo sada da si sagrijeSio i nakon prvotne
pometnje sad se kaje$ i moli$ za oprostaj — tad rijeci priznanja
i pokajanja ima$ u Psalmu 51. Ili te je netko oklevetao, mozda
pred zlim kraljem, i vidi$ kako se klevetnik hvali svojim djelom:
idi odatle i moli Psalam 52. A kad te progone i klevecu, kao Sto
su Zifejci i tudinci ¢inili kralju Davidu [1 Sam 23,13 ss.], nemoj
biti uznemiren, ve¢ s punim pouzdanjem pjevaj hvalospjeve Bogu
pomoc¢u Psalama 54 i 56. Ako si i dalje Zestoko progonjen, a
onaj koji trazi tvoj Zivot ude (ne znajuci to) u istu pecinu u
kojoj se ti krijes [1 Sam 24,3 ?4%], ipak se ne smijes bojati,
jer €ak i u takvoj krajnosti imas ohrabrenje u Psalmima 57 i
142. Mozda je spletkar izdao naredenje da ti se kuca drzi pod
prismotrom, a ti ipak uspijes pobjeci: tada daj hvalu Bogu
i neka Psalam 59 bude upisan u tvoje srce, kao na stupu,
u spomen na tvoje izbavljenje. A ako na tebe nisu ustali
samo neprijatelji ve¢ to ponekad cine i oni koje si smatrao
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prijateljima, pa te sramote, klevecu i nanose ti bol, i dalje
mozes pozvati Boga u pomo¢ Psalmom 55. Protiv licemjera i
onih koji se ponose vanjskom formom moli Psalam 58 kako bi
bili ukoreni. Ali protiv onih Cije je neprijateljstvo takvo da bi
ti, Stovise, oduzeli Zivot, moras se suprotstaviti samo svojom
poslusnoscu Jahvi, uopée se ne bojeci, nego sto je njihov bijes
Zes(i, ti se to vise podcini Bozjoj volji, a rijeci koje su ti za to
potrebne naci ¢es u Psalmu 62. Otjera li te progon u pustinju,
ne boj se kao da si sam u tome jer Bog je s tobom, te mu tamo
u svitanje mozes pjevati Psalam 63. Progoni li te strah od
neprijatelja i njihovih neprestanih zavjera kojih nikad nije
bilo vise niti su kad bili tako uporni u potrazi za tobom, nemoj
se predati jer ce i djecja strijela biti dovoljna da ih rani, dok
su na tvojim usnama Psalmi 64, 65, 70i 71.

Psalam 65 ispunit ¢e tvoje potrebe svaki put kad Zeli$ pjevati
Bogu hvalospjev, a zeli§ li koga pouciti o uskrsnuéu, pjevaj
Psalam 66. Kad od Gospodina moli$ milost, slavi ga Psalmom 67.
Kad vidis opake kako uzivaju blagostanje i mir, a dobre ljude kako
se muce u nevoljama, nemoj se ljutiti ni uznemiravati zbog toga,
ve¢ moli Psalam 73. Kad se Bog razgnjevi na svoj narod, mudre
rijeci utjehe naci ¢es u Psalmu 74. Dobijes li priliku da svjedocis
o Bogu, tu su Psalmi 9, 71, 75, 92, 105-108, 111, 118, 126,
1361 138; Psalam 76, kad se razborito koristi, daje ti odgovor za
pogane i krivovjerce, pokazujudi ti da poznanje Boga uopce nije s
njima vec se nalazi samo u Crkvi. A kad neprijatelj zauzme tvoje
utociste, iako si krajnje izmucen i potlacen, ne ocajavaj, vec
se moli: i kad Bog cuje tvoj vapaj, zahvali mu pomo¢u Psalma
77. Ako su oskvrnuli Bozji Dom i pobili svete, a njihova tijela
bacili strvinarima, nemoj se pred takvom okrutnoscu slomiti
ni uplasiti, ve¢, trpeéi s onima koji trpe, moli se Bogu za njih
pomocu Psalma 79.

Psalmi 81 i 95 prikladni su ako Zelis pjevati na svecanosti
zajedno s ostalim Gospodnjim slugama; kad se neprijatelji
jos jedanput saberu protiv tebe i opkole te, prijeteci BoZjem
Domu i udruzujuci snage protiv njegovih svetih, ne boj se ni
njihova broja ni snage, jer ti je nada kao pouzdano i ¢vrsto
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sidro dostupna u Psalmu 83. Ako, osim toga, promatras Bozji
Dom i njegov vjecni stan, te ceznes za njima kao Sto je ceznuo
apostol, tad moli Psalam 84; a kad naposljetku gnjev tvojih
neprijatelja popusti i ti ponovno budes slobodan, izrazi svoju
zahvalnost Psalmima 851 116. Da uvidis razliku izmedu Crkve i
Sizme, te da zbunis raskolnike, reci Psalam 87. Da potaknes sebe
i druge na BozZji strah te da bi pokazao kako je neustrasiva dusa
kojoj je nada u njemu, izreci Psalam 91.

Zeli3 li na Gospodnji dan dati hvalu? Tad izreci Psalam 24; u
ponedjeljak moli Psalam 95; a u petak ¢e$ svoje rijeci slavljenja
naci u Psalmu 93, jer kad je svrSeno raspece podignut je BoZji
Dom, Sto su svi neprijatelji pokusali sprijeciti, i zato je prikladno
da u petak pjevamo pjesmu pobjede, kao Sto je taj psalam.
Psalam 96 pogodan je ako je Bozji Dom osvojen i unisten, a onda
ponovno sagraden; a kad se zemlja odmara od rata i vrati se mir,
pjevaj “Jahve kraljuje” u Psalmu 97. Zeli§ pjevati u srijedu? Neka
tad to bude Psalam 94, jer je cetvrtoga dana od Sabata [ovaj
psalam u Septuaginti nosi naslov: Psalam Davidov za Cetvrti dan
od Sabata], po izdaji, zapocelo Gospodinovo stradanje, kroz koje
nas je otkupio i u kojemu je velicanstveno pobijedio. Stoga,
kad ¢itas u Evandelju kako su Zidovi u srijedu vijecali protiv
Gospodina, vidjevsi ga kako hrabro izaziva davla u nase ime,
pjevaj Psalam 94. I ponovno, kad vidi$ BozZje providenje i silu
u svim stvarima, te Zeli$ pouciti druge vjeri i poslusnosti, neka
prvo kazu Psalam 100. A kad si sam iskusio njegovu silu i sud
(jer njegova je pravicnost uvijek ublazena njegovim milosrdem),
sljedeci ¢e psalam [101.] izraziti tvoju potrebu.

Ako zbog slabosti svoje prirode i pritiska u zivotu katkad
bude$ potisten i bijedan, kako bi se utjeSio, pjevaj Psalam
102, kao i sljedeca dva [103, 104], da bi svoje srce u zahvali i
slavljenju podigao k Bogu, kao $to bismo trebali ¢initi u svim
okolnostima. Psalmi 105, 107, 113, 117, 135 i 146-150 ne
pokazuju samo razloge zbog kojih Boga treba slaviti ve¢ ti kazu
i kako ¢e$ to uciniti. Vjerujes li, kao $to Gospodin zapovijeda, u
molitve koje izgovaras? Tad reci Psalam 116, od desetoga retka
nadalje. Osjecas li poput apostola da sad mozesS trcati prema
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cilju zaboravljajudi sto je ostalo iza tebe? [Fil 3,13-14] Tad imas
petnaest hodocasnickih pjesama [Psalmi 119-133 (120-134)] z3
svaki korak naprijed koji ¢e$ napraviti.

Drugi put, mozda, uvidi$ da su te zaveli argumenti drugih:
tad, ¢im to primijetis, prestani s tim grijehom, sjedi i placi, kao
$to su nasi preci ¢inili kraj obala babilonskih rijeka, koristeci
rijeci Psalma 137. Buduc¢i da se samo putem iskusenja dokazuje
necija vrijednost, Psalam 139 ispunit ée tvoje potrebe kad
zahvaljuje$ Bogu za prosle provjere koje su se sretno zavrsile. A
ako te neprijatelj ponovno uhvati i ti se Zeli$ osloboditi, tad reci
Psalam 140. Za molitvu i prosnju pjevaj psalme 5, 141-143 i 146.
Je li kakav Golijat ustao na narod i na tebe? Ne boj se, vec se
pouzdaj u Boga, poput Davida, i pjevaj njegove rijeci iz Psalma
144, Zatim, diveéi se Bozjoj dobroti prema svima i svjestan
njegove dobrote prema sebi samom, slavi ga, opet Davidovim
rijecima iz psalma 105. Zeli§ mu pjevati? U¢ini to psalmima 96
i 98. Ako si, slab kakav jesi, ipak izabran na neki visi polozaj
medu bracom, nemoj se naduti od oholosti kao da si bolji od
njih, ve¢ radije slavi Gospodina koji te je odabrao i pjevaj Psalam
151*, koji je osobito Davidov. Sto se tice psalama napisanih u
slavu Bogu, a neki od njih imaju naslov Aleluja, ima$ sljedece:
105-107, 111-118, 135, 136, 146, 147, 148, 149 i 150.

Ako pak zeli$ pjevati psalme koji govore posebno o Spasitelju,
naci ¢es ponesto u svima njima, ali 45. 1 110. osobito se odnose
na njegovo hozansko rodenje od Oca, kao i njegov dolazak u tijelu,
dok 22. i 69. pretkazuju sveti kriz, teSke zavjere koje je podnio

* Op. prev: Ovaj se Psalam nalazi samo u grékome prijevodu (Septuaginti). Pripisuje
se Davidu i izvan je utvrdenoga broja. Kad je David ubio Golijata u jednoj borbi.
Donosimo prijevod s engleskoga:

!Malen sam bio medu bra¢om, najmanji u domu svoga oca.

2Moje su ruke bile orude glazbe, moji su prsti prebirali po harfi.

3] tko ¢e vijesti vratiti mojemu gospodaru; samo sam Jahve, on pozorno slusa.
1Osobno je poslao glasnika i odveo me od ovaca mojega oca; i uljem svojega
pomazanja pomazao me.

SLijepa su moja braca bila, i visoka, a ipak nisu nasli milost kod Gospodina.

5Veé sam ja, ja sam bio poslan u susret tudincu a on me proklinjao svim svojim
idolima.

Ali ja sam isukao mac¢ Sto je bio iza njega: njime sam mu odsjekao glavu i od sinova
Izraelovih uklonio sramotu.
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i koliko je mnogo postradao radi nas. Psalmi 3 i 109 takoder
izlazu zamke i pakosti Zidova te kako ga je Juda Iskariotski
izdao; 21. 50. i 72. psalam prikazuju ga kao suca i navjeséuju
njegov drugi dolazak k nama u tijelu; takoder prikazuju poziv
poganima. Psalam 16 prikazuje njegovo uskrsnuce iz mrtvih,
u tijelu, a 24. i 47. njegovo uzasasce u nebo. U cetiri psalma:
93, 96, 98 1 99, navedene su sve koristi za nas koje proizlaze iz
Spasiteljeve muke.

Takav je dakle karakter Knjige Psalama i takvi nacini na koje
se mogu koristiti, medu kojima jedan broj sluzi za popravljanje
pojedinih dusa, a mnogi, kao Sto sam upravo rekao, pretkazuju
dolazak nasega Spasitelja Isusa Krista u ljudskome obliku. Ali
ne smijemo propustiti da objasnimo zasto ovakve vrste rijeci ne
bi trebalo samo izgovoriti, veé ih treba izraziti kroz melodiju i
pjesmu; jer zapravo postoje neki judi medu nama koji, mada
vjeruju da su te rijeci nadahnute, ipak misle da je razlog Sto se
psalmi pjevaju samo to $to su tako ugodniji uhu! To niposto nije
tocno; Sveto pismo nije namijenjeno da zagolica estetsko nepce,
vec se psalmi pjevaju radi koristi duse. To je tako uglavnom iz dva
razloga. Kao prvo, prikladno je da sveti spisi slave Boga u poeziji,
kao i u prozi, jer su dani slobodniji, manje ograniceni oblici
stiha u kojima psalmi, zajedno s hvalospjevima i odama [Ovo
se vjerojatno odnosi na pjesme u Izlasku 15,1-18, Ponovljenom
zakonu 32,1-43 i Habakuku 3, koje se u Septuaginti nazivaju
ode. Tu se mogu ubrojiti i neke druge starozavjetne pjesme, kao
na primjer Anin hvalospjev i “Benedicite” (blagoslov; spjev koji
je nastao kao dio pjesme troje svete djece u dodatku Danielovoj
knjizi. Benedicite, omnia opera Domini - “Sva djela Gospodnja,
blagoslivljajte Gospodina!” - Op. prev.)] omoguéuju da covjek
pomocu njih, kroz snagu i moc¢ koju posjeduju, izrazi svoju ljubav
prema Bogu. Drugi je razlog jedinstven ucinak $to ga pjevanje
psalama ima na pjevaca. Jer pjevanje psalama zahtijeva takvu
koncentraciju cijelog ¢ovjekovog bica na to Sto radi da su, time,
uobicajeni nesklad njegova uma i prateca tjelesna pometnja
otklonjeni, ba$ kao $to se zvukovi nekoliko flauta, kad su
uskladene, ¢uje kao jedan; tako se vise ni taj covjek ne moze
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naci kako misli dobro a cini zlo, poput Pilata koji govori: “Ja
ne nalazim na njemu nikakve krivnje” [Iv 18,38], a ipak dopusta
Zidovima da ¢ine po svome; niti da Zeli zlo mada nije kadar
ostvariti ga, poput grijeha starjeSina prema Suzani (vidi Dn 13
u prijevodima koji sadrze to poglavlje — op. prev.), ili poput bilo
kojega Covjeka koji se uzdrzava od jednoga grijeha, a Zeli drugi
jednako los. Posve je u redu da melodija tako izrazi na$ unutarnji
duhovni sklad, bas kao Sto rijeci izrazavaju nase misli, jer je sam
Gospodin odredio da se psalmi pjevaju i recitiraju kao napjevi.

Stovie, to bi trebala biti Zelja i radost srca, jer je pisano:
“Veseli li se tko [medu vama] ? Neka pjeva hvalospjev!” [Jak 5,13].
Aima li u rije¢ima neceg ostrog, nepravilnog ili grubog, melodija
¢e to ublaziti kao Sto u nasSoj dusSi tuga postaje laksa dok
pjevamo: “Sto si mi duso klonula i sto jecas u meni?” Kad ovijek
pjeva: “A meni umalo noge ne posrnuse”, priznaje se neuspjeh, a
nada tjera strah pjevanjem: “Gospodin je pomocnik moj; neéu se
bojati. Sto mi moZe uciniti covjek”.

Prema tome, oni koji ne ¢itaju Sveto pismo na ovaj nacin,
to jest, oni koji ne pjevaju boZanske pjesme mudro, ve¢ prosto
ugadaju sebi, zacijelo mogu biti okrivljeni da “ne prilici hvalospjev
ustima gresSnikovim” [Sir 15,9]. Ali oni koji pjevaju onako kako
sam ukazao, tako da melodija rijeci prirodno izvire iz ritma duse
injezina jedinstva s Duhom, pjevaju i jezikom i s razumijevanjem
te su od velike koristi, ne samo sebi ve¢ i onima koji ih Zele
slusati. Tako je bilo kad je David svirao Saulu: ugadao je Bogu
i istodobno izvla¢io iz Saula njegovo ludilo i gnjev te vracao
mir njegovu rastrojenu duhu. Na isti nacin svecenici pjevanjem
pridonose umirivanju ljudskih dusa i pomazu im da se sjedine
s onima koji vode nebeski zbor. Prema tome, kad se psalmi
pjevaju to nije iz puke Zelje za lijepom glazbom vec je to izraz
unutarnjega sklada u dusi, buduci da je tako skladno recitiranje
samo po sebi pokazatelj mirnoga i Cistoga srca. Slaviti Boga
milozvucno na glazbalu, kao $to su dobro ugodena cimbala,
citara ili harfa s deset Zica, predstavlja, kao $to znamo, vanjski
znak da su clanovi tijela i misli srca, poput samih glazbala,
ispravno uskladeni i vodeni, te da svi zajedno Zive i pokrecu
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se po pozivu i dahu Svetoga Duha. Slicno tome, kao Sto je
pisano: “ako Duhom usmrcujete tjelesna djela, Zivjet ¢ete” [Rim
8,13], tako i onaj tko pjeva uskladuje svoju dusu, ispravljajuci
po stupnjevima njezin krivi ritam, tako da se naposljetku, sad
doista prirodna i integrirana, ne boji nicega, vec se spokojna i
slobodna od svih ispraznih mastarija moZe usredotociti na vece
Ceznje i dobre stvari koje imaju doci. Jer dusa koja je dovedena u
red pjevanjem svetih rijeci zaboravlja vlastite nevolje i s radoséu
razmislja samo o onome $to je Kristovo.

Dakle, sine moj, neka onaj tko ¢ita Knjigu psalama shvati
ono $to u njoj piSe posve jednostavno, onako kako ga je Bog
nadahnuo; i neka svatko odabere iz nje, kao iz plodova u vrtu,
ono sto sam vidi da mu je potrebno. Jer smatram da je u rijecima
ove knjige pokriven sav ljudski Zivot, sa svim svojim stanjima i
mislima, te da se nista dodatno ne moze naéi u covjeku. Jer bez
obzira na to Sto trazis, bilo to pokajanje ili ispovijed, pomo¢ u
nevolji i kusnji ili pod progonom, bilo da si osloboden iz zavjera
izamki ili si, naprotiv, tuzan iz bilo kojeg razloga, ili vidi$ sebe
kako napredujes a svoje neprijatelje kako padaju, te zZelis slaviti,
zahvaliti i blagoslivljati Gospodina, bozanski ti psalmi pokazuju
kako da ucinis sve to i, za svaki pojedini slucaj, rijeci koje Zelis
zapisane su tu za tebe i mozes ih izgovoriti kao svoje.

Potrebno nam je ipak jedno upozorenje. Nitko se ne smije dati
nagovoriti, ma kakvim argumentom, da ukrasava psalme vanjskim
poticajima, da vrsi izmjene u njihovu poretku, ili da mijenja same
rijeci. Oni se moraju pjevati u svojoj Cistoj jednostavnosti, bas
onako kako su napisani, kako bi sveti judi koji su nam ih dali,
prepoznajuci svoje rijeci, mogli moliti s nama, i da bi nam se,
Stovise, Sveti Duh koji je govorio po svetima, prepoznajudi iste
rije¢i koje je nadahnuo, mogao pridruziti u toj molitvi. Jer bas
kao Sto su Zivoti svetih ljepsi od svih drugih, tako su i njihove
rije¢i bolje nego Sto bi nase ikad mogle biti, i od daleko su vece
koristi, te namijenjene da ih mozZe izgovoriti samo pravedno srce.
Jer te rijeci koje su ve¢ same po sebi ugodile Bogu, izgovorene,
kao Sto kaze apostol, “osvojise kraljevstva, izvrsisSe pravdu,
postigose obecanja, zatvorise usta lavovima, ugasise Zestinu
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ognja, izbjegose ostrici maca, ozdravise od bolesti, bise junaci
u boju, nagnase u bijeg tude bojne redove. Neke Zene ponovo
primise svoje mrtve zbog uskrsnuéa” [Heb 11,33-36].

Stoga, neka onaj tko moli Psalme ima sigurnu nadu da ce
Bog kroz njih brzo prikloniti uho onome tko je u potrebi. Jer ako
je tko u nevolji, kad ih izgovori, u njima nalazi veliku utjehu;
izdrzi ispit i iskusit ce zastitu od Boga koji uvijek brani one
koji izgovaraju te rijeci. Po njima ce Covjek, takoder, zbaciti
davla i natjerati u bijeg zlotvore. Ako je sagrijeSio, kad ih
upotrijebi pokajat ¢e se; ako nije sagrijesio, radovat ce se jer se
drZi onoga Sto je dostigao [Fil 3,16] i, boreéi se u sili psalama,
pobijedit e. Takav covjek nikad nece biti pokoleban u istini i
opovrgnut ¢e one koji ga pokusaju prevariti i dovesti u zabludu,
a to nam ne obedava ljudski ucitelj veé¢ samo Sveto pismo. Jer
Bog je zapovjedio Mojsiju, kojega je postavio za vodu, da napise
pjesmu [Pnz 31,19] i pouci narod, te da napise Ponovljeni zakon
i da ga uvijek ima u rukama i neprestano razmislja o njegovoj
rijeCi [Pnz 17,18-19], jer je ovo samo po sebi dovoljno, i da
pozove Covjekov um na vrlinu i da pomogne svima koji o njemu
iskreno razmisljaju. Izvjesna je ¢injenica da je JoSua, Nunov sin,
kad je usao u Obecanu zemlju i vidio postrojene Cete pogana
i amorejskih kraljeva udruzenih protiv njega [J$ 8,9], unatoc
svim tim macevima i oruzju procitao narodu Ponovljeni zakon
i podsjetio ih na njegove rijeCi te je onda, tako naoruzavsi
ljude, svladao neprijatelja. Kralj Josija se, takoder, kad je knjiga
pronadena i procitana svima, vise nije bojao neprijatelja [4 Kr
22,8 (2 Kr 22,8)]. I svaki put, kad je Izraelu prijetio rat, Kovceg
u kojemu su ¢uvane ploce Saveza iznoSen je pred mnostvo i bio
je dostatna pomoc protiv svake vojne sile, osim ako je medu
onima koji su ga nosili, ili drugdje medu narodom, postojalo
neko prevladujuce licemjerje ili grijeh; [J$ 3,2; 1 Kr 2—4 (1 Sam
2-4)] jer su vjera i Cestito stanje uma uvijek nuzni Zelimo Li da
Zakon bude ucinkovit saveznik u ispunjenju covjekovih zavjeta.

Starac je jos rekao da je ¢uo od jednoga mudraca da je Izrael
u stara vremena tjerao zloduhe u bijeg samo pomocu citanja
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Svetoga pisma, te da su na isti nacin otkrivali zavjere koje su
ljudi kovali protiv njih.

Iz tog je razloga ukorio kao dostojne najvece osude ljude koji
zanemaruju Pismo dok koriste impresivne rijeci iz drugih izvora
za potrebe takozvanog egzorcizma [Dj 19,13-16]. Rekao je da se
oni koji tako Cine igraju svetim rije¢ima, te da time nude sebe
zlodusima, kao $to su to ¢inili oni Zidovi koji su na taj nacin
pokusali istjerati zloduha iz Covjeka u Efezu. S druge pak strane,
zlodusi se boje rijeci svetih ljudi i ne mogu ih podnijeti; jer je
sam Gospodin u rije¢ima Pisma i on je taj kojega oni ne mogu
podnijeti, kao Sto su pokazali kad su vapili Kristu: “Jesi [i dosao
ovamo da nas mucis prije vremena?” [Lk 8,28; Mt 8,29] Na isti je
nacin Pavao zapovijedao necistim duhovima [Dj 16,18] i zlodusi
su se pokoravali ucenicima [Lk 10,17]. Gospodnja je ruka bila
i na proroku Elizeju i on je prorokovao o vodi trima kraljevima
kad je glazbenik pjevao i svirao prema njegovoj naredbi [4 Kr
3,15 (2 Kr 3,15)]. Tako je i danas s nama: ako netko ima u srcu
interes onih koji stradaju, neka koristi ove rijeci i pomodi e im,
a istodobno i dokazati da je njegova vlastita vjera istinita i jaka,
a Bog ¢e, vidjevsi to, podariti molitelju savrSeno zdravlje. Dobro
je to znao sveti psalmist kad je u Psalmu 19 rekao: “UZivat ¢u u
pravilima tvojim, rijeci tvojih necu zaboravit”; i opet “Tvoje su mi
naredbe pjesma u zemlji kojom putujem”. Jer su tim rijecima svi
oni postizali svoje spasenje govoreci: “Da nije tvoj Zakon uZivanje
moje, propao bih u nevolji svojoj”. Pavao je takoder krijepio svoga
ucenika sli¢nim rijec¢ima, govoreéi: “Vrsi ove duznosti, sav im se
posveti, da tvoj napredak postane ocit svima” [1 Tim 4,15].

Tako ¢e$ i ti, Marceline, kad razmisljas o psalmima i ¢itas ih
razborito, uz vodstvo Svetoga Duha, dokuciti znacenje svakog od
njih, bas onako kako Zelis. I stremit ¢es$ ka tome da podrazavas
Zivot bogonosnih svetih koji su ih u pocetku izgovorili.
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Psalmi u kojima se proklinje

Kako shvatiti Psalam 58 s molitvom Bogu da polomi zube
neprijateljima (r 6 ) i izrazenom Zeljom psalmista da pravednici
operu noge u krvi zlotvora (r 10 “)? Ili Psalam 109 s molitvom
da Bog udini da djeca opakoga postanu siro¢ad a njegova zena
udovica (r 9)? I Sto je s autorom Psalma 137 koji se raduje na
pomisao da babilonska dojenc¢ad budu smrskana o stijenu (r 9)?
Kako ove psalme pomiriti s Isusovim ucenjem da covjek treba
ljubiti svoje neprijatelje i prastati im?

Ovdje treba uzeti u obzir nekoliko stvari. Prvo, moramo imati
na umu da su to molitve za bozansku pravdu a ne ljudska omraza.®
Molitelji traze od Boga da izravno djeluje; ne traze silu da preuzmu
stvari u svoje ruke i osobno budu u stanju kazniti svoje neprijatelje,
niti im je kad dana dozvola za t0.* U tim molitvama psalmisti
izlijevaju svoju bol, gnjev i ozlojedenost. Ton ukazuje na uzas
s kojim su se suocili.'® Zbog straha u koji nas uvode, u stanju
smo osjetiti djeli¢ ocaja koji je proizveo te rije¢i. No psalmisti
ne kriju te manje “plemenite” osjecaje od nas, a Bog ih je, u
svojoj suverenosti, nadahnuo da ih zabiljeze za nase dobro. Medu
lekcijama koje mozemo nauditi iz njihova ukljucenja u kanon jest
Cinjenica da je Boga teze Sokirati nego nas, da on gleda iza rijedi,
u srce molitelja, te da je zZalostan zbog svih nasih Zalosti.'”! Stoga
mu je ugodno kad njegov narod u potpunosti izlije svoje srce pred
njim. Pored toga, treba primijetiti da se prastanje neprijateljima i
stjecanje Bozjeg gledista ne nalaze u prikrivanju tih emocija veé
u priznanju Bogu da one postoje, $to autori ovih psalama i ¢ine.!?
Kao sto pise Bonhoelfer: “Mnogo bi znacilo kad bismo naudili da se
moramo zarko moliti u takvoj nevolji te da onaj tko povjeri osvetu
Bogu odbacuje svaku pomisao da se sam sveti”.!%

Radovati se propasti neprijatelja takoder nije strogo starozavjetni
osjecaj. Pad Babilona u Otkrivenju 18, na primjer, sadrzi jezik koji
podsjeca na spomenute psalme.!* Isus je poucio svoje ucenike da
prokunu gradove koji ih ne prime (Mt 10,14). Osobno je pozvao
osudu na Betsaidu i Kafarnaum (Mt 11,21-24). Pavao je proglasio
prokletstvo nad svakim tko ne ljubi Gospodina (1 Kor 16,22) i
svakim tko propovijeda nekog drugog Isusa (Gal 1,8-9). Mucenici
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u nebu vape za osvetom nad onima koji su ih ubili (Otk 6,9-10).
Stoga, Zelja za pravdom nije strogo odraz manje milostive naravi
Staroga zavjeta ispravljene objavom Krista.

Psalmi u kojima se proklinje poti¢u ¢itatelja da se poistovijeti s
potlacenima i stradalnicima, ¢ak i ako osobno zivi posve udobno.!%
Pozivaju nas da se molimo u ime drugih, jer u nama bude svijest
o opacini koja je u svijetu. Oni ne moraju, kako nas podsjeca Tate,
biti nasa molitva u ovome trenutku, ali jesu molitva nase brace i
sestara koje gaze ljudi i sile izvan njihove kontrole.!® Krsc¢anska je
crkva dugo gledala na ove psalme kao na Kristove molitve u ime
stradalnika i potrebitih. Bonhoeffer je ozivio ovu staru tradiciju u
svojoj malenoj knjizi Psalms: Prayer Book of the Bible (“Psalmi:
Molitvena knjiga Biblije”)!"” te u svojoj propovijedi o Psalmu 58.1%
Utjelovljeni Bozji Sin koji poznaje sve nase slabosti u stanju je
stati umjesto nas pred Boga i moliti ove molitve u nase ime. Stoga
su one uistinu nase, bas kao i njegove.!® Kao savrseni Bozji Sin
on je kadar moliti te molitve bez krivice, sto mi ne mozemo jer
smo podlozni podsjecanju na vlastitu krivicu i na to da se cesto
ponasamo poput onih protiv kojih se molimo. Stoga, ovi psalmi
mogu u nama probuditi izoStrenu svijest o vlastitim zZestokim
grijesima i mrznji prema drugima te o nasoj potrebi za priznanjem
i pokajanjem.!?

Propovjednik

Suoceni sa stvarno$cu zZivota u svijetu razorenom posljedicama
pada, u iskuSenju smo krenuti u jednom od dva smjera: ka laznom
optimizmu ili beznadnom pesimizmu. Ne bi bilo tesko navesti
primjere ni jednoga ni drugoga ali to nije svrha ovog proucavanja.
Knjiga propovjednika je napisana kako bi se suprotstavile obje ove
krajnosti te kako bi nam dala izbalansiran biblijski svjetonazor.
Ova knjiga vraca Covjeka u stvarnost.

Mnogi su zbunjeni kad im kazem da je Propovjednik vjerojatno
moja omiljena knjiga u Bibliji. Obrve se podizu ¢ak i vise kad

.....

knjiga u Pismu. Nazalost, mislim takoder da je Propovjednik
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strahovito krivo shvacen te da bibli¢ari nisu uvijek s njim dobro
postupali.!!!

Svrha je Propovjednika da podsjeti Bozju djecu da ¢e zasigurno
biti razocarani budu li trazili da ovaj zivot ima smisla. Vaga nije
uvijek izbalansirana, ispravno ne nadjacava svaki put, a pravednost
nije uvijek nagradena. Govoredi iskreno i bez uvijanja, pisac
Propovjednika kaze nam: “Naviknite se na to. To znaci Zivjeti u
palome svijetu”.

Pazljivo proucavanje ove knjige otkriva ¢injenicu da u njoj od
pocetka do kraja postoji odjek Postanka 3. Mozda bi zgodan naslov
za nju bio: “Zivot u palome svijetu”. Njezin je autor nemilosrdno
iskren — mozda i vise nego Sto smo navikli. Skida nam ruzicaste
naocale kroz koje Cesto promatramo Zivot, gleda nas u o¢i i kaze:
“Vratite se u stvarnost. Zivot je ovakav zbog pada. Inzistirate li
na tome da on ima smisla te da pruza ispunjenje koje trebate, ili
cete pobjedi u lazni optimizam koji zanemaruje stvarnost ili ¢ete
pasti u ocaj”.

Na podrucju krscanskoga progona mogli bismo pitati autora
Propovjednika: “Zar ne bismo trebali biti Sokirani kad vidimo
pokolj kr§éana?” On bi odgovorio: “Naravno”.

“Trebamo li biti ljuti?” Dal!

“Trebamo li §to udiniti glede toga?” Trebamo. Po svaku cijenu!

“Ali, trebamo li biti iznenadeni?” Ne. Cak i mi, kao kriéani,
zivimo kao pala ljudska bi¢a u palome svijetu. Stoga se izopaceno
ponasanje moze ocCekivati.

Izreke

Izreke takoder biljeze da pravednici mogu ocekivati stradanje i
progon. U 29,10 piSe: Krvopije mrze poStenoga, a pravednici
mu se za Zivot brinu. Derek Kidner primjecuje da je mjesavina
imenica u mnozini (pravednici) i jednini (postenoga) hebrejski
idiom koji znaci “svaki pojedini”.!? Nije sigurno biti pravedan i
posSten u svijetu koji je u pobuni protiv Boga, kao Sto ¢e Novi
zavjet jasnije pokazati.
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Znacajan doprinos raspravi o progonu i ucenistvu jest koncept
da pojedinci, prema Izrekama, imaju prava koja je Bozji narod
pozvan braniti i podrzati. U 29,7 kaze se: Pravednik razumije
pravo malenih, a opaki ne shvaca spoznaju, a u 31,4-5 kraljeve i
vode se poucava da ostanu trijezni, da u picu ne zaborave zakona
i prevrnu pravo nevoljnicima. U 31,8-9 ¢itamo:

Otvaraj usta svoja za nijemoga

i za pravo sviju nesretnika Sto propadaju.
Otvaraj usta svoja, sudi pravedno

i pribavi pravo siromahu i nevoljniku.

Koja su to prava? Stari zavjet obiluje uputama na koji nacin
je drustvo duzno, pod Bozjim vodstvom, postupati prema svojim
suosjecanje za prakticnu pomoc, obranu i pravdu. Ta je prava
ustanovio Bog i imaju ih svi koji su stvoreni na njegovu sliku.!!?
Mi, kao ¢lanovi Bozje obitelji znamo da nas Bog nije zaboravio, te
da je s nama sklopio savez i obecao da nas nikad neée napustiti.
Bog nam se obvezao. Bududi da smo primili takvu milost, od nas
se ocekuje da je pokazemo i drugima te da se i mi obvezemo njima.
U Bozjemu je Zakonu pohranjeno da ljubimo svoje neprijatelje
kao same sebe i da ne ¢inimo nepravdu. Bozji narod ocituje Bozju
ljubav u zajednici samo onda kad drugima pokazuje njegovu ljubav
prema ljudima podrzavajuci i energi¢no promicudi njihova, od
Boga dana prava, i kad poziva na njihovo poStovanje jer pripadaju
nositeljima njegova lika.

Drzava je, isto tako, pod bozanskom obvezom. Zadatak je
drzave, njezin razlog postojanja, raison d’étre (ir.), kako to kaze
Jiingel,''* racionalno definiran u Barmenovoj teoloskoj deklaraciji
kao “odrzavanje pravde i mira... u ovome, jos uvijek neotkupljenome
svijetu”.1® Osvrcéudi se na to, Jiilngel napominje da su “pravda i
mir” na koje se ovdje upucuje:

...dobra u jo$ uvijek neotkupljenome svijetu koja su nuzna
za ljudski i zajednicki Zivot, ali koja su o€ito ugrozena i mora
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ih se posebno zastititi. Kad ta briga za mir i pravdu ne bi
bila nuzna, tad bi mir i pravda u jo$ uvijek neotkupljenome
svijetu postojali bez da se spominju i drzava uopce ne bi
bila potrebna. No za mir i pravdu mora se izri¢ito pobrinuti,
jer su oni u ljudskome suzivotu neprestano ugrozeni samim
suzivotom”.!16

BARMENOVA TEOLOSKA DEKLARACIJA

4

1. “Ja sam put, istina i Zivot... Nitko ne dolazi k Ocu osim po meni
(Iv 14,6). “Zaista, zaista, kazem vam: tko u ovcinjak ne ulazi na
vrata, ve€ se uspinje na drugome mjestu, on je lopov i razbojnik...
Ja sam vrata. Tko ude kroza me, spasit ¢e se” (Iv 10,1.9).

Isus Krist, onako kako nam je posvjedocen u Svetome
pismu, jedna je Bozja Rijec koju moramo cuti, u koju se
moramo pouzdati i kojoj moramo biti poslusni u Zivotu i smrti.

Odbacujemo lazan nauk da je crkva mogla i trebala prepoznati
kao izvor svoga proglasa, osim ove jedne Bozje Rijeci, neke druge
dogadaje, sile, povijesne licnosti i istine, kao BoZje otkrivenje.

2. “Po njemu ste vi u Kristu Isusu, koji nam postade mudrost od
Boga, pravednost, posvecenje i otkupljenje” (1 Kor 1,30).

Kao Sto je Isus Krist BoZja umirujuca objava oprostenja
svih nasih grijeha, tako je, s jednakom ozbiljnoscu, i Bozja
snazna objava da on polaze sva prava na nas cijeli Zivot. Po
njemu nam dolazi radosno oslobodenje od bezboznih spona
ovoga svijeta za slobodno, zahvalno sluzenje njegovim
stvorenjima.

Odbacujemo lazan nauk da mogu postojati podrucja u naSem
zivotu u kojima neéemo pripadati Isusu Kristu ve¢ drugim
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gospodarima; podrucja u kojima nam nece trebati opravdanije i
posvecenje po njemu.

3. “Naprotiv, provodimo u zivot istinu u ljubavi i tako uc¢inimo
da sve uraste u njega koji je glava, u Krista: od koga cijelo
tijelo — skupa povezano i skupa drZzano... ostvaruje svoj rast...”
(Ef 4,15 s.).

Krscanska je crkva zajednica brace u kojoj je, u Rijeci i
sakramentu, po Svetome Duhu, Isus Krist nazocan i djeluje
kao Gospodin. Crkva, i svojom vjerom i poslusnoscu, i svojom
porukom i zapovijedi, mora svjedociti usred greSnoga svijeta
kao crkva pomilovanih gresnika koja pripada samo njemu i Zivi
i moze Zivjeti samo kroz njegovu utjehu i vodstvo, ocekujuci
njegov dolazak.

Odbacujemo lazan nauk da je crkvi dopusteno predati svoju
poruku i zapovijed u onakvom obliku kakav sama pozeli ili da se
moze mijenjati u skladu s prevladujuc¢im ideoloskim i politickim
uvjerenjima odredenog razdoblja.

4. “Inate da vladari naroda okrutno postupaju s njima, i da se
velikasi sluze svojom vlaséu protiv njih. Neka ne bude tako medu
vama! Naprotiv, tko Zeli biti velik medu vama, neka bude vas
posluznik!” (Mt 20,25 s.).

Razliciti polozaji u crkvi ne daju osnovu za gospodarenje
nad drugima ve€ za sluzbu koja je povjerena cijeloj zajednici
i koju je duzna provesti.

Odbacujemo lazan nauk da crkvi, osim sluzbe, moze i treba
biti dopusteno da sama odredi ili da dopusti da joj vlasti odrede
posebne vode [Fuhrer] koje odgovaraju njima.

5. “Boga se bojte, kralja castite!” (1 Pt 2,17).

Pismo nam kaze da drzava, po Bozjem imenovanju, u
ovome jos uvijek neotkupljenom svijetu u kojemu se nalazi i
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crkva, ima zadatak da odrzava pravdu i mir toliko koliko je to
moguce ljudskome razboru i sposobnostima, pomocu prijetnji
i primjene sile. Crkva sa zahvalnoSéu i postovanjem prema
Bogu priznaje korist od tog, njegovog, imenovanja. To skrece
paznju na Bozje kraljevstvo [Reich], njegove zapovijedi i
pravdu, te s tim i na odgovornost onih koji vladaju i onih nad
kojima se vlada. Na taj se nacin pouzdaje i pokorava sili Rijeci
po kojoj Bog sve drzi i podupire.

Odbacujemo lazan nauk da osim svoga posebnog poslanja
drzava treba i moze postati jedino i potpuno uredenje ljudskoga
Zivota te tako ispuniti i poziv crkve.

Odbacujemo lazan nauk da osim svoga posebnog poslanja
crkva treba i moZe preuzeti na sebe narav, zadatke i dignitet koji
pripadaju drzavi te tako i sama postati drzavni organ.

6. “Ja sam s vama u sve vrijeme do svrsetka svijeta” (Mt 28,20).
“Rije¢ Bozja nije okovana” (2 Tim 2,9).

Poslanje crkve, koje je temelj njezine slobode, sastoji se u
sljedeéem: ona stoji na Kristovu mjestu, u sluzbi njegove Rijeci
idjela, da prenese ljudima, propovijedanjem i sakramentom,
poruku Bozje besplatne milosti.

Odbacujemo lazan nauk da crkva moze ljudskom tastinom
staviti Gospodnju Rijec i djelo u sluzbu samoizabranih Zelja,
ciljeva i nakana.

Ispovjedni* Koncil Njemacke evandeoske crkve objavljuje da
u priznavanju ovih istina i odbacivanju zabluda vidi neophodan
teoloski temelj za Njemacku evandeosku crkvu kao konfederaciju
Ispovjednih Crkava. On poziva sve koji mogu stati na stranu
njegove deklaracije, da budu svjesni ovih teoloskih zaklju¢aka u
svim svojim odlukama koje se ticu crkve i drzave. Apelira na sve
zainteresirane da se vrate jedinstvu, nadi i [jubavi.

Verbum Dei manet in aeternum**.

* Ispovjedna Crkva je bila krscanski pokret otpora nacistickom rezimu u Njemackoj.
Osnovana je 1933. godine u vrijeme pritisaka koji su vrSeni na protestantske crkve da
se spoje u Njemacku Crkvu Rajha, ¢iji je zadatak bio propagiranje nacizma. — op. prev.

** Verbum Dei manet in aeternum — lat. “Rije¢ Bozja stoji zauvijek”; vidi Mk 13,31 —
op. prev.
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OVAKO GOVORI JAHVE:
UVOD IZ PROROCKIH KNJIGA

Izaija

Ranije smo ve¢ govorili o tome kako je stradanje Bozjega naroda
u Svetome pismu opisano kao rezultat: 1) kazne za grijeh, 2)
odgoja stegom u svrhu usavrsavanja i obrazovanja i 3) ¢oviekova
odnosa sa zivim Bogom i vjernosti njemu.

Prorok Izaija je usredotoCen na cetvrtu dimenziju koncepta
stradanja, predstavljenog u Postanku 3,14, koji se temelji na
trecem: na ispunjavanju Bozje nakane.

[zaijino je proroc¢anstvo pokazalo stradanje kao metodu koju Bog
koristi kako bi ispunio svoju nakanu za svijet. Zapravo je prikazano
da je to Bozji primarni nacin ispunjavanja njegova htijenja da
obnovi svoja stvorenja. RjeSenje za problem stradanja, boli i smrti,
nalazi se, paradoksalno, u stradanju, boli i samopozrtvovanju do
same smrti.'"’

U Izaijinu izvjeSéu upoznajemo Osobu koja je bila
pozvana zivjeti zivot stradanja i poniznosti; on nije bio
pozvan umrijeti za svoje grijehe — jer ih nije imao — ved za
grijehe drugih i njihovo spasenje od strasnih posljedica tih
grijeha. Sluga je bio pozvan dragovoljno prihvatiti stradanje
i smrt za druge, primivsi jamstvo da ¢e biti uvelike nagraden
kad bude vidio rezultat patnje svoje duse (53,11); takoder
¢e biti uzvisen na mjesto najvise pocasti.!'®

Ovo otkrivenje stradanja kao metode koju Bog koristi u
postupanju prema covjeCanstvu i rjeSavanju njegova osnovnog
problema, “postalo je najznacajnija i sustinska ideja judeo-krscanske
viere”."9 U poglavljima 40—66, Izaija nam predstavlja lik kojeg
naziva Bozji Sluga po kojemu ¢e Bog ostvariti svoju nakanu.

Ako bismo se posvetili iscrpnome proucavanju potankosti [zaijina
prorocanstva, to bi nas odvelo izvan opsega ovog istrazivanja.
Dovoljno je napomenuti da je Bog izabrao ispuniti svoju nakanu
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izricito kroz stradanje i samopozrtvovanje; uistinu, on nema druge
metode osim one koju je upotrijebio kroz svoga postradalog Slugu.
A Izaija otkriva da ce oni koji budu slijedili toga Slugu i sami biti
pozvani na zivot stradanja i samopozrtvovanja. Ton primjecuje:

Bozji poseban Sluga izvrsit ¢e tu nakanu, ali on ce
biti samo zacetnik, prvi u nizu i pionir, jer je ostatak
Bozjega naroda pozvan slijediti Slugu, nasljedovati ga i
nastaviti njegovu sluzbu, koristeci iste metode stradanja i
samopozrtvovanja.!?

U 50,6-7 Izaija prvi put objavljuje ponizavanje i stradanje kroz
koje c¢e proci nevini Bozji Sluga. U desetome retku naglasak se
premjesta na one koji se boje Boga te slusaju Slugu i pokoravaju se
njegovu glasu. No, iako se boje Boga i poslusni su glasu istinitoga
Bozjeg Sluge, hodaju u tami i nemaju svjetla. Young kaze da
se rije¢ koja je ovdje upotrijebljena za “hodati” ne odnosi na
proslost, prije njihova pouzdanja, ve¢ na sadasnje stanje u kojemu
se nalaze.'?! Usred tako beznadne i obeshrabrujuce situacije,
sljedbenik Sluge treba se pouzdati u Gospodina koji ga ne moze
napustiti ni prevariti.'?> Young objasnjava:

Stoga oni koji se boje Boga i slusaju glas njegova istinitog
Sluge ipak mogu biti u tami. Poput samoga Sluge, i oni
moraju biti podvrgnuti patnji i slijediti svoga Gospodina kroz
boli, smrt i pakao kako bi stigli u nebeski grad. U ovome
¢e svijetu imati nevolje; ali Sluga je pobijedio svijet, i oni
imaju samo jedno pribjeziSte: pouzdati se u Gospodina koji
im se objavio u svojim putovima i djelima te se osloniti na
svoga Boga koji ih nikad nece iznevjeriti.!?

Ton kaze da se Izaija 50,11 takoder odnosi na stradanje kroz koje
¢e morati proci sluge Gospodnjega Sluge.!?* Medutim, Youngova
zamisao da je gramaticki naglasak na ¢injenici da vatra pripada
onima koji je pale (idite u plamenove ognja svojega) a Zeravica
onima koji je raspiruju (i u Zeravu koju raspiriste) odvodi me
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od Tonova tumacenja, ma kako privlacno ono moglo biti.!?> Sklon
sam ovaj redak vidjeti kao opis kazne Sto ceka one koji progone
Slugu i njegove sluge. Unistenje koje spremaju za Gospodnjega
Slugu postaje njihovo.!?

Ovo, medutim, ne oduzima nista od Tonove tvrdnje da je od 50,10
do 52,13, kad se ponovno govori o Gospodnjem Slugi, cjelokupni
naglasak toga ulomka na stanju onih koji ¢e ga slijediti.'*” Usred
takve tame, Bog ce uspostaviti svoj Zakon i pravdu kao svjetlo
narodima (51,4). Utjesit ce svoj narod (51,3.12), iako ¢e se Ciniti
da su malobrojni u neprijateljskome svijetu. Bog ih potice u 51,2
da pogledaju Abrahama i Saru, da se prisjete kako je Bog uzeo
dvoje ljudi i pretvorio ih u narod. Unato¢ otporu i sramoti, Jahve
ih ohrabruje da se ne boje ljudske poruge i uvreda (51,7). Bas kao
Sto ¢e neprijatelji Sluge propasti (50,9), tako ce biti i s onima koji
ruze Bozji narod (51,8). Ton piSe:

Vazino je da je neposredno prije nego Sto ¢e Bog dati
ovu poruku svojim slugama, sam Sluga objavio da on nije
ustuknuo pred udarcima ni pred sramom i poniZzenjem. Sada
je red na slugama da produ kroz isti postupak za istu vrstu
sluzbe.!?®

Umjesto da se usredotoce na svoje slabosti, narod se potice
da gleda na silu Boga koji moze pustinju pretvoriti u plodno tlo
(51,3.13.15). Bog stavlja svoje rije¢i u njihova usta, krije ih u
sjeni svoje ruke i naziva ih svojim narodom (51,16). Ipak ce trpjeti
nevolje (51,17-21), ali ¢e s vremenom Bog uzeti od Izraela pehar
svoga gnjeva i staviti ga u ruke onih koji su ga muéili (51,22-23).
Kad bude obnovio srecu svoga naroda (52,1-6), poslat c¢e glasnike
da objave njihovo oslobodenje (52,7-12). Izaija 52,13—53,12 vraca
se na temu Sluge koji strada, pokazujuci jos slikovitije da c¢e on,
kroz svoju muku i smrt, ostvariti Bozju nakanu pomirenja svijeta
sa sobom.
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Jeremija

Nijedan Bozji sluga nije se suocio s progonom u takvoj mjeri
u kakvoj se morao suoditi Jeremija. Pozvan u proroc¢ku sluzbu
trinaeste godine kraljevanja judejskoga kralja JoSije, Jeremija je
poceo svoju sluzbu vjerojatno kad mu je bilo oko 18 godina, u
vrijeme kad je vjerska reformacija upravo pocinjala.'?®

Prvih dvadeset godina sluzbe svjedocio je izvanrednoj vjerskoj
slobodi u svome narodu. Zemlja je bila puna proroka koji su
objavljivali ono $to su nazivali “rije¢ Jahvina”. Ali oStrom
Jeremijinom oku nije promaklo da je veéi dio reforme bio samo
vanjski i da se ticao oblika Stovanja. Sam je Jahve rekao svome
proroku da mu se Judeja nije vratila svim srcem, vec prijetvorno
(3,10).

Dok je propovijedao pokajanje i upozoravao narod na to sto
ih ceka ne vrate li se iskreno Jahvi, ne nalazimo zabiljeZzeno da
se Jeremija suocavao s protivljenjem tijekom Josijine vladavine.

Josijina je smrt oznadila pocCetak kraja juznoga kraljevstva,
mada ¢e Jeruzalem ostati prijestolnica Judeje jo$ dvadeset i dvije
godine. U 2 Ljetopisa 35,25 citamo da je Jeremija tugovao za
Josijom.

Prijestolje je naslijedio Joahaz, Josijin sin, ali njegova je
vladavina trajala svega tri mjeseca prije nego §to je egipatski
kralj Neko napao Judeju, zarobio ga i zamijenio njegovim bratom
Jojakimom. Jojakim je bio nemilosrdan, opak covjek, koji je vladao
jedanaest godina. Vedina je Jeremijine poruke napisana tijekom
te vladavine.

Kako je Jeremija nastavio propovijedati poruku pokajanja
koju mu je Bog dao, gotovo odmah nakon Jojakimova uspinjanja
na prijestolje pocele su se kovati zavjere protiv njegova Zivota.
Prvo su se ljudi iz njegova rodnog mjesta, Anatota, predgrada
Jeruzalema, urotili da ga ubiju (11,18-23). Kad mu je Jahve otkrio
njihovu zavjeru, Jeremija se ogorceno pozalio: A ja bijah kao
jagnje krotko Sto ga vode na klanje i ne slutih da protiv mene
snuju pakosne naume. “Unistimo drvo jos snazno, iskorijenimo
ga iz zemlje Zivih, da mu se ime nikad vise ne spominje!”
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Jeremija postavlja pitanje koje, kako se ¢ini, ponajvise zbunjuje
biblijske pisce: Zasto opaki napreduju dok Bozji vjerni narod
strada? (12,1). Jahve mu odgovora da je to samo blagi pocetak.

Ako s pjesacima tréeci sustaje$, kako ces se s konjima
utrkivati? Kad ni u mirnoj zemlji nema$ uzdanja, kako
ce$ onda kroz gustare jordanske? (12,5)

Drugim rijec¢ima: “Jo$ ti nista nisi vidio, Jeremija. Sacekaj da
stvari postanu doista lose. Izdala su te tvoja braca, tvoja obitelj
te je izdala” (12,6).

Utrku s konjima nije trebalo dugo ¢ekati. Jeremija je primio
zapovijed da ide propovijedati u Jeruzalem. Kad je to ucinio,
vjerski su se vode okrenuli protiv njega, bududi da je osudio krivo
naucavanje i licemjerje svecenika i proroka.

Naposljetku ga je, kako ¢itamo u 20,1-3, vrhovni nadzornik
Jahvina Doma dao zatvoriti, batinati i baciti ga u klade. Kako je
i sam potjecao iz sveceni¢kog doma (1,1), mora da mu je bilo
posebno tesko gledati kako vjerski vode ustaju protiv njega.

Znakovito je da Jeremija, nakon §to ga je Pashur, vrhovni
nadzornik Hrama, oslobodio iz klada, ne govori ni jednu rije¢ o
tjelesnoj neugodi koju je pretrpio. Umjesto toga, govori o poruzi
koja se srucila na njega, a mi mozemo samo zamisliti kako su mu
se najbolji ljudi iz Judeje, koji su jo$ uvijek dolazili u Hram na
bogosluzje, rugali dok je poput kakvog zlodinca sjedio u kladama
kraj puta. On kaze: A sada sam svima na podsmijeh iz dana u
dan, svatko me ismijava (20,7) i O, zasto izadoh iz majéina
krila? Da vidim jad i nevolju i u sramoti da dokoncam dane
(20,18).

Ono $to je ruganje Cinilo jo$ tezim za podnijeti jest ¢injenica
da je bilo nezasluzeno. Doslo je na njega jer je propovijedao Bozju
rije¢. On se zali: Doista, rijec mi Jahvina postade na ruglo i
podsmijeh povazdan (20,8).

A kako je pretkazana nesreca sporo dolazila, ljudi su ga ismijavali
i govorili: Gdje je rije¢ Jahvina? Neka se ispuni! (17,15). Zvali
su ga ludakom i sumanutim dudevno poremecéenim ¢ovjekom. Cak
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i nakon §to su se njegova pretkazanja pocela ispunjavati, i dalje
su ga optuzivali da je ludak koji se gradi prorokom (29,26-27).

Jeremija je ipak nastavio propovijedati svoju poruku, osobito
protiv vjerskih voda koji su zavodili narod na stranputicu. U
poglavlju 26 citamo da se, dok je ponovno pozivao narod na
pokajanje, protiv njega skupila svjetina pod vodstvom svecenika i
proroka i pozivala na njegovu smrt. Judejske su starjesine ¢uli za
metez i dosli vidjeti $to se dogada. Svedenici i proroci su inzistirali
da se Jeremija pogubi jer je prorokovao protiv Jeruzalema i Hrama.
Kad je Jeremija branio svoju poruku tvrdedi da je dosla od Jahve
te da je prorokovao iz velike brige i duboke ljubavi prema gradu,
starjeSine su se slozili da nije ucinio niSta $to bi zavrijedilo smrt.
Ovo je bilo potvrdeno kad su neki medu njima podsjetili narod da
je Mihej prorokovao prakticki istu poruku stotinu godina ranije, a
da ga kralj Ezekija nije osudio na smrt.

Ovaj je argument pokolebao ionako prevrtljivu svjetinu i
sacuvao Jeremiju od gnjeva vjerskih voda, poslije cega je pusten
na slobodu neozlijeden.

Medutim, kako citamo u 26,20-23, jedan drugi prorok, Urija
iz Kirjat Jearima nije bio te srece. Urija je propovijedao prakticki
istu poruku kao Jeremija, zbog Cega je morao bjezati u Egipat
kamo su ga progonili Jojakimovi ljudi, koji su ga uhvatili, vratili
u Jeruzalem i pogubili.

Sve vrijeme Jojakimove vladavine Jeremija je trpio utamnicenja,
poniZavanja, mucenja i prijetnje. Cetrdeset je godina slomljena
srca gledao kako narod odbija cuti njegovu poruku. A nije bas da
su Judejci bili bezvjeran narod. Bilo je upravo suprotno. Ponosili
su se svojim Hramom. Bili su uvjereni da Jeruzalem ne moze pasti
neprijateljima u ruke jer je u njemu bio Hram. Zeljno su slugali
proroke koji su navijestali poruke mira i blagostanja, Bozje ljubavi
i naklonosti. Ali Jeremiju su progonili i odbacili.

Vjerojatno je bio u kusnji odustati od svoje prorocke sluzbe.
Izdaja obitelji, odbacivanje sunarodnjaka, mrznja svedenika i
proroka, neprijateljstvo knezova, sve je to skupa moralo biti stalni
izvor obeshrabrenja.
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Mora da se cesto, poput Martina Luthera, pitao: “Jesi li ti jedini
mudar?” Bududi da mu se suprotstavljalo tako mnogo ljudi i toliko
velikasa, mora da je posumnjao i obeshrabrio se. Kad je vidio kako
sve njegove rije¢i padaju na zemlju te da svojim propovijedanjem,
kako se ¢inilo, ne postize nista, doista je zadivljujuce $to nije
prosto digao ruke i rekao: “Kakva korist?”130

Zasto je nastavio?!?!

1. Od samoga pocetka svoje sluzbe znao je da ¢e njegova poruka
naici na otpor (1,18-19).

2. U isto vrijeme, Bog mu je obecao da ce biti s njim: “Jer ja sam
s tobom da te izbavim,” rije¢ je Jahvina (1,19). Godinama
kasnije, potvrdio je ovo obedanje: Ja sam s tobom da te spasim
i izbavim (15,20). BoZja nazo¢nost i njegovo obecanje da nikad
nece napustiti svoj narod, izvor je njihova ohrabrenja, utjehe i
snage usred progona i odbacivanja. Znaju da nisu zaboravljeni.

3. Jeremija je bio uvjeren da propovijeda BozZju rije¢. Na samome
pocetku svoje sluzbe, primio je zapovijed: Idi k onima kojima
te Saljem i reci sve ono Sto cu ti narediti (1,7). Na svoju
poruku upucuje kao na Bozju rije¢ (1,4.11.13; 7,1; 9,20 ©19;
10,1; 11,1; 14,1-17; 16,1; 17,20, 18,1.5; 19,3; 21,11, 25,3; 27,1;
28,12; itd.). I poput ostalih proroka Cesto pocinje svoju poruku
izrazima: “Ovako govori Jahve”, “Rije¢ je Jahvina” ili “Jahve
mi rece” (1,14; 2,5.19.22; 3,1.6.10.12.14; 4,3.9.27; 6,9; itd.).
Znao je da kad su ljudi odbacili njegovu poruku i sluzbu, u
konacénici nisu odbacili njega ve¢ Boga.

4. Jeremiju je vodila snazna ljubav prema njegovu narodu. Znao je
da dolazi unistenje. Plakao je za njima (9,1 ®2; 13,17; 14,17;
Tuzaljke 2,11; 3,48) i molio se za njih (14,17-22). U 17,16 kaze
da se, unato¢ njihovu odbacivanju, ne zatezah ici za tobom
kao pastir, i dana Zalosnoga ne Zeljeh, ti zna$ (Danicic).
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Tako je, bez obzira na odbacivanje, progon i poniZenja, Jeremija
vijerno nastavio sluziti Bogu Cetrdeset godina. Neka bi se moglo
reci za svakog od nas da i mi slijedimo Boga s takvom predanoscu
i zarom. Kad se poput Jeremije nademo u kusnji da izbjegnemo
cijenu poslusnosti Bogu, neka nas opomenu njegove rijeci: / rekoh
u sebi: necu viSe na nj misliti niti cu govoriti u njegovo ime.
Al tad mi u srcu bi kao rasplamtjeli oganj, zapretan u kostima
mojim: uzalud se trudih da izdrZim, ne mogoh vise (20,9).

Daniel

Knjiga proroka Daniela daje i teolosko objasnjenje i praktican
primjer o pozivu na stradanje cesto upucenom onima koji slijede
Boga, u cilju otkrivanja njegove nakane kroz povijest.

Od prvoga su poglavlja Daniel i njegova tri prijatelja bili suoceni
s izborom: hoce li dovesti u pitanje svoja uvjerenja i prihvatiti
obicaje kraljevskoga dvora, ili ¢e ostati vjerni vjeri svojih otaca i
Bozjem Zakonu?

Odluka nije donesena bez razmatranja strasnih posljedica:
riskirali su zivot, i svoj i drugih ljudi, radi svojih uvjerenja
zasnovanih na boZanskome nalogu. No bili su odlu¢ni ne ukaljati
se kraljevom hranom. Kad je tim mladi¢ima bilo dopusteno staviti
svoja uvjerenja na kusnju, i ne samo prezivjeti ve¢ napredovati,
vidjeli su, po prvi put, da je Bog vjeran onima koji ostaju vjerni
njegovu Savezu. No, nije to bio posljednji put kad je njihova vjera
bila stavljena na provjeru.

Nesto kasnije, ista su tri prijatelja odbili dovesti u pitanje svoju
vjeru klanjanjem zlatnome babilonskom kipu. Znali su da bi tako
doslo do kobnih posljedica po njihovu poslusnost Bogu. U Danielu
3,13-15 ¢itamo:

Nabukodonozor, bijesan i gnjevan, pozva Sadraka,
MesSaka i Abed Nega. Odmah ih dovedose pred kralja. A
Nabukodonozor im rece: “Je li istina, Sadrace, Mesace
i Abed Nego, da vi ne sStujete mojih bogova i da se ne
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klanjate zlatnome kipu Sto ga podigoh? Jeste li voljni, cim
zacujete zvuk roga, frule, citre, sambuke, psaltira, gajda
i svakovrsnih drugih glazbala, baciti se na tlo i pokloniti
se kipu Sto ga nacinih? Ako li mu se ne poklonite, bit cete
smjesta baceni u pec¢ uzarenu; i koji je taj bog koji bi vas
izbavio iz ruke moje?”

Poslu$aj njihov prekrasan odgovor:

“Ne treba da ti odgovorimo na to. Bog nas, kome
sluzimo, moZe nas izbaviti iz uZarene peci i od ruke tvoje,
kralju; on e nas i izbaviti” (3,16-17).

Znali su da ih je Bog u stanju izbaviti. Ve¢ su to jednom
iskusili. Takoder su znali da on nije obecao da e ih izbaviti, jer u
sljedecem retku ¢itamo:

“No ako toga i ne ucini, znaj, o kralju: mi necemo
sluZiti tvojemu bogu niti cemo se pokloniti kipu sto si ga
podigao” (3,18).

Ovi mladi¢i nisu znali Sto ce Bog uciniti. Bili su svjesni
¢injenice da samo zato $to je Bog u stanju nesto uciniti, to ne
znaci i da hoce. Ali znali su i da ¢e se pouzdati u njega i slijediti
ga bez obzira na posljedice. Poslusnost nije preduvjet za jamstvo
izbavljenja.

Daniel i njegovi prijatelji imali su jo§ ovakvih provjera. Kad
je kao starac Daniel bio suocen s odlukom hoce li postovati novi
zakon koji mu je zabranjivao moliti se svome Bogu, on je to odbio
sasvim svjestan posljedica. Kad je bacen u lavovsku jamu, znao
je zasto se to dogodilo.

Znao je da je Bog u stanju spasiti svoj narod, ali i da ce
najbolje medu njima zatirati macem i ognjem, izgnanstvom i
pljackanjem (11,33).

U nekim od tezih ulomaka ove knjige, Daniel biljezi brojna
videnja koja mu je Bog dao glede buduénosti. Ton nam daje vrlo
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koristan sazetak i ukazuje na dvije misli koje se isti¢u u njegovu
pogledu na povijest:!3?

1.

Bog je suveren nad univerzumom i povijesc¢u. On ce ispuniti
svoju nakanu sa svojom djecom cak i kroz nesrece s kojima
¢e se oni morati suociti duz toga puta.

Bog dijeli svoju vlast s ljudima. Povjerio je ¢ovjeku vladavinu
nad svojim stvorenjima (Postanak 1,28), ali nekim je
pojedincima (npr. Nabukodonozoru) dao vlast nad narodima
(Dn 2,37-38). No ta vlast moze biti uklonjena ako pojedinac ne
prizna Bozju suverenost. Bozji je cilj naci ljude koji su u stanju
nositi vlast i kojima, na kraju, moze povjeriti odgovornost
vladanja nad svojim stvorenjima, ne samo radi provjere vec za
svu vje¢nost. U Danielu 7,13-14 nalazimo da je ta vlast dana
nekome tko dolazi “kao Sin ¢ovjecji”, Sto Isus primjenjuje na
sebe u Mateju 26,64. Ali odmah nakon toga (rr 18, 21, 22, 27)
¢itamo da ce kraljevstvo biti dano “Svecima Svevisnjega”. Ti
c¢e vladari uéiniti dvije osnovne stvari: sluzit ce i pokoravati se
Svevisnjemu (r 27). Njihova ce vladavina biti pod njegovom
vlaséu.

Medutim, prije nego $to se to dogodi, u mnogome ce stradati.

Bit ¢e ugnjetavani (7,25). Pomazanik, pod ¢ijom ¢e vlaséu vladati,
bit ¢e pogubljen i nista nece imati (9,26; Danicic¢). Sveta ¢e mjesta
biti oskvrnuta a Bozji ¢e se narod morati suociti sa istim odlukama
s kojima su se morali suo¢iti Daniel i njegovi prijatelji (11,31-32).
Ton ukazuje da je Daniel 11,32-35 klju¢ za cijelu knjigu, koji
objasnjava i $to ce se dogoditi Bozjem narodu i zasto:

Svojim ce spletkama navesti na otpad one koji se
ogre$uju o Savez, ali ljudi koji ljube Boga ostat ce
postojani i vrsit ce svoje. Umnici u narodu poucavat ce
mnostvo, ali ce ih jedno vrijeme zatirati macem i ognjem,
izgnanstvom i pljackanjem. Dok ih budu zatirali, samo
ce im nekolicina pomagati, a mnogi ce im se pridruZiti
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prijevarno. Od umnika ce neki pasti, da se prokuSaju,
probrani, cisti do vremena svrsetka, jer jos nije doslo
odredeno vrijeme.

Oni koji su mudri i koji poznaju Boga, znaju i njegove nakane
i putove. Poucavaju druge i ostaju vjerni i po cijenu vlastita
zivota. Ton ukazuje na ¢injenicu iz 11,34, gdje se spominje da ce
se Bozjem narodu pridruziti neki ljudi koji nece biti iskreni: “Ima
medu njima onih koji ¢e na neko vrijeme izigravati heroje”.!3?
Otpor ce kod nekih mudrih ljudi u€initi da se pokolebaju i spotaknu.
Neprijateljstvo ¢e biti stvarno i zestoko.

Ali to ¢e ih prekaliti i procistiti. Kako je kona¢ni Bozji cilj dati
covjeku polozaj vladara nad svim stvorenjima, provjera vjernosti
odreduje hoce li ta osoba ostati pod Bozjom vrhovnom vladavinom.
Hode li biti poslusna kad postane tesko, i kad se obecanje ¢ini
daleko? Izdrzi li, posljednji redak Danielove knjige obecava da ce
na kraju dana onaj tko ostane vjeran primiti svoju bastinu (12,13).
Progon provjerava vrijednost onih koji ¢e vladati s Pomazanikom;
pokazuje da su spremni priznati njegovu suverenost nad svojim
zivotom. Njihova ustrajnost otkriva stvarnost njihova pouzdanja
u njega kad im je sve ostalo oduzeto.

Kakvi su to ljudi koje Bog trazi kako bi im povjerio vladavinu
nad narodima na kraju dana? Ton je na odlican nacin sazeo
Danielovo naucavanje na ovu temu:!*

1. Muskarci i Zene koji su donijeli ¢vrstu odluku da ée apsolutno
biti poslusni svome Bogu; Ziviet ¢e u skladu s njegovim
zakonima, ma kakvu cijenu morali za to platiti.

2. Muskarci i zene koji, kad se suoce s kusnjama, progonom i
prijetnjom smrcu, dokazuju da su vjerni tako $to ostaju ustrajni
kroz sve teskoce, mucenja pa ¢ak i mucenicku smrt.

3. Muskarci i Zene koji Zarko navjeséuju Bozju suverenu vladavinu
i njega priznaju u svemu, uvijek njemu daju svu slavu i hvalu
i nikad zasluge ne pripisuju sebi.
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4. Muskarci i Zene koji su uvijek udubljeni u zadatak navjesc¢ivanja
svoga Boga drugima, koji vode druge k Bogu i pokazuju im
put pravednosti.

5. Muskarci i zene koji jasno shvacaju povijest znajuci da gubitak
privremenih dobara, pa ¢ak i samoga zivota, radi Boga, u
stvarnosti nije gubitak veé dobitak. Umjesto trenutnoga
zadovoljstva, ovdje i sada, oni gledaju na svoje pravo ispunjenje
u vjec¢nosti.



Otkrivenje
Boga u Kristu

BOG KAO STRADALNIK

05. travnja 1943. g. Gestapo je uhitio mladoga luteranskog pastora
Dietricha Bonhoeffera i njegova dva prijatelja, zbog sudjelovanja
u zavjeri o ubojstvu Adolfa Hitlera. Devet mjeseci prije nego $to
c¢e biti pogubljen u Flossenburgu, 09. travnja 1945. g., Bonhoeffer
je napisao pismo prijatelju u kojemu je dao zanimljivu primjedbu
o stradanju i Bozjoj nazo¢nosti u svijetu: “Samo postradali Bog
moze pomo¢i”.!

John Stott se prisjeca price kako je u drugome dijelu Njemacke,
tijekom istoga razdoblja, skupina u¢enih Zidova u koncentracionom
logoru Buchenwald, jedno nedjeljno popodne, odlucila suditi Bogu
zbog zanemarivanja svoga izabranog naroda.? Izvedeni su svjedoci
tuziteljstva i obrane. Rabini su sluzili kao suci. [ako su obje strane
bile zastupljene, slucaj je za tuziteljstvo bio nadmocdan. Suci su,
stoga, oglasili optuzenoga krivim i osudili ga.

S obzirom na okolnosti, sudenje i presuda su, iako Zalosni,
razumljivi. Uzas nacisticke Njemacke, logori smrti, gasne komore,
unistenje ljudskih zivota i prividna Bozja Sutnja unato¢ takvoj
brutalnosti i nepravdi, poljuljali su vjeru mnogih.? Postoji strasno
zlo u nasem svijetu, strahovite patnje i nepravda. To nam je
snazno ilustrirala nacisticka Njemacka sredinom dvadesetoga
stoljeda. Isto su uéinili Crveni kmeri pod vodstvom rezima Pola
Pota u Kambodzi sedamdesetih. Zlo€ini $to su ih pocinile vlasti
Sudana i bivse Jugoslavije devedesetih zastrasujuci su podsjetnici
izopacenosti CovjeCanstva.
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Krséanstvo nije usamljeno u nastojanjima da shvati stradanje.
Svaki vedéi vjerski sustav u svijetu borio se s tim pitanjem do
neke mjere. No samo je kr§¢anstvo razvilo shvacanje koje se odbija
povudi iz stvarnosti, uz uvazavanje Bozjeg dostojanstva. Za razliku
od budizma, gnosticizma i krs¢anske znanosti*, mi priznajemo
stvarnost stradanja, ¢ak i ako ne shvacamo uvijek sve razloge za
to. Uvidamo da se stradanje ne moze objasniti jednim odgovorom
koji se uklapa u sve situacije. To ne znadi da ga ne nastojimo
razumjeti, niti da uvijek dodemo do pravih odgovora. Ne kazemo
ni da je potraga za njegovim znacenjem jalova niti da je to povreda
bozanskoga prava. No kr§¢ani spremno priznaju da stradanje postoji.

[ doista, povijest krs¢anske vjere povijest je progona i stradanja.
[susovi su sljedbenici od samoga pocetka stradali od ruke mucitelja
Cije su taktike bile u najmanju ruku jednake barbarizmu nacista.
Povijesni klasici kao $to je “Foxova knjiga mucenika” (Foxe’s
Book of Martyrs)*i “Zrcalo mucenika” (Martyrs Mirror)® obiluju
primjerima. No ne moramo ic¢i ni tako daleko. Rasprostranjen i
brutalan progon i zlostavljanje krscana dogadaju se do dan danas
u mnogim dijelovima svijeta.t

Za mnoge je krSéane mozda osobito uznemirujuc¢i aspekt
stradanja koncept $to ga neki imaju o Bogu po kojemu je on
prili¢no ravnodusan prema nasoj boli ili progonu njegova naroda.
Prije nekoliko godina predstavljao sam Glas mucenika na jednoj
velikoj konferenciji. U dijelu nasega izlozbenog prostora nalazile
su se slike i svjedocanstva brojnih krscana koji su bili muceni zbog
svoje vjere, no ipak su Bozjom miloséu ustrajali. Jedna je prica
govorila o mladome Sudancu po imenu Philip.

Philipa su zarobili islamisti odani sudanskoj vladi i pokusali ga
natjerati da prijede na islam. On je, kao krs¢anin, to odbio. Kako
bi ga natjerali da promijeni misljenje, vojnici su mu pritiskali na
grudi uzarene Stapove dok su ga drugi drzali. Philip je bio uvjeren
da ¢e umrijeti, no ¢vrsto je rijesio da mu je bolje biti mrtav nego

* Christian Science; skup vjerovanja koji spada u nove vjerske pokrete metafizicke
nove misli. Osnovala ga je Mary Baker Eddy u 19. stolje¢u u Americi i prvi je put
opisan u njezinoj knjizi Science and Health (“Znanost i zdravlje”), koja je uz Bibliju
glavno $tivo te vjerske skupine. — Op. prev.
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zanijekati svoga Gospodina. Cudom je preZivio, a njegov je Zivot
svjedocanstvo o Bozjoj modi usred progona.

U jednome trenutku tijekom
konferencije, nasem je S$tandu
priSla sredovje¢na Zena. Zauzet s *
drugima, ipak sam je promatrao
krajickom oka u sluc¢aju da ima &
neko pitanje na koje bih mogao &
odgovoriti. Citala je Philipovu @
pricu, a ja nisam mogao ne
primijetiti kako trese glavom u
nevijerici. Dok sam iSao prema njoj,
cuo sam je kako nesto mrmlja za
sebe: “Ne razumijem. Jednostavno
ne razumijem”. Stao sam iza
nje i oprezno upitao: “Oprostite
gospodo, Sto to ne razumijete?”
Gledaju¢i me Sirom otvorenih
oCiju, pokazala je na Philipovu
sliku i rekla: “Ne razumijem kako
Bog moze tako ostaviti svoj narod!”

Ona nije usamljena u ovom misljenju, mada se ja ne slazem
s njezinim zaklju¢kom. Usred naizgled beskrajne patnje, lako je
zamisliti Boga koji, daleko od naseg stradanja, sjedi na nebeskome
prijestolju izoliran od svijeta. Bog koji nikad nije patio i koji
je imun na bol. Bog koji nikad nije doista bio u nasoj kozi niti
se suocavao sa svime sa ¢im se mi moramo suocavati. Boga
koji se, prema rije¢ima Johna Stotta, “odmara, mozda drijema, u
nekoj nebeskoj lezaljki, dok milijuni gladnih umiru. Vidimo ga kao
gledatelja iz naslonjaca koji gotovo likuje nad patnjom u svijetu
i uziva u vlastitoj izolaciji”.” Pitamo se koliko ga uopce zanima
Sto se dogada ovdje dolje. Dok promatramo strahovit progon s
kojim se ljudi suocavaju diljem svijeta, tisuce umirudih, desetke
tisuca zatocenih, osiromasenih, sirocadi, udovica, samo zbog svoje
krséanske vjere, pitamo se...
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Zar on ne vidi? Zar ne ¢uje? Gdje je Bog u nasim najmraénijim
trenucima? Gdje je kad je sudansko dijete istrgnuto iz narucja svoje
majke? Gdje je kad su djeca podvrgnuta strasnim elektrosokovima
na intimnim dijelovima tijela? Gdje je kad su krscanski pastori
prisiljavani jesti vlastiti izmet i piti svoj urin u perverznoj parodiji
na pricest? Gdje je Bog kad su crkveni vode poliveni benzinom
i zapaljeni? Gdje je kad osmogodisnja djevojcica gleda kako joj
umire otac kojega je u leda ustrijelio razbojnik, zahtijevajuci od
njega da oskvrne svoju Bibliju?

Ono $to je teSko razumjeti usred stradanja nije sama nesreca,
pa ¢ak ni bol ili nepravda. Pravi je zalac stradanja osjecaj da nas
je Bog napustio. Zazivamo ga ali ¢ini se da njemu nije stalo. Tisina
neba ne da nam mira, kad se doima da Bog nije u stanju ili ne zeli
uciniti nista glede nase tuge.

Sto je rjedenje? Sto je Bonhoeffer mislio kad je rekao: “Samo
postradali Bog moze pomoci”? Je li mogude da se dio nasega
riesenja za pitanje stradanja i progona nalazi u videnju Boga kao
onoga koji takoder strada?

Dakako, prije svega se moramo zapitati je li ovo to¢an (ili bar
djelomi¢no tocan) koncept Boga. Cilj je ovoga dijela knjige naci
odgovor na to pitanje. Je li Bog impasibilan (nesposoban patiti) i
moze li doista upoznati (ili poznaje li) bol? Je li taj koncept Boga
kao stradalnika biblijski? Ako jest, na koji je nacin prikazan u
Pismu?

To su kljuéna pitanja. Nismo slobodni misliti o Bogu onako
kako se nama svida, vec¢ samo do toga opsega do kojega se on sam
objavio. Samo Bog moze objaviti Boga.® Vjerovati i ¢initi drukcije
pad je u grijeh stvaranja Boga na nasu sliku, $to je idolopoklonstvo.

Stoga u ovome dijelu moramo odgovoriti na pitanje: “Sto je
Bog otkrio o sebi na podru¢ju sposobnosti za stradanje?”

Nauk o impasibilnosti

Pitanjem moze li Bog zapravo stradati, tradicionalno se bavi
nauk o impasibilnosti: “to je nauk prema kojemu na Boga ne
moze djelovati niti emotivno utjecati nista iz stvorenog svijeta”
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(za dodatno poja$njenje izraza “impasibilnost” vidi dodatak uz
autorovu devetu biljesku — op. prev.).? Izraz potjece od latinskoga
pridjeva impassibilis i znacéi ‘nesposoban patiti’ a time i ‘liSen
emocija.””!% Istoznacni gréki izraz apathes greki su filozofi koristili
da opisu Boga kao onoga koji je iznad uzitka i boli.!! Smatralo se
da su osjedaji koji bi ukljucivali promjene nespojivi sa savrsenom i
nepromjenjivom Bozjom naravi i mirom. To su stanoviste, kako je
vrijeme prolazilo, posve nekriticki prihvatili rani gréki erkveni oci
i stoga njihov nauk o Bogu, kao $to Stott s pravom kaze, katkad
zvudi vise greki nego hebrejski.!? Sveli su sve starozavjetne opise
Bozje ljubavi, ljubomore, gnjeva, tuge i suosjec¢anja na podrucje
antropomorfizama* koji se ne mogu shvatiti doslovce, jer su
vjerovali da je Bog neosjetljiv na osjecaje.!® Ideju da boZanska
narav moze trpjeti, Kalcedonski je sabor (451. g. po. Kr.) proglasio
za “zaludno brbljanje”, te je osudio one koji su u to vjerovali.

lako su crkveni oci prihvacali da je Krist, utjelovljeni Bozji
Sin, stradao, tvrdili su da sam Bog nije; on nije kadar osjecati
ili, kao $to potvrduje ¢lanak jedan, od trideset i devet ¢lanaka
Statuta Engleske crkve:** Bog je “bez tijela, dijelova ili emocija”.
Westminstersko vjerovanje izriCito tvrdi da je Bog “bez tijela,
dijelova ili emocija; nepromjenjiv”.

Povijesno, stav o impasibilnosti bio je prevladujuci u krscanskoj
misli. Tertulijan, Hipolit Rimski, Augustin, Ciril Aleksandrijski,
Anselmo, Toma Akvinski, Calvin, Arminije i Wesley — svi oni su
podrzavali ovaj nauk.

No prevladujudi ne znaéi i opéi. Kroz cijelu crkvenu povijest
bilo je onih koji su preispitivali je li to stanoviste o Bogu biblijsko.!*
Posebno je u dvadesetome stoljecu doslo do opceg udaljavanja
od tradicionalnog stanovista o impasibilnosti, s rastu¢im brojem
cijenjenih biblijskih znanstvenika, teologa i kric¢anskih filozofa, koji

* Antropomorfizmi: prikazivanje Boga, bozanstva ili prirodnih pojava u ljudskom
liku; teol. primjena ljudskih nacina ponaSanja na opis BoZje stvarnosti (vidi sljedeci
podnaslov) — op. prev.

**Church of England ili Engleska crkva srediste je Siroko rasprostranjene anglikanske
zajednice. Njezin je poglavar britanski monarh, no efektivno je vodstvo u
rukama kenterberijskog nadbiskupa. U svojoj tradiciji ima i katolicke (u liturgiji i
sakramentima) i protestantske (u teologiji) elemente — op. prev.
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su se snazno zalagali za bozansku pasibilnost, ili u najmanju ruku
za redefiniranje impasibilnosti.’® Ja naginjem ka ovom potonjem.

U svojoj pravi¢nosti, nakana je ranih crkvenih otaca u biti
bila ispravna. Kao S$to Stott objasnjava, “htjeli su prije svega
dodati ili oduzeti) te da je nepromjenjiv (tako da ga nista ne moze
poremetiti)”.'® Ova su uvjerenja temelj biblijskoga stanovista o
Bogu. Stoga je uistinu potrebno samo redefiniranje ili ponovno
razjasnjavanje Sto impasibilnost znadi, a Sto ne znaci.

PripiSemo li Bogu patnju, uvijek postoji strah da cemo mu
na taj nacin pripisati osobinu koja je u suprotnosti s njegovom
svemoci i nepromjenjivosti. Za neke, Bog koji pati ukazuje na
slabo i frustrirano bozanstvo. Ovo ne mora biti to¢no. Ohlrich
ispravno istice da bi “mnogi prigovori na pasibilnost pali kad bismo
imali na umu da je Bog odabrao stradati; Bog koji pati ne trpi bol
pasivno, vec¢ je aktivno odlucuje prihvatiti”.!” Kao $to pise Dennis
Ngien: “Nasi su kr§éanski praoci s pravom govorili o Bogu kao
impasibilnom ako to znaci da Bog nije emocionalno nestabilan te
da ljudi ne mogu njime manipulirati. No krivo su iz toga zakljucili
da Bog nema emocije”.'®

Ako se impasibilnost ispravno shvaca u smislu da Bog ne moze
biti prisiljen na nesto protiv svoje volje, ni unutarnjim ni vanjskim
utjecajima, te da nikad nije bespomoc¢na zrtva okolnosti, djela ili
osjecaja, tad je to ocito u skladu s otkrivenjem Boga kakvo nam
je dano u Pismu. Bog ne moze biti ganut nesvjesno ili protiv svoje
volje. On trpi jer je izabrao voljeti.!®

Moramo brzo dodati i da impasibilnost znaci da Bog nikad ne
moze biti prisiljen djelovati suprotno svome karakteru i drugim
otkrivenim svojstvima.? Kako to kaze William Temple: “Postoji
visoko formalan smisao u kojemu je Bog, kako ga je Krist objavio,
‘bez emocija’; jer je on Stvoritelj i vrhovni vladar te nikad nije
‘pasivan’, u smislu da mu se nista ne dogada bez njegove suglasnosti;
takoder je postojan i slobodan od navale osjedaja koji ga mogu
ponijeti u ovom ili onom smjeru”.?! Medutim, ako se smatra da
impasibilnost znaci “nesposobnost za patnju”, onda Temple kaze

da je “takvo pretkazanje Boga gotovo u cijelosti neto¢no”.??
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Impasibilnost je u tome smislu nespojiva sa svjedocanstvom
Pisma, kao $to cemo kasnije vidjeti u ovome proucavanju. Sasvim
je u skladu s Pismom reci, kao $to kaze Lewis, da bas kao Sto
Bog “savrseno koristi snagu svoga intelekta i volje... isto tako
ga osjecaji ne mogu svladati, nikad nisu izvan njegove kontrole,
van ravnoteze ili neprikladni... Sigurno je da biblijski Bog ima
odgovarajuca, zdrava, samokontrolirana emocionalna iskustva”.?

Biblijsko stanoviste o Bozjoj impasibilnosti ne protuslovi
njegovoj nepromjenjivosti, ve¢ potvrduje da Bog — u svemu $to
¢ini, misli i govori — djeluje u skladu sa svojim svojstvima i
nakanama. Osim toga, potvrduje i da Bog nije samo nenadmasan,
vec i vrlo blizak. Mada je slobodan od nedostojnih i nekontroliranih
osjecaja te imun na nesvjesne i nevoljne postupke, Bog je kadar
suosjecajno se odnositi prema onima koji trpe bol u svim njegovim
aspektima.

Stoga potvrdujemo da je Bog nepromjenjiv i suveren. No mi
smo u mogucénosti to uciniti bez upadanja u zamku zamisli da
imamo Boga koji je toliko slican nama da mu ne mozZemo vjerovati,
ali koji je, s druge strane, toliko razli¢it od nas da ne moze doista
biti u zZivom zajedniStvu sa svojim narodom i voljeti ga.

Antropomorfne metafore

Pitanje antropomorfnih metafora moramo rjesavati uz razmatranje
moze li Bog trpjeti onako kako mi to shvacamo.

Sto su antropomorfne metafore? Jednostavno receno, to su
stilske figure koje se koriste u Pismu da opiSu Boga koji dozivljava
osjecaje nalik ljudskim, kao $to su gnjev, tuga, zalost i radost.
Pitanje na koje moramo odgovoriti jest dozivljava li Bog te osjecaje
na posve isti nac¢in kao mi? Ili nam Biblija samo govori o Bogu na
nacin koji je razumljiv za nas?

Mora se priznati da je Bog na mnogo nacina neopisiv, u smislu da
je bilo koji jezik koji za to koristimo nedostatan. Isto tako moramo
priznati da, kad Biblija upucuje na Boga koji dozivljava ljudske
emocije, to oplenito znaci da se o njemu govori antropomorfno,

“jezikom preuzetim iz ljudske sfere”.? Ipak, kad kazemo da Bozji
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osjecaji nisu ljudski, to ne znaéi da nisu stvarni. Kako pise John
Stott: “Ako su ti osjecaji samo metafizicki, tad bi jedini Bog koji
nam je preostao bio beskonacna santa leda metafizike”.?®

G. R. Lewis ispravno primjecuje da su “svi ti antropomorini
izrazi (o Bozjim emocijama) figurativni, ali stilske figure ilustriraju
nefigurativnu poantu”.?® Fretheim se slaze: “Metafore otkrivaju
sustinski kontinuitet sa stvarnoséu, koja je Bog... one su ‘opis
stvarnosti.””?’

Mogli bismo reéi da antropomorfizmi, kao takvi, zapravo mogu
opisati Boga; oni sadrze to¢ne, mada ne i iscrpne podatke o njemu.
Mogu biti opisni, iako ne u potpunosti, jer Bog naposljetku ne
moze biti ogranicen na bilo koji na$ opis. Ipak, podatak koji kane
prenijeti istinit je i mora biti ozbiljno shvacen. Kako je Francis
Schaeffer imao obiéaj istaci, ono Sto je Bog objavio o sebi nije
istina samo za nas, veé i za njega.?® Istina ne mora biti iscrpna
da bi bila istina. Ne moramo znati sve, niti imati sposobnost da
znamo sve, da bismo znali nesto $to je istina o Bogu.? Ali ako
vjerujemo u biblijskoga Boga, onda moramo vjerovati da je sve
sto je on otkrio o sebi istina, te da smo jedino odgovorni za to i
takvo znanje o njemu.

Stoga, ako se Bog otkrio ljudima kao Bog koji trpi, strada ili
pati, ne smijemo automatski pretpostaviti da samo zato §to govori
tako da ga mi mozemo razumjeti, to nuzno mora biti nestvarno.
Fretheim istice da takva tendencija ¢ini Boga toliko drugacijim,
“da je s njim nemoguce ostvariti povezanost, a kamoli steéi o
njemu znanje”.%

Doista, ako je Bog svemogu¢, kako tvrdi Biblija, razumno je
pretpostaviti da mu nece nedostajati moci da, iskreno i na razumljiv
nacin, saopci aspekte svoga karaktera konacnom covjeku. Postoji
li Zelja za saopcavanjem istine, tad Bog sigurno ima sposobnost
da to udini i osigura njezin primitak.

Stoga, u svjetlu nauka o Bozjoj impasibilnosti i antropomorinih
metafora, ¢ini se da mozemo reci da je Bog u stanju patiti. Zapravo
bi za nas bilo vrlo korisno da se drzimo takvog stava.

No ovo je daleko od tvrdnje da Bog doista pati. Dopustili smo
samo mogucnost. Sad moramo razmotriti Bozju objavu u njegovu
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Sinu i u Pismu, kako bismo vidjeli pati li on doista i ako je tako,
kako.

Stradanje utjelovljenjem

Charles Ohlrich je vjerojatno u pravu kad u svojoj izvrsnoj
knjizi The Sufferenig God (“Bog koji strada”) piSe: “Posebno
uznemirujuée i najprovokativnije naucavanje u cijeloj Bibliji
sigurno je ono da je Isus Krist, sin prostoga tesara iz Nazareta,
bio Bog u ljudskome tijelu”.3!

Novozavjetni su krscani bili uvjereni da je Bog osobno posjetio
ovaj svijet i otkupio ga u Isusu Kristu. Jaz izmedu Boga i ¢ovjeka
premoscen je. Nada na koju je ukazano u Starome zavjetu
ispunjena je u Isusu. Ili da to kazemo slikovitije, BoZja pjesma
o otkupljenju i obnovi ¢ovjecanstva, Ciji su se prvi taktovi culi u
Postanku, pojacali se u Izaiji, bili ponovljeni u Danielu i drugim
prorocima, svoj su vrhunac dosegli u Isusovu otkrivenju.

Bog se objavio ljudima kroz svoga Sina.

Kakav je on Bog?

U Izaiji 40,18 prorok pita: S kime cete prispodobit’ Boga? I
s kakvim ga likom usporedit’? Svaka je religija na svijetu, u
odredenome smislu, pokusaj da se odgovori na to pitanje, jer
Covjek zeli opisati svoju zamisao Boga.

Izraelcima je Izaijino pitanje bilo retoricko. Jednostavno ne
postoji nitko s kim bi se Bog mogao usporediti; ne postoji lik
(zamisljen ili tjelesan) koji bi na odgovarajuci nacin odrazavao
njegovo bice. Svaki takav lik neizbjezno vodi u zabludu.

S Isusovim otkrivenjem ovo se naglo promijenilo. Odjednom je
Bog dobio lik. Na pitanje s kim bi se on mogao usporediti iznenada
je stigao odgovor: sa Isusom.

U 2 Korinéanima 4,4 i Kolosanima 1,15 Isus je nazvan BoZjom
slikom ili ikonom (eikwn). Ista je rije¢ u Bibliji koriStena za
idola ili lik.?? Isus je slika kojom se Bog odlucio otkriti ¢ovjeku.
Pisac Poslanice Hebrejima 1,2-3 jo$ odredenijim izrazom kaze da
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je Isus otisak (carakthr) BozZje biti i odsjaj njegove slave.® Rijec¢
carakthr (od koje potjece i nasa rije¢ “karakter”) predstavlja
“to¢nu reprodukciju odredenoga oblika ili strukture”.3*

Oni koji zele znati kakav je Bog, mogu ga vidjeti u Isusu. Ali
$to ljudi vide kad gledaju Isusa? Kakvog Boga on otkriva?

U Izaiji 53 citamo: Prezren bjese, odbacen od ljudi, covjek
boli, vican patnjama... A on je nase bolesti ponio, nase je boli
na se uzeo (Iz 53,3-4).

Dok Izaija 53 prije svega naglasava zrtveno djelo postradalog
Sluge za grijehe Covjecanstva, Matej navodi ovaj redak u vezi
s Isusovom sluzbom prije kriza. U Matejevu je umu Izaijino
prorocanstvo (Iz 53,3-4) ispunjeno u Isusovu utjelovljenju a ne u
djelu pomirenja.

Naime, Matej u 8,17 biljezi da je kao rezultat Isusove
iscjeliteljske sluzbe (rr 1-16) ispunjeno Izaijino proro¢anstvo 53,4:
On slabosti naSe uze i ponese nase bolesti.

Drugim rije¢ima, kad je doSao Zivjeti medu nama, Isus je uzeo
na sebe sve aspekte Zivota u palome svijetu. Kad je vidio patnju
ljudi, njegova je sucut bila toliko jaka da je zapravo osjec¢ao njihovu
bol i slabosti. Vidio je teret koji su mnogi nosili te je stao pod
njega zajedno s ljudima i pomogao im nositi ga.

Dolaskom na zemlju u$ao je u to¢no takve prilike kakve ovdje
nalazimo, ukljucujudi zalost, bolest i patnju. Bududi da je sam
osjetio bolest i Zalost, te da je suosjecao s ljudskim patnjama, Zelio
ih je olaksati ljudima.*® Od pocetka do kraja evandelja vidimo da
je Isus ozdravljao bolesne jer mu je bilo zao.?® Svojom dubokom
sucuti i suosjecanjem, on je “potpuno i osobno usao u zalost onih
koje je dosao izbaviti”.?” Kako to kaze Bredin: “On ulazi u strahove
i boli, suze, brige i tjeskobe ljudi, kako bi ih preobrazio”.’

Kad je Bog postao ¢ovjekom u Isusu Kristu, iskusio je punu
mjeru fizicke patnje koja ide uz Zivot ljudskoga bica u palom
svijetu. U svom je utjelovljenju bio ¢ovjek boli, vican patnjama
(Iz 53,3). Osjecao je glad (Mt 4,2), zed (Iv 19,28) i umor (Iv
4,6; Lk 8,23-24). Kako ukazuje pisac Poslanice Hebrejima, Isus je
razumio i suosjecao s patnjama covjecanstva, bududi da je i sam
iskusio patnju. Takvom Bogu mi sluzimo. Poncije Pilat rekao je
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vise nego s$to je bio svjestan kad je pokazao na isibanog i krvavog
[susa i objavio: “Evo vam kralja!” (Iv 19,14).

JE LI ISCJELJENJE U POMIRENJU?

Postoje dva novozavjetna ulomka za koja se cesto smatra da
izravno navode Izaiju 53,4. Najocitiji je Matej 8,17 ali, kako
¢emo kasnije vidjeti, ¢ini se da je u njegovu kontekstu rijec o
utjelovljenju a ne pomirenju. Mnogi pretpostavljaju da 1 Petrova
2,24 takoder navodi Izaiju 53,4, ali kako ukazuje Erickson, ta
pretpostavka nije tako jasna kako bi neki htjeli vjerovati.>® Petar
ne daje ni jedan tipi¢an znak da navodi Stari zavjet. Ne nalazimo
rijeci: “kao Sto je pisano”, niti neku drugu sli¢nu frazu. Naprotiv,
¢ini se vjerojatnijim da upucuje na cijeloga Izaiju 53, a osobito
na redak 12.% Kako bismo onda trebali shvatiti na koji je nacin
Isus ispunio prorocanstvo iz Izaije 53,47 Da bismo to shvatili,
potrebno je detaljno istrazivanje.

U Izaiji 53,4 piSe: “A on je nase bolesti ponio, nase je
boli na se uzeo”. Osnovno znacenje prve imenice “bolesti”, hlj
(khale), jest “tjelesna bolest”,** mada taj izraz moZe oznacavati
i bolest duha, kao u Izaiji 1,5 i HosSei 5,13.“2 Kako odrazava
prijevod (u izvorniku NASB), ta se rije¢ nalazi u naglasenom
polozaju u recenici. Glagol koji slijedi acn (nasa’) u biti ima tri
zasebna znacenja: “podiéi”; “podnijeti, nositi, podrzati”; “uzeti,
odnijeti”,* mada je pretezno znacenje “podic¢i”.* Mnogi tumaci
smatraju da rije¢ acn u ovom kontekstu znaci “podnositi” ili
“nositi” umjesto drugih® i doista, ovaj se izraz moze odnositi
na zamjensko noSenje.“® Erickson, medutim, tvrdi da u stotinu
redaka koje su nabrojili Brown, Driver i Biggs, a u kojima je
znacenje “podnositi, nositi”, “samo se Sest odnosi na zamjensko
nosenje krivice”.#” Erickson smatra da je vjerojatniji prijevod u
1zaiji 53,4 “uzeo”.*® Kako Stott ukazuje, ovaj glagol sam po sebi
ne znaci “odnijeti krivicu”; “Tako smo ga duzni prevesti samo kad
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je objekt uz njega grijeh”.* Erickson dodaje: “Valja napomenuti
i da Izaija nije stavio ovaj glagol u naglasen polozaj; ¢ini se da
je vaznije Sto je postradali Sluga uzeo, a ne kako™°.

Sljedeca imenica u ovome ulomku, b/akm (mak’ov), pojavijuje
se samo Sesnaest puta u cijelom Starom zavjetu, a najmanje
jedanaest puta upucuje na dusevnu patnju.>! Gesenius to zove
“bol duse”.*? Erickson kaze: “Osnovna ideja koju ova rijec prenosi
jest dusevna bol, Zalost ili tjeskoba koje su proistekle iz tegoba
ovoga zivota ukljucujuéi i tjelesne boli”.* U tom je slucaju
najvjerojatnije znacenje ono koje su usvojili NASB (Sari¢) i NIV:
“zalosti”, ili pak “boli”, mozda kao posljedica tjelesnih slabosti.>
Drugi glagol, Iks; (sabal), u sustini znaci “nositi tezak teret”.>
Rije¢ se pojavljuje Sest puta u Starome zavjetu. Tuzaljke 5,7
i Izaija 53,11 osobito prenose ideju zamjenskoga nosenja. U
preostalim slucajevima rije¢ 1ks znaci samo “nositi teret’; na tim
mjestima nema konotacije zamjenskog nosenja”®%, mada, kako
neki vjeruju, ovaj glagol u Izaiji 53,4 moZe imati takav koncept,’
iako ne postoji razlog zbog kojega bi to moralo biti tako. Kako
Erickson istice: “Ovdje je, kao i u prvoj recenici, naglasak na
onome $to postradali Sluga nosi, a ne na nacinu na koji to ¢ini”.*

Mora se priznati da postoji vise nacina na koje se ovaj
redak moze shvatiti. Doista se ¢ini da Izaija u 53,4 govori o
stvarnim tjelesnim i dusevnim bolima, mada ne nuzno i o njihovu
zamjenskom nosSenju, a i Erickson kaze da “u Matejevu navodu
ovoga retka, nalazimo nesto vrlo slicno”.*® Njegov je navod ovoga
ulomka veoma neobican jer ne slijedi ni Septuagintu ni Targum,
koji oduhovljuju hebrejski.®® Carson smatra da je Matej 8,17
najvjerojatnije Matejev osobni prijevod Izaije 53,4, s obzirom na
znacajne alternacije u odnosu na Septuagintu ili Targum.®* Jedna
znacajna razlika izmedu Septuaginte (koju Matej ¢esto navodi u
svome Evandelju) i njegova navodenja Izaije, nalazi se u zamjeni
glagola u prvom dijelu Izaijine recenice. U Septuaginti se za prvi
glagol rabi rije¢ Ferw (fero), Sto jasno moze biti prevedeno kao
“zamjensko nosenje”, no Matej zamjenjuje rije¢ Ferw rijecju
lambanw (lambano), koja se nigdje ne rabi za zamjensko noSenje
krivice niti za bilo Sto slicno.®? Lambanw je jedna nevjerojatno
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uobicajena rijec¢, s malim ili nikakvim teoloskim znacajem. U
Mateju 8,17 ona jednostavno znaci “odnijeti” ili “ukloniti”.®

Drugi glagol, bastazw (bastazo), po znacenju je veoma
slican hebrejskome Iks; (sabal), tj. “podnositi” ili “nositi”, ali “ni
u jednom slucaju ne oznacava ‘zamjensko nosenje”.% Mozda se
ovdje misli na suosjecajno nosenje kakvo nalazimo u Gala¢anima
6,2.%° Robertson pise: “Ovaj ulomak, onako kako ga Matej koristi,
nema nikakve veze s doktrinom o pomirenju”.%¢ No, on dodaje:
“Krist ipak suosjeca s nama; njegova suéut prema stradalnicima
bila je toliko snazna da je doista osjecao njihove slabosti i boli.
On staje s nama pod teret i pomaze nam nositi ga”.% Erickson
se slaze: “Zelimo zapravo re¢i da i Matej i Izaija upucuju na
stvarne tjelesne bolesti i dusevne boli, a ne na grijehe”, te
nastavlja: “Cini se vjerojatnijim da oni govore o samilosnom
nosenju nevolja ovoga zZivota. Ako je ovo pravo tumacenje, Isus
je ‘uzeo nase slabosti i ponio nase bolesti’ svojim utjelovljenjem,
a ne zrtvom pomirnicom”.®

R. T. France primjecuje da je Mateju bilo vazno da se vidi da je
Isus ispunio ulogu Jahvina Sluge o kojemu je pisao Izaija.”® Ipak,
kako kaze, “znacajno je da ni jedan od ova dva ulomka (Mt 8,17
i Iz 53,4) ne upuéuje na karakteristi¢nu ulogu iskupljujucega
stradanja, ni posebnim navodima, ni u pogledu Isusove sluzbe
na koju se ti navodi odnose”.”* “Matej ushi¢eno prati Isusovo
ispunjenje biblijskog obrasca u cjelini; u njegovu Zivotu i sluzbi,
a ne samo u djelu otkupljenja”.”

Zavrsit éemo primjedbom da ovo objasnjenje o nacinu na koje
je Izaijino prorocanstvo ispunjeno daje odgovor na kronoloske
poteskoce; naime, kako se moze reéi da je ucinak pomirenja
bio na snazi prije nego $to je ono uopce ostvareno. Ako je u
Mateju 8,17 rijec o pomirenju, tesko je objasniti zasto on onda
navodi ovaj redak u kontekstu razdoblja prije Kristove smrti. Ali,
ako je rijec o utjelovljenju (kao i u Izaiji 53,4), tad kronoloske
poteskoée uopce ne postoje. Ovo se stanoviste takoder najbolje
uklapa u kontekst i sintaksu oba ulomka. Stoga zakljucujemo da
je naglasak i u Mateju 8,17 i Izaiji 53,4 na utjelovljenju, a ne
na pomirenju.
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Da i se Isus mogao razboljeti?

Sjecam se kad sam prvi put napisao da je Isus iskusio bolest.
Postojao je dio mene koji se opirao toj zamisli. Ipak, shvatimo li
utjelovljenje ozbiljno, kako smo upravo uéinili, nemamo bas puno
izbora osim da tako zaklju¢imo i zapitamo se: “Zasto ne?” Ako
je Isus trpio sve druge posljedice Zivota u palome svijetu, zasto
podvudéi crtu ispred bolesti? Po ¢emu se ona razlikuje? Ima li
nesto osobito gresno glede bolesti? Nije li ona, poput svake druge
boli i patnje, posljedica pada koja ¢e konaéno biti iskorijenjena pri
drugom Kristovom dolasku?” Tvrdimo li da Isus nikako nije mogao
biti bolestan, prinudeni smo objasniti zasto je onda u potpunosti
iskusio sve ostale ucinke Zivota u palome svijetu ali ne i taj
uobicajeni. Moramo paziti da ne pobrkamo grijeh s njegovim
posljedicama.

Bog je u Kristu trpio tjeskobu zbog predstojeéeg suocavanja
s mucenjem, patnjom i smréu. Moramo doista ozbiljno shvatiti
deSavanja u Getsemanskom vrtu, gdje je Isus ustuknuo pred
uzasom kriza. Marko to kaze najotvorenije: “Obuzese ga uzas i
tieskoba” (14,33,143% doslovan prijevod). Znao je na Sto je pozvan,
ali zbog dogadaja koji ¢e uslijediti u narednim satima osjetio je
snazan poriv da ode.

Nije to zelio, niti je to bila njegova zamisao. Poslao ga je
Otac.™ Otisao je na kriz iz Ciste poslusnosti i to nije bila njegova
inicijativa ve¢ Oceva. Ali u vrtu, on moli glasnim vapajima, u
suzama, tjeskobi i boli. Tri puta ponavlja: “Oce, molim te, ne tjeraj
me na ovo”, ali zakljucuje: “Uc¢init ¢u ono S$to ti zelis”. Kad pisac
Poslanice Hebrejima govori o poslusnosti kojoj se Isus naucio iz
svoga stradanja, upucuje bas na ovaj dogadaj (Heb 5,7-8). Isus
odlazi na kriz jednostavno zato $to je to bila Oceva volja.

Pavao kaze u 1 Korincanima 1,23 i 2,2 da je osnovna tema
njegove poruke Krist, i to raspeti. Evandelje se, ne ispricavajuci
se, krece ka klimaksu kriza koji je bio sustina utjelovljenja. Kad
vidi$ Isusa na krizu, vidi$ savrSenu sliku Boga. U raspetome Kristu
vidi§ razotkrivenog Boga. Ngien kaZe: “Raspeti je Krist jedina
tocna slika Boga koju je svijet ikad vidio”.”
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A na krizu on vapi: “Boze moj, Boze moj! Zasto si me ostavio?”
— vapaj koji odrazava isti onaj osjecaj napustenosti o kojemu
govori psalmist u Psalmu 22. Ipak, moledi se, pokazuje da zna da
ga Bog nije doista ili kona¢no napustio. Takoder zna da se njegov
Otac nece umijesati kako bi ga spasio ili mu olaksao patnju. Bori
se s kusnjom da skrene s puta koji mu je Bog odredio kako bi
ostvario svoju nakanu. Njegovi su se ucenici razbjezali, prevrtljivi
narod ga se odrekao i on umire napusten od svih; nikoga nema
da mu pomogne. Kad je Simun Cirenac ponio Isusov kriZ, nije to
udinio iz samilosti ve¢ zato Sto je bio prisiljen. Vojnike nije bilo
briga za zrtvu; samo su htjeli njegovu odjecu. Rugali su mu se
i ismijavali ga, jednako i obi¢an puk i sveéenici (Mk 15,29-32).

No uzas Oceva nemijesanja bilo je to Sto je izazvalo Isusov
vapaj: “Boze moj, Boze moj! Zasto si me ostavio?” Bezgresni je
Bozji Sin postao prokletstvo radi nas, kako je to bolno pokazala
tama koja se spustila, bas kao kad je Bozje prokletstvo palo na
Egipat tijekom prve Pashe (IzIl 10,21-22; Mk 15,33).7

Zato, kad skeptici tvrde da Bog nema odgovor na stradanje
jer ga nikad nije upoznao, kr$éani znaju koliko je ta tvrdnja
neozbiljna. Bog je u svome utjelovljenju u potpunosti iskusio
tjelesnu i emocionalnu patnju. Zivio je medu nama, suosjecao s
nama, patio s nama, patio za nas i naposljetku umro za nas. U
pjesmi Charles Wesleyja to zvuci ovako: “Nevjerojatna ljubav!
Kako je moguce da moj Bog umre za mene?”""

Ohlrich pri¢a pri¢u iz romana Grahama Greenea A Burnt-
Out Case, u kojoj lik pod imenom doktor Colin radi s tesko
oboljelim ljudima u koloniji gubavaca, koju vode katoli¢ki sveéenici
i redovnice. No doktor Coline je zakleti ateist. Na kraju romana,
opisan je dogadaj u kojemu Colin stoji s opatom i zajedno gledaju
strahovitu patnju i groteskna osakacdenja brojnih pacijenata.
Okrecuci se ka opatu, Colin kaze da Boga vjerojatno boli kad
gleda patnje svijeta. Opat odgovara: “Kad si bio djecak, nisu te
mogli dobro pouditi teologiji. Bog ne moze osjecati razocaranje ili
bol”, na $to mu Colin odgovora: “Mozda zato i ne Zelim vjerovati
U njega”.’®
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Stott postavlja pitanje: “Kako bi netko u stvarnom svijetu boli
mogao Stovati Boga koji je na nju imun?”™ Da bi to ilustrirao,
prica o svome posjetu raznim budistickim hramovima u razli¢itim
azijskim zemljama te kako je tamo stajao pred Buddhinim kipom
koji je prikazan prekrizenih nogu, sklopljenih ruku, zatvorenih
oCiju, sa smijeskom koji mu lebdi na usnama i izrazom lica koji
govori da se nalazi negdje daleko, odvojen od boli i stradanja oko
sebe. Stott pise da se svaki put kad se naSao u takvoj situaciji
naposljetku morao okrenuti. “U svome sam se umu tad okretao
onoj usamljenoj, izvijenoj, izmuéenoj osobi na krizu, probodenih
ruku i nogu, izderanih leda, bolnih udova, kojoj sa cela kaplje krv
od uboda trnja, suhih usta od nepodnosljive zZedi, dok visi na krizu,
sam, ostavljen da pati u tami. To je za mene Bog!”® Za Stotta
je svaka pomisao na udaljenog Boga kojemu nije stalo i koji je
izoliran od boli, razbijena utjelovljenjem i raspecem Isusa Krista.
Bog je u Kristu “odlozio svoj imunitet na bol. Usao je u nas$ svijet
krvi i tijela, suza i smrti. Stradao je za nas”.®!

Rije¢i nadbiskupa Williama Templea prigodno zavr$avaju ovaj
odjeljak:

Kad razum kaze: “Bog je taj koji je stvorio svijet, stoga je
on odgovoran; on je taj koji treba stradati” — mi odgovaramo:
“Da, naravno; on doista strada; pogledaj na kriz!” I kad
razum vapi: “Da je Bog Bog ljubavi o kakvom govoris,
ne bi podnio patnju svoje djece; slomilo bi mu se srce” —
mi odgovaramo: “Da, naravno; doista mu se slomilo srce;
pogledaj na kriz!” I kad razum povice: “Bog je beskonacan
i neopisiv; huljenje je reéi da ga poznajemo; ne mozemo
ga znati” — mi odgovaramo: “Ne, ne mozemo savrseno, ali
dovoljno da ga volimo; pogledaj na kriz!”%

Stradanje povezanosc¢u

Proucavanje Pisma pokazuje da Bozja patnja nadilazi iskustvo
utjelovljenja. Stari zavjet obiluje primjerima boli koje je Bogu
prouzrocio kontakt s ljudima.®® BoZje odbijanje da se odvoji od
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svojih stvorenja te njegova Zelja da ima zajedni$tvo s njima cini
ga voljnim primateljem boli koja neizbjezno proizlazi iz kontakta
i sukoba interesa izmedu dvije strane u odnosu.®

Gerstenberger i Schrage biljezZe:

Bog se nije odvojio u “drugi svijet”, niti na neko drugo
daleko mjesto, bilo u nebu ili u svetim mjestima. Dakako,
postoji taj pojam “udaljenog” Boga (usp. 1 Kr 8,27; Ps 2,4),
ali ma gdje on “boravio”, dolazi k buntovnom, revnom ili
postradalom Covjeku, prema svom izboru (Post 11,5; 18,21;
Iz1 25,8; 2 Sam 5,24; Ps 12,5 120)_ Zeli biti s ljudima, kako
u teska, tako i u dobra vremena (Izl 3,7-8; 33,14-15; Br
10,35-36). Cak i najsofisticiraniji teolozi Staroga zavjeta,
koji bi viSe voljeli da je Jahve nepristupacan i nedostizan,
ipak dopustaju njegovu nazoc¢nost na pozornici covjecanstva
u obliku rijec¢i (Pnz 30,11-14), andela (Izl 23,20-23), stupova
od ognja i oblaka (Lev 9,23-24; 1zl 13,21), u oluji (Job 38,1),
ili u potresu (Ps 68,7-8 ®89) Bozja je blizina stvarna briga
Staroga zavjeta; njegovo dostojanstvo i uzviSenost ocituju se
u njegovoj bliskosti sa covjekom. Shodno tome, on sudjeluje
i u covjekovoj patnji. Bol koju osjeca za svijet nikad nije
izrazena samo u suzama sucuti promatraca koji stoji po
strani, ve¢ u pravoj boli onoga tko je izravno pogoden,
prijatelja u patnji koji uzima na sebe dio tereta.®

U Postanku 6,6 piSe da se Bog, kad je vidio poro¢nost ljudi,
pokajao S§to ih je stvorio, te da je zbog toga njegovo srce bilo
ozalo$¢eno. Psalam 78,40-41 govori kako je Bozji narod iznova
iskusavao i zalostio Boga! U HoSei 11,8, nakon §to je objavio osudu
nad Izraelom i Efrajimom, Bog vapi: Kako da te dadem, Efrajime,
kako da te predam, lzraele! Kako da te dadem kao Admu, da
ucinim s tobom kao Sebojimu? Srce mi je uznemireno, uzavrela
mi sva utroba. Mogucnost osude nije nesto sto Boga raduje. Iako
ljudi zasluzuju osudu, on ih ipak voli. Voli iste te ljude na koje je
ljut. Kitamori kaze: “Stoga Bozji ‘bol’ odrazava njegovu volju da
ljubi objekt svoga gnjeva”.®® Bog u Hosei 2,23 29 objavljuje da ce
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se smilovati svojoj voljenoj, iako je povrijeden njezinom nevjerom
(Hos 2,4-5 #67) . Zajednistvo koje ima sa svojim narodom tjera ga
da “vice” i “grmi” (Iz 42,13-14; Am 1,2).

Pismo govori kako se Sveti Duh “Zalosti” zbog grijeha Bozjeg
naroda (Iz 63,10; Ef 4,30). Isus je plakao nad Jeruzalemom zbog
njegova sljepila i tvrdoglavosti (Lk 13,34-35; 19,41-44; Mt 23,37-

39). Iz ovih, kao i drugih redaka, Fretheim primjecuje:

Bog se nije otkrio kao netko na koga uopée ne utjece
odbacivanje ljudi, ve¢ kao Bog koji je duboko povrijeden
prekinutim odnosom. Stoga se interakcija izmedu njega i
covjeka ne odvija samo u sudnici ili na intelektualnoj razini,
vec i na emocionalnoj. Bog dijeli s ljudima osjecaje, a ne samo
misli. Ljudi ne znaju samo $to Bog misli, nego i Sto osjeca.
Tako se pojavljuje holisticka™ slika Boga. On je povezan na
svakoj razini sa svakom osobom u cjelini njezina bica.®

[ mi znamo kako je kad netko odbaci nasu ljubav i baci nam je
natrag u lice. To je takoder pri¢a o covjekovu odnosu s Bogom —
prica u kojoj ¢ovjek odbacuje, a Bog pati.

Stradanje suosjeéanjem

U Bibliji takoder vidimo da Bog pati sa svojim narodom i kroz
suosjecanje. “Zivi Bog bavi se nasim osobnim bolima”.® Kad je
Izrael bio u ropstvu u Egiptu, Bog nije samo vidio njihovu nevolju
i ¢uo njihovo zapomaganje (Izl 2,24) vec Izaija 63,9 kaze da je u
svakoj njikovoj tuzi bio i on tuzan (Sarié).

Kad se Gospodin suocio sa Savlom iz Tarza na prasnjavom
putu za Damask, pitao je tog covjeka koji je prouzrocio mnogo
patnje njegovu narodu: Savle, Savle, zasto me progonis? (Dj 9,4,
naglasak dodan). U toj recenici Isus pokazuje svoju solidarnost
sa svojom Crkvom.® Na kraju krajeva, Crkva je njegovo Tijelo
(Ef 5,23).

* Kr&¢. nov pristup shvadanju i zivljenju duhovnog Zivota u 20. st. (osobito u SAD-u);
duh spaja sve dimenzije Zivljenja (fizicku, psiholodku, mentalnu, emocionalnu i sl). —
op. prev.
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Kad njegov narod pati, i on pati. Sto je znalenje rijeci
suosjecanje? To nije samo osjecaj sazaljenja prema nekome,
ved znadi “sudjelovanje u osjecajima drugih; odnos izmedu ljudi
ili stvari u kojemu ono S$to utjeCe na jednu stranu, utjece i na
drugu”.%

Bog u pravome smislu te rije¢i suosjeca s nama u nasim
nevoljama (Heb 4,15). John Stott to ovako kaze: “Cudesno je to
Sto mozemo sudjelovati u Kristovu stradanju, ali jo$ je cudesnije
to Sto on sudjeluje u nasemu. Njegovo je ime doista ‘Emanuel’,
‘Bog s nama’”.%!

Jedno od ¢udesa poznavanja Boga koji strada jest spoznaja da
se nikad ne suocavamo sa zivotom sami. Kad oni koji pate zavape:
“Boze, gdje si?”, on odgovara imenom: “Emanuel”. Kao $to ¢emo
vidjeti dalje u ovom proucavanju, ono $to je Bog predocio u Knjizi
o Jobu ocito je kroz cijelo Pismo: on neprestano odgovara na
pitanja o stradanju otkrivanjem sebe. Oni koji stradaju ¢esto imaju
potrebu za suvislim odgovorom na pitanje: “Zasto?” Medutim,
Bog zna da je njihova prava potreba da saznaju odgovor na pitanje:
“Tko?”9

Kad se radi o problemu boli u zivotu Bozjega djeteta, Gospodin
je mnogo vise od Boga koji “bdije nad nama”. On je Emanuel.
Cini vide od toga da ima osjecaj sazaljenja prema nama; stalo mu
je iizravno se ukljucuje. Kako kaze Ponovljeni zakon 31,8: Sam
Jahve ide pred tobom; on ce s tobom biti; nece te zapustiti niti
Ce te ostaviti. Ne boj se i ne drsci!

BOG KAO SAMODARIVATELJ

Ucenje da je Bog jedan znak je pravovjerna nauka, kako stoji u
Ponovljenom zakonu 6,4: Cuj, [zraele! Jahve je Bog nas, Jahve
je jedan! Ipak, pravovijerje takoder kaze da je Bog trojedan —
Otac, Sin i Sveti Duh — kako ¢itamo u Mateju 28,19: Zato idite
i ucinite sve narode ucenicima mojim! Krstite ih u ime Oca i
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Sina i Duha Svetoga! “Bog je jedan u troje i troje u jednome”,
sazima teolog iz Cetvrtoga stoljeca, Grgur Nazijanski.

U svojoj raspravi o unutarnjem Bozjem Zzivotu, Arthur C.
McGill govori o vaznim doktrinarnim sporovima u vezi Trojstva
koji su se dogodili u ¢etvrtome stoljecu izmedu Atanazija i Arija.%
McGill smatra da korijen problema nije, kako se obi¢no vjeruje,
matematicki, ili u smisljanju kako troje moze biti jedno, veé u
sporu kako bozanstvo moze nastati ili biti generirano a i dalje
biti bozanstvo. Arije je tvrdio da ako Otac moze roditi Sina i dati
svoje bice drugome, te ako netko drugi moze primiti njegovu
stvarnost, tad bi ta stvarnost istog trena prestala biti Bozja. Stoga
[sus ne bi mogao biti pravi Bog ako je nastao ili je roden od
Boga. Bog je nedjeljiv, ne ovisi ni o komu, nije nastao ni iz koga,
nema se potrebu mijenjati, povezivati ili generirati. Tvrditi da je
Sin bozansko biée bilo bi, prema Arijevu misljenju, narusavanje
bozanske naravi samoga Boga. Smatrao je da je Isus imao pocetak
te je bio stvoren kao Bozje prvo stvorenje po kojemu su stvoreni
svi ostali. Da bi o¢uvao svoju neovisnost i apsolutnost, Bog nije
imao izravan kontakt sa svojim stvorenjima, vec je upravljao
strogo preko jednog zastupnika (Isusa).

Sto se tice Arija, McGill primjecuje:

U cjelokupnoj povijesti krscanstva tesko da je bilo tako
sofisticirane, biblijski potkrepljene i temeljite teologije o Bozjoj
transcendenciji kao $to je ona koju je razvio Arije sa svojim
sljedbenicima. Bilo im je vazno samo dati ¢ast Bogu tako sto
ce ga staviti iznad i nasuprot njegovim stvorenjima. Nastojali
su ocuvati Bozju slavu uklanjajuéi s njegove stvarnosti sve
one slabosti i nedostatke koji obiljezavaju njegova stvorenja,

te daju¢i mu apsolutnu prevlast nad njima.*

Atanazije je ovo osporavao tvrdeci da taj daleki, apsolutni,
netaknuti, nedodirljivi i neovisni Bog nije biblijski. Stovati takvog
Boga znacilo bi Stovati lazno bozanstvo. Poznavati Boga onako
kako se on sam u potpunosti otkrio znaéi poznavati Boga u
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Trojstvu — ne kao stati¢nu jedinku ili neovisnih troje, ve¢ kao
onoga koji posjeduje uzajamno ispreplitano jedinstvo i razli¢itost.

Protiveci se Ariju, Atanazije je tvrdio da je Sin vje¢no i u
cijelosti potekao od Oca a da je ipak posve jednak Bogu. Za njega
je veza izmedu Oca i Sina sli¢na vezi izmedu izvora i rijeke koja
tece iz njega: “Bas kao sto rijeka tece iz izvora i nije odvojena od
njega, mada postoje dva oblika i dva naziva, tako ni Otac nije Sin
niti je Sin Otac”.% Postoji razlika izmedu ¢lanova Trojstva, isto
kao i jedinstva, kao Sto je izrazeno pojmom “jedinstvo sustine”.

lako se ovakva izjava ¢ini nespretnom, u odredenome smislu
¢lanovi Trojstva trebaju jedno drugo, s tim S§to ta potreba ne
oduzima nista od njihova pravog bozanstva. Otac, Sin i Sveti
Duh daju i uzimaju jedno od drugog bez zapreka. Roderick
Leupp primjecuje: “Svaki savrSeno poznaje drugo dvoje a oni
zauzvrat potpuno poznaju njega”. Sin je roden od Oca. Otac ne
monopolizira bozanski zivot ve¢ ga vjecno dijeli s njim.%” Sveti
Duh izlazi od Oca kroz Sina.”® Sin daje svu slavu Ocu (Iv 14,13).
Sveti Duh daje svu slavu Sinu (Iv 16,14). Sveti Duh govori u
ovlasti Sina (Iv 16,13), a Sin govori ono §to je ¢uo od Oca (Iv
8,28). Sve §to ¢ini Otac, ¢ini i Sin (Iv 5,19). Kao $to Otac ima
Zivot u sebi, tako ga je dao i Sinu (Iv 5,26). Da bi Sveti Duh doSao,
Sin mora oti¢i Ocu i poslati ga (Iv 16,7), a Otac je dao Sina jer
je ljubio svijet (Iv 3,16). Medu ¢lanovima Trojstva postoji odnos
uzajamnog samodavanja. Otac nista ne skriva od Sina i Sin nista
ne skriva od Oca.

Otac se od vjecnosti spremao predati Sina za svoja stvorenja,
a Sin se od vjeénosti pod¢inio u pouzdanju i poslusnosti koje je
svoj vrhunac imalo na krizu kad je ubijen na Golgoti kao Jaganjac
ubijen od postanka svijeta. Kad je nakon svoga uskrsnuca Sin
uzasao k Ocu u nebo poslao je Svetoga Duha da ujedini vjernike;
on ih takoder osposobljava da svjedoce o Bozjem Zrtvenom djelu
kako bi i drugi imali Zivot po Svetome Duhu koji ga daje te da
postanu sinovi i kcéeri Oca njihova brata Isusa Krista.*

Taj odnos davanja i primanja, te ovisnosti jednog o drugome
i medusobne predaje sebe, ¢ini biblijskoga Boga vrlo druk¢ijim
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od apsolutnog, posve transcendentnog, monolitnog arijanskog
shvacanja Boga.

Trojedna Bozja narav ima vrlo duboke posljedice na nacin na
koji se on ophodi prema svojim stvorenjima. Njegovi se postupci
temelje na njegovu karakteru, a znajuéi ga kao onoga koji daje
i prima, sluzi i treba, ne bi nas trebalo iznenaditi kad vidimo da
na stradanje i potrebu odgovara davanjem i prinosenjem sebe u
ljubavi. Njegove se nakane ne postizu silom ili modi, veé ljubavlju i
samodarivanjem. KrizZ je naravan izraz karaktera trojednoga Boga.
Nije mogao imati druk¢iji odgovor na ¢ovjekovu potrebu, a i dalje
biti dosljedan sebi.!®

U Poslanici Diognetu (Epistle to Diognetus), pismu nepoznatog
kr§¢anina napisanog izmedu 125. i 200. g. po. Kr., postavlja se
pitanje kako je Bog poslao svog Sina. Dan je sljedeci odgovor:

Da vlada kao tiranin, da potakne strah i zaprepastenje?
Ne, nikako. Poslao ga je kao blagog i krotkog. Da bi bio
siguran, kao kad kralj Salje kraljevi¢a, on je njega poslao
kao Boga. Ali poslao ga je ljudima da ih spasi i uvjeri, a ne
da ih prisiljava, jer sila nije BoZja osobina.!®!

McGill piSe:

“Sila nije Bozja osobina” — to je temeljno nacelo teologije
Trojstva. Bozanstvo Boga ne sastoji se u moci da pritiska,
tjera i lomi, da namede svoju volju iz sigurnosti nekog
udaljenog mjesta na nebesima te da sjedi u svome sjaju i
rasko$i dok sav svijet izvrsava njegove naredbe. Ne samo
da ne stoji iznad svijeta, ve¢ Salje u njega svoju slavu. Ne
samo da ne namece, ve¢ poziva i uvjerava. Ne samo da ne
zahtijeva da mu ljudi sluze kako bi se uzvisio, ve¢ daje svoj
zivot u sluzbu ljudima da bi oni bili uzviSeni. Bog ovako
postupa sa svijetom jer je u njemu zivot samodarivanja.!®

Stoga, kad je Isus doSao na zemlju kao Bozja objava, je li bilo
cudo sto je dosao kao zrtva? Ne, to je sasvim u skladu s onim $to



Otkrivenje Boga u Kristu 135

Bog jest. Isusovo samodarivanje nije tek sredstvo kojim se postize
cilj, ¢ak i plemenit. To je to¢no otkrivenje onoga S$to on jest.
Njegova djela zrtvovanja, sluzenja, ljubavi i davanja predstavljaju
djela bozanstva.'® Ona otkrivaju da je on Bog s nama — Emanuel.
Takoder pokazuju kako Bozji narod treba Zzivjeti (vidi: Fil 2,3-8).

Otkrivenje da sila nije BoZja osobina ima duboke posljedice
na nacin na koji BoZji sluge ispunjavaju njegovu nakanu. I oni
djeluju na osnovu uvjeravanja i samodarivajuce Zrtve i ljubavi. Ne
namedu svoju poruku silom. 2003. g. vele¢asni Gary Edmonds,
generalni tajnik Svjetskog evandeoskog saveza (WEA), dao je
definiciju razlike izmedu evangelizacije i prozelitizma, koja je u
skladu s ovim shvadanjem:

Bududi da u danasnjemu svijetu postoji pogresno
shvadanje i zlouporaba rije¢i prozelitizam i evangelizacija,
Svjetski evandeoski savez zeli dati zvani¢nu definiciju tih
rije¢i. WEA snazno odbacuje prozelitizam, ali podupire punu
vjersku slobodu u skladu s Opcom deklaracijom UN-a o
pravima ¢ovijeka (Glanci 18 i 19). Ta sloboda daje ljudima
iz svake religije pravo da svjedoCe o svojim uvjerenjima i
omogucuje svima slobodu savjesti da vjeruju kako zele.

WEA drzi da prozelitizam i evangelizacija nisu sinonimi.
Prema navodu dr. Johna R. W. Stotta: “Najbolji nacin da se
medu njima napravi razlika jest da se prozelitizam shvati
kao ‘nedostojno svjedocenje’. Svijetsko crkveno vijece i
Rimokatoli¢ka crkva izradili su 1970. g. koristan studij pod
nazivom ‘Opce svjedoCenje i prozelitizam’ koji je prepoznao
tri aspekta prozelitizma. S tim u skladu prozelitizam se
dogada (1) svaki put kad su nasi motivi nedostojni (kad je
naSa briga vlastita slava, a ne BozZja), (2) svaki put kad su
naSe metode nedostojne (kad pribjegavamo bilo kojoj vrsti
‘fizicke ili moralne prinude, ili psiholoskog pritiska’) i (3)
svaki put kad je naSa poruka nedostojna (svaki put kad
namjerno neto¢no predstavljamo tuda uvjerenja). Nasuprot
tome, evangelizacija je (po rije¢ima Manilskog proglasa)
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‘otvoreno i iskreno navjescivanje Evandelja koje ostavlja
slusateljima potpunu slobodu da sami odluce kakav de stav
imati o tome. Zelimo biti osjetljivi prema ljudima druge
vjere i odbacujemo svaki pristup koji ih nastoji prisiliti na
obracenje.’”104

Jos jedna vazna implikacija ove objave BoZjega karaktera odnosi
se na nacin na koji krscani trebaju odgovoriti na krivovjerje, $to
je velik problem u mnogim zatvorenim zemljama. Richard Bell je
1925. g. na svojim predavanjima na Sveudilistu u Edinburghu dao
mudru primjedbu o jednom od mogudih razloga za ubrzani kolaps
krs¢anstva pred islamom u sedmom stoljecu. Ustvrdio je naime
da se to dogodilo zahvaljujuéi ¢injenici da su tijekom vremena
crkveni vode izgubili iz vida neke vazne istine, bududi da su od
Cetvrtoga do Sestoga stoljeda bili zauzeti klju¢nim bitkama oko
Kristove naravi i Trojstva.

Cini se da su kri¢ani iz toga vremena, ponosni na
posjedovanje istine, izgubili vieru u mo¢ te istine da na kraju
pobijedi zabludu, te su u Zaru za pravovjerjem zaboravili da
su duzni ljubiti bliznje, a da i ne govorimo druge krscane.!%

Nakon s$to su postupno stekli politicku moc¢ kroz ozakonjenje
krscanstva, donosenjem Milanskoga edikta 313. g. po. Kr,
krscéanski su vode sve vise pozivali svjetovne vlasti da nametnu
viernost kroz odluke raznih crkvenih sabora. Cini se da su tijekom
toga procesa zaboravili da sila nije BoZja osobina te da stoga ne
smije biti ni osobina njegova naroda.

Doktrinarno je pravovjerje nesporno bitno za crkvu, ali njegova
provedba mora biti u skladu s Bozjim karakterom.!% Kako Bell
primjecuje, problem crkve Sestoga stoljeca nije toliko bilo njezino
intelektualno djelovanje i teoloska nagadanja, koliko njezino
nestrpljenje.!'”” To ne znaci da greske treba tek tako pustiti da
produ. Crkvena se disciplina doista pokazuje nuznom. Medutim,
ona mora biti provedena u suzama, a ne sa stisnutim pesnicama.!
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MESIJANSKA OCEKIVANJA

Definicija Mesije
Izraz “mesija” prijevod je hebrejskog pridjeva i imenice jyvm
(mashiah), izvedenih iz glagola jvm (masah), koji znaci
“pomazati, politi tekuc¢inom”.!% Bio je to izraz koji su Izraelci i
ostali rabili za primjenu maziva ili ulja na objekt, tijelo ili boju za
kucu. Takoder je rabljen obredno da oznaci osobu ili predmet koji
se odvajaju za posebnu sluzbu ili svrhu.!?

Sam po sebi, izraz “mesija” (Jyvm) nije se odnosio na “pomazane”
predmete, odredene i posvecene za posebnu obrednu svrhu, vec
samo na osobe. “Pomazane” osobe bile su izabrane, odredene,
imenovane, ovlastene, osposobljene i opremljene za posebnu
sluzbu i zadatke. Izraz je gotovo iskljucivo bio rabljen kao sinonim
za “kralja” (1 Sam 12,3-5), ali znalo se reéi da su “pomazani” i
svecenici (Lev 4,5), patrijarsi (Ps 105,15), proroci (1 Kr 19,16; Iz
61,1), pa ¢ak i poganski kraljevi (Iz 45,1).

Dok neki tvrde da izrazi “pomazan” ili “pomazanik” nisu
izravno rabljeni u hebrejskoj Bibliji kao titule za buducega mesiju
koji e spasiti Izrael, postoji jak razlog da vjerujemo, na temelju
konteksta iz retka 24, da se Daniel 9,26 ne odnosi ni na koga
drugog nego na obecanog Mesiju.!!!

Prijevod rijec¢i “Mesija” na grékome (messia’) pojavljuje se
samo dvaput u Novome zavjetu (Iv 1,41; 4,25), kao objasnjenje
gréke rijeci cristo” (Hristos). U Novome je zavjetu grcka rije¢
cristo” lingvisticki jednaka hebrejskoj jyvm, i znaci “onaj koji

je pomazan”.!?

Judaisticka ocekivanja iz prvoga stoljeéa

Ako bismo pokusali izvesti opéi zaklju¢ak o onome $to su Zidovi
iz prvoga stolje¢a ocekivali od Mesije, odmah bismo primijetili
raznolikost. Ovisno o piscu ili zajednici, opis njegova lika kretao
se od kralja, preko svecéenika, do proroka.!!?
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Rabinsko je predanje u Isusovo vrijeme bilo raznoliko. Postojale su
mnoge grupe, s razli¢itim ocekivanjima izvucenim iz, ili povezanim
sa razli¢itim tumacenjima brojnih svetopisamskih tekstova.

Ovo je glavni materijal za utvrdivanje prevladavajuéeg koncepta
o Mesiji u prvome stoljecu:

» Septuaginta

«  Apokaliptiéna/pseudoepigrafska (krivotvorena) djela
«  Zidovski apokrifi

» Svici s Mrtvoga mora

» Rabinski spisi u koje spadaju:

- Misna, kodificirana zbirka usmenog Zakona s pravnim
tumacenjem dijelova Izlaska, Levitskog zakonika,
Brojeva i Ponovljenog zakona te drugog pravnog
materijala.!!*

Talmud, velika zbirka usmenog Zakona s rabinskim
objasnjenjima, elaboratima i komentarima Misne.!'®
Midras, tumacenje hebrejskoga Pisma redak po redak
koje se sastoji od homiletike i egzegeze zidovskih
ucitelja iz 400. g. pr. Kr.!¢
*  Targumi, prijevod dijelova hebrejskog Pisma na aramejski
jezik s tumacenjima; za uporabu u sinagogama.!!’
» Djela Filona Aleksandrijskog i Josipa Flavija, posebno
kad govore o mesijanskim pretendentima iz toga doba.
* Novi zavjet

Ukratko, Mesija je obi¢no viden kao most izmedu neba i zemlje.
On ¢e donijeti pravednost nebeskog kraljevstva na zemlju, te Bozje
spasenje i o¢iS¢enje od grijeha Izraelu, ¢ime ce se narod vratiti
Bozjem Zakonu.

Neki su ocekivali idealnog buduceg kralja nalik Davidu koji
¢e vladati nad narodom umjesto Boga,"® ili kralja svecenika koji
bi imao spoj Davidovih i Mojsijevih osobina. Drugi su, ¢itajudi
Ponovljeni zakon 18,15-18, ocekivali proroka posljednjih dana
nalik Mojsiju, dok je ¢itanje Malahije 3,1 i 4,5 ¢ navelo neke
da ¢ekaju osobu slicnu Iliji koja ¢e pripremiti Bozji put. Neke



Otkrivenje Boga u Kristu 139

apokrifne knjige, poput 1 Henokove i Judina zavjeta, navele su
neke da cekaju na predpostojece, nadljudsko, pseudo-bozansko
bice, dok su drugi vidjeli Mesiju kao jasnu politicki figuru. Ostali
su ga, razoCarani zemaljskim kraljevima, vidjeli kao nadnaravnu
osobu, odvojenu od bilo kakvog fizickog kraljevstva.

Jednostavno receno (ako se nesto ovakvo moze jednostavno
reci), taj se lik kretao od ¢isto ljudskog kralja sli¢nog Davidu do
nadnaravnog, predpostojeceg, pseudo-bozanskog spasitelja kralja,
s mno$tvom kombinacija izmedu ove dvije slike (npr., Filon i neki
kumranski spisi).

Bilo bi pogresno tvrditi da je svaki Zidov iz prvoga stoljeca
imao velika ocekivanja od Mesije, ili da su ta ocekivanja bila
isklju¢ivo novozavjetni model Bogocovjeka Mesije.!'" No jednako
bi bilo pogresno reéi da nisu nista ocekivali od njega ili da su ¢ekali
obi¢nog, ljudskog politickog vodu. Sigurno je da nije postojala
jedna “pravovjerna” predodzba o Mesiji. Judaizam se nikad nije
usuglasio o tome §to moze ocekivati u buduénosti, osim $to su svi
vjerovali da ¢e Bog na kraju opravdati svoj narod.!?* To bi moglo
objasniti zasto Zidovi iz Isusova doba nisu razumjeli ono $to mi
kao kr&cani 2000 godina kasnije vidimo kao sasvim odito.

Ono $to mozemo potvrditi jest da su mesijanska ocekivanja
(opéenito shvacena) bila prisutna u Sirokom rasponu Zidovskih
skupina, da je tijekom tog razdoblja stvorena karakteristi¢na
literatura te da je za neke od njih ocekivanje “izbavitelja koji ce
potjecati od Jakova” bilo jako, teoloski potkrepljeno i iznenadujuce
detaljno.'?!

Do prvoga su stoljea mesijanska ocekivanja bila Siroko
rasprostranjena i dovoljno jaka da navedu neke skupine da prihvate
razli¢ite pojedince kao ljude koje je Bog poslao da oslobodi svoj
narod. “Tom je svijetu pomijeSanih nada, unaprijed utvrdenih
klasa i ve¢ izgradene eshatologije, Isus iz Nazareta objavio da se
priblizilo Bozje kraljevstvo...”'?? Moralo je, neizbjezno, biti i onih
(¢ak i mnogobrojnih) koji ¢e odbiti da prihvate njegove tvrdnje.
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Ocekivanja ucenika
Petar (Matej 16)

Na stranicama povijesti postoje prekretnice — vremena kad se
donose odluke, kad se djeluje ili se nesto kaze — koje obiljezavaju
kraj jednoga poglavlja i pocetak drugoga. Matej 16 jedna je
takva prekretnica. Isus odvodi ucenike u daleki sjeverni predio u
blizini Cezareje Filipove i tamo ih pita: Za koga drze ljudi Sina
Covjecjega? (16,13).

Reci 14-20 biljeze razgovor koji je uslijedio:

Oni odgovorise: “Jedni za lvana Krstitelja, drugi za
lliju, treci za Jeremiju ili za jednoga od proroka.” “A
vi — reCe im — za koga me vi drzite?” “Ti si Krist, Sin
Boga Zivogal” odgovori mu Simun Petar. Na to ce mu
Isus: “Blago tebi, Simune, Jonin sine, jer tebi to ne objavi
tijelo i krv, nego Otac moj nebeski! A ja tebi kazem: Ti si
Petar — Stijena, i na toj stijeni sagradit ¢u Crkou svoju,
i Vrata pakla nece je nadvladati. Tebi cu dati kljuceve
kraljevstva nebeskog, pa $to god sveze$ na zemlji, bit ce
svezano i na nebesima, a $to god razrijesis na zemlji, bit
Ce razrijeSeno i na nebesima.” Tada naredi ucenicima da
nikome ne kazuju da je on Mesija.'*

Redak 21 obiljezava prekretnicu u Isusovoj sluzbi.

Otada poce Isus izlagati svojim ucenicima da mora
i¢i u Jeruzalem, gdje ce mnogo trpjeti od starjesina,
glavara svecenickih i knjiZevnika, da ce biti ubijen i da
Ce uskrsnuti treci dan.'*

lako je Petar ispravno prepoznao Isusa kao Bozjeg Pomazanika,
oCito je iz njegove reakcije na Isusove rije¢i da nije razumio kako
stradanje, sramota i smrt mogu biti dio Bozje nakane. On ga
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odvodi u stranu i kaze: BoZe sacuvaj! Tebi se takvo Sto ne smije
dogoditi! (16,22).

Isus je ovu poruku vec ¢uo. Sotona ga je u pustinji kuSao da
se uzvisi bez smrti, pozivajuc¢i ga da zaobide kriz. Sad ponovno
¢uje kusnju iz usta jednog od svojih ucenika. I bas kao Sto je
ukorio sotonu u pustinji (4,10), okreée se Petru i kaze: Sotono,
idi mi s ociju! Ti si sablazan za me, jer tvoje misli nisu BoZje,
vec ljudske (16,23).

U nase vrijeme ljudski se um o¢ituje na sli¢an nacin: u uvjerenju
da stradanju nema mjesta u Zivotu krscanina. Svoju artikulaciju
nalazi u tvrdnji da je progon nedopusteno ulazenje u zivot Crkve
i viernika, te da je otpor rijetka iznimka. Moguce je ¢uti i kako se
ljudi glasno pitaju da nije Bog napustio one koji trpe progon ili da
progonjeni ne stradaju zato Sto su negdje pogrijesili ili sagrijesili.

Ranije sam u ovome poglavlju spomenuo zenu koja nije mogla
shvatiti kako je Bog mogao, naizgled, napustiti svoj narod usred
progona. Nazalost, njezino pitanje u potpunosti odrazava ljudski,
a ne Bozji um.

U Petrovu umu stradanju nije bilo mjesta u BoZjoj nakani
za Mesiju. Njegova mesijanska ocekivanja nisu ukljucivala
postradaloga Krista. Razmisljao je kao ¢ovjek, a ne onako kako
to ¢ini Bog.

Kako je Isus odgovorio na takav nacdin razmisljanja?

Tad Isus rece ucenicima svojim: “Ako, dakle, tko hoce
i¢i za mnom, neka se odrece samog sebe, neka uzme svoj
kriz i neka me slijedi! Tko hoce sacuvati svoj Zivot, izgubit
ce ga, a tko izgubi radi mene svoj Zivot, naci ce ga”’
(16,24-25).

[sus je htio da Petar shvati da je ono $to je upravo rekao o svom
zivotu i sluzbi isto ono $to ¢e Bog ¢initi u zivotu svih ljudi koji su
dio njegove nakane. Nece samo Krist stradati i umrijeti; bit e to
sudbina svih koji ¢e ga slijediti. Bog tako razmislja.

[ mada je Petar bio u stanju prepoznati tko je bio Isus, nije
shvacao $to znaci biti Bozji Mesija. Ono o ¢emu je Isus govorio nije
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odgovaralo Petrovim ocekivanjima o Kristu. Imao je mesijanska
ocekivanja u koja se raspeti Krist nije uklapao.

Ivan Krstitelj (Ivan 1; Matej 11)

Ako je itko trebao znati tko je Isus, bio je to Ivan Krstitelj.!?s
Bududi da je doSao pripraviti Isusu put, bio je prvi koji ga je nazvao
“Jaganjac Bozji”.

Paradoksalno, u Ivanu 1 ¢itamo kako ga pitaju tko je on:

A ovo je Ivanovo svjedocanstvo, kad mu Zidovi iz
Jeruzalema poslase neke svecenike i levite da ga upitaju:
“Tko si ti?” On priznade; ne zanijeka, priznade: “Ja
nisam Mesija.” “Dakle, sto — upitase ga — jesi li Ilija?”
“Nisam”, odgovori. “lesi li (ocekivani) prorok?” — “Ne”,
odvurati. Tada mu rekose: “Pa tko si, da moZemo odgovoriti
onima koji su nas poslali? Sto ti kazes sam o sebi?” “Ia
sam — rece — ‘Glas jednoga koji vice u pustinji: Ispravite
put Gospodnjil’ kako kaza prorok lzaija.” lzaslanici su
bili farizeji. Oni ga upitaSe nadalje: “Zasto onda krstis
kad doista nisi ni Mesija, ni Ilija ni (oéekivani) prorok?”
“Ja krstim vodom — odgovori im lvan — a medu vama stoji
netko koga vi ne poznate. On je onaj koji dolazi poslije
mene. Ja mu nisam dostojan odrijesiti sveze na obuci.”
To se desi u Betaniji, s onu stranu Jordana, gdje je Ivan
krstavao (Iv 1,19-28).

Biblija nam kaze da ve¢ sutradan Ivan vidje Isusa gdje dolazi
k njemu te rece: “Evo Jaganjca BoZjeg koji uzima grijeh svijeta!
Ovo je onaj za koga vam rekoh: Poslije mene dolazi covjek koji
je preda mnom, jer bijase prije mene. Ja ga nisam poznavao.
Ali sam zato doSao krstiti vodom da ga objavim Ilzraelu”
(Iv 1,29-31).

Ako je itko mogao to¢no odgovoriti na pitanje: “Sto ti kazes,
tko je Isus?”, bio je to Ivan Krstitelj.
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Kad je Ivan ¢uo glas s neba kako kaze za Isusa: Ovo je Sin
moj, Ljubljeni moj, koga sam odabrao (Mt 3,17), mora da je i
sam bio veoma zadovoljan. Zato je i dosao na svijet: da pokaze
put, da pripremi ljude za Bozjega Jaganjca, za Bozjega Sina koji
c¢e ih izbaviti iz ropstva grijehu.

Kad je Isus otiSao nakon krstenja, mora da se Ivan pitao kako
¢e Bog djelovati kroz njega i vjerojatno je ¢ekao da vidi obecano
izbavljenje.

Ivan je nastavio sa svojom sluzbom propovijedanja pokajanja i
naposljetku zavrsio u tamnici jer se usudio osuditi kraljev brak s
bratovljevom Zenom — brak koji je prema Mojsijevu Zakonu bio
rodoskvrnuce. Takva je zajednica bila nezakonita i nemoralna i
Ivan ju je nazvao pravim imenom. Time je razgnjevio i Heroda i
njegovu novu Zenu, tako da su ga uhitili i bacili u tamnicu. Bojeci
se naroda, Herod ga nije dao pogubiti (Mt 14,3-5; Mk 6,17-18).

Zatvoren u tamnici, Ivan je bio odsjecen od vanjskoga svijeta,
no i dalje je oslugkivao §to se dogada, koliko god je mogao. Zelio
je znati kako ide Isusu. No ono $to je ¢uo zbunilo ga je.

Ivan je zivio asketskim zivotom i propovijedao izravnu poruku
o pokajanju. Isus je, s druge strane, jeo i pio s gresnicima. Obi¢no
je govorio u pri¢ama koje su ljudi tesko razumjeli. Cinilo se kao
da namjerno otezava narodu da prihvati Bozju poruku.

Ivanova je sluzba bila javna, propovijedao je pred velikim
mnostvom. Isus je tu i tamo takoder propovijedao mnostvu, no
vec¢inom je govorio u ku¢ama, malim grupama. Kad bi ucinio kakvo
cudo, govorio je ljudima da nikome o tome ne pric¢aju.

Isus uopce nije postupao onako kako je Ivan ocekivao. Ivan
je mislio da ¢e Isus propovijedati poruku spasenja. Ali sada Ivan
sjedi u tamnici jer je propovijedao poruku pokajanja i pravednosti
koju mu je Bog dao. I §to vise slusa o Isusovim djelima, sve je vise
zbunjen. Cuje da je slijepac progledao. Da je opsjednuti osloboden.
Postoje ¢ak i izvjesca da mrtvi uskrisuju u zivot! Ali on sam sjedi
u ledenoj i mraénoj tamnici, slusajuci krike ostalih zatvorenika, i
pita se zasto je njega Isus previdio.
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Bio je vjeran Bogu. Pripremio je put za sluzbu svog mladeg
rodaka. A sada truli u Herodovoj tamnici. Zasto? Treba li za to
kriviti Boga? Mozda je... kriv njegov rodak.

Sumnje mu pocinju gristi dusu, mozda ¢ak i srdzba. Najzad
vise ne moze Cekati. Salje nekoliko svojih ucenika k Isusu s
jednostavnom porukom koja ¢e mozda potaci Isusa na djelovanje
koje vise prilici Mesiji. O tome ¢itamo u Mateju 11,2-6:

Kad Ivan u tamnici ¢u za Kristova djela, posla ucenike
svoje da ga pitaju: “Jesi li ti onaj koji ima doci, ili
da drugoga cekamo?” Isus im odgovori: “Idite i javite
lvanu sto cujete i vidite! Slijepi proglédaju, hromi hodaju,
gubavi se ciste, gluhi cuju, mrtvi ustaju, siromasima se
propovijeda Radosna vijest. Blago onomu tko se zbog
mene ne pokoleba.” (naglasak dodan)

Kad Isus ne postupa u skladu s nasim ocekivanjima, nas se “lik
Boga” (kakav mi zamiSljamo da jest) razbija njegovom porukom
i metodologijom. Blagoslovljen je covjek koji prihvada Isusa
onakvog kakav jest a ne onakvog kakvog on ocekuje ili zeli da
bude. Znamenja i ¢uda dosljedna su Mesiji, ali on nije samo to.
On djeluje u ime potrebitih zbog onoga $to on jest a ne zato $to
je to sredstvo pomocu kojega ce ostvariti svoje ciljeve.

[sus kaze Ivanovim ucenicima da mu prenesu da neki slijepi
vide, neki gluhi ¢uju, neki su uskriseni iz mrtvih, a Radosna vijest
stize do mnogih siromaha.

Jesu li svi slijepi progledali? Nisu. Jesu li iscijeljeni svi gluhi?
Ne. Ostalo je mnogo slijepih i gluhih ljudi u Izraelu kad se Isusova
sluzba na zemlji zavrsila. Vedina je mrtvih i dalje bila mrtva. Isus
je odlucio uskrisiti neke, ali ne sve. I svakako nisu svi dotad culi
Radosnu vijest.

Cini se kao da Isus govori Ivanu: “Nisu svi, Ivane, izbavljeni
iz svojih nevolja, bas kao ni ti. Ne gubi vjeru. Pouzdaj se u mene,
cak i kad vrata tamnice ostaju zatvorena”.

Popularni evandeoski traktat pocinje rijecima: “Bog te ljubi
i ima predivan plan za tvoj zivot”. To je to¢no. Svaka rije¢. No
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Cesto je krivo shvadeno §to zapravo znaéi “predivan plan za tvoj
zivot”. Pretpostavljamo da je to kombinacija mira, napretka i modi,
ili barem jedno od toga u nekoj mjeri. Ali sto ako te Bog pozove
na Zivot stradanja, nerazumijevanja i boli? Da Zivis i sluzi§ u
razmjernoj nepoznatosti? Hode$ li ga i dalje ljubiti i vjerovati mu?

Ivan je zivio izvan onoga ¢emu je Isus poucavao svoje apostole,
o tome $to znaci slijediti ga. Put Mesije je put stradanja, Zrtvovanja
i pouzdanja. Dok drugi mogu imati koristi od njegove sluzbe, oni
koji ga slijede ¢esto moraju i¢i putem stradanja i smrti. Ne mogu
svi to prihvatiti, ali blago onomu tko se ne pokoleba zbog Isusa.

Preobrazenje (Matej 17; Marko 9; Luka 9)

Pri¢a o preobrazenju pojavljuje se u sva tri sinopticka Evandelja
i svaka ima isti redoslijed:

1) Petrovo priznanje da je Isus Mesija.
2) Isusov zahtjev ucenicima da to ne kazu nikome.

3) Isusovo pretkazanje svoga predstojeéeg stradanja, smrti i
uskrsnuca.

4) Poziv onima koji Zele biti njegovi ucenici da ga slijede u
samopozrtvovanju.

5) Preobrazenje.

6) Isusova zapovijed da do uskrsnuca nikome ne govore §to su
vidjeli.

7) Rasprava (osim kod Luke) o Ilijinu dolasku.
8) Ozdravljenje opsjednutoga.

9) Drugo pretkazanje Isusove muke.!?
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Liefeld primjecuje da se svaki od “tih kratkih dijelova price i
dijaloga na neki nac¢in odnosi na ono $to je Isus bio i zbog Cega je
dosao”.'?” No sredisnji je dogadaj preobrazenje i to ce biti Zariste
naseg istrazivanja u ovome odjeljku.

Kao $to smo vel primijetili, preobrazenje se pojavljuje u
prijelaznom trenutku u Matejevu Evandelju. U 16,16 Petar je
priznao da je Isus Mesija, na $ta mu je Isus rekao da takvo
prepoznavanje moze do¢i samo kroz Bozju objavu (r 17). James
Penner smatra da je izvjeS¢e o preobrazenju povezano s ovim
priznanjem kroz vremensku odrednicu od “Sest dana” u 17,1 te
slicnost Petrovog priznanja i Bozje objave u 17,5.® Ucenicima,
koji su cesto sumnjali ili pogresno shvacali tko je Isus (kao i
Petar odmah nakon priznanja), BoZja objava: Ovo je Sin moj,
Ljubljeni moj, koga sam odabrao! Njega slusajte! (17,5) dodatno
otkriva prirodu Mesije. Otkrivenje njegove slave kroz preobrazenje
pridonosi njegovu prepoznavanju.

Dok neki ukazuju da je Oceva objava dijelom bila jamstvo
[susu, ne ¢ini se da je to slu¢aj u Matejevu Evandelju, gdje u
izvjescu o preobrazenju Bog objavljuje: Ovo je Sin moj, Ljubljeni
moj, koga sam odabrao, istim rijeCima kojima je to udinio na
[susovu krstenju u 3,17. Zanimljivo je primijetiti da u izvjes¢u o
krstenju kod Marka i Luke glas koji se javlja upucuje na Isusa u
drugom, a ne u trecem licu. Samo je kod Mateja to trece lice, bas
kao i u 17,5. Penner primjecuje: “Za Mateja su oba iskaza dana
radi ucenika, iako je publika na krstenju nepoznata. To odrazava
njegov naglasak na ucenicima”.'?® Iskazi su usmjereni ka njima,
kao prepoznavanje onoga Sto Isus jest i potvrda njegove naravi i
nakane.'?

Nazoénost Ilije i Mojsija, te zapovijed da slusaju Isusa, takoder
ucenicima pojasnjava znacaj Isusa kao Bozjeg Sina. Dok ga trojica
ucenika prate kako bi svjedodili njegovu preobrazenju, vide Mojsija
i lliju kako mu se pridruzuju i govore s njim. Njih troje potvrduju
da je Isus ispunjenje Zakona i proroka, Sto je on oprezno potvrdivao
kad je poucavao,'®! te pokazuju da Stari zavjet svjedoci za Isusa.
Medutim, kad Petar predlozi da bi, ako Isus hoce, mogao nadiniti
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tri sjenice, jednu tebi, jednu Mojsiju, jednu Iliji (r 4), Bog ga
prekida naredbom svima da sluSaju Isusa. Penner pise:

Petar je prijedlogom da nacini tri sjenice vjerojatno samo
htio iskazati ¢ast Isusu, Mojsiju i Iliji, no to je njih trojicu
stavilo u jednak polozaj. Nije bilo dovoljno priznati da je
[susova vlast jednaka Mojsijevoj i Ilijinoj. Njegova je vlast,
utemeljena na njegovoj bliskoj povezanosti s Ocem, bila
daleko veda. Bozja je objava bila ukor Petrovu stavu, koliko
i njegovu prijedlogu kao takvom.!®?

Zapovijed: Njega sluSajte takoder podsjeca na prorocanstvo iz
Ponovljenog zakona 18,15-20, koje upucuje na proroka kao $to
[je Mojsije] kojega moraju slusati. Medutim, BoZje rijeci upuéene
ucenicima jasno kazu da je Isus, iako je prorok poput Mojsija,
daleko superiorniji od njega te da njega trebaju slusati.

Sto to ucenici trebaju “slusati” nije jasno. Penner tvrdi da
zato $to Isusova smrt nije spomenuta u izvjescu o preobrazenju
u Matejevu Evandelju (za razliku od Lukina) tijekom razgovora
izmedu Isusa, Mojsija i llije, zapovijed “Njega slusajte” nije
povezana s prorocanstvom iz 16,21, ve¢ s njegovim cjelokupnim
poucavanjem.'®® Ne slazem se s tim. Po mome misljenju, kontekst
je jasan. Preobrazenje je potpora Isusovu poucavanju o stradanju,
smrti i uskrsnuéu, te se ¢ini logi¢nim pretpostaviti da u zapovijedi:
“Njega slusajte”, Otac aludira upravo na to. Cak i nakon tog
dogadaja ucenici i dalje imaju pitanja, bas kao Sto su se prije
preobrazenja snazno protivili potrebi da Mesija strada i umre.
Petrovo nerazumijevanje tko je Isus (za vrijeme preobrazenja)
zahtijeva da ga on i ostali ucenici slusaju dok im objasnjava tko
je i Sto Mesija i kako ¢e Bozja nakana biti ispunjena kroz njega.
Dok silaze s gore, ucenicima postaje jasno da je Isus Mesija
i shvadaju da je Ivan Krstitelj bio obecani “Ilija” o kojemu je
Malahija prorokovao da ce biti preteca njegovu dolasku.

[z Matejeva je izvjeS¢a o preobrazenju jasno da ucenici nisu
shvatili tko je Isus, ali Matej 17,7 pokazuje da za njih ima nade.
Vidjevsi ih ukorene i prestrasene, kako su popadali nicice, Isus ih
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dotice i kaze im:Ustanite i nemojte se bojati. Ostali se navodi iz
sinopsisa uz izraz “ne bojte se” (mh Fobeisge) koncentriraju na
Isusovu brigu i samilost prema uéenicima. Penner kaze:

Ucenici doista nisu razumjeli Isusovu pravu prirodu,
kao §to pokazuje Petrov prijedlog koji je odmah za ishod
imao Bozji odgovor. Ukorio ih je Otac osobno, ali je s tim
doslo i vrijeme za samilost i mozda duhovno i tjelesno

“ozdravljenje”.!34

Sto se tice danasnjih uéenika koji ne razumiju cijenu uéenistva i
opiru se konceptu da slijediti Isusa znaci poziv na samopozrtvovanje
do same smrti, Isus poseze ka njima i kaze: Ustanite i nemojte
se bojati.

Medu sinoptickim izvjes¢ima Markovo je najkompaktnije, a
glavna je razlika u razgovoru koji slijedi nakon preobrazenja. Tu
¢itamo da je Isus nalozio ucenicima da nikome ne govore $to su
vidjeli, dok Sin Covjecji ne uskrsne od mrtvih (9,9). No uéenici
pojma nisu imali §to znaci uskrsnuti od mrtvih (9,10). To ne ¢udi.
Dosljedno su krivo shvacali Isusovu narav i oCito je da im ¢ak ni
preobrazenje nije pomoglo da to dokuce.!®

Kako istice Liefeld, u Lukinu Evandelju preobrazenje ima
osobito znacajnu postavku:

Petrovo je mesijansko priznanje (Lk 9,20) dio niza kojega
je Luka prikazao privlaceéi tri dogadaja blize nego Sto je
to kod Mateja i Marka: (1) Isus stiSava oluju na moru,
Sto izaziva ucenike da se upitaju: Tko je, dakle, ovaj da
zapovijeda vjetrovima i vodi, i da mu se pokoravaju? (Lk
8,25); (2) Herod Antipa Cuje za Isusova ¢uda i kaze: Pa tko
bi bio taj o kome cujem takve stvari? (Lk 9,9); (3) Isus
pita ucenike za koga ga oni drze, na sto Petar odgovora: Za
BoZjega Mesiju (Lk 9,20). Stoga je ovdje naglaseno pitanje
[susova identiteta.!®



Otkrivenje Boga u Kristu 149

Potom Luka rasporeduje znacajne dogadaje i dijalog koji je
zapocCet Petrovom ispovijes¢u vjere u hijazmi¢nom redoslijedu.
Hijazam je knjiZevno i retoricko sredstvo u kojemu autor iznosi
dvije ili viSe usporednih misli, a onda ih ponavlja obrnutim
redoslijedom.

A — Luka 9,20 — Petar prepoznaje Isusov identitet.

B — Luka 9,22 — Isus govori o svojoj smrti.

C — Luka 9,26 — Isus navjescuje svoju bududi dolazak
u slavi.

Ct— Luka 9,29 — Isusova slava se ocituje.

B! — Luka 9,31 — Mojsije i llija razgovaraju
o Isusovoj smrti.

A'— Luka 9,35 — Isusov identitet potvrduje glas s
neba.!3”

Lukino se izvjesce razlikuje i po tome Sto glas s neba kaze
za Isusa: Ovo je Sin moj, [zabranik moj! (9,35)."% Ovo je
vjerojatno navod iz Izaije 42,1 u Septuaginti (s blagom verbalnom
modifikacijom), gdje je BoZji Sluga opisan kao BoZji izabranik koji
¢e donijeti pravdu narodima.'®® Ba$ kao $to Izaijin Sluga strada
kako bi ispunio Bozju nakanu, tako ce stradati i Isus i svi oni koji
ga budu slijedili (Lk 9,21-27).

Uzasasce (Djela 1I; Matej 28)

Cak i nakon Isusove smrti i uskrsnudéa, uéenici su i dalje trebali
upute o svojim mesijanskim ocekivanjima. U Djelima 1,6 zati¢emo
ih kako pitaju Isusa: Gospodine, hoces li sada obnoviti kraljevstvo
u lzraelu? UcCenici su Cesto postavljali to pitanje Isusu tijekom
njegove sluzbe na zemlji'*® i ocito je da su i dalje imali takva
o¢ekivanja na umu.

On im odgovora: Ne spada na vas da znate vrijeme i priliku
koje je Otac odredio svojom vlasti. Ali primit cete snagu posto
Duh Sveti dode na vas, pa cete mi biti svjedoci u Jeruzalemu,
u svoj Judeji, u Samariji i sve do kraja zemlje.
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Nije na ucenicima da brinu kad c¢e doci kraljevstvo. To je
Oceva briga, a oni trebaju biti njegovi svjedoci. Bili su ocevici
Bozje nakane za spasenje Covjecanstva i ne smiju to zadrzati
za sebe. Moraju redi drugima Sto je Bog udinio za njih. Da je
Isus obnovio kraljevstvo, kako su se oni nadali, populacija pod
njegovom vladavinom bila bi ograni¢ena na malu skupinu njegovih
sljedbenika. To nije bila Bozja nakana. Ono §to je udinjeno za
svijet mora biti receno svijetu kako bi i drugi mogli iskusiti isto
sto i ucenici.

Pa cete mi biti svjedoci u Jeruzalemu, u svoj Judeji, u
Samariji i sve do kraja zemlje (Dj 1,8).

Kad im je dao ovo poslanje, Isus nestaje iz vidokruga svojih
ucenika.

Kad to rece, bi na njihove oci uzdignut u zrak, i oblak
ga ote o¢ima njihovim (Dj 1,9).

Nakon kratkotrajnog oklijevanja, vratili su se u Jeruzalem gdje
su, nekoliko dana kasnije, primili silu od Boga koja ih je osposobila
za svjedocCenje, kako je Isus i obecao.

U Matejevu izvjeséu o Kristovom posljednjem poslanju ¢itamo
da je rekao svojim ucenicima da idu i pouce sve narode, te je
obecao da ce biti s njima kamo god podu, do samoga kraja
povijesti. Tek ovdje, i u Djelima 1, ulenici su najzad razumjeli
kakav je Mesija bio Isus: On je Bog s nama. Prebiva medu nama
dok vr§imo njegovo djelo navjesc¢ivanja Evandelja svijetu, Sirenja
njegova kraljevstva, objavljivanja poruke pomirenja izgubljenima,
dok ¢ekamo njegov ponovni dolazak u slavi.

Isusova strategija

Dok promatramo Isusovu sluzbu postaje o¢ito da on sebe nije
predstavljao kao Bozjeg “pomazanika”, no bilo mu je jasno da
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ucenici jednostavno nece razumjeti sto je doista Mesija sve dok
on ne umre i ne uskrsne.

U tome je svjetlu Isus opetovano inzistirao da ljudi koji otkriju
da je on Mesija to otkrice zadrze za sebe. To najjasnije vidimo u
Markovu Evandelju.

» Kad je Isus istjerao iz ¢ovjeka zlog duha, naredio mu je
da Suti o njegovu identitetu (1,21-25).

» Isus nije dopustao zlodusima da govore, jer su znali tko
je on (1,34; vidi jos i 3,11-12).

* Kad je iscijelio gubavca, zaprijetio mu je da nikome ne
govori o tome ¢udu (1,43-44).

» Sli¢no upozorenje daje i nakon iscjeljenja Jairove kceri
(5,43).

* Na njegova se upozorenja Cesto nije pazilo, kao kad je
iscijelio gluhonijemoga (7,31-37).

» Katkad je Isus pokusavao sakriti gdje se nalazi, uglavnom
neuspjesno (7,24; 9,30-31).

* Nakon sto je iscijelio slijepca iz Betsaide, ne dopusta
mu da se vrati u selo i objavi da je ozdravio. Umjesto
toga, Salje ga kudi (8,22-26; neki rukopisi biljeze da je
Isus rekao: Ne ulazi u selo, niti kazuj kome u selu —
Karadzi¢).

» Kad Petar prizna da je Isus Mesija, on strogo upozorava
ucenike da nikome ne govore o njemu (8,29-30).

» Slicno tome, Isus ne zeli da se za preobrazenje na gori
zna u javnosti dok ne uskrsne od mrtvih (9,2-10).

Sto je bio razlog za svu tu tajnovitost?

Prvo, Isusovo “tajno” naucavanje o Bozjem kraljevstvu trebalo
je biti otkriveno samo njegovim izabranim ucenicima, a ne opcoj
populaciji (Mk 4,10-12.33-34; 9,30-31). Ovi potonji ¢e bolje shvatiti
Isusov pravi znacaj tek nakon njegova uskrsnuca.

Drugo, Isusova uloga Mesije-sluge, koji ¢e stradati i umrijeti
za grijehe Covjecanstva, u ostroj je suprotnosti s glamuroznim
mesijanskim ocekivanjima njegova narastaja. Isus se boji da bi
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nekontrolirana eksplozija znanja o njegovu mesijanskom identitetu,
utemeljena na pri¢ama o znamenjima i cudesima, potaknula lazna
oc¢ekivanja koja on nije kanio ispuniti.

Trece, svih devet gore navedenih slucajeva zabiljezeni su u
Evandelju po Marku 1,12-10,31, prije Kristove objave da ide u
Jeruzalem umrijeti (10,32). Nakon toga viSe ne utiSava mnostvo
dok ulazi u Jeruzalem (na pocetku svoje muke). Kako se priblizava
vrhuncu svoje sluzbe, sve je ocitije kakav je on tip Mesije, iako
ucenici, kako se ¢ini, to ne mogu dokuciti. Naglasak njegove
sluzbe prebacuje se s utjelovljenja i o¢itovanja njegove ¢udotvorne
moci (dok nastoji ublaziti patnje drugih) na njegovu iskupljujucu
smrt, gdje je pak naglasak na pokazivanju pozrtvovne ljubavi.

Njegova sluzba postradalog Spasitelja utemeljena je na objavi
da je on utjelovljeni Bozji Sin. Prethodna “tajna” postaje potpuno
otkrivena u pravo vrijeme — u njegovoj smrti i uskrsnucu. Kao
utjelovljeni Bozji Sin, Krist pokazuje ljubav kroz svoja ¢udesna
djela, a kao Sluga koji strada, kroz patnju i samoodricanje.

POZIV UCENISTVA — POZIV KRIZA

Do ovoga je trenutka moj cilj bio pokazati da teologija progona
pociva na objavljenoj istini da stradanje nije strano Bogu i njegovoj
nakani vec da je, kao sto smo otkrili, to klju¢na tema.

Stoga nas ne bi trebalo ¢uditi kad Isus poucava svoje sljedbenike
da je stradanje dio novoga zivota koji su primili od Boga. Isus
je posvetio veliku, neki bi rekli i pretjeranu paznju progonu i
mucenistvu,'! dok je poucavao svoje ucenike $to trebaju Ciniti
kad im se bude sudilo zbog vjere, te kako trebaju reagirati kad
ih obitelj, zajednica te vjerske i politicke vlasti budu protjerivali i
osudivali. Sve §to ¢e apostoli pisati i poucavati u godinama koje su
uslijedile utemeljeno je na onome $to su ¢uli i vidjeli u Isusu dok
je bio s njima. S tim na umu, nas zadatak mora biti da shvatimo
Sto je Isus htio redi kad je prvi put ovako poucavao.
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Evandelje po Mateju

Nema sumnje da je Matejevo Evandelje, barem u jednom dijelu,
priru¢nik za ucenistvo. Svi su glavni govori usmjereni na ucenike
— ili je u dijelovima s poukama jasno naznaceno da su namijenjeni
ucenicima, ili su oni koji Isusu postavljaju pitanja prepoznati kao
ucenici. Matej, medutim, nije usredotocen na reakciju ucenika na
poucavanje, ve¢ na Isusa kao ucitelja koji poziva, poucava i Salje
ucenike da pouce druge.'*> Oni nisu savrseni. lako ne shvacaju
uvijek Isusov nauk, Matej pozorno prikazuje Isusa kao uéinkovitog
ucitelja, ¢ija poduka donosi razumijevanje,'*® a ucenike prikazuje
iskreno, kao one koji su uspijevali i padali u svom odnosu s
Kristom dok su obuéavani da idu i uéine nove uéenike (28,19).

Matej 5,10-12

[sus pocinje poucavati ucenike od Propovijedi na gori, pa ¢emo i
mi tu poceti.

Prvo nabraja osobine koje ¢e se razviti u ucenicima — osobine
koje drustvo vidi kao slabosti ali koje su, kako on kaze, znakovi
Bozjega blagoslova; obiljezja na kojima bi trebalo Ccestitati
ljudima koji ih posjeduju.'** Kad osoba prihvati zahtjeve Bozjega
kraljevstva i pokloni se Isusu Kristu priznajuci ga za Gospodina,
te se osobine pocinju razvijati. Svi ih pravi Isusovi sljedbenici
posjeduju u odredenoj mjeri, a pozvani su prihvatiti ih jos dublje.

Postoji potreba da se te osobine izloZe i u ostatku “propovijedi”
ali blazenstva su upucena onima koji ih ve¢ na neki nacin posjeduju.
Isus govori onima koji su se odlukom da ga slijede odrekli svega.
U odredenome bi se smislu moglo reci da su ove osobine plodovi
pravog pokajanja. Svi bi kr§cani trebali biti takvi, ne samo oni
zreli ili izuzetni. Ova obiljezja povlace crtu izmedu ljudi koji su u
kraljevstvu i onih koji nisu.

Nazalost, blazenstva su toliko poznata da pretpostavljam da
su za mnoge od nas izgubila Zeljeni utjecaj. Sjetimo se da Isus
naziva blagoslovljenima one koje svijet zove nesretnicima ili
cak prokletima. On cestita onima koje svijet sazalijeva. Potice
stavove i ponasanje koja svijet obeshrabruje — siromastvo duhom,
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tugovanje, krotkost, glad i zed za pravednoscu, milosrde, Cisto
srce, mirotvorstvo.

Mogli bismo, razumljivo, vidjeti pozitivne strane svih prvih
sedam stavova. Ali u retku 10 Isus naziva blagoslovljenima one
koje, pretpostavljam, nitko ne bi smatrao takvima — one koji
stradaju zbog pravednosti.

Blago progonjenima zbog pravednosti, jer je njihovo
kraljevstvo nebesko! Blago vama kad vas budu grdili i
progonili i kad vam zbog mene budu laZno pripisivali
svaku vrstu opacine! Radujte se i klicite od veselja, jer vas
Ceka velika nagrada na nebesima! Ta, tako su progonili
i proroke koji su Zivjeli prije vas! (Mt 5,10-12).

Dok na zapadu mnogi sebe smatraju blagoslovljenima jer ne
moraju trpjeti progon, Isus smatra da je blagoslov biti progonjen.
Iz ovoga se ulomka isti¢e pet principa o progonu:!*

1. Osnovni je princip, koji se nikako ne smije previdjeti, da vjerni
stradaju “na svoj racun” za Kristovu stvar. Stradaju u njegovoj
sluzbi, za ispunjenje njegove nakane u svijetu, zbog vjernosti
njegovim prioritetima i standardima. U konacnici, Bozji narod
ne strada zbog svoje vjere, veé zbog njega.

2. Isus usmjerava njihovu paznju na sudbinu proroka, Bozjih
glasnika u proslim narastajima. Zeli pouéiti u¢enike da su oni,
kao i on, u lozi proroka, jer su i oni Bozji glasnici u svijetu
svoga vremena. Posebno su izabrani za tu svrhu: da budu
poslani propovijedati Bozju poruku onako kako im ju je dao
[sus.!"® Nakon S$to on bude ubijen, zauzet ¢e njegovo mjesto i
nastaviti njegovu sluzbu i ulogu proroka.

3. Ne samo da trebaju stoicki prihvatiti zlo koje im drugi ¢ine, vec
se trebaju radovati i klicati od veselja. Kasnije u recima 39, 44 i
45 nalozeno im je da ljube one koji ih progone. Njihova je uloga,
kao svjedoka, bila da dovedu progonitelje Bogu i spasenju.
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Progonjeni trebaju biti u sluzbi onih koji su im izazvali
patnju. Bas kao S$to otac daje svjetlo i kisu onima koji ga
ruze i odbijaju voljeti ga, tako i njegova djeca trebaju donijeti
blagoslov onima koji ih proklinju, te traziti dobro za one koji
za njih traze samo zlo.

4. Postoje velika prosla, sadasnja i buduca obecanja na koja
se progonjeni mogu osloniti. U retku 10 progonjenim je
ucenicima zajamceno da je nebesko kraljevstvo njihovo, ba$
kao i siromasima u duhu (r 3). Paralela izmedu ovo dvoje nije
slucajna. “Siromasi u duhu” jesu oni kojima je Bozji Sluga
propovijedao poruku Evandelja (vidi: Iz 61,1). I oni su, kao
Sluga, odbaceni i prezreni, jer su nastavili njegovu sluzbu
navjeséivanja Evandelja svim narodima. Zato im pripada
nebesko kraljevstvo; sudionici su kraljevstva kojim vlada Bog.
Ono je ved djelomicno prisutno i dijelom su ga dozivjeli oni
koji su se, po vjeri, pod¢inili Bozjoj kraljevskoj vladavini nad
svojim zivotom. Njegov je vrhunac jo$ u buducnosti i to je
ono $to ucenici oCekuju. Ali sada dozivljavaju ismijavanje,
progon i klevetu (r 11), dok neumorno nastoje dovesti druge
u kraljevstvo.

Dodatno obedanje iz retka 12 razlikuje se od prethodnih
blagoslova jer je puno slozenije. Guelich primjecuje da je to
obecanje objavljeno u dvije uzroc¢ne recenice.'*” Prva gleda na
buducu nagradu na nebu, a druga se osvrée na prosli obrazac
stradanja proroka u Bozjoj nakani otkupljenja. Uéenicima se
jam¢i da e biti nagradeni u nebu za svoju sluzbu. Ima nade u
bolje jer ¢e dodi Bozje kraljevstvo. Takoder im je zajaméeno,
kao S§to smo vec primijetili, da stradanje radi kraljevstva
nije neobi¢no; dapace, to je iskustvo svih Bozjih glasnika.
Progonjeni se nalaze u dobrom drustvu i mogu biti sigurni da
je Bog prisutan u njihovoj sluzbi. Zbog tih bududih i proslih
obedanja mogu se radovati u sadasnjosti (r 12).



156 U SJENI KRIZA

5. Progon ce biti neizbjezan. Prema opisu, ¢ak ce biti ocekivani
standard za one koji odluce slijediti Isusa. On zeli da njegovi
ucenici od samoga pocetka shvate da njegov put nije uvijek
lagan. Ali to je pravi put, iako ce se svijet katkad okrenuti
od ismijavanja, krivog shvacdanja i osudivanja na nasilno
odbacivanje; nece teziti samo da usutkaju poruku Evandelja,
ve¢ da uklone i samoga glasnika.

Matej 10,16-42

[susovo ucenje o progonu zabiljezeno je jo$ detaljnije u Mateju
10,16-42. Radnja se odvija neposredno prije nego Sto ¢e poslati
ucenike u prvu “misiju”, sto govori u prilog ¢injenici da Isus Zeli
da ucenici znaju da je ona neodvojiva od progona. Kad se vrsi u
Kristovu duhu, misija se uvijek odvijala u sjeni kriza i zato ne
moze$ imati jedno bez drugoga.

Matej 10,16-18

Evo, saljem vas kao ovce medu vukove, kaze Isus u 16. retku
poglavlja 10.

[zaija je prethodno u 53,7 opisao polozaj Jahvina Sluge medu
progoniteljima, rabedi slican slikovit prikaz:

Zlostavljahu ga, a on pustase, i nije otvorio usta svojih.
Ko jagnje na klanje odvedoSe ga; k’o ovca, nijema pred
onima koji je strizu, nije otvorio usta svojih.

[sus stavlja svoje ucenike u isti takav polozaj u svijetu. Nece
modi zaustaviti napad koji ih ¢eka. A sigurno je da ce biti napadani
bas kao sto je sigurno da copor vukova napada stado ovaca.
Medutim, prezivljavanje nije njihova osnovna briga. Moraju biti
posveceni ispunjenju Bozje nakane, ¢ak i ako to znac¢i njihovu
smrt. Bududi da su ovce medu vukovima, Isus ih upozorava: Zato
budite mudri kao zmije i bezazleni kao golubovi! (10,16).
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“Ja vas Saljem u tu opasnost”, kaze Isus. Rabi izraz idou egw,
koji naglasava da je on taj koji ih Salje. U takvim okolnostima,
ucenici se trebaju ponasati u skladu s polozajem njegovih glasnika.

Pri suocenju s progonom lako je izgubiti samokontrolu i
uciniti glupost — reagirati u strahu i stoga raditi kompromise
s neprijateljem. S druge strane, postoji jednaka opasnost od
krivog shvacdanja hrabrosti, $to vodi u izazivanje vlasti i namjerno
privlacenja progona. Potrebna je mudrost da bi covjek znao Sto
treba, a Sto ne treba ¢initi i gdje treba stati, tako da kad dode
stradanje, ono doista bude za Krista a ne zbog vlastite gluposti.'*®

Nacionalni kr&canski evandeoski savez Sri Lanke, suo&en
s vjerskim napadima na ¢lanove svojih crkava, odredio je niz
smjernica koje bi trebale pomoci krscanima da nauce kako mogu
biti mudri kao zmije i bezazleni kao golubovi, dok Zive kao ovce
medu vukovima:

» Treba paziti na razinu zvuka tijekom sastanaka.

» Integrirati se u selo bez otudivanja crkvene zajednice
od njega.

» Paziti na kulturoloske razlike i uskladiti svoje ponasanje,
osobito s mladima.

* U vrijeme posebnih vjerskih blagdana izbjegavati
programe koji imaju velik publicitet.!*

* Ne rabiti pomo¢ ili socijalne programe kao “mamac” za
evangelizaciju (vec¢ za stvaranje odnosa i prilike).

«  Zivijeti jednostavnim na¢inom Zivota u skladu s domacim

stanovnistvom.

* Razvijati jedinstvo medu krscanskim vodama u tome
podrudju.

* Okupljati se u malim zajednicama ako neprijateljstvo
potraje.

* Izbjegavati promicanje stranaca ili ljudi izvan te sredine
na istaknute polozaje u selu.

» Uvijek izbjegavati omalovazavajuce komentare o drugim
vjerskim skupinama.
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Ocito je iz redaka koji slijede (17 i 18) da sama narav Isusove
poruke ¢ini nemogucim izbjegavanje otpora, ma koliko mudri
i bezazleni glasnici nastojali biti. Ucenik je i dalje ovca medu
vukovima, §to Cesto znaci uhicenje, saslusavanje i mucenje. To je
sama priroda onoga $to znaci biti Kristov sljedbenik. A ucenici su
poslani svjedo¢iti upravo vukovima (r 18).

SMJERNICE ZA KRSCANSKO-MUSLIMANSKI DIJALOG

Institut za religiju i demokraciju
(The Institute on Religion and Democracy)
07. svibnja 2003. g.

U crkvi se odnosom izmedu kr$¢ana i muslimana uglavnom bavila
mala grupa strucnjaka. Sve se to promijenilo nakon 11. rujna
2001. g. Tko su muslimani? Sto vjeruju? Kakve su razlike medu
njima? Mogu li krS¢ani i muslimani Zivjeti zajedno u miru u
istome drustvu? Ova i slicna pitanja potakla su golemo zanimanje
za upoznavanje i susrete kr§¢ana i muslimana.

Posebnu opasnost predstavlja pretjerano pojednostavljivanje
islama i muslimana - bilo pozitivno ili negativno - Sto ometa
dijalog, pravo upoznavanje i iskrenu krs¢ansku misiju.

Institut za religiju i demokraciju nudi sljedec¢e smjernice
pojedincima, crkvama i kri¢anskim organizacijama, prije svega
na zapadu, koje Zele komunicirati s muslimanima.

U krs¢ansko-muslimanskom dijalogu prikladno je i neophodno:

1. Nastojati razumjeti islam i muslimanski narod. Vecina
zapadnih kri¢ana zna vrlo malo o islamu. Zelimo li da nase
crkve ucinkovito pokazu ljubav prema nasim bliZznjima
muslimanima (blizu i daleko), moramo otkloniti zablude i
steci tocan uvid u muslimanska uvjerenja i obicaje.
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2. Biti otvoren za razgovor sa svim grupama muslimana.
Naravno, shvaéamo da ée neki medu njima odhiti poziv
na dijalog, ali moramo njih pustiti da donesu tu odluku,
umjesto da svoje potencijalne sugovornike promatramo iz
vlastite perspektive, unaprijed uvjereni da e se ponasati
prema nasem zamisljenom Sablonu.

3. Posvjedociti Evandelje Isusa Krista jer je to nasa duznost.
Naposljetku, Krist je najveéi blagoslov koji mozemo ponuditi
muslimanima. 2002. g. na savjetovanju o buduénosti
anglikanizma, odrzanom u Oxfordu, istaknuto je sljedece:
“Sveti Pavao rabi dijalog a sveti Luka dialogomai da opisu
evangelizaciju. To mozZe znaciti raspravu, objasnjavanije,
dokazivanje, navjeséivanje i uvjeravanje (Dj 17,1-4.17)" (za
izvjesca sa savjetovanja vidi: www.wycliffe.ox.ac.uk). Nasa
je nada da ¢e mnogi muslimani biti uvjereni svjedo¢anstvom
krs¢ana koje sretnu.

4. Pobrinuti se da krs¢ani koji zapocinju dijalog s muslimanima
iznimno dobro poznaju i shvaéaju pravovjerje i krscansku
tradiciju. Buduéi da njihova vjera u dijalogu moze biti
osporavana i provjeravana, krs¢ani moraju znati $to je srz
njihove vjere i gdje su joj granice. Crkve ne ¢ine nikakvu
uslugu muslimanima kad Salju krséanske “predstavnike”
¢ija je vjera nesigurna, zbunjena, proturjecna i nesposobna
razlikovati ispovjedne osnove od vlastitih odbojnih stavova.

5. Nastojati da se u razgovoru predstavi opéa krséanska
zajednica, a ne samo ona iz koje potjece kr$canin koji
ulazi u dijalog. Bilo bi najbolje kad bismo imali ljude koji
se mogu baviti islamom iz perspektive africkih ili azijskih
krSéana — osobito krscane koji su zivjeli kao manjina u
pretezito muslimanskoj zemlji. Ako to nije moguce, mora se
naci nacin na koji ¢e ljudi zadrzati nuznu perspektivu. Ono
$to se nikako ne smije dopustiti jest situacija koja svodi
krs¢ansko-muslimanski dijalog na jo$ jedan sukob izmedu
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“istoka i zapada”, gdje je kricanstvo ekvivalent za “zapad” a
islam za “istok”. Zapravo, znamo da velik dio kr§¢ana zivi na
“istoku” a milijuni muslimana na “zapadu”. Iz istog razloga,
muslimanska strana u bilo kojem dijalogu u svijetu ne treba
ukljuc¢ivati samo ljude iz pretezito islamskih zemalja u
razvoju, vec i one koji Zive kao manjina u drugim zemljama.

6. Potvrditi teoloske i moralne tocke koje su islamu i krSéanstvu
zajednicke. Na primjer “prirodni zakon” i “opéa milost”
otkriveni su svima, kao $to Pavao navodi u Rimljanima 1-2.
Ova je potvrda osobito strateski vazna, buduéi da svjetovni
judi u zapadnom drustvu cesto krivo shvacaju nacela
prirodnog zakona kao usko kri¢anski nauk koji ne spada u
javnu sferu.

7. Redi koje su to duboke razlike izmedu islama i krcanstva.
Ovo se u biti odnosi na Isusa Krista koji je srediste krs¢anske
vjere. Muslimani ne vjeruju da je on bio utjelovljeni Bog, da
je doista i voljno umro na kriZzu, da je njegova smrt jedna i
jedina zrtva pomirnica za sve ljudske grijehe te da je doista
uskrsnuo od mrtvih za nas vjecni zZivot. Upuéivanjem na
kad naglase pozitivne tvrdnje svoje vjere. Negativan sud o
islamskim uvjerenjima i obicajima - iako je to katkad nuzno
i Cesto se podrazumijeva u izrecenim tvrdnjama — ne bi smio
biti glavna tema za kr$éane koji sudjeluju u dijalogu.

8. Raditi zajedno s muslimanima na odredenim javnim pitanjima
koja brinu i nas i njih (na primjer sloboda izrazavanja vjere,
protivljenje pobacaju, poticanje povratka izbjeglica). Isto
¢inimo u pripremi kré¢ana za rad sa Zidovima, mormonima,
pa cak i ateistima, jer sa svima njima dijelimo zajednicka
uvjerenja o tome Sto zahtijeva pravda.

9. Nadi nacin na koji nase crkve mogu prakticno pokazati
Kristovu ljubav muslimanima, i tu gdje Zivimo i na
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medunarodnoj razini. Moramo pitati nase sugovornike $to
su potrebe u njihovim zajednicama.

10. Razmotriti koncepte demokracije, ljudskih prava i vjerske
slobode, onako kako su oglaseni u medunarodnim ugovorima
koje je vecina islamskih zemalja potpisala. Americki krscani
trebaju objasniti kako oni vide te koncepte u skladu s
njihovom krséanskim vjerom, kako su zapadne zemlje
razvijale te koncepte tijekom povijesti te kakvu su korist
oni donijeli tom drustvu. Trebamo potaéi nase muslimanske
sugovornike da razmotre te koncepte u kontekstu islama,
njegove povijesti i vlastitih iskustava.

11. Dopustiti otvoreno izrazavanje zabrinutosti, strahai prigovora
glede druge strane u dijalogu. Dijalog ne moze napredovati
ukoliko se strane ne pozabave problemima koje svaka vidi
u onoj drugoj. Americki krs¢ani moraju ocekivati da e cuti
prituzbe na srednjovjekovne krizarske ratove, suvremeni
zapadni imperijalizam i sadasnje americko drustvo. PoSteno
je priznati da su neke od ovih prituzbi opravdane. No isto
tako nije povijesno tocno niti je korisno da krs¢ani prihvate
stav da zapad treba kriviti za veéinu zala u muslimanskome
svijetu. Muslimani moraju preuzeti glavnu odgovornost za
vlastito drustvo, kako $to tvrdi i povjesnicar Bernard Lewis.

12. Zaloziti se za druge krS¢ane (i ostale vjerske manjine)
koje trpe progon ili ograni¢enja u islamskim zemljama.
Posebnu brigu predstavljaju zabrane vjerskog prozelitizma
ili obracenja, nastojanja drzave da ogranici ili kontrolira
vjerske aktivnosti, pokusaji da se krs¢ani podcine Serijatu te
druge pravne i politicke strukture koje tretiraju krs¢ane kao
dhimmije drugoga reda. Krs¢ani trebaju zahtijevati od svojih
muslimanskih sugovornika odnos na osnovu reciprociteta.
Kri¢ani u muslimanskim zemljama moraju uzivati iste
slobode koje muslimani imaju na zapadu. I kao $to se krs¢ani
obvezuju da ¢e ¢uvati slobode muslimana na zapadu, tako i
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mi moramo potaéi muslimane da osiguraju vjersku slobodu
krs¢anima i drugim manjinama u islamskim zemljama.

U krs¢ansko muslimanskom dijalogu neprikladno je i Stetno:

1. Pokusati stopiti krs¢anstvo i islam u jedno, pretvarajuéi se
da imaju isti osnovni nauk i da se razlikuju samo u nekoliko
trivijalnih teoloskih pitanja.

2. Pokusati ustanoviti meduvjersku organizaciju koja
otjelovljuje novi “makroekumenizam”, udruzujuéi muslimane
i krscane u zajednicu analognu jedinstvu Kristova tijela. Ako
krséani sudjeluju u meduvjerskim organizacijama, to trebaju
biti samo forumi za dijalog i kanali ogranicene suradnje — ne
tijela laznog jedinstva u kojima nitko ne postoji.

3. Nastojati ustanoviti zajednicko bogosluzje. Kao krs¢ani koji
Stuju Boga kao Oca, Sina i Svetoga Duha, onako kako nas
je poucio na$ Gospodin, smatramo da svako bogostovlje
koje izostavlja ta imena i pojam Boga (muslimanima
inace uvredljiv), vise osiromasuje nego Sto obogacuje.
Ne Zelimo reducirati svoje bogostovlje do tocke koja bi
njima bila prihvatljiva niti trazimo od njih da to ucine sa
svojom sluzbom kako bi bila prihvatljiva nama. Bolje je da
krs¢ani imaju svoje bogosluzje dok muslimani promatraju,
a muslimani svoje dok mi kr§éani promatramo, nego da
nastojimo stvoriti zajednicku sluzbu.

4. Ocekivati da se sva krivica za kr$cansko-muslimanske
sukobe pripise sudionicima u dijalogu. Sukob je previse
slozen i dugotrajan, a dijalog jo$ uvijek nepotpun, da bi
se ova pretpostavka odrzala. Kako primjecuje Paul Marshall:
“Muslimani koji sudjeluju u dijalogu obi¢no nisu oni koji su
sudjelovali i u ubojstvima, otmicama i silovanju krséanki”
(Their Blood Cries Out, “Njihova krv vapi”, str. 220). Isto
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se tako pravoslavci ili africki krs¢ani ne moraju osjecati
osobno krivima za krizarske ratove ili za zapadno-europski
imperijalizam. Dakako, kr§¢ani trebaju izraziti zaljenje zbog
zloc¢ina koje su drugi krS¢ani pocinili protiv muslimana,
kad nas Bog osvjedoCi o tome. Ali ne smijemo zahtijevati
ispriku od druge strane kao cijenu za dijalog, niti oni to
smiju zahtijevati od nas. Ne smijemo zamisljati da se razlika
izmedu islama i krS¢anstva moze svesti na odredene sukobe.

5. Govoriti o svijetu kao da je uredno podijeljen na sfere
utjecaja, muslimana i krscana (i drugih), bez preklapanja
i kretnji izmedu njih. Kao $to smo ve¢ primijetili, milijuni
kr$¢ana Zive u vecinski islamskim zemljama i obratno.
U slobodnim drustvima krS¢ani mogu prijeéi na islam i
muslimani na krS¢anstvo. Ne mozemo prihvatiti stav da
postoji jedan “islamski svijet” u koji se zapadni krs¢ani
nemaju pravo “mijesati”. I dakako, muslimani imaju sva
prava biti zainteresirani i ukljuceni u ono Sto se dogada u
zapadnim zemljama.

6. Razgovarati samo s elitnim muslimanskim ucenjacima i
vjerskim duznosnicima koji nam predstavljaju “udzbenicku”
verziju islama. Daleko je vaznije upoznati “narodni islam”,
onakav kakav se provodi na ulici. Vise ¢emo nauciti i imati
plodniji razgovor odemo li na lokalnu muslimansku trznicu
nego k imamu u dzamiju.

7. Igrati politicke igre u muslimanskoj zajednici, uzdizuci
vode koji se nama svidaju i ignorirajuci one koji nam se
ne svidaju. Nije na nama krS¢anima da odredujemo tko
jest a tko nije autentican voda u muslimanskoj zajednici.
Trebamo jednostavno razgovarati i suradivati s onima koji to
hoce. Dakako, neki ¢e muslimani biti spremniji za razgovor i
suradnju od drugih. Nasi ¢e sugovornici najvjerojatnije biti
“umjereniji”, tolerantniji, viSe zainteresirani za demokraciju,
ljudska prava i dobre odnose sa zapadom. Neosporno je da
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bismo voljeli da takvi ljudi imaju veéi utjecaj u muslimanskoj
zajednici, u ime vrijednosti koje smo upravo naveli. No nasa
je sposobnost da ih uguramo na vise mjesto u vlastitoj
vjerskoj zajednici vrlo ogranicena, a tako i treba biti.

8. Pretpostaviti da je dijalog, sam po sebi, rjeSenje za teoloske
i politicke probleme izmedu kr$¢ana i muslimana. Dijalog
moze razjasniti koji su problemi stvarni te ukloniti izmisljene.
Moze omoguciti i jednima i drugima da spremnije suraduju
tamo gdje je to moguce. Problem je nase medusobno
nepoznavanje; medutim taj problem nije najdublji. Kako
primjecuje Paul Marshall: “[Ekstremni islamisti] koji vrSe
progon nisu ni glupi ni neobrazovani... NeCemo razumjeti
progon ako mislimo da je to tek nesporazum koji se moze
rijesiti dodatnim obrazovanjem i brbljivim konferencijama”
(Their Blood Cries Out, “Njihova krv vapi”, str. 220).

Matej 10,19-20

Cini se da biti ovca medu vukovima znaci beznadno i bespomocno
stanje. No Isus takvima daje ovo izvanredno obecanje u recima
191 20:

A kad vas predadnu, ne budite zabrinuti kako cete ili
Sto govoriti, jer e vam se onoga casa dati Sto treba da
govorite. Jer necete govoriti vi, nego ce Duh Oca vasega
govoriti preko vas.

Vjernici diljem svijeta pokazuju istinitost ovih redaka dok
sviedo¢e o tome kako im je Bog dao Sto ce reci kad su stradali
radi njega. Ne mogu objasniti kako su im te rijeci dosle, niti kako
su mogli govoriti s takvom hrabroscu i rjecitos¢u, ali Bog im je,
po Svetome Duhu, dao rije¢i potrebne za svjedoc¢anstvo o Kristovoj
istini usred nevolje.



Otkrivenje Boga u Kristu 165

U casu potrebe, Bog obecava da ¢e Isusovim ucenicima pruziti
pomo¢ koja im je potrebna kako bi ostali vjerni svjedoci. Ipak,
kao §to ¢emo vidjeti u retku 22, to ne znac¢i da neki nece uspjeti
iskoristiti pomo¢ koju im daje Sveti Duh.

NA KUSNJI DA POSTANE BISKUP

Za ukupno trinaest godina tijekom kojih je pastor Richard
Wurmbrand stradao od ruke rumunjskih komunista, ova je
situacija bila moZda najteza. Prvih je godina zlostavljanje
bilo prije svega fizicko, no onda se taktika njegovih mucitelja
promijenila. Pokazalo se da su narkotici, uskracivanje osnovnih
potreba i ispiranje mozga bili ucinkovitiji u slamanju volje
krs¢anskih voda. Po cijele dane i no¢i, bez prestanka, iz zvuc¢nika
se orilo:

Krscanstvo je glupo.
Krséanstvo je glupo.
Krséanstvo je glupo.
Zasto ga se ne odreci?
Zasto ga se ne odreci?
Zasto ga se ne odreéi?
Krscanstvo je glupo.
Krséanstvo je glupo.
Krséanstvo je glupo.
Zasto ga se ne odreci?
Zasto ga se ne odreci?
Zasto ga se ne odreéi?

Sluzeéi se naizmjenice prijetnjama i obeéanjima, isljednici
su nastojali slomiti Richarda kako bi zanijekao svoju vjeru.
Katkad bi mu dali bogate obroke, mada vjerojatno zacinjene
narkoticima. Potom bi ga ostavili da gladuje. Na jednom bi ga
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saslusanju pustili da se raspravlja s njima; na sljede¢em bi bio
kaznjen zbog neslaganja s njima. Sve je to bilo proracunato da
ga se izbaci iz ravnoteze a time i ucini posebno osjetljivim na
njihovu taktiku.

Naposljetku je doSao dan kad se suocio s vjerojatno najvecom
kusnjom. Izveli su ga iz celije vezanih ociju i odveli u udaljen
dio zatvora. Pomislio je da ga najzad vode na pogubljenje.
Umjesto toga, odveli su ga na razgovor s generalom Negreaom,
zamjenikom ministra unutarnjih poslova. Richard prepricava taj
dogadaj svojim rijecima:

Kad su se vrata otvorila, uveli su me u prostoriju u kojoj je bio
Covjek u uniformi generala. Bio je to Negrea, zamjenik ministra
unutarnjih poslova, cija je inteligencija bila ravna energiji koja je
gorjela na njegovu snaznom ciganskom licu. Politicki komesar i
nekoliko zvanicnika iz Bukuresta sjedili su pored njega. Negrea je
uljudno rekao: “Proucavao sam vas slucaj, gospodine Wurmbrand.
Nije me briga sto mislite, ali volim ljude koji ostaju pri svome. I mi
komunisti smo tvrdoglavi. I sam sam bio u zatvoru i mnogo je toga
ucinjeno da me natjera da se predomislim, ali ja sam ostao cvrst”.

“Mislim da je doslo vrijeme da se sretnemo na pola puta. Ako
ste vi spremni zaboraviti Sto ste pretrpjeli, mi ¢emo zaboraviti Sto
ste ucinili protiv nas. MoZemo okrenuti stranicu 1 postati prijatelji,
umjesto neprijatelji. Pritom ne morate djelovati protiv vlastitih
uvjerenja, mozete postupiti u skladu s njima a da ipak postignemo
plodonosnu suradnju”.

Pred njim je leZala otvorena fascikla. “Cak sam procitao vase
propovijedi. Biblijska su objasnjenja lijepo srocena, ali morate
shvatiti da Zivimo u doba znanosti”.

“Sto je sad ovo?”, pitao sam se kad je Negrea zapoceo s
partijskim predavanjem o znanosti. Zar je jedan tako vazan ministar
presao 300 kilometara radi ovoga?

Poput Dunava koji vijuga kroz ravnicu ali najzad stize do mora,
tako je 1 njegov govor dosao do kraja.

“Trebamo ljude poput vas! Ne Zelimo da nam se ljudi
pridruZuju iz oportunizma, ve¢ zato Sto vide zabludu ranijeg
nacina razmisljanja. Ako ste nam spremni pomoci u borbi protiv
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praznovjerja moZete odmah zapoceti novi Zivot. Imat Cete sluzbu
s visokom platom i ponovno kraj sebe svoju obitelj u udobnosti i
sigurnosti. Sto kaZzete?”

Odgovorio sam mu da nalazim radost u Zivotu koji vec¢ vodim,
ali sto se tice pomaganja partiji razmisljao sam kako ¢u to uciniti
ako me oslobode.

Politicki komesar se uspravio. “Mislite, radit cete za nas?”,
rekao je Negrea.

“Predlazem da me posaljete na put od grada do grada, od
sela do sela, zajedno s najboljim marksistickim uciteljem kojega
imate. Prvo ¢u ja izloZiti svoje neznanje i glupost svoje retrogradne
krscanske vjere; potom vas marksist moZe objasniti svoje teorije, a
narod ¢e moci sam izabrati izmedu to dvoje”.

Negrea me je osStro pogledao. “Provocirate nas, gospodine
Wurmbrand. Tocno to mi se i svida kod vas. Tako smo i mi,
komunisti, u stara vremena odgovarali sefovima. Necemo se
svadati. Dat ¢u vam jos bolju ponudu. Nitko ne traZi od vas da
postanete propagator ateizma. Ako ste jos uvijek doista vezani za
tu zastarjelu vjeru — iako ja ne mogu shvatiti kako jedan kulturan
covjek moze prihvatiti takvu glupost — onda se drzite toga. Ali
imajte na umu da mi imamo moc! Komunizam je osvojio trecinu
svijeta; Crkva se mora sporazumjeti s nama”.

“Stavimo jednom karte na stol. Iskreno smo umorni od crkvenih
voda koje i narod gleda sto rade; oni vise nisu u dodiru s onim sto
se doista desava”.

Jednog po jednog, Negrea je nabrojao preostale biskupe. Svi
su bili bespomoéni, rekao je, ili su i sami pripadali partiji — 1 svi su
to znali.

“Ako biste vi postali biskup, mogli biste zadrZati svoju vjeru a
ipak biti lojalni rezimu. Vasa Biblija kazZe da se trebate podciniti
vlasti jer ona dolazi od Boga; zasto se onda ne biste podcinili
nasoj?”

Nisam rekao nista. Negrea je zamolio ostale duZnosnike da nas
na trenutak ostave same. Bio je uvjeren da ¢u prihvatiti ponudu i
pokazao mi povjerenje u necemu sto nije htio da ostali cuju.
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“Partija je pogrijesSila”, poceo je, “kad je napala Svjetsko
crkveno vijece. Sve je pocelo kao Spijunski prsten; no pastori koji
su u to bili ukljuceni Cesto su i sami bili proleterskoga podrijetla;
nisu bili dionicari, da se tako izrazim, ve¢ superiorni sluge. Umjesto
da se takvim ljudima suprotstavljamo, trebamo ih pridobiti na svoju
stranu tako da i samo Vijece postane nas instrument”.

Nagnuo se preko stola. “Gospodine Wurmbrand, tu nam moZete
pomoci. Radili ste za Svjetsko crkveno vijece. U inozemstvu vas
dobro poznaju: mnogi se jos uvijek raspituju za vas. Ako postanete
biskup, mozZete pomoci nasim ostalim saveznicima u Vijecu da
podignemo bastion — ne ateizma, vec socijalizma i mira. Jamacno
prepoznajete univerzalni idealizam u pozadini nase kampanje za
zabranu bombardiranja 1 zloc¢inackog rata? A vi cete moci Stovati
Boga u svom srcu: tu vas necemo ometati”.

Razmisljao sam nekoliko trenutaka.

“Koliko daleko mora i¢i ta suradnja? Biskupi koji su ranije radili
za vas morali su potkazivati svoje svecenike. Hoce li se 1 od mene
ocekivati isto?”

Negrea se poceo smijati. “Necete biti pod posebnom obvezom
na osnovu svog ureda”, rekao je. “Svatko tko zna za neki c¢in koji
moZe nastetiti drZavi duzan je prijaviti odgovornu osobu, a kao
biskup zacijelo ¢ete cuti neke stvari”.

“Sadasnji je luteranski biskup Rumunjske veoma star. Vi Cete
bitiizabrani umjesto njega i bit Cete ucinkovit poglavar svoje crkve
u Rumunjskoj od samoga pocetka”.

Zamolio sam ga da mi da vremena da razmislim i on se sloZio.

“Sastat ¢emo se prije nego sto se vratim u Bukurest da
pripremim vasa dokumenta za oslobadanje”, rekao je.

Vratili su me u samicu i satima sam leZao razmisljajuci. Sjetio
sam se stare Zidovske price o covjeku koji je takoder traZio malo
vremena da razmisli: rabina, suocenog s inkvizicijom, koja je od
njega trazila da zanijece svoju vjeru. Ujutro je rabin rekao: “Necu
postati katolik, ali imam za vas jednu molbu — da mi prije nego Sto
me spalite na lomaci odsijecete jezik jer nisam odmah odgovorio.
Na takvo pitanje, ‘Ne’ je jedini odgovor”.
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Ali to je bila samo jedna strana slucaja: s druge strane, znao
sam da zvanicna crkva u komunistickoj drZavi moZe preZivjeti samo
kroz kompromis; cak i placajuéi porez ateistickoj drzavi, krséanin
radi kompromis. Lako je bilo re¢i da crkva moze otici u “ilegalu”, ali
ilegalna crkva treba paravan za svoj rad. Bez tog paravana milijuni
Ce ljudi biti ostavljeni bez mjesta za bogosluZje, bez pastora koji Ce
propovijedati, bez ikoga tko bi ih krstavao, vjencavao, sahranjivao
njihove mrtve — nezamisliva alternativa kad mogu pomoci da se to
izbjegne samo time Sto ¢u reci nekoliko rijeci u korist kolektivizacije
ili takozvanih mirovnih kampanja.

Osim toga, nisam vidio svoju Zenu i dijete godinama; nisam
znao ni jesu [i Zivi. Politicki komesar je rekao da je Sabina bila u
zatvoru,; sto Ce biti s njom i Mihajem ako odbijem ovaj prijedlog?

Trebao sam snagu odozgor kako bih rekao ne, jer to je znacilo
da ¢u ostati u zatvoru jos jedanaest godina, da ¢u Zrtvovati obitelj
i gotovo sigurno umrijeti pod strasnim uvjetima; ali u tome je
trenutku BoZje lice bilo zaklonjeno i vjera me je napustila. Vidio
sam pred sobom golem lik komunizma koji je vec¢ zahvatio dobar
dio svijeta i prijetio da Ce zahvatiti i preostali; mojom je mastom
prevladala opasnost od umiranja, opetovane batine, te glad i
oskudica na koje sam osudio svoju Zenu i sina. Dusu mi je, poput
broda kojega valovi bacaju s jedne na drugu stranu, potresala
strahovita oluja, jednog je trenutka bacajuéi u ponor, a drugoga
uzdizuci u nebo. Ispijao sam u tim casovima Kristov kaleZ; bio je to
moj Getsemanski vrt. I kao Isus, i ja sam se bacio licem na zemlju
i molio isprekidanim jecajima, traZe¢i od Boga da mi pomogne da
nadvladam to strasno iskusenje.

Nakon molitve, bio sam malo mirniji. Ali i dalje sam vidio
pred sobom ljude kao sto su Nichefor Daianu i Radu Ghinda, te
mnoge druge koji su naudili vjeri, ukljucujuci i patrijarha; bilo ih
je na tisuce, a sad sam i ja postao bijednik u vjeri i bit ¢u kao i
oni proZdrijet zbog slabosti tijela. Poceo sam pazljivo razmisljati
o svim trenucima u kojima sam dokazivao istinitost krs¢anstva.
Ponavljao sam sebi najjednostavnija pitanja. Je li put ljubavi bolji
od mrznje? Je li Krist skinuo s mojih pleca teret grijeha i sumnje?
Je li on Spasitelj? Naposljetku, nije bilo tesko odgovoriti s “Da”. I
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kad sam to ucinio, osje¢ao sam se kao da mi je golema bezoblicna
masa uklonjena iz glave.

Lezao sam u krevetu oko jedan sat ponavljajuci sebi da ne
smijem razmisljati o Kristu. Ali moji su napori bili bezuspjesni: nisam
mogao misliti ni na sto drugo. U mojemu je srcu bez krs¢anstva
bila praznina. Posljednji put sam se u mislima vratio Negreaovu
prijedlogu. Razmisljao sam o tiranima iz doba Nabukodonozora
koji je postavio kralja nad Zidovima, o Hitleru koji je postavljao
svoje marionete u Europi. Na mojoj bi posjetnici pisalo: “Richard
Wurmbrand, luteranski biskup Rumunjske, imenovan od strane
tajne policije”. Ne bih bio Kristov biskup u svetom mjestu, vec¢
policijski spijun u drZavnoj instituciji.

Ponovno sam se pomolio i nakon toga sam osjetio mir u dusi.

Sutradan su me ponovno pozvali. Tamo je, medu nekoliko
drugih ljudi okupljenih oko Negrea, bio i zapovjednik Alexandrescu
i kad sam rekao da ne mogu prihvatiti njihovu ponudu, ponovno
Jje pocela rasprava o istom pitanju. Tek kad smo dosli do teme
Svjetskog crkvenog vijeca, Negrea je jos jedanput zamolio ostale da
izadu. Potom me je pozvao da ponovno razmotrim svoje odbijanje.

Rekao sam: “Nisam dostojan biti biskup — nisam bio dostojan
ni biti pastor; cak i biti obican krséanin bilo je veliko za mene. Prvi
su krséani odlazili u smrt govoreci: ‘Christianus sumi’ — ‘Ja sam
krséanin!” — a ja to nisam ucinio; umjesto toga, razmatrao sam vasu
sramnu ponudu. Ne, ne mogu je prihvatiti”.

“Naci ¢emo drugog koji hoce”, upozorio me je.

Odgovorio sam: “Smatrate li da mozZete dokazati da sam u
krivu, pokaZzite mi svoje ateisticke dokaze! Ja imam dokaze za svoju
vieru i trazim samo istinu”.

“Znate, dakako, Sto ovo znaci za vasu buduénost?”, rekao je

“Dobro sam razmislio i odvagao opasnosti i radujem se
stradanju za ono za sto sam siguran da je posljednja istina”.**°
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Matej 10,21-22

Ucenici su vjerojatno bili zapanjeni kad su saznali da progon nede
do¢i samo od vlasti, ve¢ da ¢e ih odbaciti i vlastita obitelj (r 21).
U drustvima u kojima je odanost obitelji i postovanje roditelja na
prvome mjestu (kao $to je to kod Zidova), ove su rije¢i morale
zvudati nevjerojatno surovo, mada izvorno potjec¢u od Miheja (7,6)
— Brat ce brata, a otac dijete predavati na smrt. Djeca ce
ustajati na roditelje i smrt im zadavati (Mt 10,21).

[ nama je tesko cuti ove rijeéi. Vecina kultura smatra obitelj
iznimno vrijednom te je teSko cuti istinu “da ona nije Bozja
najvaznija institucija na zemlji. Da nije najznacajniji drustveni
organ koji stvara i oblikuje karakter kr§¢ana, niti primarno sredstvo
Bozje milosti i spasenja za svijet na rubu ocaja”.!!

Umjesto toga, s biblijskog je stajalista Crkva najvaznija Bozja
zajednica na zemlji. Ona je njegov glavni izvrsitelj promjena u
svijetu, osnovni prenositelj Radosne vijesti o Bozjem daru milosti i
spasenja kroz zivot, smrt i uskrsnude Isusa Krista. Kako pise John
Calvin: “Nakon $to nas Bog primi u svoju obitelj, ne samo da nas
gleda kao sluge, ve¢ i kao sinove, vrseéi pritom ulogu njeznog i
zabrinutog roditelja koji cijelog naseg Zivota providi za nas”.!??

Brett Webb-Mitchell pise:

Isus je tijekom svoje sluzbe ponovno oblikovao nase
shvadanje nas samih, nasih prijatelja i bioloskih rodaka. U
Marku 3,31-35, govori okupljenima da njegova glavna obitelj
nisu genetski sli¢ni preci ve¢ oni koji s njim dijele poslusan
duh. Kad je rekao svojim ucenicima i sljedbenicima da su
oni koji ved sjede pred njim njegova majka i braca i sestre,
nije time zanijekao vaznost svoje bioloske obitelji. Umjesto
toga htio je preobraziti nase poimanje obitelji iz bioloske i
usvojene bastine u Siri kontekst Bozjeg doma. On uvelike Siri
nasu lozu i poziva nas u novi odnos, s novim odgovornostima
jednih prema drugima.!®

Ma koliko obitelj bila dobra, ona u Isusovim o¢ima nije sveta.
Poput imovine, ugleda i same religije, obitelj je jasno podredena
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misiji kraljevstva.!® Zahtjevi hoda za Kristom i ulaska u novu
obitelj donose pritisak na Covjekovu lojalnost bioloskoj obitelji.
Kao u Mateju 5,10-12, Isus i u 10,22 podsjeca ucenike: A vas ce
mrziti svi zbog mene, ali tko ustraje do konca, taj ce se spasiti.

Suoceni sa zestokom mrznjom i odbacivanjem, ¢esto usmjerenim
na njih osobno, ucenici ¢e bez sumnje biti u velikoj kusnji da
otpadnu i spasu se od takvog neprijateljstva i opasnosti. Ali Isus
ih podsjeca da de se spasiti samo ako ustraju do kraja. Jasno je
da se rije¢ “spasiti” u retku 22 ne moze odnositi na ocuvanje ili
zastitu fizickog zivota ili zdravlja, bududi da su neki vjernici umrli
mucenickom smréu zbog svoje vijere. O ¢emu onda Isus ovdje
govori?

Craig Blomberg u svome komentaru Matejeva Evandelja pise:

Isus nas podsjeca da se prava boja nase vjere vidi tek
kad je na$ Zivot u opasnosti (poput situacije s kojom su se
suoCavali Citatelji Poslanice Hebrejima; usp. takoder 1 Pt
1,1; Jak 1,2-4). Kraj se najvjerojatnije odnosi na kraj doba,
ali ukljucuje i trenutak smrti onih koji nece dozivjeti da vide
Kristov povratak.!®

Idiomatski izraz “do konca” znaci “potpuno, u cijelosti, posve”
i odnosi se na cjelokupno trajanje neprijateljstva, ma kako se
zavrsilo. Ista se frazeologija pojavljuje i u Marku 13,13 i Luki
21,19. U Luki Isus kaze:

Predavat ce vas cak i roditelji, braca, rodaci i prijatelji,
i neke ce od vas poubijati. Svi ce vas mrziti zbog moga
imena. Ali vam ni jedna vlas s glave nece propasti.
Svojom cete postojano$céu spasiti duse svoje (Lk 21,16-19).

Isus u Luki 21 napominje da progon ne moze doista odvojiti
ucenike od Bozje skrbi.’® To ne osporava Cinjenicu da ce stradati,
ve¢ znadi da na kraju neée biti unisteni (necée propasti, poginuti
s nevjernima). Ustrajnost je dokaz stalnog pouzdanja u Boga.
Kao sto stoji u Luki 21,36: Bdijte i molite svaki cas, da biste
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mogli umaci svemu onomu $to se ima dogoditi i odrZati se pred
Sinom Covjecjim.

U svim je evandeljima naglasak na potrebi da ucenici izdrze
do kraja. Nece biti spasenja za one koji odustanu niti za one koji
ne raspolazu silom Bozjeg Duha (Mt 10,19),"” a mi mozemo
unedogled raspravljati o tome govori li Isus ovdje doista da pravi
ucéenici nikad nece posustati. Nema sumnje da ¢e progon razotkriti
vjeru koja postoji samo u suglasnosti uma.!®®

Ali meni se ¢ini da je upozorenje koje je ovdje dano jace
od toga — otpadnistvo se jasno smatra mogucéim. Kako kaze I.
Howard Marshall: “Nemamo pravo nijekati njegovo postojanje u
interesu unaprijed zamisljene teorije”.!>® Doista, opominjati one
koji nemaju vjeru da je se drze Cini se nekako neposteno. Takvi na
kraju svejedno nede biti spaseni, bez obzira na to je li bilo progona!

Ovaj ulomak govori o prijetnji da bi Isusovi u¢enici mogli vidjeti
opasnost s kojom se suocavaju kao nesto $to je pretesko za izdrzati
te smatrati da je jedina nada za prezivljavanje u odustajanju. Isus
ih podsjeca da je istina upravo suprotna.

Matej 10,23-25

Kako ¢itamo u retku 23, Isus daje dopustenje svojim sljedbenicima
da bjeze od progona. Ovo iznenaduje neke ljude, ali to jest izbor
koji je ostavljen ucenicima. U ovome je retku dano obelanje da
Crkva nikad nece biti uniStena. Vrata pakla nece je nadvladati.

Neprijateljski prijem na koji ce naiéi zbog poruke koju im je
Isus povjerio ne treba nikoga cuditi:

Nije ucenik nad uciteljem, niti sluga nad svojim
gospodarom. Dosta je uceniku da bude kao njegov ucitelj,
a sluzi da bude kao njegov gospodar. Ako su domacina
nazivali Belzebulom, koliko ce vise njegove ukucane? (Mt
10,24-25).

[sus ovo jo$ jasnije govori u Ivanu 15,20:
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Sjetite se rijec¢i koju vam rekoh: “Nije sluga veci
od svoga gospodara!” Ako su mene progonili, i vas ce
progoniti. Ako su moju rije¢ drZali, i vasu ce drZati.

BIBLIJSKI ODGOVOR NA PROGON

Cini se da s biblijskog stanovista postoje tri osnovna odgovora
koja Gospodin dopusta svom narodu u vrijeme progona:

1. Bijeg

Postoji biblijsko dopusStenje za bijeg od progona (vidi: Mt
10,23; Dj 8,1; 9,25; 14,5-6; 2 Kor 11,32-33), ali tu je najvazniji
motiv. Ako se bjezi prije svega da bi se izbjeglo stradanje, onda
taj razlog nije dovoljan. Kroz cijeli Novi zavjet prioritet je uvijek
BoZje kraljevstvo, iznad svega: iznad obitelji, imovine, osobne
sigurnosti... da spomenemo tek nekoliko.

Medutim, ako je misija ugrozena zbog progona, povlacenje
je dopusteno.

a) Matej 10,23: povlacenje u drugi grad kako bi se Evandelje
nastavilo Siriti (vidi: Dj 8,1).

b)  Djela9,25; 2 Korin¢anima 11,23-24: Pavao se u Korin¢anima
prisjeca bjezanja kao jedne od niza nevolja koje je podnio
za Krista. Stoga to nije bio bijeg od stradanja, ve¢ da bi
se ispunila Kristova misija. Iako Bozja rijeCc moze snazno
odjeknuti kroz svjedocanstvo mucenika, katkad je bolje da
ljudi ostanu zivi kako bi je navjescivali (vidi: Dj 14,5-6).

c) Isusov primjer: Iako se i on katkad krio (Iv 8,59; Mt 12,14-
15), to je bilo zato $to “jos ne bijase dosao njegov cas” (Iv
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7,30; 8,20; 10,39). Njegov je bijeg od stradanja i smrti bio
samo odgoda. Morala je biti sacuvana njegova misija (vidi:
Mt 2,13 ss.) koja ¢e kulminirati u patnji i smrti.

Ipak, Isus nije prezao od suocavanja s vjerskim vodama iz
svoga vremena. Njegova sluzba nije bila obiljezena “taktickim
potezima”, kompromisom, razvodnjavanjem poruke, ili
izbjegavanjem stradanja. Nije bio najamnik koji bjezi u vrijeme
opasnosti (Iv 10,12), ve¢ dobri Pastir ¢iji glavni izbor nije vlastita
sigurnost nego sigurnost drugih, te Pastir koji polaze svoj zivot
za svoje stado. Isto se ocCekuje i od njegovih sljedbenika (Iv
15,13-14).

Bijeg je zabranjen tamo gdje bi poslusnost BoZzjim
zapovijedima te Kristovu poslanju i [jubavi prema drugima bili
ugrozeni. Izbjegavanje nevolje i boli nije najvece dobro koje se
moze dobiti. Poslusnost jest, bez obzira na cijenu.

Kad pocne progon, mora se pazljivo razmisliti da bi se donijela
odluka je li stradanje nuzno kako bi se izvrsila BoZja volja.

2. Hrabrost

Ucenicima nije bilo lako drzati se Isusove upute iz Djela 2 da
ostanu u Jeruzalemu; bio je to najopasniji grad u kojemu su
mogli biti.

Hrabrost je daleko najcesci odgovor na progon, no ne treba
je promatrati odvojeno od ostalih. Ovdje izneseni stavovi trebaju
primjerom pokazati postupke vjernika bez obzira na to jesu li
pobjegli ili su se borili. Bijeg je katkad nemogué, nepraktican,
ili neprimjeren. U tim je slucajevima BoZji narod pozvan Cvrsto
stajati tu gdje jest i ostati vjeran, sve do smrti.
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3. Borba

Postoje trenuci kad je prikladno boriti se za svoja zakonska
prava. Pavao je to ucinio u nekoliko navrata (Dj 16,37; 22,24 ss.;
25,10-11). Poput bijega, borba je dopustena ukoliko ne ometa
napredovanje BozZjeg kraljevstva (za razliku od Isusa koji je Sutio
na sudenju). U Pavlovu bi se slucaju moglo reéi da je branio
svoja zakonska prava kako bi unaprijedio kraljevstvo. Vrijedi
napomenuti da se ¢ak i Isus branio u jednom trenutku tijekom
sudenja (Iv 18,23), ne da bi prigovorio zbog svoga stradanja,
ve¢ kao svjedocanstvo svoje nevinosti.

Gradanski je neposluh, u okviru prikladnih smjernica, takoder
jedna od opcija.*®

Matej 10,26-27

Nakon $to je podsjetio da je progon ocekivan dio zivota uéenika,
[sus nastavlja:

Dakle, nemojte ih se bojati! Nista nema sakriveno sto
nece trebati da se otkrije, ni tajno sto nece trebati da se
dozna. Sto vam kaZem u tami, recite na svjetlu, sto Cujete
u skrovitosti, propovijedajte na krovovima! (Mt 10,26-27).

Nekoliko redaka ranije, u Mateju 10,22, Gospodin je podsjetio
svoje ucenike da ¢e ih svi mrziti zbog njega. Svijet ¢e ih mrziti
zato $to vjerno slijede Krista i njegov nauk.

Kako ¢e odgovoriti? Bijeg je bio jedan izbor. No unatoé
mogucem uniStenju, jamacno postoje i druge moguénosti. Naravno
da e biti u kusnji sakriti se i pokusati ostati neprimijecéeni, Sutjeti
i mozda slijediti Isusa “u svome srcu”, ili biti kr§¢ani u tajnosti.
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Ali Isus ne ostavlja tu moguénost otvorenom za uéenike kad
daje ovu zapovijed: Sto vam kaZem u tami, recite na svjetlu, $to
Cujete u skrovitosti, propovijedajte na krovovima! (10,27).

Tesko je ne bojati se prijetnji progonitelja. Daleko je lakSe
re¢i: “Ja nisam kriéanin”. Stovise, jo$ je lakse zanijekati Krista
sutnjom ili skrivanjem. Medutim, usred progona su samo dvije
opcije otvorene za Kristove sljedbenike: priznati ga ili ga zanijekati
(aktivno ili pasivno).

Kad se ovce $alju medu vukove, potrebno je da razumiju zasto
su poslane: idu svjedociti o poruci Isusa Krista koja mijenja zivot.
Ne idu da bi prezivjele. Zapravo, mozda ne prezive, no to nije
glavna briga. Idu svjedo¢iti. Bozji glasnici ne mogu Sutjeti. Mogu
samo biti usutkani.'®!

Uistinu, kao Sto ¢e Isus reéi u sljedecem retku (28), nije progon
taj kojega se trebaju bojati.

Matej 10,28-32

Ne bojte se onih koji ubijaju tijelo, a duse ne mogu ubiti!
Bojte se radije onog koji mozZe i duSu i tijelo unistiti u
paklu (Mt 10,28).

Bonhoeffer je o ovome ulomku napisao:

Opasnost ne lezi u osudi od strane ljudi, ve¢ u Bozjoj
osudi; ne u smrti tijela veé u vje¢nom unistenju tijela i duse.
Oni koji se jo$ uvijek boje ljudi, ne boje se Boga, a oni koji
se boje Boga, prestali su se bojati ljudi. Svi ¢e propovjednici
Evandelja uciniti dobro budu li se svakodnevno prisjedali
ovih rijeci.!®?

Postoje dvije klju¢ne cinjenice u ovom ulomku koje Isusovi
sljedbenici moraju razumjeti:!®

1. Ubojicama je moc¢ ograni¢ena: mogu samo ubiti tijelo. Bog
¢e u konacnici vratiti tijelo u zivot, tako da je mo¢ koju nasi
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progonitelji imaju nad nama, u najboljem sluc¢aju (po njih),
privremena. Naposljetku, nijedna nam vlas s glave nece
propasti (Lk 21,18).

Prava prijetnja progona nije to Sto mozemo patiti i umrijeti,
ve¢ $to mozda necemo uspjeti biti ono sto Svemoguci Bog
ocekuje od nas. Kako je jedan vijetnamski pastor rekao mojim
kolegama: “Nije stradanje najgore $to nam se moze dogoditi,
ve¢ neposluh Bogu!” Trebamo se jedino bojati Boga, vladara
nad cijelim svijetom, koji brine o svim svojim stvorenjima (rr
29-31). Ako to moze, moze se pobrinuti i za tebe (odjek Joba).

Matej 10,33-42

U recima 33-42 navedene su cCetiri opasnosti s kojima se vjernik
suocava u vrijeme progona:

1.

2.

3.

Odricanje od Krista (r 33).

Veca ljubav prema obitelji nego prema Kristu (rr 34-37).
Veca ljubav prema vlastitom Zzivotu nego prema Kristu;
stoga takva osoba nije spremna izgubiti svoj zivot radi Krista

(rr 38-39).

Odbacivanje onih koje zbog svjedocenja traze vlasti ili svjetina
(rr 40-42).

Progon je opasan teren, no jo$ je opasnija mogucnost da ne

uspijemo biti ono Sto Bog ocekuje od nas, time Sto ¢emo ga
zanijekati.

U retku 38 Isus prvi put predstavlja svojim ucenicima novi

element koji ih je, pretpostavljam, zaprepastio. Jedno je govoriti o
stradanju, Zrtvovanju i smrti, ali Isus to iznenada ¢ini konkretnim
spominjuc¢i nesto o ¢emu nitko u prvome stolje¢u nije htio
razmisljati — kriz.
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Tko ne uzme kriZ svoj i ne ide za mnom, nije me
dostojan (Mt 10,38).

Cijena stradanja, zrtvovanja i smrti upravo je postala znatno
viSa. Isus ce se u Sesnaestom poglavlju vratiti na ovu temu i
dodatno je razviti.

Matej 16,21-28

Ako, dakle, tko hoce ici za mnom, neka se odrece samog
sebe, neka uzme svoj kriz i neka me slijedi! (Mt 16,24).

Ve¢ smo raspravljali o kontekstu ovoga retka i necemo se na
to vracati.'® Za nas je ovdje klju¢no sljedece pitanje: Sto je tocno
kriZ koji su Isusovi sljedbenici pozvani nositi?

Sto u Bozjoj nakani postize kriz viernika? Znamo $to je postigao
Kristov kriz — pomirenje za nase grijehe. Ali Sto postize nas kriz
unutar Bozje nakane?

Molim te zapamti da nas Isus ne poziva da nosimo njegov
kriz, ve¢ da se sagnemo, uzmemo svoj kriz i slijedimo ga. No ne
bismo li trebali znati znacenje vlastitog kriza?

Znacenje kriZa

Valja napomenuti da ovaj poziv nije samo poticaj ucenicima da
budu spremni na smrt raspe¢em. Umjesto toga, kako ukazuje L.W.
Hurtado, kriz “stoji kao kriterij za Isusove ucenike”.'> NosSenje
kriza predstavljeno je kao pokazatelj razine predanosti, neophodne
da bi netko bio Isusov sljedbenik.

U prvome su stoljecu svi znali §to je kriz — rimsko orude za
mucenje i pogubljenje osudenih zloé¢inaca. Greki filozof iz prvoga
stoljeda, Plutarh, napisao je da “svaki zloéinac koji je pogubljen
nosi svoj kriz”.

Nazalost, ¢ini mi se da se smisao ove rije¢i, kakav je poznavala

X

rana crkva, danas uvelike izgubio. Vjernikov je “kriz” trivijaliziran
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u nesto Sto znaci skoro sve $to je neugodno. Ali to nije znacenje
koje je Isus imao na umu kad je ovo rekao!

“Kriz” ne oznacava uobicajene ljudske probleme i tuge kao $to
su razocaranja, bolesti, smrt, siromastvo i sli¢no.!®® Niti, s druge
strane, izraz “uzeti kriz” treba sasvim oduhoviti, kao $to je mnogo
ljudi uCinilo. Bududi da nikad nismo morali podnijeti progon,
uzimamo taj izraz i dajemo mu neko misti¢no, egzistencijalno
znacenje koje je daleko od stvarnosti kr§¢anstva iz prvoga stoljeca
(i s kojim su se suocavali progonjeni kricani diljem svijeta).
Primjeri za ovakvo shvacdanje nosenja kriza odnose se na “umiranje
sebi”, “samoodricanje” ili “predavanje svega Bogu”, ma koliko ovi
koncepti sami po sebi bili vazni. Za nas je vazno da shvatimo s$to
je Isus mislio pod tim i kako su to razumjeli uéenici?

Kao $to smo ranije naucili, ovo je reCeno u kontekstu Isusove
objave da mora i¢i u Jeruzalem i umrijeti, kako bi ispunio Bozju
nakanu. Bududi da su se ucenici opirali toj ideji (posebno Petar),
Isus se okreée ka njima i kaze im da ¢e se tako i kroz njih
ispunjavati Bozja nakana.

Budu li ga slijedili, moraju se odreci sebe i svoga prava na Zivot,
te uzeti svoj kriz i slijediti ga na istom putu u smrt. Vjerni svom
Ucitelju, i ugledajudi se na njegov primjer, svakoga dana moraju
biti spremni suoditi se sa smréu. Stovise, do te se mjere trebaju
predati Bozjem cilju, da zZrtvovanje do bilo koje razine postaje
prihvacena norma. To je cijena hoda za Kristom.

U retku 24, ucenici su pozvani vrsiti istu sluzbu koju je Isus
zapoceo.'%” Kao $to smo ranije primijetili,'®® izraz apo tote hpxato
o flhsou u 16,21, podudara se s izrazom u 4,17, nakon ¢ega Isus
poziva uéenike da budu “ribari ljudi” (16,24-28). Ranije im je to
ved rekao i sad ih poucava o cijeni takvog “ribarenja” — spremnosti
na muceni¢ku smrt, kao osudenih zlo¢inaca.

Prvim je uéenicima kriz znacio dvije stvari:

1. Raspece je bilo zastrasujudi, odvratan, neopisivo uzasan i
sraman nacin umiranja. Rimski filozof Seneka savjetovao je
ljudima da im je bolje pociniti samoubojstvo nego se suoditi
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s takvom agonijom.!®® Poziv da se uzme kriz zahtijevao je
spremnost na suocenje s takvom sudbinom radi Krista.

2. Kaznu raspecem davala je isklju¢ivo drzava. Nije je mogla
provesti svjetina, vec je bila ishod sudskoga postupka. Stoga to
nije bio poziv samo na stradanje; podrazumijevalo je i pripremu
za teske drustvene posljedice osobe osudene kao da je zlocinac
najgore vrste.

Uzeti svoj kriz i slijediti Krista znaéi ozbiljnu predanost na koju
su pozvani svi u€enici — ukljucujudi tebe i mene; to je spremnost
na suocenje sa svim posljedicama i svakom cijenom koju moramo
platiti da bismo isli za njim — to je kriterij za nas koji je na prvome
mjestu.

Trebamo Isusove rije¢i shvatiti vrlo doslovno. On zahtijeva od
svojih ucenika da idu putem mucenistva. Upravo ih se spremao
poslati kao ovce medu vukove i ve¢ im je rekao da e tijekom
vrienja svoje sluzbe najvjerojatnije umrijeti.

Da bi se sagradila Crkva (16,18), nuzna je Kristova smrt, kao
Sto on ukazuje u 16,21. To je temelj. Bez njegove smrti nema
otkupljene zajednice. Ali bas kao sto je njegov kriz bio nuzan za
uspostavljanje Crkve, tako je nas kriz nuzan za njezinu izgradnju.
Da bi se ispunila Isusova nakana gradnje Crkve, nuzna su oba
kriza. Ne mozemo to bolje rec¢i nego $to je to veé ucinio Josef
Ton: “Kristov je kriz bio za pomirenje, a nas je za Sirenje”.'™°

Kristov nam kriz daje poruku da nas je on otkupio i da nudi
novi zZivot svima koji se pouzdaju u njega. Da bismo ovu poruku
odnijeli neprijateljskom svijetu koji odbacuje i nju i Krista, nuzan
je i na$ kriz. Do vremena nase smrti poruka ce se rasiriti. To je
razlog zbog kojega nas Isus poziva da stradamo i zrtvujemo se.
To je znacenje ucenikova kriza. Da bi sagradio svoju Crkvu, Isus
je trebao svoj kriz i kriz svojih ucenika, kao i svoju i njihovu smrt.

Je li, uz ovakvo shvacanje, bilo cudno to Sto je rana crkva
okrenula naopacke svijet u kojem je zivjela? Bili su spremni
zrtvovati sve kako bi prenijeli poruku Isusa Krista svijetu za koji
je njihov Gospodin umro. U suvremenom kontekstu takva razina
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posvecenosti moze podsjecati na bombase samoubojice, mada se,
dakako, s tom usporedbom ne smije pretjerati. Razlika izmedu
bombasa samoubojice i mucenika ne moze biti veca. Bombasi daju
svoj zivot kako bi ubili druge; mucenici umiru kako bi drugima dali
zivot. Bombasi samoubojice ne mogu biti nazvani mucenicima ni
u jednom smislu te rijec¢i, buduci da su mucenici primatelji svoje
kobi; njih ubijaju drugi. Mucenistvo je nesto sto se dogada onima
koji teze ka ispunjenju Bozje nakane. To nije nesto $to oni sami
poticu. Bombasi samoubojice su, s druge strane, u biti proaktivni u
trazenju vlastite smrti kako bi unaprijedili svoje naume. Medutim,
i jedni i drugi su spremni platiti bilo koju cijenu, ¢ak i vlastitim
zivotom, kako bi ispunili cilj.

Dok citamo kako je rana crkva pozrtvovano nosila Evandelje
sve do kraja znanog svijeta, ocito je da ucenici nisu puno marili
za svoj zivot, bududi da su pamtili Isusove rijeci:

Tko hoce sacuvati svoj Zivot, izgubit ce ga, a tko izgubi
radi mene svoj Zivot, naci ce ga. Sto koristi ovjeku ako
dobije sav svijet, a izgubi svoj Zivot? Sto li moZe dati
covjek kao otkupninu za svoj Zivot? Sin Covjecji ima doci
u slavi Oca svoga, u pratnji andela, te ce tada platiti
svakomu prema djelima njegovim (Mt 16,25-27, naglasak
dodan).

Nagrada u nebu

Jedna od tema koja je protestantskim kr$¢anima neprijatna jest
koncept nagrade za vjernost. Cini se da su neki pod dojmom da
nagradivanje proturjeci milosti, ili da je barem umanjuje.!”
Medutim, koncept da ¢e vjerni primiti nagradu dosljedno se
spominje kroz Sveto Pismo, osobito u dijelovima koji govore o
progonu. To saznanje pruza krcanima silnu motivaciju da slijede
Krista sve do smrti, znajudi da ée za svoju zrtvu primiti vrlo
stvarnu i vrlo veliku nagradu iz Bozje ruke. Dok sabiremo blago
na nebu zajamceno nam je da ¢emo ga zapravo jednom primiti.
Obecana nam je bastina koja je, nasom zrtvom i vjernosé¢u Bogu,
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pokazala da smo dostojni povjerenja i u stanju ispuniti obveze koje
nam Bog kani dati u nebu.'”

Svi ¢emo udi u vje¢ni zivot, ali nagrada koju ¢emo primiti bit
¢e u skladu s vrijedno$¢u koju smo pokazali sluzeéi mu; znat ce
da nam moze vjerovati da ¢emo mu sluziti vierno u velikoj stvari
jer smo pokazali vjernost ovdje na zemlji u razmjerno maloj.
Ustrajavanjem u teskocama sada, primamo obuku koja nam je
potrebna za ispunjenje zadataka koje ¢e nam Bog povjeriti u
vjecnosti.

Spasenje je i dalje po milosti, jer Bozja milost nije samo
spasonosna vel je i osposobljavajuca; njegova ¢e nagrada biti
dana onima koji su iskoristili to pravo milosti kojom nas je on
tako izdasno obasuo.!” Osim toga, kako kaze Kenneth Kirk, valja
primijetiti da “Isus kontinuirano obecava nagradu samo onima koji
su spremni slijediti ga i biti mu poslusni iz nekih drugih pobuda”.!™
Cak i u velikom Kristovom pozivu uéenicima da se odreknu svega
i uzmu svoj kriz, motiv nije nagrada, ve¢ kako on kaze, radi mene
i radi Radosne vijesti (Mk 10,29). Odreci se ovoga svijeta samo
radi nagrade znacilo bi gubitak same nagrade.

Samo oni ¢iji je um usmjeren na Boga i njegovu nakanu u
stanju su izbjedi dvije suprotne, ali jednako opasne greske:

* Nastojanje da se stekne Bozja milost vlastitim naporima
ili zivot u pozrtvovanju da bi se dobila nagrada.

* Razmisljanje da ¢ovjek moze ste¢i milost kod Boga
introspektivnim samoispitivanjem ili samodisciplinom.!”

Fokus krscanina koji nosi kriz nije u zrtvovanju ili nesebi¢nom
djelovanju, kao ni u ¢istim motivima, ve¢ u Kristu i njegovoj
nakani. Kad djeluje u ovakvom duhu, vjernik cesto nece biti
svjestan svojih postupaka (Mt 25,31-46), uvjeren da samo vrsi
svoju duznost (Lk 17,10), zahvalan Bogu na njegovoj milosti i
velikodu$nosti.
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USPOREDBA 0 RADNICIMA U VINOGRADU
(Matej 20,1-16)

Unatoc¢ kontekstu koji potvrduje da ¢e “mnogi prvi biti posljednyji,
a posljednji prvi” (19,30 @*Y; 20,16), ova je usporedba cesto
rabljena kao “dokaz” da u nebu nece biti stupnjevanih nagrada
vec Ce svi primiti istu placu. No treba se prije svega prisjetiti
konteksta u kojemu je Isus ovo rekao. Jedan je bogati mladi¢
upravo otisao od njih jer je smatrao da je cijena koju mora platiti
ako zeli slijediti Isusa, previsoka. Petar je, s druge strane, shvatio
da su on i ostali ucenici ucinili to Sto bogati mladi¢ nije mogao,
te je upitao Isusa Sto ¢e dobiti za to (19,27). Isus mu odgovara
da ¢e u obnovi svijeta, kad on bude sjeo na svoje prijestolje, oni
vladati s njim. Zatim je dodao: “I svaki e, koji radi mene ostavi
kucu, 1li bracu, ili sestre, ili oca, ili majku, 1li Zenu, 1li djecu, ili njive,
stostruko primiti i bastiniti Zivot vjecni. Mnogi prvi bit e posljedn;i,
a posljednji prvi” (19,29-30 (192-20.1) Potom im govori usporedbu
o radnicima u vinogradu i zakljucuje rijecima: “Tako ce posljednji
biti prvi, a prvi posljednji” (20,16).

Naglasak je ove usporedbe na posljednjoj recenici (20,15),
tj. na velikodusnosti domacina.'¢ Vlasnik vinograda je neupitno
glavni lik u ovoj prici. Gledajuci je u tom kontekstu, ¢ini mi se
da ucenici ne mogu biti oni koji su radili cijeli dan vec oni koji
su dosli kasnije. Re¢eno im je da nagrada koju ce primiti od
Boga nece hiti prema zasluzenoj placi, ve¢ stotinu puta vecéa.'”
Vinogradar je neizrecivo velikodusan i sa svojim je imetkom
slobodan uciniti Sto Zeli. Onima koji su mu pozrtvovano sluzili
dat e daleko vise nego Sto su ocekivali. Platit ¢e, dakako, i onima
koji su radili za njega za fiksnu cijenu, kao Sto je pravedno, ali
Bog je i viSe nego pravedan. Iznimno je velikodusan sa svojim
nagradama. Ton kaze: “U zavrSnom obracunu, njegov ¢e nacin
ocjenjivanja rada svakog radnika rezultirati u ¢injenici da ¢e oni
za koje se cinilo da su prvi biti posljednji, i oni za koje se ¢inilo
da su posljednji biti prvi”.'7®
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Ima nekih koji nece umrijeti dok ne vide
Sina Covjecjega
[sus zakljuc¢uje poucavanje ucenika o krizu koji trebaju uzeti i
slijediti ga jednim od najtajnovitijih obecanja u Bibliji. Medutim,
gledamo 1i na to u kontekstu progona, vjerujem da znacenje
postaje jasno:

Zaista, k;azvem vam, ima nekih koji nece umrijeti dok ne
vide Sina Covjecjega gdje dolazi sa svojom kraljevskom
vlasti (Mt 16,28).

Postoji nevjerojatno mnogo tumacenja ovog retka. Neki ga vide
kao obedanje skorog Isusovog dolaska (za vrijeme Zivota ucenika).
Drugi kao Isusovo ukazanje nakon uskrsnuda, ili Pedesetnicu.
Neki smatraju da je ispunjen u unistenju Jeruzalema 70. g. po. Kr.
No imamo li na umu da je cijeli ovaj ulomak sustavno poucavanje
buducih mucenika, moguce je jo$ prikladnije tumacenje.

[sus je govorio ljudima koji ¢e doslovce umrijeti za njega i
njegovo Evandelje. Osim Jude (i kako predanje kaze Ivana), svi
su ucenici podnijeli strahovit progon i umrli muceni¢kom smréu.!™

Obracdajuci se, dakle, svojim sljedbenicima koji ce prije ili
kasnije umrijeti kao mucenici, on zavrsava razgovor izvanrednim
obedanjem u kojemu zapravo kaze: “Prije nego §to umrete kao
mucenici, obe¢avam vam da ¢u vam dati videnje sebe u kraljevskoj
slavi”. 1%

Ubrzo nakon ovog obedanja, neki su ucenici vidjeli Isusa
u nebeskoj slavi u vrijeme preobrazenja (pogl. 17), tako da je
moguce da je upudivao na taj dogadaj. Jos je bolje tumacenje ako
ovo obecanje vidimo ispunjeno u uznesenju opisanom u Mateju
28,18, kad se Isus ukazao ucenicima i objavio da mu je dana sva
vlast, nebeska i zemaljska.

Jedno novo tumacenje, koje bi opravdano trebalo razmotriti,
kaze da je Isusovo obecanje ispunjeno u Stjepanovu dozivljaju koji
nam opisuje Luka: A on, pun Duha Svetoga, uprije pogled u
nebo i vidje slavu BoZju i Isusa gdje stoji Bogu s desne strane
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te rece: “Evo, gledam otvorena nebesa i Sina Covjecjega gdje
stoji Bogu s desne strane” (Dj 7,55-56).'8!

U trenutku svoje mucenicke smrti Stjepan je vidio Sina
Covjeéjeg u kraljevskoj slavi. Tad svirepost njegovih mucitelja
viSe nije bila vazna. Patnja je nestala. Vidio je samo Isusa.

Ton ispravno primjecuje:

Tijekom stoljeca, mnogim je krs¢anima koji su bili suoceni
sa strahovitim stradanjem i muéenistvom dano ovo videnje
Isusove slave. Njihova su svjedocanstva dokaz da je ovo
iskustvo promijenilo njihov sveukupni stav i pomoglo im
da se s mucenistvom suoce pribrano, s rados¢u i da, ¢ak i
sa zarom.!82

Sigurno je, on je s nama uvijek, sve do svrsetka svijeta!

Evandelje po Marku

Vazino je imati na umu da je svako Evandelje napisano u razli¢ito
vrijeme, odredenoj grupi ljudi, s posebnim naglaskom na okolnosti,
mjesto i vrijeme. Prema tradicionalnom shvacanju Markovo je
Evandelje, pod Petrovim utjecajem, napisano narodu u Rimu, prvo
po redu, oko 30 godina nakon Isusova raspeca i otprilike u vrijeme
kad su Rimljani unistili Jeruzalem i Hram.

Markovo Evandelje naglasava uceniStvo i njegovu cijenu.
Vjerovati u Isusa i nadi se u njegovu drustvu znadi ozbiljno shvatiti
njegove rije¢i o odricanju od sebe, uzimanju kriza i hodu za njim
(8,34). To znaci shvatiti da sacuvati svoj zivot znaci izgubiti ga, a
izgubiti Zivot radi Evandelja znadi naci ga (8,35-37). U Evandelju u
kojem postoji stalan pokret, kriz i uskrsnuce predstavljaju vrhunac
price o Isusu. Sve $to je Isus rekao i ¢inio vodilo je u njegovu
konaénu muku.

A kako ¢e biti Isusu, tako c¢e biti i njegovim ucenicima. Put
kriza odreden je i njima. Njegova bol i muka jedini je put u slavu.
Isus vodi svoje ucenike ka prihvadanju zahtjeva kriza. U¢i ih
kako da se korjenito razlikuju od drugih ljudi iz njihova drustva
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i kulture. Ne smiju traziti castoljublje i mo¢ ved, poput Isusa,
moraju biti sluge koji prije svega postupaju pazljivo prema onima
koji su u bijedi i potrebi. Za Marka, nema lakog i sigurnog nacina
na koji netko moze postati sljedbenik raspetoga Isusa.

Za razliku od Mateja i Luke, Marko nam ne pri¢a o Isusovu
ranom djetinjstvu.!® Pocinje naglo i otvoreno pricom o Ivanu
Krstitelju koji vice u pustinji: Poslije mene dolazi jaci od mene...
on ce vas krstiti Duhom Svetim.

Potom se, jednako naglo, pojavljuje Isus kako bi bio krsten
(1,9-11), nakon Cega je odmah poslan u pustinju gdje ce biti kusan
i gdje ¢e boraviti s divljim Zivotinjama (1,12-13).

Gotovo trenutno, onaj koji je Isusu pripravio put, bacen je u
tamnicu (1,14). Isus preuzima to¢no tu gdje je Ivan stao, osim &to
on objavljuje da je vrijeme, za koje je Ivan navjeséivao da je na
obzoru, sad stiglo. Isus se pojavljuje u Galileji i navjescuje Bozju
Radosnu vijest govoredi: Ispunilo se vrijeme, blizu je kraljevstvo
BoZje. Obratite se i vjerujte u Radosnu vijest! Dalje, kako se
Markovo Evandelje razvija, ¢itamo da je Isus ostao vjeran svome
pozivu, zbog Cega su ga njegovi protivnici razapeli, bas kao sto
je Ivan ostao vjeran svome pozivu i zato bio baden u tamnicu.
Pred Zenama koje su dosle obiéi Isusov grob tre¢i dan nakon
njegove smrti, pojavio se andeo i rekao im da je Isus uskrsnuo:
Idite i recite njegovim ucenicima, posebno Petru: Pred vama
ide u Galileju; ondje cete ga vidjeti, kako vam je rekao (16,7).
Prihvatimo li kradi zavrSetak Markova Evandelja, Isusova sluzba
pocinje i zavrSava u Galileji, s tim Sto kraj donosi odreden stupanj
neizvjesnosti!

Jo$ se vodi velika rasprava oko tekstualnih dokaza glede kraja
Markova Evandelja. Rani se rukopisi zavrsavaju na 16,8, rijec¢ima,
jer se bojahu.'¥* Zene nisu uspjele postupiti po uputama nebeskog
glasnika i Evandelje se zavrSava nejasno.'®® Ostavljeni smo da
se pitamo: “Sto ¢e biti s ucenicima? Hoce li poslusati njegove
upute?” Prihvatimo li kraci kraj kao Markovu namjeru, on u tom
sluaju zavrsava svoju pricu na pragu novog pocetka, no mi nismo
sigurni hoce li se to doista dogoditi. Evandelje pocinje s Ivanom
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Krstiteljem koji priprema Isusu put i zavrsava sa zenama koje iz
straha odbijaju prenijeti vijest o njemu.

Treba napomenuti da rasprava koja slijedi ne ovisi o ¢itateljevu
prihvadanju “kradeg” zavrSetka Evandelja po Marku. Kako ¢emo
ubrzo otkriti, postupci zena u 16,8 dosljedni su nadinu na koji
Marko opisuje ucenike, a tesko da su oni opisi koje nalazimo u
kasnijim rukopisima (16,9-20) laskaviji. Strah koji obiljezava Zene
odgovara sumnji koju su pokazivali u¢enici (16,11.13). Isus ih kori
zbog nedostatka vjere i odbijanja da povjeruju u iskaze onih koji
su svjedo¢ili njegovu uskrsnucu (16,14). Valja primijetiti da je
ovo dosljedno naéinu na koji su kr&cani tijekom povijesti (pa i dan
danas) reagirali na progon. Neki vjeruju, neki se boje i ne govore
nista, dok neki sasvim napustaju krs¢ansku zajednicu.

Od svih Evandelja, Markovo nedvojbeno najbolje otkriva
slabosti ucenika. Petar je, na primjer, nazvao Isusa Mesijom, no
brzo je pokazao da nema pojma $to to povlaci za sobom, buduci da
je imao vlastitu zamisao o tome $to znaci biti Bozji Pomazanik i
kako Isus to treba ocitovati u svom zivotu. Isus mu u ukoru kaze
da je “sotona”, protivnik, neprijatelj (8,33). Petar je morao uditi
kroz iskustvo pada poraza, pa cak i poricanja Sto doista znaci
biti Mesija.

[ drugi su ucenici u Markovu Evandelju opisani kao prili¢no
slabi iako su poceli vrlo dobro. Prvi koji su se Isusu protivili bili
su uditelji zakona (3,22-30) i njegova obitelj (3,21.31-34). Isus
shvaca da nece svi prihvatiti njegovo ucenje (kao §to je objasnio
u usporedbi o sijaéu u 4,1-24) te da ¢e neki otpasti zbog progona
(4,17).

Ucenici su prikazani razmjerno pozitivno sve do 6,30, iako je
i tad bilo poteskoca (npr., 4,13; 4,38; 5,31). Ali Isus ih je nakon
svakog incidenta poucavao i Cinilo se da su problemi rijeseni.
No kako vrijeme prolazi, jasno je da oni ne razumiju tko je Isus
doista. Nikako ne mogu shvatiti znacenje onoga $to on govori
(4,13; 6,51-52; 7,18; 8,18.21; 8,32-33; 9,32).'%6 Ne uspijeva
im istjerati zloduhe jer im nedostaje vjere i molitve (9,19.29).
PokuSavaju otjerati ljude koji dovode djecu k Isusu (10,13-14).
Ponasaju se prema njemu kao da je naivan (4,38; 5,31; 6,37).
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Svadaju se tko je medu njima veci (9,33-36) i nastoje se domoci
boljeg polozaja (10,35-41). Zabranjuju onima koji ne pripadaju
njihovoj grupi da koriste Isusovo ime (9,38). Isus uvida da se
tvrdoca njihovih srca ne razlikuje mnogo od one u srcima njegovih
neprijatelja (usp. 3,5-6 sa 6,52 i 8,17). Isusova pitanja upucena
ucenicima, zar ne Cuju i ne vide (8,18), nalaze se u kontekstu
price o iscjeljenju gluhonijemoga i slijepca (7,31-37; 8,22-26). Tri
scernie na Camcima prikazuju ucenike kao plasljive, nepovijerljive
prema Isusu i zabrinute za sebe (4,40; 6,49-50; 8,14-16).'8” U
Getsemanskom vrtu, kad su mu najvise trebali, oni su zaspali
(14,37). Juda ga je izdao, Petar zanijekao, a kad je uhicen, svi su
ga napustili (14,50). Ovo je izravna neposlusnost pozivu iz 8,34-37
da ga slijede u stradanju, $to ih ¢ini podloznim osudi, najavljenoj u
8,38.188 Takoder je i nedvosmislen neuspjeh u odrzanju obecanja,
danog u 14,31. Bijeg gologa mladi¢a u 14,52 “dramatizira sramotu
bijega ucenika i satirizira pretenzije krs¢ana koji tvrde da su
spremni na mucenistvo”.!%® Tannehill primjecuje:

Ovo tumacenje podupire navod o plahti (sindon) kojom
je bio ogrnut goli mladi¢. Ta se rije¢ u Novome zavjetu
rabi jo$ samo za platno u kojemu je Isus bio pokopan (vidi
15,46 i sl.). Ako je ovaj detalj znacajan, onda nagovjeStava
da je taj mladi¢ bio toliko siguran u svoju vjernost da
dolazi obucen za smrt, no iznenada mijenja misljenje kad
smrt postane doista moguca. Njegova golotinja naglasava
sramotu njegova bijega.!%

Neuspjeh ucenika suprotstavljen je ponasanju drugih ljudi koji
rade ono $to oni nisu htjeli: Simunu koji mora “uzeti”®" Isusov
kriz (15,21), stotniku kraj kriza koji priznaje ono sto je Petar odbio
priznati (15,39), te Josipu iz Arimateje koji se brine o Isusovu
ukopu; za ocekivati je bilo da se o tome pobrinu Isusovi najblizi
prijatelji i obitelj (15,43-47).1!

Cak i nakon uskrsnuéa, kao to smo ve¢ spomenuli, ostaje
strah koji je bio svojstven uéenicima (16,8). Prihvatimo li kradi
zavrSetak Markova Evandelja, pri¢a ostaje nedefinirana: Hoce li
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se ucenici sastati s [susom? Prihvatimo li pak duzi kraj, tesko da
je pitanje drukdéije: Hode li ucenici nadvladati svoj strah i sumnju,
te povjerovati?

Tannehill komentira:

[ako ce ¢itatelja privudi neke pozitivne osobine likova iz
price, najlakse ce se i najbrze poistovjetiti s onim likovima
koji se nalaze u situaciji sli¢noj njegovoj.

Pretpostavimo 1i da su prvi ¢itatelji Evandelja vecinom
bili krscani, odmah bi se i najlakSe povezali s likovima u
prici koji su pozitivno reagirali na Isusa. Ucenici, ukljucujudi
i Dvanaestoricu, glavni su i stalni likovi i, kako se ¢ini,
barem u pocetku reagiraju na taj nacin, tako da dijele tu
bitnu kvalitetu koju ¢itatelj krscanin prepoznaje u sebi.
Vjerujem da je pisac Evandelja po Marku ocekivao takvu
reakciju Citatelja. Sastavio je svoju pricu tako da iskoristi
tu pocetnu sklonost poistovjecdivanja s ucenicima, kako bi
neizravno govorio Citatelju. Na taj nacin prvo jaca pozitivan
stav prema ucenicima, koji o¢ekuje od citatelja, istodobno
jacajuéi i sklonost ka poistovjedivanju s njima. Potom
otkriva neadekvatan odgovor ucenika, prikazujuci ih kako
dolaze u sukob s Isusom oko vaznih pitanja, a na kraju dolazi
i do katastrofalnog razocaranja. Iznenadujuce negativan
razvoj price o ucenicima zahtijeva od Citatelja da se ogradi
od njih i njihova ponasanja. No ostaje nesto od pocetnog
poistovjedenja, jer postoje sli¢nosti izmedu problema
ucenika i onih s kojima su se suocavali prvi Citatelji. Ta
napetost izmedu poistovjecenja i antipatije moze povesti
pazljivog citatelja dalje od naivno pozitivnog misljenja o
sebi ka samokritici i pokajanju. Sastav Evandelja po Marku
snazno ukazuje da je autor, po nacinu na koji pri¢a pricu
o uclenicima, namjeravao probuditi kod Ccitatelja svijest o
njihovim greskama kao Kristovih ucenika i pozvati ih na
pokajanje. Dopustajuci u pocetku ugodnu pretpostavku da
su Isus i njegovi uCenici (a s njima i krscanski ¢itatelj) u
biti slozni, pri¢a otkriva tocke sustinskog sukoba. Citatelju
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je ostavljen izbor razlikovanja Isusova puta od puta ucenika.
U svjetlu onoga $to Isus trazi, taj izbor nije lak.!%

U vrijeme pisanja Markova Evandelja krscani su u Rimu
dozivljavali progon pod carem Titom. Neki su napustili vjeru,
pa ¢ak i izdali druge. Lako su se mogli poistovjetiti sa slaboscu,
kolebanjem i nevjerom ucenika. No mogli su na te osobine gledati
i kao na znak sile Bozje milosti i oprosta, te kao na nadu da mogu
i¢i Isusovim stopama cak i nakon pada. Agusti Borrell kaze da
je Markova nakana bila da Petrovo odricanje potakne ¢itatelje da
preispitaju vlastito ponasanje i stavove, kako bi mogli odgovoriti
na Isusovu smrt prikladnije od Petra i drugih ucenika. Isusovo
pretkazanje Petrova odricanja ukazuje, prema Borrellovu misljenju,
da neuspjeh nije posljednja rije¢ koja je povezana s ucenicima, te
da nisu krajnje diskreditirani.’® Borrell isti¢e da Isusovu poruku o
odlasku u Galileju pred u€enicima (14,28) treba shvatiti kao ocitu
poveznicu sa 16,7 te da je to jasan poziv na ponovno ujedinjenje.!*
Onima koji su, poput Marka (vidi: Djela 15,38) i Petra pali u
suocenju s otporom, ovo pruza iznimno ohrabrenje i nadu.

U poglavlju 13 Isus predvida obnovljen odnos s onima za koje
zna da ce ga iznevjeriti. Gledajudi u buducnost, upozorava ih da
“bdiju” (13,33-37), iako zna da im to u Getsemaniju nece uspjeti
(14,37). Upozorava ih da ce biti predavani “sudovima” (13,9), bas
kao i on, te da ce stajati pred upraviteljima i kraljevima (13,9),
opet kao i on. [ako su pobjegli od ove mogucnosti tijekom Isusove
muke, Marko ocekuje da ce svaki Citatelj odluciti za sebe kako
ce reagirati na progon s kojim se suocava. Hode li pobjedi ili
poslugati? Hoce li sumnjati u Boga ili ¢e mu vjerovati? Citatelju
je ostavljen izbor. Kako ¢e se Markova pric¢a zavrsiti?!%

Evandelje po Luki

Vise od bilo kojeg pisca evandelja, Luka naglasava da pravu
vjeru obiljezava “uraCunavanje troska”. Ucenik mora shvatiti da
ulaskom u zivot ucenistva s Isusom svaka druga odanost mora
biti odijeljena, te da svu vjernost mora dati samo svom Ucitelju.!*
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Kljuéni je ulomak Luka 10,25-37, gdje mladi ucitelj Zakona dolazi
k Isusu i pita ga kako moze dobiti vjeéni Zivot. Isus ga pita Sto
kaze Zakon, na sto ovaj odgovara navodima zapovijedi o ljubavi iz
Ponovljenog zakona 6,5 i Levitskog zakonika 19,18. Isus potvrduje
ovaj odgovor, ali mladi¢, nazalost, nije u stanju predati se pozivu
Bozje rijeCi na taj nac¢in — nepodijeljena je vjernost Bogu srediste
vjere. Da bi slijedio Krista, ¢ovjek mora biti spreman zrtvovati sve
za Boga i druge dok ide tim Putem — stopama svoga Ucitelja.'®

Tema progona u Evandelju po Luki

Lukino Evandelje daje kontekst za ispravno razumijevanje progona
koji ¢e postati dio iskustva rane crkve u Djelima. On identificira
progon prema sljeded¢im ljudima:

1. Isus. U Lukinu je Evandelju progon prije svega usmjeren na
Isusa. Spominje se ve¢ u Simunovu proro¢anstvu na Isusovu
posvecéenju u Hramu (2,34): Gle! Ovaj je odreden za propast i
uskrsnuce mnogih u Izraelu, za znak kojemu ce se protiviti

(naglasak dodan).

Sam Isus pretkazuje svoje odbacivanje i smrt (Lk 9,22.44;
17,25; 18,31-33). Ovim je proro¢anstvima njegova cjelokupna
sluzba stavljena u kontekst odbacivanja i Luka je oslikava kao
progon.'® Veé u prvom primjeru, nakon kuSanja u pustinji (4,1-
13) kad se vratio u Nazaret, Isus doZivljava odbacivanje kad ga
mjestani pokusaju baciti preko litice (4,14-30). To odbacivanje
traje sve vrijeme njegove zemaljske sluzbe i doseze vrhunac
njegovom smrcu. Luka pomno biljezi da je Isus bio nevina zrtva
koju su ubili oni koji su odbacili njegovo naucavanje i tvrdnje.

2. Ucenici. Progon je kod Luke usmjeren i na uéenike. Kad ih
Isus poucava kako trebaju odgovoriti na odbacivanje kad krenu
u svijet kao njegovi glasnici (9,5; 10,3.8-16), podrazumijeva
se da ce biti progonjeni, no pravi ih je progon tek ¢ekao. Isus
je rekao da ce, kao i on, biti odbaceni i zlostavljani. O prirodi
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progona s kojim ce se ucenici suoditi, Luka u 6,22 donosi
viSe detalja od usporednog teksta u Mateju 5,11: ljudi c¢e ih
mrziti, izopditi, psovati u lice i rusiti im ugled zbog Sina
Covjecjegal® lako ¢e varirati po stupnju i obliku, progon
treba ocekivati, a progonjenima Cestitati jer je njihovo stradanje
dokaz da ce njihova nagrada u nebu biti velika (6,23), kao i da
su pravi Bozji glasnici koji su u izravnoj suprotnosti s laznim
prorocima o kojima svi govore dobro (6,26).

3. Proroci iz davnih vremena. Kao i u Mateju, i kod Luke su
drevni proroci, Bozji glasnici iz davnina, prikazani kako trpe
odbacivanje i progon od strane Izraela (4,24; 13,34). “Kao takvi
predstavljaju obrazac za progon koji ¢e trpjeti Isus (4,24-30;
13,33-34; 20,9-19), ali i ucenici (6,22-23; 11,49)”.2°! Oni koji
odbacuju Isusa i njegove ucenike slijede isti obrazac koji su
ustanovili oni koji su progonili proroke.*?

Teolosko naucavanje o progonu
u Evandelju po Luki

U svojoj studiji o teologiji progona kod Luke i u Djelima, Scott
Cunningham pronalazi Sest glavnih teoloskih tema:*%

1. Progon je dio BozZje nakane. Da su ga pitali. “Zasto je Isus
morao biti odbacen, progonjen i na kraju umrijeti?”, Luka bi
odgovorio: “Bila je to Bozja nakana”. Prema Luki, od prve
naznake Isusova odbacivanja u Simunovu proro¢anstvu (2,34)
do kraja Evandelja u 24,44-49, vidi se da su Isusova smrt i
progon dio Bozje nakane.

Vise puta se ponavlja da je Isus morao umrijeti (9,22; 13,33;
17,25; 22,37; 24,7.26.44). Luka Cesto objavljuje da se Isusovom
smréu ispunilo Pismo (18,31-34; 22,37; 24,25-27.44-46). U
njemu je saopcena Bozja volja i mora se ispuniti. Luka obi¢no
ne navodi biblijske tekstove, mada to ¢ini u 20,17 i 22,37.
Njegov je naglasak na opéem naucavanju Pisma da Mesija mora
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umrijeti (24,25.44). Nisu mu toliko vazni odredeni reci, koliko
biblijski obrasci koje Isus ispunjava.?®* Kad vidi da je progon dio
Bozje nakane, ¢itatelj je uvjeren da su Isusova proro¢anstva o
progonu ucenika takoder dio Bozje volje i nakane.

2. Progon je odbacivanje Bozjih glasnika. Oni koji progone
Bozje glasnike su, ironi¢no, oni koji bi trebali pripadati Bozjem
narodu. Odbacivanje Isusa vidi se kao razvoj price pretkazane
u Hramu na njegovu posveclenju, koja poclinje s njegovom
prvom javnom sluzbom u Nazaretu, razvija se i ja¢a kako tece,
te svoje ostvarenje dostize u zavjeri vjerskih voda da ga ubiju
(22,2). Kriz se vidi kao kona¢no oZivotvorenje odbacivanja koje
je Isus dozivljavao sve vrijeme svoje sluzbe. On neprestano Zivi
u sjeni kriza.

U Lukinu Evandelju Isus vidi svoje odbacivanje kao dosljedno
nacinu na koji su toboznji pripadnici Bozjeg naroda oduvijek
postupali s Bozjim glasnicima. Zna i da ¢e se taj obrazac
nastaviti kroz odbacivanje ucenika koji ¢e vrsiti njegovu sluzbu
nakon njegova uskrsnuda. Zapravo, ako se o nekome govori
pohvalno, to je osnova za osudu, jer je tako postupano prema
laznim prorocima (6,26).

3. Progonjeni stoje u neprekinutom nizu s BoZjim
prorocima. Kod Luke postoji nesto $sto Cunningham zove
“blok progonjenih”?% kroz koji su proroci, Isus i ucenici
medusobno povezani. Taj je trokut progona pomno razraden u

Evandelju. .
Proroci

/\

Isus <€=—— Ucenici
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[sus i ucenici su progonjeni poput proroka prije njih. Proroci
su progonjeni zato $to su bili Bozji glasnici, bas kao i Isus i
ucenici. Ucenici su progonjeni zbog Isusa, a zato $to je Isus
progonjen, i ucenike ¢e progoniti u buduénosti.

4. Progon je posljedica hoda za Isusom. U Luki 6,22 Isus
kaze da ¢e ucenici biti progonjeni zbog Sina Covjecjeg. Progon
ne dolazi na njegove sljedbenike unato¢ povezanosti s njim,
vec upravo zbog toga. Takav je progon neizbjezan. Isus za njih
prorokuje: Stavit ce ruke na vas te vas progoniti; predavat
ce vas u sinagoge i tamnice; vodit ce vas pred kraljeve i
upravitelje zbog moga imena (21,12).

Nekoliko redaka kasnije, upozorava ih na ono S§to mogu
oCekivati s raznih strana (¢ak i od obitelji): Svi ce vas mrziti
zbog moga imena (21,17, naglasak dodan).

Navodi o krizu u Luki 9,23 i 14,27 povezuju ucenike s “hodom
za Isusom”. U 9,23 Isus kaze da ucenici moraju svakodnevno
obnavljati svoj stav govoreci “ne” cak i vlastitom zivotu. To
je mjerilo koje pokazuje Sto je potrebno da bi netko postao
[susov sljedbenik. Nije to odluka “jednom zauvijek”. Dan za
danom sljedbenici se moraju ponovno predati Kristovu putu i
biti spremni trpjeti za njega. Svakodnevno moraju biti spremni
umrijeti zbog vjernosti njemu. Onaj tko ga Zeli slijediti mora biti
spreman dijeliti njegovu sudbinu i i¢i za njegovim primjerom.

U jos$ jednom ironi¢nom zaokretu u Lukinu izvjescu, potpuni
stranac, Simun Cirenac (mada se nije dobrovoljno javio za tu
ulogu ve¢ je bio prisiljen), postaje ilustracija osobe koja slijedi
Isusa nosedi kriz (23,26), dok vodedi apostol, Petar, postaje
ilustracija osobe koja to ne ¢ini (22,54-62).

U druga dva glavna ulomka Isus pretkazuje da ce se njegovi
sljedbenici suocavati sa zestokim progonom u buducnosti
(12,4-12; 21,12-19). Kad Lukini citatelji vide da se Isusovo
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pretkazanje o vlastitom stradanju ispunilo, pocinju Citati Djela,
ocekujuci da ¢e vidjeti kako se ispunilo i njegovo pretkazanje
o ucenicima.?® To je neizbjezan i sastavni dio hoda za Isusom.

5. Progon je prigoda za bozansku pobjedu. Mada je progon
sastavni dio zivota Isusovih ucenika, u Lukinu se Evandelju
u jeku progona ocekuje i Bozja pomoé¢. U vrtu andeo hrabri
[susa prije suocenja s krizem (22,43). U 10,19 Isus kaze
ucenicima: Etfo, dao sam vam vlast da bez pogibli gazite
zmije i Stipavce, i moc¢ nad svakom neprijateljskom silom,
te vam sigurno nista nece moci nauditi. Na sli¢an nacéin u
21,17-18 kaze: Svi ce vas mrziti zbog moga imena. Ali vam
ni jedna vlas s glave nece propasti.

Ovo obecdanje valja tumaciti u svjetlu Isusova pretkazanja
u 21,12.16 da ce ucenici biti zlostavljani, pa ¢ak i ubijani.
Cunningham tvrdi (mislim s pravom) da je Luka vjerojatno
imao na umu dvije stvari: 1) Bog moze, a &esto i hoce,
cudesno zastititi i izbaviti ucenike od tjelesnih ozljeda, no
njegovo obecanje nije ograni¢eno na to. Moramo prepoznati
i ¢injenicu da 2) Bog moze donijeti kona¢no oslobodenje od
sila zla. Ucenici se ne trebaju bojati onih koji mogu ubiti tijelo
ve¢ onoga koji ima vlast baciti gresnika u pakao (12,4-5).27
Naposljetku, sudbina ucenika ne lezi u rukama progonitelja veé
u Bozjim.

Ucenicima je obecana bozanska pomoc¢ u obrani pred vlastima,
bilo vjerskim (12,11-12) bilo gradanskim (21,10-15):

Kad god vas povedu pred sinagoge, poglavare i oblasti,
ne budite zabrinuti kako Cete se i cime Cete se braniti ili
Sto cete govoriti, jer e vas u taj ¢as Duh Sveti pouciti
Sto treba reci (12,11-12).

Vodit ce vas pred kraljeve i upravitelje zbog moga
imena. To ce vam biti prigoda da date svjedocanstvo.
Zapamtite da vam ne treba unaprijed pripremati obrane,
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jer ¢u vam ja dati rjecCitost i mudrost kojoj se nece moci
suprotstaviti i oduprijeti svi vas$i neprijatelji (21,12b-15).

6. Progon je prigoda za ustrajnost krs¢ana. Osnovna je
svrha nauka o progonu kod Luke potreba da ucenici ustraju
u vjernosti Kristu. To je sjeme na dobroj zemlji koje ostaje i
u vrijeme kuSnje (8,15). Progon je provjera, hoce li ucenici
priznati Isusa pred ljudima ili ¢e ga se odreéi (12,8-10). Zivot ce
dobiti samo onaj tko ustraje (21,19). U tom smislu Petar sluzi
kao negativan primjer, kako ne treba reagirati tijekom progona,
jer on nijece Gospodina unato¢ izjavi u 22,33: Gospodine, ja
sam spreman s tobom i u tamnicu i u smrt i¢i. No Luka na
jedinstven nacin biljezi kako se Gospodin ukazao Petru (24,34),
isticu¢i Bozju spremnost da oprosti i obnovi svakoga tko se
iskreno pokaje (22,62).

Evandelje po Ivanu

Ivanovo je Evandelje jedinstveno po tome $to nam toé¢no govori
zasto je napisano: A ova su (éudesa) opisana da trajno vjerujete
da je Isus Mesija, Sin BoZji, te da vjerujuci imate Zivot po njemu
(Iv 20,31). I dok mnogi zakljucuju da je Ivan napisao ovo pismo
kao evandeoski dokument, to ni u kom slucaju nije izvjesno. M.
M. Thompson ukazuje: “Izjava da je ovo Evandelje napisano ‘da
vjerujete’ moze biti prevedena i ‘da nastavite vjerovati’; osim toga,
Evandelje je najvedim dijelom napisano tako da ohrabri vjernike da
ustraju u vieri”.2% Cini se da je Ivan zapisao ono za $to je mislio
da druga i treca generacija vjernika, koji nikad nisu vidjeli Isusova
Cudesa, trebaju saznati o njemu, kako bi ih ohrabrio i osnazio
njihovu vjeru.?*® Oni koji su sumnjali trebali su ¢uti Isusove rijeci
upucene Tomi: Blago onima koji ce vjerovati, a da nisu vidjeli
(20,29). Onima koji su pali u vjeri zbog otpora s kojim su se
suoavali, Ivan u poglavlju 21 donosi pri¢u o Petrovoj obnovi.
Citatelj vidi da je Isus taj koji trazi Petra. On je taj koji postavlja
pitanja koja vode u Petrovu obnovu u zajednistvo s njim i koji ga
ponovno posvecuje za Bozju nakanu, koja ¢e u konacnici dovesti
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do njegove smrti (21,18-19). Isus je taj koji nikad nece propustiti
da obnovi ucenika koji pokajnickog srca i trazedi novi pocCetak
odgovori na njegov poziv Slijedi me! (21,19).

Od prvoga poglavlja Ivan biljezi da je Isus doSao u svijet ali
da ga je svijet odbacio (1,10-11). Ipak, bilo je i onih koji su ga
prihvatili (1,12-13). Stoga on obi¢no vidi ljude u jednom od dva
tabora: kao ucenike koji ga prihvacaju i prebivaju u njemu, ili kao
“svijet” u koji spadaju svi oni koji ga odbacuju, protive mu se ili
su prema njemu ravnodu$ni.

No Ivan predstavlja i tre¢u grupu: one koji po¢nu slijediti Isusa
ali im je vjera nedostatna. Vjeruju samo zbog ¢uda, ali Isus im
se ne povjerava (2,23-25). U Ivanu 6,60-66, ¢itamo kako mnogi
ucenici okrecu leda Isusu i vise ga ne slijede jer je nauc¢avao nesto
posebno teSko Sto nisu mogli prihvatiti. Wilkins primjeduje:

Ti su ucenici ocito slijedili Isusa jer je bio novi ¢udotvorac
i ucitelj, ali on je, kako stoji u Ivanu 2,23-25, prepoznao
manjak njihove vjere. Imali su neku vrstu predanosti
njemu, ali kad njegovo ucenje nije bilo u skladu s njihovim
o¢ekivanjima, napustili su ga.?°

Mozda su poteskocde bile u tome $to je Isus rekao da je jedini
izvor zivota ucenika u njemu. Oni ga ne mogu samo dodati u svoj
zivot ve¢ on mora biti srediste. Isus trazi vjernost na koju pravo
moze polagati samo Bog, a nekima je to bila previsoka cijena za
platiti. Kao S§to je Petar odgovorio kad je Isus pitao hoce li ga
i Dvanestorica ostaviti: Gospodine, komu cemo otici? Ti imas
rijeci viecnoga Zivota. Mi vjerujemo i znamo da si ti Svetac
Bozji (6,68-69).

Kod Ivana je “mrznja” svijeta prema Isusu (7,7; 15,18.23-25)
izrazena na vise nacina:

« Odbacila ga je vlastita obitelj (7,1-10).
«  Prijeti mu uhicenje (7,30-52).

«  Prijeti mu kamenovanje (8,59; 10,31).
« Ukaljan mu je ugled (9,24-29).
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+ Oklevetan je (10,19-21).
+ Naposljetku je uhvacen i ubijen (18,1-19,37).

[sus pretkazuje i da ¢e se mrznja svijeta prema njemu izliti na
njegove ucenike (15,18-21). Ovo je ve¢ nagovijesteno u iskustvima
onih koji su se pouzdali u njega, poput iscijeljena slijepca koji ga
je odbio optuziti i zbog toga bio “izbacen” (9,34), te Nikodema
koji je ismijan jer se usudio braniti njegova prava (7,52). Isus je
znao da ce progon i stradanje — ne blagostanje, mo¢ i utjecaj — biti
standard za one koji ga prime i nadu zivot u njegovu imenu. U
16,1 on kaze svojim ucenicima da mogu ocekivati progon i da im
to govori unaprijed da se ne bi pokolebali. Ako ispravno tvrdimo
da je Ivanovo Evandelje napisano kako bi se vjernici ohrabrili
da ustraju u vjeri, ovo je upozorenje sasvim u redu. Ucenici ne
smiju biti uzdrmani, niti obuzeti sumnjom kad progon dode. Isus
ih upozorava:

lzopcivat ce vas iz sinagoga. JoS vise! Doci ce cas
kada ce svaki koji vas ubije misliti da Bogu sluZi. A to ce
ciniti jer nisu upoznali ni Oca ni mene. Rekoh vam ovo,
da se, kada dode vrijeme, sjetite da sam vam to rekao
(16,2-4).

[susovo upozorenje ima za cilj da ohrabri vjernike u ¢asu
progona, jer unaprijed znaju $to ih ¢eka. Sigurni su da ih nista sto
dolazi izvana ne moze oteti iz Isusove i O¢eve ruke (Iv 10,28-29)
te da je Sin poslao Svetoga Duha koji izlazi od Oca da im pomogne
(15,26-27). Vjernici trebaju ustrajati u ljubavi i pouzdanju unatoé
nevjeri i mrznji svijeta. Progon ne moze i nece biti zaustavljen
uvjeravanjem, obrazovanjem ili zakonskim propisima. Svijet to ¢ini
jednostavno zato $to ne poznaje Boga. Mrznja svijeta, u biti, nije
ukorijenjena u mrznji prema krs¢anima ve¢ u mrznji prema Bogu.

Prikladan je odgovor vjernika svjedocenje kroz navje$éivanje
Evandelja i pruzanje primjera neprijateljski raspolozenom svijetu,
te pozrtvovano pronosenje poruke ljubavi i pomirenja u sili Svetoga
Duha (15,27). U krs¢anstvu nije rije¢ o povlacenju iz svijeta (17,15)
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vec o slanju u neprijateljski svijet radi svjedo¢enja Radosne vijesti
o Isusu. On govori o svojoj smrti kao o promisljenom “polaganju”
zivota za svoje ovce, kao i za one koji jo$ nisu u njegovu stadu
(10,15.17-18). To ¢ini iz ljubavi. Dok upucuje svoje ucenike da
slijede njegov primjer ljubavi (15,9-12), kaze: Nitko nema vece
liubavi od ove: poloZiti vlastiti Zivot za svoje prijatelje (15,13).
[sus je dosao poloziti zivot za nas. Njegov je zivot obrazac koji
trebamo slijediti. Stoga smo i mi pozvani poloziti svoj Zivot za
one koje on ljubi i Zivjeti Zivot pozrtvovane ljubavi, ba§ kao Krist
— ne kao Petar koji izjavljuje da je spreman dati svoj zivot za
Krista (13,37), ali pri suoCenju s protivljenjem u potencijalnim
stradanjem to nije u stanju udiniti.

U Ivanu 7,4, braca optuzuju Isusa da zeli slavu i podrugljivo
ga poticu da ide u Jeruzalem i otvoreno se pokaze svijetu. U
tome trenutku Isus zna da njegovo “vrijeme jo$ nije doslo” (7,6).
U poglavlju 12, kad je “doslo vrijeme” da ode u Jeruzalem, Isus
je znao da svijet nece doci k njemu zbog znakova i ¢udesa ved
kroz njegovo uznesenje (12,32). Neposredno prije te izjave, odmah
nakon pobjedonosnog ulaska u Jeruzalem, Ivan biljezi Isusove rijeci:

Dosao je cas kada ce se proslaviti Sin Covjecji. Zaista,
zaista, kazem vam, ako pSenicno zrno ne padne u zemlju
i ne umre, ostaje samo. Ako li umre, rodi velik rod. Tko
ljubi svoj Zivot, izgubit ce ga; tho mrzi svoj Zivot na
ovome svijetu, sacuvat ce ga za Zivot vjecni. Ako mi tko
hoce sluziti, neka me slijedi! Gdje budem ja, bit ce ondje
i moj sluga. Ako mi tko sluzi, njega ce postovati Otac (Iv
12,23-26).

Ova je izjava Ivanov ekvivalent Mateju 10,38; 16,21-28; Marku
8,34-38 i Luki 9,23-27; 14,27, te je treba shvatiti doslovce, da se
odnosi na mucenistvo. No dok sinopti¢cka Evandelja prikazuju cijenu
ucenistva kao nosenje kriza, Ivan rabi sliku sjemena koje mora
umrijeti da bi donijelo plod. Isus ovdje poucava svoje ucenike da
se “u Bozjem gospodarstvu plodnost postize samo umiranjem”.!!
Ako se Isusovo djelo moze posti¢i samo kroz njegovu smrt, tad
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ce se i djelo ucenika, koje se ocituje u donoSenju ploda, takoder
postic¢i samo kroz njihovu smrt.?'? Ali, ako ucenici daju svoj zivot,
mnogi drugi ¢e uci u kraljevstvo, a oni ¢e dobiti vje¢nu nagradu
za svoju vjernost. Ba$ kao $to je Sina proslavio kroz njegovu smrt,
Otac e nagraditi i ucenike jer su mu sluzili vjerno sve do smrti.

Uloga je apostola kod Ivana dvostruka. Prvo, oni su ocevici
Isusovih djela. Svjedoc¢e o njemu (15,27), osobno potvrdujudi
istinitost njegova Zivota, smrti i uskrsnuca. Drugo, sluze
kao njegovi zagovornici, pristaju uz njega i zastupaju ga u
neprijateljskome svijetu (15,18-20; 16,1-4).2"* Njihov je zadatak
uvjeriti njegove protivnike da je on Mesija, Bozji Sin.?!* Da bi to
ucinili, vrlo je moguce da ¢e morati dati svoj zivot za onoga za
koga svjedoce, no njihova ce zrtva omoguditi drugima da zive.
To je cijena svjedocenja. Zele li da neprijateljski svijet ispunjen
mrznjom Cuje istinu o Isusu, njegovi glasnici moraju mrziti vlastiti
zivot radi svijeta.

Ovo nije zadatak koji mogu izvrsiti u svojoj snazi. Isus je rekao:
Bez mene ne moZete nista uciniti (15,5), upucujuéi na ¢injenicu
da je donosenje ploda moguce samo onome tko prebiva u njemu
u zajednistvu ispunjenom ljubavlju i pozrtvovanjem, kao $to je
zajednistvo izmedu Oca i Sina.?!5 Dok priprema ucenike uoci svoje
muke, Isus im govori da ¢e im, kad ode k Ocu, poslati drugog
Branitelja, Duha istine koji ce zauvijek ostati s njima (14,16-17).
Bas kao S§to c¢e oni biti svjedoci, tako c¢e i Sveti Duh svjedociti
o Isusu (15,26-27). Podsjetit ¢e ih na sve §to im je Isus rekao
(14,26) i osviedo¢it ¢e svijet o grijehu, pravednosti i sudu (16,8).
Vodit ¢e ucenike i proslaviti Krista, uzimajuci ono $to je njegovo
i objavljujudi to njima (16,13-15).

Kad se prvi put ukazao ucenicima nakon uskrsnuca, Isus ih
pozdravlja i Salje u svijet: Kao Sto je mene poslao Otac, tako i
ja Saljem vas (20,21). Potom je dahnuo u njih govoreci: Primite
Duha Svetoga! (20,22), uz obecanje da oni imaju poruku o
oprostenju i osudi (20,23). Zajamceno im je da se nece suoditi
sami sa zadatkom svjedocenja neprijateljskom svijetu. “On ce
govoriti i djelovati kroz njih, ispunjavajuéi Bozju nakanu u njima
i po njima” .21
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Scott Grant, u propovijedi iz Ivana 15,18—16,4 pod naslovom
“Razumijevanje mrznje”, podsjeca:

A koju istinu mi govorimo? Isus kaze da su ucenici
osposobljeni svjedo¢iti o njemu jer su bili s njim od pocetka.
Osposobljeni su jednostavno na osnovu toga sto su bili s
njim. Zato su u stanju govoriti o njemu. Zato $to smo sa
Isusom, i zato Sto su svi vjernici sa Isusom, osposobljeni
smo govoriti o njemu. Ne moramo znati o njemu sve Sto se
moze znati, niti moramo imati sve prave odgovore na sva
teska pitanja; jednostavno trebamo reci ono $to znamo; ¢ak
i ako mislimo da je to vrlo malo. Duh svjedo¢i zajedno s
nama, a samo Duh moze promijeniti srce.

No nesto o ¢emu ne trebamo svjedoCiti jest Isus
“prilagoden korisniku”. Svjedoci govore istinu, cijelu istinu i
nista osim istine. Postoje dva glavna elementa koji se odnose
na istinu o Isusu. Jedan je smrtonosna dijagnoza, a drugi
cudotvoran lijek. Svijet je izgubljen. Sastoji se od gresnika
koji mrze Boga. Ublazavamo li ovo, ne ¢inimo mu uslugu.
Jer tko ne zna dijagnozu, ne zna ni da treba lijek. Ali ako
svijet zna da je kriv za odbacivanje Boga, omoguceno mu
je da prihvati lije¢enje: oprostenje u Isusu Kristu. Uklonimo
li kriz iz Evandelja, nemamo Evandelje. Nastojimo li ne
uvrijediti svijet krizem, ne ¢inimo mu uslugu. Pokusamo li
ga privuci dobrim osjecajima bez govora o krizu, a zatim
usunjati kriz nesto kasnije, lazemo i ne tvorimo istinu. Nase
sviedocenje moze i treba govoriti o tome kako nam je Isus,
nas prijatelj, osobno postavio smrtonosnu dijagnozu i dao
cudotvoran lijek, te kako nas nastavlja voljeti dovoljno da
nas suoli s istinom, ma kako bolna bila. Tad ¢ée mozda
svijet uvidjeti da je mrzio Isusa bez razloga i prihvatiti ga
kao prijetelja.?'”



Djela apostolska:
Objava 1 progon

PROGON U KNJIZI DJELA APOSTOLSKIH
Pregled Djela

U Djelima 1,3 Luka podinje svoje izvjeS¢e obavjestavajudi Teofila
da je Isus, u razdoblju izmedu svoga uskrsnuca i uznesenja, dao
zapovijedi ucenicima te da im je poslije svoje muke takoder
pruZio mnoge dokaze da je Ziv: ukazivao im se cCetrdeset dana
i govorio im o kraljevstou BoZjem (Dj 1,1-3). U Luki 24,13-35
¢itamo kako je Isus sreo dvojicu svojih sljedbenika koji su se uputili
u Emaus, daleko od Jeruzalema, mozda na neko sigurno mjesto.
Jeruzalem je postao neprijatno mjesto za Isusove sljedbenike.
Svjedocili su raspecu svoga Gospodina i unatoé vijestima da je
uskrsnuo iz mrtvih, o¢ito su imali sumnje. Smatrali su da je doslo
vrijeme da krenu dalje prije nego $to i njih pronadu i uhvate.

Dok su isli u Emaus, Luka biljezi da su dvojica neidentificiranih
ucenika zapoceli razgovor s jos jednim suputnikom o dogadajima
koji su se upravo zbili u Jeruzalemu, te o tome kako je Isus
ubijen. Tredi je putnik slusao dok su ovi pricali §to su culi i
dozivjeli. Naposljetku im je rekao: O ljudi bez razumijevanja i
spore pameti za vjerovanje svega $to su proroci govorilil Zar
nije trebalo da to Mesija pretrpi da ude u svoju slavu? (Lk
24,25-26).

S tim kao osnovnim konceptom — stradanje nakon kojega slijedi
slava — on ih provodi kroz cijelu pri¢u Svetog Pisma (r 27). S
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Kristom kao srediStem svega toga, dogadaji u Jeruzalemu pocinju
imati smisla. Bozji je Sluga morao stradati da bi bio proslavljen.

Kad je ucenicima najzad dopusteno da shvate da je s njima
govorio sam Isus,! odjurili su natrag u Jeruzalem kako bi o tome
obavijestili ostale ucenike. Tamo su ih nasli, iza zatvorenih vrata
jedne sobe, o¢ito u strahu za zivot (Iv 20,19).

Jos dok su ova dvojica uc¢enika prepricavali taj dozivljaj, Isus se
iznenada pojavio medu njima. U retku 45 ¢itamo da im je otvorio
um da razumiju Pismo i rekao im: Tako stoji pisano da Mesija
mora trpjeti i treci dan uskrsnuti od mrtvih, da se na temelju
njegova imena mora propovijedati obracenje i oprostenje grijeha
svim narodima, pocevsi od Jeruzalema (Lk 24,46-47).

O Kristovu stradanju i uskrsnucu iz mrtvih trebalo je redi
cijelom svijetu. Ta se vijest nije mogla ograniciti na jednu grupu,
u jednoj sobi, u jednom gradu. Globalno ¢e Sirenje Evandelja poceti
s njima u Jeruzalemu, ali nece se tamo zavrsiti.

U Djelima 1 ¢itamo da je tijekom sljededih trideset i devet dana
[sus mnogo puta razgovarao s ucenicima o Bozjem kraljevstvu.
U cetvrtome retku naglasava da ne odlaze iz Jeruzalema veé
da tu cekaju obecanog Svetog Duha. Zahtjev da ne napustaju
grad mozZe se ¢initi kao ¢udan nacin za stvaranje globalnog
misionarskog pokreta.

U Djelima 1,8 stoji: Ali, primit cete snagu posto Duh Sveti
dode na vas, pa cete mi biti svjedoci u Jeruzalemu, u svoj Judeji,
u Samariji i sve do kraja zemlje.

Ovaj je redak skica za ostatak Djela, dok gledamo kako ucenici
slijede Isusovu zapovijed:

Jeruzalem Judeja i Samarija Kraj zemlje Danas
Djela 1,1-7,60 Djela 8,1-11,18 Djela 11,19-28,31

>
30. g. po. Kr. 30-43 g. po. Kr. 43-62 g. po. Kr. Kraj vremena
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Prvih se sedam poglavlja bavi Sirenjem Evandelja u Jeruzalemu.
Poglavlja 8,1—11,18 biljeze kako je Isusova poruka rasirena diljem
Judeje i Samarije. Pocevsi od 11,19, naglasak je na Sirenju Evandelja
sve do kraja zemlje. Lukino se izvje$ée zavrSava u poglavlju 28
prili¢cno naglo, kao da naglasava da pri¢a nije dovrSena; a mi,
Citatelji, nastavljamo misiju. Jasno je da Lukin fokus u poglavlju
28 nije na Pavlovoj sudbini, ve¢ na napredovanju Evandelja. Knjiga
se ne zavrsava s krajem Pavlova Zivota ili mucenicke smrti, ved
kaze da je on ostao u svom stanu, gdje je sasvim slobodno i bez
zapreka propovijedao o kraljevstvu BoZjem i izlagao nauku o
Gospodinu Isusu Kristu. Ove posljednje rijeci stoje kao ohrabrenje
svim Kristovim sljedbenicima da c¢ine isto dok se Evandelje
nastavlja pronositi sve do kraja zemlje.

Sirenje Evandelja, medutim, poéinje u Jeruzalemu. To nas
vodi do pitanja: “Zasto je to bilo potrebno? Zasto je navjestanje
Evandelja moralo poceti u Jeruzalemu?” U odgovoru na to pitanje,
prvo se moramo dotacdi tri neadekvatna objasnjenja koja se katkad
predlazu.

Prvo, to nije pocelo u Jeruzalemu zato sto je taj grad bio dom
ucenicima te bi stoga tu nasli spremniju i prijemciviju publiku.
Jeruzalem nije bio dom ni jednim uéeniku. Oni su bili iz Galileje,
a ne iz Jeruzalema. Andeo ih u Djelima 1,11 oslovljava s Galilejci.
Gradani Jeruzalema bi, ¢ak i u mraku, lako mogli prepoznati
ucenike po njihovu galilejskom akcentu (Mt 26,73; Lk 22,59).
Regionalne predrasude ne bi bas od Galilejaca nacinile najpogodnije
glasnike medu urbanim gradanima Jeruzalema, niti bi se ucenici
osjecali kao kod kuée u tom gradu. Njihov je dom bio u manjim
mjestima u unutrasnjosti Galileje.
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Navod iz Djela 1,8 cesto se krivo primjenjuje kao da naucava
evangeliziranje koje pocinje od kuce i nastavlja se ka udaljenim
zemljama. Uobicajeni je scenarij nalik ovome u nastavku:

Kraj zemlje Samarija Judeja Jeruzalem
(susjedno podrucje, (podrucje, (nas grad)
drzava, provincija, provincija,

pokrajina, itd. - savezna drzava,
drukcija ali nije itd.)
daleko)

S obzirom na ovo glediste, svaciji je rodni grad usporeden
s Jeruzalemom i oznacen izrazom “nas vlastiti Jeruzalem” ili
ne¢im slicnim. Nazalost, prema Stevenu Hawthorneu, ovakav
pogled na lokalnu evangelizaciju Cesto sluzi da “odvoji suvremene
evangelisticke napore od povijesnog razvoja koji je Isus nastojao
naglasiti”.? Hawthorne objasnjava:

U stvarnosti je postojao samo jedan pocetak Evandelja.
U Bozjoj povijesti nikad neée postojati jo§ jedna naknadna
Pedesetnica. Svaka kasnija inicijativa predstavlja nastavak
ostvarenja tog poslanja i poslusnosti. Mi se sada nalazimo
na tom “kraju zemlje” i ne ponavljamo scenarij dosezanja
“vlastitog Jeruzalema”. Djela 1,8 predstavljaju zemljopisnu
referencu, koliko i povijesnu.?

Drugo, Sirenje Evandelja nije pocelo u Jeruzalemu zato $to
bi to bilo najsigurnije mjesto za pocetak te bi ucenici tu mogli
stedi iskustvo u svjedocenju prije nego $to odu na teza podrucja
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ili u mjesta gdje ¢e otpor biti veéi. Tocno je upravo suprotno.
Najopasnije mjesto na zemlji za pocetak sluzbe ucenika bio je
Jeruzalem. Zakleti neprijatelji koji su imali mo¢ baciti ih u tamnicu,
pokusali su ih uhvatiti u Getsemanskom vrtu svega nekoliko dana
prije (Mk 14,50-52; Iv 18,8-9). Zacijelo ¢e pokusati ponovno.

Trece, Jeruzalem nije izabran kao pocetno mjesto za Sirenje
Evandelja zato $to je to ucenicima bio poznat teritorij na kojemu bi
ih iskustvo u sluzbi pripremilo za manje poznata i nepoznata mjesta
na koja ce iéi kasnije. Citajuéi evandelja otkrivamo da su Isus i
njegovi ucenici proveli razmjerno malo vremena u Jeruzalemu.
Njegova je gradska sredina bila nepoznata seljanima iz Galileje.
Kao sto smo vel primijetili, postojalo je regionalno suparnistvo
izmedu Jeruzalemljana i Galilejaca. Nijedni nisu imali posebno
lijepo misljenje o onim drugima. Da je Isus htio da ucenici po¢nu
na poznatijem podrucju, kako bi stekli iskustvo, zasigurno ne bi
izabrao Jeruzalem. Osim toga, tesko da su ucenici bili pocetnici u
sluzbi. Proveli su s Isusom vise od tri godine. Ve¢ ih je bio slao na
najmanje dva misionarska putovanja. Bili su u potpunosti spremni,
osim $to im je nedostajalo jedno: nisu imali Svetoga Duha.

Zasto im je onda rekao da ostanu u Jeruzalemu? Vidljiva su
dva razloga. Prvo, ne moze se uéinkovito svjedociti bez djelovanja
Svetoga Duha. Bas$ kao $to je on osposobio Isusa za njegovo djelo,
bilo je potrebno da tako osposobi i u¢enike za njihovo. Isus je znao
da ce se njegovi ucenici suociti s istim otporom kao i on, ¢im se
Evandelje pocne Siriti. Obucio ih je za mucenistvo.* Takoder im je
obecao da de, bas kao $to je on znao kako e reagirati i govoriti
kad ga predaju vjerskim i gradanskim vlastima da mu sude, i
njegovi ucenici znati $to ¢e redi kad im se to dogodi. Sveti Duh
¢e im dati rije¢i koje ¢e biti potrebne u tom ¢asu (Mt 10,18-20;
Mk 13,11; Lk 12,11-12; 21,14-15). Ton dodaje:

Ogromne su implikacije ovoga obecanja [Dj 1,8]. Prije
svega, govori ucenicima da nece u toj borbi biti sami; Sveti
Duh ¢e biti u njima i s njima. Drugo, ¢ini ih svjesnim da ta
borba zapravo nije njihova; to je Bozji poticaj, njegovo djelo
i njegova briga. Oni su njegovi zastupnici, posve obdareni
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njegovom vlaséu i silom. Trede, sve §to postignu bit ce
Bozje, jer je kroz njih djelovao Bozji Duh.?

Osvrcudi se na istrazivanje Williama Weinricha o odnosu izmedu
Svetoga Duha i progona,® Thomas Schirrmacher pise:

[sus je rijetko govorio o ulozi Svetoga Duha, ali kad je to
¢inio, uglavnom ga je opisivao kao pomoénika (branitelja) i
tjesitelja u progonu (Mt 10,17-20; Mk 13,9-11; Lk 21,12-19).
Nije ni ¢udo da Pavao slijedi Isusov primjer u popisu patnji
Sto ih je podnio, pripisujudi svoju ustrajnost Svetome Duhu
(2 Kor 6,6). U Filipljanima 1,19, on piSe: Jer znam da ‘ce
mi ovo izici na oslobodenje’ vasom molitvom zbog koje mi
Duh Isusa Krista daje potrebnu pomoc. Solunjane podsjeca:
[ vi ste, primajuci rije¢ u velikoj nevolji s rado$cu koju
daje Duh Sveti, postali nasi i Gospodinovi nasljedovatelji
(1 Sol 1,6-7).7

Drugo, Jeruzalem je bio Bozje naznaceno polazno mjesto za
Sirenje Evandelja, jer su za to postojali znacajni misijski i teoloski
razlozi. Iako bi neki mogli tvrditi da bi se ucenici lagano vratili u
sigurnost svojih kuca u Galileji da im je bilo dopusteno napustiti
Jeruzalem, mislim da je vjerojatnije da su Isusove upute odrazavale
metodologiju koja je bila srediSte Bozje vjecne nakane. Jeruzalem
je bio centar monoteistickog stovanja u svijetu. Bio je sredisnja
tocka Bozjeg saveza s ljudima. Krscanstvo je trebalo vidjeti kao
Stovanje koje je u kontinuitetu s onim §to se do tada odvijalo u
ostvarenju Bozje nakane, a ne riskirati da bude etiketirano kao
galilejska sekta.

U prilog ovom stanovistu ide dokaz koji imamo u 1 i 2
Korincanima, te u Djelima 11, gdje vidimo kako Pavao uzima prilog
iz poganskih crkava kako bi ga odnio crkvi u Jeruzalemu. Pazljivo
Citanje otkriva da pobuda za ovaj prilog nije bila materijalna potreba
te odredene crkve, jer je u to vrijeme glad vladala u cijelom svijetu
(vidi: Dj 11,28). Ova je gesta bila vie od djela milosrda. U Pavlovu
je umu to bio izraz ljubavi i krscanskoga jedinstva, bududi da su
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time poganske crkve sluzile zidovskim svetima iz zahvalnosti sto
su im Zidovski vjernici omogudili da upoznaju Krista (vidi: Rim
15,27).2 Ali za ovo bi mogao postojati jedan, jo§ znacajniji motiv.
Christopher Little piSe:

Osnovni razlog za sakupljanje priloga nalazi se u ¢injenici
da je Pavao bio na to prinuden zbog prorocanstava koja su
govorila da ¢e svi narodi do¢i u Izrael kako bi iskazali Stovanje
Kralju (usp. Iz 60,4-14; 66,19-24; Ps 72,8-11). Buduci da je
vidio kako obracdeni pogani idu u Jeruzalem (usp. Dj 20,4
s 21,15-19), Pavao se nadao da e to izazvati ljubomoru u
[zraelu, koji bi se onda mogao pokajati i prihvatiti Isusa kao
svoga Mesiju (usp. Rim 10,1; 11,11-24). U skladu s tim,
Pavlov su svecenicki dar sami pogani (Rim 15,16), kako bi
potvrdili da je Bog Izraela postao i Bog pogana te da sad
postoji samo jedan BoZji narod sacinjen od svih (Gal 3,28-
29; Ef 3,4-6).°

Zato je Pavao pazio da naglasi kontinuitet izmedu Jeruzalema
i nacina na koji je Bog djelovao u proslosti, s trenutnim Sirenjem
Evandelja do kraja zemlje medu poganima. Ovo potonje bila je
posljedica BoZje nakane koja je pocela sa Zidovima, a koja je
ispunjena u Kristu i objavljena kroz Crkvu.

Smatram da je to razlog zbog kojega su ucenici ostali u
Jeruzalemu, kao $to im je re¢eno. Cim je na njih siSao Sveti Duh,
poceli su javno svjedociti, unato¢ riziku. Kad je poceo progon,
nisu se razbjezali. Ostali su u Jeruzalemu — strateski najboljem,
ali i najopasnijem mjestu.

Zatvarali su ih, sramotili, tukli, osudivali, ali oni su nastavili.
Naposljetku je jedan od njih, Jakov, ubijen (12,2), ali oni su ¢ak
i tad ostali i odbili pobjeci. Nisu se ni pokusali sakriti. Znali su
da moraju ostati u Jeruzalemu, zele li da se Evandelje u¢inkovito
prosiri. Tek nakon S$to je andeo izveo Petra iz tamnice i rekao mu
da ode, on je napokon nasao sigurnije mjesto izvan grada, ali nema
naznaka da su otisli i ostali apostoli, niti da je Petar ostao dulje
nego $to je bilo neophodno.
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Jesu li ucenici, ostajuci u Jeruzalemu, bili neposlusni Kristovu
poslanju? Ne vjerujem. Oni su bili katalizatori kroz koje se Crkva
prosirila po cijelom svijetu. Vrijedno su radili postavljajudi temelje
za pokret koji ¢e uzdrmati poznati svijet toga doba.

Djelovali su na nadin koji je svjesno sluzio napredovanju
Evandelja (Dj 6,4). Pomno su pratili njegovo Sirenje i ¢im bi
culi za napredak, odmah su tamo odlazili kako bi ga potvrdili,
blagoslovili i podrzali (Dj 8,14-25; 11,22). Kad je postalo jasno
da su se crkve umnozile u cijeloj Judeji, Galileji i Samariji, Petar
je osobno obiSao ta podruc¢ja pomazuci Crkvi da raste (9,31-32).
Bog ga je bas u to vrijeme upotrijebio za svjedocenje Evandelja
poganima u Kornelijevoj kudi, pokazujuci time da prihvaca sve
ljude u svoju obitelj, unato¢ njihovu podrijetlu. Zato $to su bili
vjerni i ostali u Jeruzalemu unato¢ riziku, ucenici su mogli proéi
kroz vrata koja je Bog otvorio svim narodima.

Progon u Djelima

Bilo bi iscrpljujuce proéi kroz cijelu knjigu Djela, no navest ¢emo
nekoliko opazanja o najvedim sluéajevima progona:

Odjeljak Narav progona Rezultat

Molitva (r 24), ispunjenje
Dj 4 Prijetnje Duhom (r 31), jedinstvo (r 32),
svjedocenje (r 33)

Radost (r 41), sviedoCenje

Dj 5 Sibanje (r 42)

Savao svjedoci Stjepanovoj

Dj 7 Ubojstvo pojedinca <mrti.

Siroko rasprostranjen Sirenje Evandelja (8,1.4),

b 8 progon, uhiéenja obraéenje Savla (pogl. 9)




Djela apostolska: Objava i progon 211
Odjeljak Narav progona Rezultat
Jedinstvo (rr 26, 27),
Dj 9 Zavijera protiv Pavla svjedocenje (r 28), dodatni
progon (r 29)
Dj 12 Jakov ubijen, Petar Molitva (r 5), uslisanje
zatvoren
Pavla ruze (r 45),
. svjetina potice nasilje, . . .
Dj 13 Pavao istjeran iz grada Evandelje se prenosi poganima
(r 50)
Di 14 1-7 Zavjera protiv Ostaju i propovijedaju
LR Pavla i Barnabe (r 5) Evandelje (r 7)
. Utvrdivanje vjernika i
Pavao kamenovan i oucavanje da ustraju u vjeri
Dj 14,8-22 | ostavljen P ) )e o ! o
da umre (r 19) jer €e u Bozje kraljevstvo uéi
kroz mnoge nevolje (r 22)
Slavljenje Boga (r 25),
‘s tamnicar i njegova obitelj
Dj 16 Pavao zatvoren i isiban dolaze Kristu (rr 32-34),
(rr 23, 24) . :
potvrdena su njihova rimska
prava (rr 35-39)
Pavao je poslan u Bereju
Dj 17,1-12 | Pobuna svjetine (r 5) (r 10), mnogi primaju poruku
(r 11)
. Otpor poticu Zidovi iz Pavao je poslan u Atenu (r 14),
Dj 17,13-
117,13-34 Soluna (r 13) neki vjeruju (r 34)
Di 18 Progonitelji su sve Pavao odnosi poruku poganima,
) agresivniji (r 6) mnogi vjeruju (rr 6-8)
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Odjeljak Narav progona Rezultat
Crkva savjetuje Pavla da se drzi
Di 19 Svjetina na djelu podalje od vece mase ljudi;
] (rr 23, 34) situacija se smiruje, vlasti Stite

crkvu (r 37)

Pavao se poziva na svoja prava
rimskog gradanina; poslan je

u Rim da svjedoci za Krista
(23,11); svjedoci politickim
vodama (pogl 24), Festu (25,1-
12) i Herodu Agripi (25,23-
26,32); propovijeda i poucava
u Rimu (28,31)

Pavla napadaju Zidovi i
Dj 21-23 | Rimljani ga hvataju
u Hramu

Koje su opce teme proistekle iz ovog istrazivanja?
1. Progon pruza vise prigoda za svjedocenje.

2. Kad su ucenici pobjegli, nisu otisli u “ilegalu”. Nastavili su
propovijedati. U Djelima je svjedoCenje uvijek javno.

3. Otpor je neizbjezno pratio svjedocenje Evandelja. Mada je
progon doista utjecao na to da se crkva rasije naokolo, te tako
siri dalje Evandelje, bilo bi pogresno zakljuciti da se na taj
nacin najbolje definira odnos izmedu progona i rasta crkve.
Svjedocenje knjige Djela ne govori toliko da progon izaziva
rast crkve, koliko da rast crkve i Sirenje Evandelja izazivaju
progon, dok vjerski i politicki vode ustaju kako bi zaustavili
ovaj pokret, te kazu: Dosli su i ovamo oni koji su uzbunili
sav svijet! (Dj 17,6).1°

4. Progon dolazi s raznih strana i na razli¢ite nac¢ine. Objasnjenje
zasto su vjernici bili progonjeni u knjizi Djela ne moze se naci
u jednom jedinom razlogu.
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ZASTO SU KRSCANI PROGONJENT?
Krs¢ani su tijekom povijesti naucili sljedece: kako Bozje
kraljevstvo zauzima kraljevstvo ovoga svijeta, neizbjezno ¢e doci
do sukoba na nekoliko razina:

1. Vjerskoj (Iv 5,18; 16,2; Dj 8). Kr3¢ani se vide kao prijetnja
prevladavajucem religijskom sustavu, ili postoji nesto u vezi
kr§¢anskog vjerovanja Sto progonitelji jednostavno ne mogu
tolerirati.

2. Politickoj (Mt 10,17-18; Mk 13,9; Dj 12,1-2; 17,5-7; 18,12
ss.; Otkrivenje). Kr3¢ani se vide kao prijetnja gradanskom
poretku zbog svoga inzistiranja da u konacnici sluze
samo jednome kralju, te da ne mogu ponuditi bezuvjetno
domoljublje nijednoj zemaljskoj vladi ili narodu. Stoga se
na njih gleda kao na nelojalne gradane.

3. Drustvenoj (Mt 10,36; Mk 13,12-13; Iv 1,11; 15,18-20;
Poslanica Hebrejima; 1 Pt 2,5-8). Prihvacanje Krista vidi se
kao odbacivanje drustvenih i obiteljskih normi.

4. Ekonomskoj (Dj 16,16-24; 19,23-40; Jak 2,6). Sirenje
Evandelja shvacéa se kao prijetnja uspjehu ili ¢ak nastavku
postojanja pojedinih tvrtki ili djelatnosti.

5. Emocionalnoj (Dj 5,16-18; 17,5-7). Ljubomora vjerskih voda
zbog sve veceg utjecaja i popularnosti krséanstva potice
nasilje protiv krscana kako bi se zaustavio rast ili utjecaj
Evandelja.

Moramo takoder jasno razumjeti Sto je to progon. Nazalost,
ne postoji opce prihvacena pravna ili teoloska definicija te rijeci.
“Glas mucenika” u Kanadi kao razumljivu i djelotvornu pravnu
definiciju rabi sljedece: “Progon je situacija u kojoj su krscani
opetovano, ustrajno i sustavno napadani teskim i ozbiljnim
stradanjem, te liSeni (ili im se znacajno prijeti liSavanjem)
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osnovnih ljudskih prava, zbog razlika koje potjecu jednostavno
iz toga Sto su krscani i koje progonitelji nece tolerirati”. Pri
suocenju sa situacijom u kojoj je tesko odrediti je li to progon
ili opéa patnja, korisno je postaviti pitanje: “Da ta osoba ima
druga religijska uvjerenja ili ako bi promijenila vjeru u onu koja
je vedinska u toj zemlji, bi li stvari za nju krenule na bolje?” Ako
je odgovor “da”, tad je najvjerojatnije u pitanju progon.

Nije lakse dati ni teolosku definiciju. Hebrejska rijec 1dr,
cesto prevodena kao “progoniti” (engl. Jr29,18; Ps 71,11-13), ima
znacenje “pratiti ili goniti”.** Rije¢ Diwkw i njezine izvedenice,
rabljene u Novome zavjetu (npr., Mt 5,12; Dj 22,4; 1 Sol 2,15),
imaju prakticno isto znacenje “gonjenja ili tjeranja”.*? gqliyi~,
s druge strane, znaci “tlaciti, muciti” (Mt 24,9; Dj 3,14; 2 Kor
1,5; 4,10)." Obje rijeci nose smisao ozbiljnog nasilja, agresije,
mrznje ili prijetnje kao takve. Namjera je nekoga ozlijediti i ona
se provodi u neprijateljskom, antagonistickom duhu. Bromiley
predlaze definiciju koja moze posluziti bolje od vecine ostalih:
“Progon je patnja ili pritisak, mentalni, moralni ili fizicki, koji
vlasti, pojedinci ili grupe zadaju drugima, osobito zbog misljenja
ili uvjerenja, s namjerom da ih podcine poricanjem, usutkivanjem
ili kao posljednjim sredstvom, pogubljenjem”.?

TEOLOSKO NAUCAVANJE 0 PROGONU U DJELIMA

Kao u Evandelju po Luki, Cunningham vidi vecinu istih teoloskih
tema i u Djelima.'®

1. Progon je dio BoZje nakane. Progon ucenika predstavlja
ispunjenje Isusova pretkazanja. Ba$ kao Sto je on prorekao,
Stjepana su ubili oni koji su o¢ito vjerovali da sluze Bogu (Lk
21,16; Iv 16,2-4), dok Pavla izvode pred kraljeve i upravitelje
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zbog [Isusova] imena (Lk 21,12; Dj 26,30). Kad govori
starjesinama crkve u Efezu, Pavao vidi svoje stradanje kao
nesto sto se mora dogoditi u okviru Bozje nakane:

Sada, evo, svezan u duhu, idem u Jeruzalem ne znajuci
Sto ce me u njemu zadesiti. Jedino mi Duh Sveti jamci u
svakom gradu da me ¢ekaju okovi i patnje (Dj 20,22-23).

Pavlova predanost da nastavi Zivjeti u okviru Bozje nakane
izrazena je u sljedecem retku: Meni ni najmanje nije do
Zivota; samo da dovrsim svoju trku — sluzbu koju primih
od Gospodina Isusa: svjedociti za Evandelje milosti BoZje
(Dj 20,24). Kad je na putu za Rim doZivio brodolom, ohrabruje
suputnike rije¢ima: Vjerujem Bogu da ce biti tako kako mi je
obecao (27,25). U Djelima 14,22, nakon razdoblja progona, on
utvrduje duse ucenika i opominje ih na ustrajnost u vjeri, uceci
ih da nam treba kroz mnoge nevolje uci u kraljevstvo BoZje.

2. Progon je odbacivanje BozZjih zastupnika. U Djelima
najze$¢i progon cCesto dolazi od zZidovskih vjerskih voda, od
onih koji bi trebali biti Bozji narod. To odbacivanje Bozjih
glasnika glavna je tema Stjepanove propovijedi. Ubijanjem
Isusa i Stjepana, Zidovi nastavljaju i¢i stopama svojih oeva
(7,51). Pavlove oprostajne rije¢i, upucene Zidovima na kraju
knjige (28,26-28), gotovo su iste kao Stjepanove — BoZji se
narod nastavlja opirati njegovim glasnicima.

3. Progonjeni stoje u istom redu s BoZjim prorocima. Progon
potvrduje da su apostoli i drugi koji navjes¢uju Evandelje Bozji
glasnici. Veliko je vijece ubojstvom Stjepana potvrdilo samu
poantu Stjepanove propovijedi, naime, da se i on nalazi u istom

nizu s ostalim izraelskim prorocima.

4. Progon je sastavni dio hoda za Isusom. Kao i u svom
Evandelju, Luka obicno povezuje progon ucéenika s njihovim
poistovjedivanjem s Isusom, kroz uporabu izraza “moje ime”.!”
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13

Oni navjeséuju Isusovo “ime”, krstavaju “u njegovo ime” i
¢ine ¢uda “u njegovo ime”, te je stoga to jedini pravi izraz
koji bi trebao biti koriSten za oznadavanje razloga za njihov
progon. Progonjeni su zbog povezanosti s Isusom. Cunningham
primjecuje: “On je zariSte sukoba, i zbog identifikacije s
njim, oni ce biti progonjeni do onoga stupnja do kojega ga
predstavljaju”.!®

Krséani nisu progonjeni zato Sto su krivi [za neki
zlo¢in]. Rimske su vlasti opetovano proglasavale
Pavla nevinim (23,29; 25,25; 26,31). Ni u€enici nisu
otpadnici od judaizma. Zapravo, biti vjeran Zidov i
vjerovati u sve Sto su naucavali proroci znaci vjerovati
u uskrsnuloga Isusa (24,14-15; 26,22-23). Razlog
Pavlova progona (a s njim i svih ucenika) lezi u
njegovu navjeséivanju uskrsnuloga Gospodina (23,6;
24,21; 26,6-7; 28,20)."°

5. Progon je prigoda za boZansku pobjedu. U izrazu bozanske
ironije i suverenosti, sviedoci smo da u Lukinu izvjeséu Kristova
Crkva ne raste samo unato¢ progonu, ve¢ upravo zbog njega.
Zbog progona crkve u Jeruzalemu, ulenici su se rasprsili u
druge krajeve i tamo svjedodili Evandelje. Pavlovo utamnicenje
i nezakonito Sibanje u Filipima vodilo je u obracenje tamnicara
i njegove obitelji. Pavla je progon cesto odvodio na druga
mjesta na kojima je navjesé¢ivao Radosnu vijest o Isusu. Kao
kad je otiSao u Rim — nije tamo stigao kao misionar, kako se
nadao (Rim 15,23), veé kao zatvorenik. BoZja se rije¢ Sirila
kroz “neuspjeh providenja”.?°

Bozja se pobjeda takoder vidi u odrzavanju snage ucenika
tijekom nevolje, te u njihovoj sposobnosti da se raduju i ostanu
poslusni, ¢ak i usred nepromjenjive situacije.
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ZAVRSNA OPAZANJA (ZASTO SU UCENICI BILI
SPREMNI STRADATI I UMRIJETI?)

Prije nego §to zaklju¢imo proucavanje knjige Djela, dat cemo tri
zavrsna opazanja kao odgovor na pitanje zasto su ucenici ocito bili
tako spremni stradati i umrijeti za Krista i njegovo Evandelje:?!

1. Jasno su shvacali Bozju suverenu vlast (Dj 4). Ton
primjecuje da su ucenici “razumjeli da glasnici nisu ti koji
odlucuju $to ce im se dogoditi i kad. Oni jednostavno idu,
smjelo i u sili Svetoga Duha, onako kako ih on vodi, bez obzira
na to §to se dogada”.??

U molitvi u Djelima 4,24, ucenici se obracaju Bogu titulom
koja je jedinstvena u Novome zavjetu: Despota (despota),
sto znaci apsolutni vladar ili “despot”.?® Uporabom ovoga
izraza ucenici su pokazali svoje uvjerenje da Bog ima potpunu
kontrolu nad dogadajima u povijesti, te da oni, kroz svoje
stradanje, ostvaruju njegovu nakanu. Bog je preobrazavao zlo
u ispunjenje svoje nakane za spasenje svijeta (vidi: Dj 4,27-28).
Uvjereni u Bozju suverenost, ucenici su molili a) za hrabrost
da nastave propovijedati i b) za znakove i cudesa koja ce pratiti
njihovo propovijedanje, kako bi se uzvisilo Isusovo ime.

2. Gledali su na stradanje za Krista kao na privilegiju i
cast. U Djelima 5,41 citamo: A oni ostavise Veliko vijece
veseli $to im je udijeljena cast da podnesu zlostavljanje za
ime Isusovo. U Djelima 16,22-25 ucenici su slavili Boga dok
su bili u tamnici, okovani i iSibani. Kad su pusteni, nisu otisli
u crkvu da ih tamo Zzale, ve¢ da oni njih utjese (16,40).

U 14,22, nakon $to je bio kamenovan gotovo do smrti, Pavao se
vraca u grad da ohrabri vjernike: Utvrdivali su duSe ucenika
i opominjali ih na ustrajnost u vjeri, uceci ih da nam treba
kroz mnoge nevolje uci u kraljevstvo BoZje.
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Ucenici su prihvatili da je stradanje sudbina
pravednika (2 Tim 3,12; Izr 29,10), dok su gledali na
konaénu slavu svoga putovanja — ulaska u nebesko
kraljevstvo. Ta konaéna slava ¢ini lak§im putovanje
po stazi satkanoj od “mnogih nevolja”. Richard
Wurmbrand je, govoreé¢i o Cetrnaestogodisnjem
mucenju koje je podnio u zatvorima u komunistickoj
Rumunjskoj, napisao:

“Komunisti su, oslanjajuci se na instinkt samoodrzanja, mislili
da ce ljudi uciniti sve kako bi izbjegli izumiranje. Bili su u krivu.
Krscani koji su vjerovali u ono $to su govorili u crkvi znali su
da smrt nije kraj zivota ve¢ njegovo ispunjenje; umiranje nije
nestanak, ve¢ obecanje vje¢nosti.”**

3. Imali su jasnu predodzbu o slavi mucenistva. Stjepanovo
je mucenistvo u Lukinu izvje$¢u oslikano kao obrazac na koji ¢e
se krs¢ani ugledati i ka kojemu ¢e teziti kroz svu povijest. Ton
pokazuje kako je Luka promisljeno povukao paralelu izmedu
Stjepanova mucdenistva i Kristove smrti:

» Isus je bio silan prorok rijecju i djelom pred Bogom i
pred cijelim narodom (Lk 24, 19). Stjepan, pun milosti
i snage, cinio je velike cudesne znakove u narodu
(Dj 6,8).

» Isus je bio optuzen da govori protiv Hrama. Sli¢no je
i Stjepan bio optuzen da govori protiv svetog mjesta
i Zakona (Dj 6,13). U Isusovu sluéaju, svjedoci nisu
mogli dokazati da su optuzbe istinite, no vlastita je
[susova izjava smatrana dovoljnim dokazom za osudu
(Lk 22,67-71). Stjepanov je govor izazvao istu burnu
reakciju (Dj 7,54).

» Isus je rekao velikom sveleniku da ¢e poslije ovoga
“Sin Covjecji sjediti s desne strane Boga svemoguceg”
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(Lk 22,69). Stjepan je vidio otvorena nebesa i Sina
Covjecjega gdje stoji Bogu s desne strane (Dj 7,56).

» Kad su ga razapinjali, Isus se za njih molio: Oce, oprosti
im, jer ne znaju $to cine! (Lk 23,34). Stjepan se takoder
molio za one koji su ga kamenovali: Gospodine, ne uzmi
im ovo za grijeh! (Dj 7,60).

» Prije nego $to ¢e umrijeti, Isus se molio: Oce, u ruke
tvoje predajem duh svoj (Lk 23,46). Sli¢no se molio i
Stjepan: Gospodine Isuse, primi moj duh! (Dj 7,59).%

Ton nastavlja:

U sklopu obuke za stradanje, Isus je rekao svojim
ucenicima da nije ucenik nad uciteljem; svaki koji je
potpuno poucen bit e ravan svome ucitelju (Lk 6,40).
Luka je ocCito, prenoseci ovu pri¢u, imao izri¢itu namjeru
predstaviti Stjepana kao “potpuno obucena” ucenika.?

Za vrijeme svoga mucenis$tva Stjepan nije opisan kao pasivan
primatelj progona. On preuzima inicijativu do samoga kraja.
Hrabro navijeSta Evandelje, svjedoc¢i da vidi Isusa kako stoji Bogu
s desne strane, oprasta svojim progoniteljima i povjerava svoj duh
Bogu. On je agresor, a ne zrtva. Mora da je to ostavilo trajan
dojam na ocCevice. Jamacéno jest na covjeka koji je pazio na odjecu,
vjerskog revnitelja Savla.



PAVAO

Kao sto smo vidjeli u Djelima, Pavao je trpio progon gotovo odmah
nakon obracenja, a tako je bilo i s mnogim njegovim obracenicima.
Progon nije sudbina samo posvedenih, zrelih vjernika, ve¢ moze
udariti i na najslabije, najmlade, najstarije i najranjivije, bas kao i
na stupove lokalne crkve.

Pavlova je teologija progona kompleksna i naglasava njegove
razlicite aspekte, ovisno o situaciji o kojoj je rije¢. Ipak, postoje
prepoznatljive zajednicke niti koje su utkane u sva njegova pisma.

11 2 Poslanica Solunjanima

1 Solunjanima

Opcenito je prihvaceno da su poslanice Solunjanima Pavlova prva
djela. S obzirom na progon $to su ga on i nekolicina prvih kr§¢ana
pretrpjeli u Solunu (Dj 17,1-9), ne ¢udi da to spominje kad pise
ovim vjernicima.

U 1 Solunjanima 1,6-7 kaze: [ vi ste, primajuci rije¢ u
velikoj nevolji, s radoscu koju daje Duh Swveti, postali nasi
i Gospodinovi nasljedovatelji, tako da ste postali uzor svim
vjernicima u Makedoniji i Ahaji.

Kad Pavao kaze da su Solunjani postali njegovi i Kristovi
nasljedovatelji, misli na njihove nevolje. Bas kao $to je Isus stradao
predajudi ljudima Evandelje na krizu, Pavao je stradao objavljujudi
ga, a Solunjani tako §to su ga primili i nastavili navjescivati
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drugima (r 8). Svi se aspekti evangelizacijskih napora odvijaju u
kontekstu progona:

Predaja —» navjes¢ivanje ——» primanje —» dalja predaja/mnozenje

U drugome poglavlju Pavao ponovno govori Solunjanima o ovoj
temi i piSe im da su postali nasljedovatelji crkava u Judeji jer su
oni, bas kao zidovske crkve, stradali od ruke svojih sunarodnjaka
(2,14). Iako su mu se tamosnji vjerni ¢lanovi crkve svidjeli, o¢ito je
da Pavao uopde nije bio siguran da je njihova vjernost neminovna.
On kaze da je bio “odijeljen” od njih (2,17). Taj osjecaj nagle i
prerane odvojenosti od crkve u Solunu bio je iznimno snazan.
Dok je razmisljao o stanju crkve kad je odande otiSao, shvatio je
da je bila i veoma obecdavajuca i veoma neiskusna. Bio je od nje
otrgnut prije nego Sto je bio siguran da tamosnji vjernici mogu
izdrzati kusnje. Kad je proslo neko vrijeme, Pavao je ¢uo da su
trpjeli zbog vjere (2,14) ali nije imao pojma kako su prosli u tako
neprijateljskom okruzenju. U 2,18 kaze da je viSe puta pokuSao
dodi k njima ali ga je sotona svaki put sprijecio.

W. M. Ramsey ukazuje da je ovaj sotonin postupak zabiljezen
u Djelima 17,9, u odluci gradskih vlasti da zahtijevaju od Jasona
i ostalih vjernika jamstvo da ¢e Pavao, navodni uzro¢nik nereda,
napustiti grad i da se nikad viSe nece vratiti.! Da se vratio,
prouzrocio bi velike probleme i teskoce Jasonu i ostatku crkve.
Kako se ¢ini, pokusaji da se ta zabrana ukine bili su bezuspjesni.

Taj je dovitljivi plan stvorio nepremostiv jaz izmedu Pavla
i Solunjana (upotrijebljen je termin evekopsen, koji je veoma
jak). Sve dok se suci drze ovog stava nece se modi vratiti:
on je bio nemocdan, a sotona je imao moc¢. Njegova je jedina
nada bila u promjeni politike sudaca. Oni nece dugo biti na
vlasti i mozda ¢e njihovi nasljednici postupati drukéije. Ali
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politarsi su (gradske vlasti) nesumnjivo mislili da su se tim
slu¢ajem pozabavili na blag i vrlo u¢inkovit nacin; rijesili su
ga a da pritom nisu nikoga morali kazniti.?

Ako je ovo tumacenje toc¢no, bilo bi u skladu s ostalim
mjestima u Novome zavjetu gdje se na sotonu upucuje kao
na onoga koji stoji iza djelovanja vlasti protiv Bozje poruke.?

U takvoj nedoumici Pavlova je briga za Solunjane nastavila
muditi njegov um nesmanjenom zestinom. Naposljetku, kad to
viSe nije mogao podnijeti, a osobno nije mogao oti¢i u Solun,
odlucio je poslati im Timoteja da ih utvrdi i ohrabri u vjeri, da se
nitko ne pokoleba u ovim nevoljama (3,2-3). Pavao je ocito bio
zabrinut te je htio saznati jesu li poslusali njegovo upozorenje i
ostali postojani. ViSe puta ih je upozoravao kad je bio kod njih da
c¢e stradati zbog vjere. Zapravo im je rekao da su “predodredeni”
za nevolje, da su one njihova “sudbina” (3,3%%) i to¢no to se
dogodilo (3,4).

Izbor i predodredenje

Mnogi krscani izbjegavaju raspravu o biblijskim doktrinama izbora
i predodredenja zbog njihove povijesno kontroverzne naravi.
Mogu razumjeti tu zelju da se izbjegne polemika koja se precesto
zavrsavala teskim rijec¢ima, pogresnim tumacenjem, a u nekim
zalosnim slucajevima i ismijavanjem. No to nas ne smije sprijeciti
da razmatramo doktrine koje su veoma biblijske, te da ih nastojimo
razumjeti. Poput svih doktrina, i ove dvije imaju znacajnu primjenu
na zivot vjernika, osobito u odnosu na suprotstavljanje Evandelju
s kojim se Bozji glasnici suocavaju.

Priznajem da se nece svi sloziti sa stajalistem koje ¢u iznijeti na
sljeded¢im stranicama. Puna rasprava o ovim doktrinama izvan je
opsega ovog proucavanja, a na tu su temu napisane cijele knjige.
Karl Barth je, na primjer, napisao 507 gusto kucanih stranica samo
na temu izbora.* Nadam se, medutim, da ce biti jasno zasto sam
se usudio pozabaviti ovim pitanjem u kontekstu ovog proucavanja.
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Prema mom shvacanju, “izbor” i “predodredenje” mogu se
definirati na sljededi nacin:

* [zbor je Bozji izabrani ¢in kojim on utvrduje kome
¢e biti povjerene odredene odgovornosti i povlastice.
Srediste je izbora na ljudima koje je Bog odabrao da
budu orude za provedbu njegove nakane. No izbor nije
samo naslov ili polozaj. Izabrani su odabrani za odredenu
svrhu. Izbor je i povlastica i odgovornost.

ee v

kojim on odreduje koje ce povlastice i odgovornosti
Bozja djeca uzivati i vrsiti kako bi ispunili njegovu
nakanu te kako ce to uciniti; sto ée on uciniti za njih, te
na Bozjoj nakani i svrsi. Naglasak nije na onima koji
su objekt predodredenja ve¢ na onome za $to su izabrani
predodredeni.

Bog je prije stvaranja svijeta predvidio da c¢e odredeni ljudi
prihvatiti Krista (Rim 8,29). Odlucio je (predodredio) da ce oni
koji tako ucine uzivati odredene povlastice i odgovornosti; bit ce
suobli¢eni slici njegova Sina (Rim 8,29) i bit ¢e im dana povlastica
i odgovornost pridruzivanja njegovu Sinu u ispunjavanju njegove
nakane (Ef 1,3.10).° Oni su izabrani da budu sveti i bez mane
(Ef 1,4) i predodredeni da budu ¢lanovi njegove obitelji (Ef 1,5)
te da prime bastinu (Ef 1,11).

Smatram da se izbor i predodredenje ne odnose na spasenje
pojedinaca ve¢ na one koji su u Kristu.® Vjernici su izabrani
jedino zato $to su u njemu. G. MacDonald pise: “Nitko nije izabran
na svoju ruku, odnosno izvan Krista ili odvojeno od ukljuc¢enja u
crkvu”.” Izbor je prije svega povezan s vjernicima kao grupom, a
ne sa pojedincima.® Nismo izabrani kao izolirane jedinke ve¢ kao
¢lanovi Kristova tijela, da ispunimo njegovu nakanu u svijetu.
Zapravo mozemo odbiti da izvr§imo zadatke za koje smo izabrani.’
Zato Petar potice svoje citatelje da jo$ ozbiljnije nastoje ucvrstiti
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svoj poziv i izbor (2 Pt 1,10). Trebaju pokazati sveti karakter u
skladu sa svojim polozajem u Kristu (2 Pt 1,5-9).

[z povijesne je perspektive izbor Crkve zapravo prethodio izboru
Izraela, bududi da je ona izabrana u Kristu prije postanka svijeta.
Izrael je privremeno izabran u Abrahamu kako bi ispunio Bozju
nakanu. MacDonald objasnjava: “Ali to ne suprotstavlja Crkvu
Izraelu, jer sva prava Abrahamova djeca imaju njegovu vijeru,
bastine obedanje s njim i stoga sada pripadaju Kristu (Gal 3,29).
[ po istom principu: ‘sinovi su Abrahamovi’ [Gal 3,7] oni koji
vjeruju” (tko god bili, tj. pogani — Gal 3,8).'

Bog je prije postanka svijeta odredio da ¢e imati Crkvu sacinjenu
od onih koji su “kao Krist” i ta nakana, iako nekoc¢ skrivena, vise
nije tajna, ve¢ je potpuno otkrivena u Evandelju Isusa Krista (Ef
1,9; 3,7-12)." Poziv Izraelu da bude svjetlo poganima (Iz 49,6; Dj
13,47) jos je ¢ekao na ostvarenje u vrijeme Kristova raspeca. Bog
je prije stvaranja svijeta odredio da ce on biti Spasitelj ljudima
te je odlucio izabrati sve koji prihvate njegovo djelo, uéinjeno za
njih, i pridruze mu se u nakani da donese blagoslove tog ¢ina svim
narodima svuda u svijetu. Njegova se nakana za narode (Post 12,3)
nikada nije promijenila, vec je, utvrdena prije postanka svijeta,
nasla svoj izraz u vremenu i prostoru kroz Izrael, a otkrivena je
i ispunjena u Kristu. Nakon uzasaséa, njegovo je Evandelje, u
skladu s Bozjom nakanom, odneseno svim narodima, i tad je bilo
jasno tko su Bozji izabranici — svi koji se pouzdaju u Krista.!
To je Radosna vijest i ona otkriva tajnu da Bog Zeli da svi narodi
budu njegovi izabranici. To je poruka koja im je povjerena da je
posvjedoce svim ljudima. Isus je rekao da je izabrao svoje ucenike
da kao njegovi glasnici nose plod (Iv 15,16), sviedocanstvo kroz
koje drugi mogu biti spaseni.'®

Dok nose taj blagoslov narodima, omoguéen Kristovom smrcu
na krizu, njegovi izabranici slijede njegove stope i stradaju zajedno
s njim. Nigdje u Pismu nema odvajanja Krista od njegova naroda.
Zato Pavao moze redi da smo i mi, poput Krista, predodredeni za
stradanje radi Evandelja (1 Sol 3,3-4). To je dio Bozje unaprijed
utvrdene nakane. Sudbina koju je Bog odredio ljudima moze se
ostvariti samo u Kristu. Bog je znao da ce cijena za spasenje ljudi
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biti smrt njegova Sina, a i da ¢e cijena noSenja tog blagoslova
narodima biti smrt njegovih posinjenih sinova i kéeri. No u svojoj
je mudrosti znao da je to jedini nadin na koji svijet moze biti
spasen i svi narodi pomireni s njim.

Pavao je upozoravao Solunjane na ovu istinu od samoga
pocetka njihova ucenistva, a sada su je znali iz iskustva. Vise ih
na to nije morao upozoravati. Znali su da su oni koji vjeruju u
Krista predodredeni ili imenovani (keimpeqa) da stradaju za njega
i s njim. Ako je Bog odredio (eqeto) svoj narod da primi spasenje
na dan suda (1 Sol 5,9 usp. 1,10), jednako ih je odredio da trpe
nevolje u svom sadasnjem smrtnom Zivotu.!

U 1 Solunjanima 3,7-8 Pavao je rekao da su vjera i ustrajnost
Solunjana u njihovu progonu zapravo ohrabrili njega u njegovoj
nevolji i progonu. Cinjenica da su ostali postojani utvrdila je Pavla
i njegove suradnike u uvjerenju da ih je Bog doista pozvao u
Makedoniju (Dj 16,10). U 1 Korinéanima 2,3 saznajemo da je
Pavao u pocetku do$ao u Korint slab, bojazljiv i drhteéi. Mozda
ih je neprijateljstvo koje su on i njegovi pratioci dozivjeli u
makedonskim gradovima obeshrabrilo. Sad kad su primili izvjesce
od Timoteja da se Evandelje zapravo ukorijenilo u Makedoniji,
mogli su nastaviti dalje s obnovljenim osjecajem pouzdanja u
Bozju silu koja djeluje u njima i kroz njih. Znali su da Bog, koji
je okrijepio Solunjane, krijepi i njih.

2 Solunjanima

Nekoliko mjeseci nakon prve poslanice, Pavao ponovno pise
Solunjanima. Prenosi im kako je pri¢ao drugima o njihovoj vjeri
i ustrajnosti, najvjerojatnije da bi ih ohrabrio njihovim vlastitim
sviedocanstvom (ba$ kao $to je radio i prije). U 1,4 piSe koliko
je ponosan na njih: tako da se mi sami vama ponosimo medu
BozZjim crkvama zbog vase postojane vjere u svim progonstvima
i nevoljama koje podnosite.

One su predznak, kaze Pavao u petom retku, pravednoga
suda BoZjega koji e vas pronaci dostojnima kraljevstva
BoZjega za koje trpite. Trpljenje progona je, kaze Pavao, dokaz
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iskrenosti njihove vjere. Postojanost u takvoj situaciji oznacava
ih kao ljude koji su dostojni Bozjeg kraljevstva. Pokazuje da im
Bog mozZe povijeriti ve¢e odgovornosti u buduénosti. U recima 11
i 12 Pavao kaze: Zato se uvijek i molimo za vas da vas Bog
nas ucini dostojnima poziva i da snazno dovede do savrsenstva
svako nastojanje oko dobrote i svaku vjersku djelatnost, ‘da
se proslavi’ u vama ‘ime’ naSega ‘Gospodina’ Isusa — i vi u
njemu — u skladu s miloscu nasega Boga i Gospodina Isusa
Krista. Pavao se moli da Bog, po svojoj milosti i sili, preobrazi srca
Solunjana kroz nevolje i pomogne im da prakti¢no primijene vjeru
na slavu Bozju, kako bi bili dostojni njegova poziva i pripremljeni
da ispune nakanu za koju su pozvani.

Nagrada u nebu

Drugi je Kristov dolazak glavna tema prve i druge poslanice
Solunjanima, a Pavlova je glavna briga u kakvom ce ih stanju
zate¢i Gospodin kad se vrati. Zeli biti siguran da ce ih naci
dostojnima i zna da je jedna od posljedica progona upravo to.

Dok vjerno prolazimo kroz patnju, kusnje i muku pokazujemo
da nam Bog moze povjeriti daleko visi polozaj ili odgovornosti
u nebu. Pokazujemo kakvi smo ljudi. On nas nalazi dostojnima.

Meni se ¢ini da biblijski tekst jasno govori da nece svi vjernici
imati istu slavu u nebu. Isus i apostoli naucavaju da ¢e nase
odgovornosti i povlastice u velikoj mjeri biti odredene ustrajnoséu
i vijerom koju smo pokazali pri suocenju s progonom, kusnjama i
pritiscima sracunatim da nas udalje od Boga.

Josef Ton navodi dva scenarija:

Pretpostavimo, na primjer, da postoje dva pristojna, mlada
kr§¢anina u Americi. Jedan od njih je zabrinut za stanje
primitivnih ljudi u amazonskoj dzungli i odluci otiéi k njima
kao misionar. Nade svoje pleme, Zivi s njima u primitivnim
uvjetima, nauci njihov jezik, prevede im Bibliju, upozna ih s
Kristom i povede ih u novi zivot. Drugi mladi¢ ne brine za
druge ljude. Gomila si bogatstvo i zivi udobno i spokojno.
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Da, ide on u crkvu i daje desetak, no ogranicava se na
minimum onoga §to obi¢no znaci biti krséanin. Pitanje je
dakle: Kad ta dvojica mladi¢a odu u nebo, hode li biti razlike
u njihovu vje¢nom stanju?

Ili, pretpostavimo da postoje dvije krscanke u zemlji u
kojoj je krs¢anstvo zestoko progonjeno. Jedna se drzi po
strani tako da tek nekoliko ljudi, ako uopce itko, zna da je
krscanka. Druga je sjajno svjetlo i mnogi su obraceni kroz
njezino svjedocanstvo. Zbog toga je progonjena, uhicena,
mucena i ubijena. Moje pitanje glasi: Kad ove dvije dame
udu u nebo hoce li biti razlike u njihovu vje¢nom stanju?!s

Ton tvrdi da hoce. Obje ce biti spasene ali jedna ¢e primiti
visi polozaj i odgovornosti. Isto se odnosi i na prethodno naveden
primjer mladih kr$¢ana. Temelj je ove tvrdnje biblijski nauk da
¢e vjernici doista pozeti posljedice djela koja su na zemlji izvrsili
kao Kristovi sljedbenici. Onima koji nisu bili vjerni u malome bit
¢e dano malo i u buducnosti. Onima koji su se pokazali vjerni u
malome bit ¢e dano jos$ vise. Nije to pitanje djela, ve¢ kako smo
odgovorili na Bozju milost i dopustili mu da djeluje u nasem
Zivotu.

No nisu samo vjernici ti koji cekaju Gospodnji povratak kako
bi primili svoju bastinu. Pavao podsjeca Solunjane da ¢e i oni koji
su odgovorni za njihove patnje takoder primiti svoju placu. U 2
Solunjanima 1,6-10 stoji:

Jer je doista pravedno da Bog uzvrati muku onima koji
vas muce, a vama koje muce uzvrati pokoj s nama, kad
se objavi Gospodin Isus s neba s andelima svoje sile, u
plamenom ognju. Tada ce se Bog osvetiti onima koji ga
ne poznaju, i koji ne sluSaju evandelje nasega Gospodina
Isusa. Oni ce trpjeti kaznu, vjecnu propast, odbaceni od
Gospodnjega lica i od mocne slave, kad dode u onaj dan
da se proslavi u svojim svetima i da bude divan u svima
koji povjerovase. (Saric)
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Ne znaci da ¢e oni koji trpe nevolje primiti obecano olaksanje
ovdje i sada, veé da je ono zajamceno u buducnosti. Ne mozemo
racunati na oslobodenje od progona u ovome zivotu, ali mozemo
biti sigurni da nasa patnja nije besmislena te da nepravda stradanja
zbog Cinjenja dobra nije vje¢na i da ¢e biti osujecena. Naposljetku
ce tasovi na vagi pravde biti uravnotezeni. Na ovoj strani vje¢nosti
zivot nede uvijek imati smisla, ali jednoga dana hoce. Moramo
zZivjeti u svjetlu vjeénosti.

U meduvremenu, ne smijemo na poziv koji nam je upucen
kao krscanima gledati sa zebnjom, hoéemo li ili zasto patiti vec
kako cemo to uciniti. Hoéemo li dopustiti da nasa patnja bude
orude u Bozjim rukama kojim ¢e nas opremiti za vje¢nost ili cemo
zahtijevati nagradu vjecnosti sada i zavrsiti bez icega?

Molite za nas
Pavao zavrSava 2 Solunjanima porukom da mole za njih (3,1-5):

Nadalje, molite, braco, za nas da Gospodnja rije¢
nastavi trcati i proslavljati se kao i kod vas, i da se mi
oslobodimo od pokvarenih i zlih ljudi: svi, naime, nemaju
vjere. Gospodin je vjeran i on ce vas ojacati i sacuvati
od zloga.

“Privodim svoje pismo kraju”, kaze Pavao prijateljima u
Makedoniji. “Ali, prije nego $to zavrsim Zelim vam nesto naglasiti.
Dao sam vam upute koje ¢e vam pomodi u radu za Gospodina, ali
sad je meni potrebna vasa pomoc. Molite za nas.”

Za Pavla ovo nije tek prazna fraza, molba koja se od njega
ocekuje jer zvuci tako duhovno. On zna da je molitva nesto mnogo
vise od toga.

To je priznanje da bez obzira na ono S$to radimo, ako Bog nije
u tome, nas rad vise nije odgovor na njegovu milost ve¢ znak da
vlastitom snagom nastojimo izvrsiti njegovo djelo.

Bozje djelo mora biti izvrSeno na Bozji nadin, u njegovoj sili i
na njegovu slavu. Ako nasa djela poslusnosti kroz davanje, odlazak
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u druge zemlje, pisanje ili ma koji drugi nacin na koji sluzimo
Gospodinu i njegovoj progonjenoj Crkvi, nije pokrenula i ne
podrzava molitva rekao bih da smo krivi za drskost. Pretpostavljamo
da smo mi ti koji neSto moramo uciniti umjesto da priznamo da je
od pocetka do kraja to Bozje djelo te da smo mi samo manifestacija
njegova zivota u svijetu.

Molite za nas, kaze Pavao. A onda spominje dvije stvari za
koje bi volio da njegovi prijatelji mole. Prvo, da Gospodnja rijec
nastavi trcati i proslavijati se. Ono $to je Pavao vjerojatno imao
na umu kad je ovo napisao bile su rijeci iz Psalma 147,15: [Jahve/
besjedu svoju Salje na zemlju, brzo trci rije¢ njegova.

[ako Pavao cesto upucuje na svoj misionarski rad kao na
“tréanje”, ovdje je poruka ta koja tr¢i, a ne glasnik. Naravno,
Bog upotrebljava ljude da izvrSe njegovo djelo i rasire njegovu
rije¢, no Pavao ovdje priznaje da je Bog krajnji uzrok. Njegova
je rije¢ i njegova poruka to Sto je presudno vazno, a ne glasnik.
Njegova je rije¢ to Sto topi srca, otvara usi i preobrazava zivote.
Zato Pavao trazi da poruka sto brze trci, a ne glasnik.

Drugi se zahtjev za molitvu nalazi u drugom retku: da se mi
oslobodimo od pokvarenih i zlih ljudi. Pavao zna da su progon
i Sirenje Evandelja sustinski povezani. Zna da tamo gdje Bozja
rije¢ tréi ustaju ljudi da osujete poruku i glasnika. Svi, naime,
nemaju vjere (3,2).

Apostol je ipak uvjeren da je Bog vjeran (3,3) i da ce ih
ojacati i sacuvati od zloga. U 1 Solunjanima 2,18 i 3,5 te u 2
Solunjanima 2,9, Pavao aludira na djelovanje sotone protiv Bozjih
glasnika.'® Reci da je ovaj redak (3,3) obecanje Solunjanima da
nece trpjeti progon, bilo bi u suprotnosti s ostatkom Pisma, no iz
ovoga bi se moglo zakljuciti da Bozja zastita od sotonine modi ne
mora ukljuéivati zastitu od progona. Cini se da se u ovome retku
ukazuje na shvacanje Bozjeg utvrdenja i zastite vjernika kad su
kuSani na grijeh ili neposlusnost (moZda zbog progona). Obedanje
kaze da ce ih Bog zastititi dok usmjerava njihova srca ka svojoj
ljubavi i Kristovoj postojanosti (3,5).
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11 2 Poslanica Korin¢anima

Korint prvoga stoljeca bio je ocaravajuée mjesto. Kao velegradska
luka bio je intelektualno budan, materijalno uspjesan, kulturoloski
i vierski raznolik.!” Individualizam je bio visoko cijenjen i Zestoko
branjen. Bio je to razmjerno nov grad bududi da je osnovan kao
rimska kolonija 44. g. pr. Kr., nakon $to je stari grad Korint
potpuno unisten u potresu jedno stoljece ranije.!® Kako ga je
Stendahl opisao, Korint prvoga stoljeéa bio je velik uzburkan
grad u kojemu, mada je imao mnogo problema, nikad nije bilo
dosadno.' To je zacijelo vrijedilo i za tamosnju crkvu.

Po mom misljenju, 1 i 2 Korin¢anima predstavljaju kamen
temeljac za razumijevanje Pavlove teologije o progonu. Pavlov
je odnos s Korincanima bio vrlo tezak, a pisma koja im je poslao
veoma osobna. Boravio je medu njima oko osamnaest mjeseci
(iznimno dugo vrijeme za njega provedeno na jednom mjestu),
i to je razdoblje bilo obiljezeno razmjernim mirom i spokojem.
Kad su Zidovi u Korintu odbacili Evandelje i Pavao preusmjerio
svoju sluzbu na pogane, Korincani nisu digli bunu kao njihovi
sunarodnjaci u drugim gradovima. Jedini slucaj progona, zabiljezen
u Djelima 18,12-18, bio je vrlo blag u usporedbi s ostalima, da
Pavao ¢ak nije osjecao da treba otici radi sigurnosti drugih. Citamo
da je ostao u Korintu jo§ prilicno vremena (Dj 18,18). Iako 2
Korincanima 1,6 upucuje na njihovo strpljivo podnosenje stradanja,
meni se ¢ini o¢itim da je progon s kojim su se suocavali vjernici
u Korintu bio znatno slabiji nego u drugim mjestima. Mozda je
razlog tome djelomi¢no lezao i u multikulturalnoj naravi grada
koji bi se suprotstavio organiziranju vjerski netolerantnih rulja.
Fee takoder primjecuje da iako je u Korintu postojala zidovska
zajednica, malo toga u Pavlovim pismima tamos$njoj crkvi govori
o njezinu zidovskom podrijetlu.?’ Bududi da su obracenici ve¢inom
bili pogani, zidovski su vjerski vode (¢iji su kolege poticali velik
dio protivljenja Pavlu u drugim gradovima) vjerojatno smatrali da
im Pavao ne predstavlja veliku prijetnju. Ili je moZda broj Zidova
u Korintu bio nedovoljan za pripremu ucinkovitog otpora. Ma Sto
bio razlog, tamosnja je crkva utemeljena bez mnogo otpora.
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Mozda je zbog tog relativnog nedostatka otpora Evandelju i
njegovim glasnicima korintskim krs¢anima bilo tako tesko shvatiti
ulogu stradanja i progona u zivotu Isusovih sljedbenika. Za razliku
od Solunjana, oni nisu morali trpjeti zbog Evandelja i, kao Sto ¢ini
vecina ljudi, poceli su pretpostavljati da je njihovo iskustvo prili¢no
normalno za sve krs¢ane ma gdje zivjeli.

Nakon sto je Pavao otiSao iz Korinta, u grad su stigli, ili se
podigli medu njima, drugi propovjednici i ucitelji koji su imali malo
obzira prema Pavlu. Izmedu ostaloga, smatrali su da je Pavlovo
stradanje dokaz da nije bio pravi Bozji apostol ili glasnik* Po
njima, Bozje se djelo izvrSavalo u snazi i sili, a ne u slabosti i
stradanju.

Pavao je morao protumaciti Korindanima svoje stradanje tako
da shvate da Bozja metoda kriza vrijedi i za nas. To je nacin na koji
Bog odnosi svoje najvece pobjede — u slabosti, a ne u oéitovanju
sile i snage.

1 Korincanima

Prva dva poglavlja 1 Korincanima postavljaju scenu za vedi dio
napetosti izmedu Pavla i Korin¢ana dok Pavao usporeduje Bozje
metode sa svjetovnim. Korinéani nisu uspjeli shvatiti da izmedu
to dvoje postoji nepomirljiva razlika.

Pavao predstavlja svoju sluzbu u 1,17 rijecima: Jer Krist me
nije poslao da krstim, nego da propovijedam Radosnu vijest, i ne
u govornoj mudrosti, da ne izgubi snagu kriz Kristov. 1z dugog
objasnjenja koje slijedi u 1,18—2,16, ¢ini se da je Korincanima
govorna mudrost bila veoma vazna, kako u pogledu sadrzaja, tako
i forme.? U tim recima Pavao usporeduje “ljudsku mudrost” ovoga
svijeta s bozanskom mudroscu kriza. Iz njegovih rije¢i u 2,1-5
oCito je da je zabrinut jer je ljudska mudrost kojom su Korincani
bili posebno opéinjeni, obiljezena grékom filozofskom i retorickom
tradicijom koja formu pretpostavlja sadrzaju, a pouzdanje u neéiju
vjesStinu uvjeravanja stavlja iznad pouzdanja u Svetoga Duha koji
moze promijeniti srca slusatelja.
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U 2,2-5 Pavao kaze da im nije dosao s visokim govorom ili
mudro$cu i naglasava: Jer ne drzah zgodnim medu vama ista
drugo znati osim Isusa Krista, i to razapetoga. I sim vam
se pokazah slabim, bojazljivim i drhtavim. Moja rije¢ i moje
propovijedanje nije se sastojalo u uvjerljivim rijecima mudrosti,
vec¢ u ocitovanju Duha i snage, da se vasa vjera ne oslanja
na ljudsku mudrost, nego na BoZju snagu. Tako ovaj ulomak
obilazi pun krug i vrada se na Pavlove rije¢i u 1,18 da se ljudima
(a pogotovo Korincanima) mudrost i sila kriza ¢ine kao ludost i
slabost. Bas kao $to je Isus objavio BoZju nakanu kroz slabost i
ludost kriza, tako se i Pavao, kao Kristov sluga, sluzi porukom i
metodom slabosti i ludosti.

Pavao odbija prihvatiti metodu koju je svijet njegova doba vidio
kao ucinkovitu i privlaénu. Nasuprot grékoj mudrosti, koja je
rjecitost i stil pretpostavljala sustini, sa snagom da uvijeri i izazove
snazan emocionalni naboj, ali samo privremen, Pavao dolazi sa
snagom sustinskog argumenta koji moze “srusiti utvrde” (2 Kor
10,4) i djeluje u sili koja radije strada i umire nego da slavno
pobjeduje. Ne brinudi o rijeCima i metodama sracunatim da ostave
jak dojam i uvjerenje, Pavao se oslanja na silu Svetoga Duha da
promijeni srca njegovih slusatelja, dok navijesta Bozju mudrost. To
ne znadi da Pavlovi argumenti nisu bili dobro osmisljeni, da su bili
pojednostavljeni ili anti-intelektualni. Naprotiv! Citanje bilo koje
Pavlove poslanice otkriva ¢ovjeka o$trog uma s dobro obrazlozenim
argumentima. Pavao ovdje ne suprotstavlja intelektualno
neintelektualnom ili “jednostavnom” predstavljanju istine.?

On zapravo govori da ¢e propovijedanje bilo koje vrste propasti
ako nema sile Duha koja djeluje u glasnikovu Zivotu obiljezenom
slabos¢u i u skladu s tim oslanjanja na istog Svetog Duha da
potakne srca slusatelja kroz istinu poruke.?* Opasnost lezi u
oslanjanju na sebe i svoje govornicke vjestine umjesto na istinu
poruke kojoj silu daje Sveti Duh. U oéima neotkupljenih ovo
je ludost i slabost, ali ovom se metodom, koju je Bog odredio,
pobjeduje svijet.

Ova suprotnost izmedu ljudske i Bozje mudrosti (1,17) vidi
se u 1 Korin¢anima 1,18—2,16 na dva nacina: u poruci Evandelja
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i u njegovim glasnicima. U 1,18-25, Pavao suocava Korincane s
porukom Evandelja, govoreéi da je poruka kriza u suprotnosti
s mudrodéu ovoga svijeta. Zeli li tko navjeséivati poruku koja
ce biti “prilagodena korisniku”, teSko da bi mu napamet palo
propovijedanje poruke o raspetome Spasitelju. Navodeci Izaiju
29,14, Pavao kaze da se ono s$to je Bog navijestio preko proroka
ispunilo kroz Isusovo raspece. Evandelje nije novi oblik mudrosti
ili filozofije koju je izmislio Bog ili covjek, veé dio Bozje nakane
kakvu ¢ovjek nikad ne bi ni uzeo u razmatranje — da donese
pomirenje kroz raspetog Spasitelja. Ovo bi i Zidovima i poganima
bilo nezamislivo; odvec ponizavajuce za Boga. No mozda su upravo
taj osjecaj ponizenja koji je okruzivao poruku Evandelja i Bozja
metoda kriza motivirali korintske vjernike da se “pokrenu” ka
“visim” duhovnim istinama, iznad same poruke kriza.?
Michael Horton primjecuje:

Korintski vjernici nisu toliko htjeli pridobiti svoje
sofisticirane susjede, koliko su htjeli biti poput njih. U
kulturi koja je idealizirala bogatstvo, snagu, mudrost i
plemstvo, kricanstvo je imalo malo smisla. Unato¢ svemu
tome, Pavao je ocekivao od Korincana da kazu svojim prvim
susjedima da je njihovog Boga-Spasitelja na smrt osudio
(a) njegov vlastiti narod, (b) rimske vlasti i (¢) sam Bog
Otac. Tako je spasenje po tome planu rezultat sramotne
smrti na krizu koja je, za Rimljane, imala jednak zlocinacki
prizvuk koliko to za nas ima elektri¢na stolica. Nije ni ¢udo
da su mnoge kulture teSko mogle shvatiti ovu temeljnu
poruku kr§c¢anstva! I pored svega toga, na razini na kojoj je
najnepovoljnije, kricanstvo je najmocnije.?

Ova se metoda kriza, koja je za Zidove sablazan, a za pogane
jednostavno ludost, pokazala kao BoZja mudrost i sila (1,21-25).
Pavao kaze Korin¢anima da je taj put poniZenja i slabosti, stradanja
i samopozrtvovanja, nacin na koji Bog djeluje, ukljucuje se u zivot
Covjecanstva i rjesava njegove probleme. Udaljavanje od kriza za
Pavla nije napredovanje ili zrelost, ve¢ potpuno napustanje Krista.
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Kriz je sredisnja tocka poruke i metode Evandelja. Kao takav,
on stoji protiv pouzdanja u sebe i protiv svake vrste arogantne
“superduhovnosti”.?”

U 1,26-31 Pavao dalje kaze da nije samo sadrzaj ili poruka
Evandelja to $§to stoji u izravnoj suprotnosti s mudro$cu svijeta,
ved i sami vjesnici Evandelja. “Pogledajte kakvu je vrstu ljudi
Bog pozvao da budu njegovi glasnici po kojima ce ispuniti svoju
nakanu,” kaze Pavao.

Promatrajte, braco, sebe koji ste pozvani! Nema vas
mnogo na ljudsku mudrih, ni mnogo mocnih, ni mnogo
plemenitih. Naprotiv, Sto je ludo u ocima svijeta, izabra
Bog da posrami mudre; $to je slabo u ocima svijeta,
izabra Bog da posrami jake; Sto je neplemenito i prezira
vrijedno u ocima svijeta — i cak ono cega nema — izabra
Bog da unisti ono Sto jest, da se ni jedan covjek ne moze
ponositi pred Bogom. Po njemu ste vi u Kristu Isusu, koji
nam postade mudrost od Boga, pravednost, posvecenje i
otkupljenje (1 Kor 1,26-30).

Da je Pavao po svome pristupu bio Bozji glasnik kojega bi svijet
smatrao “mudrim”, ¢ini se ocitim da bi onda trebao propovijedati
utjecajnijim, istaknutijim ¢lanovima drustva. Na taj bi nacin
privukao ljude njihovog statusa, kao i one na nizoj drustvenoj
ljestvici, zbog karizme i ugleda ovih prvih. Umjesto toga, Bog
bira one koji imaju vrlo malo s ¢im bi se mogli pohvaliti da budu
njegovi glasnici, kako bi sva slava pripala njemu.

Metoda kriza nije samo Bozji put veé put cijelog Bozjeg naroda,
a osobito njegovih glasnika i zastupnika. Govoreci o vlastitoj sluzbi
u 2,1-5, Pavao podsjeca Korincane:

I ja, kada dodoh k vama, braco, da vam navijestim
svjedocanstvo BoZje, ne dodoh s visokim govorom ili s
mudroscu, jer ne drzah zgodnim medu vama iSta drugo
znati osim Isusa Krista, i to razapetoga. I sim vam se
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pokazah slabim, bojaZljivim i drhtavim. Moja rijec i moje
propovijedanje nije se sastojalo u uvjerljivim rije¢ima
mudrosti, ve¢ u ocitovanju Duha i snage, da se vasa vjera
ne oslanja na ljudsku mudrost, nego na BoZju snagu.

Pavao je radije propovijedao Evandelje slabosti nego slave.?®
Ne zeli nista osim raspetoga Krista. Propovijeda Evandelje koje
ovisi o Svetome Duhu jer srZ poruke nije takva da je ljudi mogu
prihvatiti bez njegova djelovanja. Na taj se nacin vidi Bozja sila.
Pavao se ne pouzdaje u svoju neospornu vjestinu, kao $to je
intelekt, ve¢ u Bozju sposobnost da upotrijebi njega, slabu posudu,
koja prenosi Bozju otkrivenu poruku, ludu u o¢ima svijeta, ali koja
predstavlja otkrivenje Bozje nakane koju je imao prije pocetka
vremena (2,6-16).

Bozja metoda kriza ne daje samo sadrzaj Evandelja, vec i
metodologiju. Svi koji uzivaju blagodat tog kriza trebaju je slijediti,
jer Bozji narod nije odvojen od Boga. On je taj koji djeluje u njima
i kroz njih, i na taj se nacin stvara partnerski odnos medu njima.
Kao sto apostol kaze u 1,9, Bog nas je pozvao u zajednicu sa
Sinom svojim, Isusom Kristom, Gospodinom nasim (1 Kor 1,9).
U | Korincanima 3,9 dodaje: Mi smo BoZji suradnici; vi ste
BoZja njiva, BoZja gradevina, a u Filipljanima 3,10 napominje
da ulazimo u zajedniStvo s njegovim patnjama.

U 1 Korindanima 4,9-13, Pavao piSe:

Bog je, ¢ini mi se, nas apostole ucinio posljednjima,
kao osudenicima na smrt; postali smo prizorom svijetu,
andelima i ljudima. Mi smo ludi zbog Krista, a vi ste
mudri u Kristu; mi slabi, a vi jaki; vi slavni, a mi bez
casti. Do ovoga casa gladujemo i Zedamo, podnosimo
golotinju i primamo udarce, bez stalnog smo boravista i
do iznemoglosti radimo svojim rukama. Vrijedaju nas, a
mi blagoslivljamo; progone nas, a mi strpljivo podnosimo;
ocrnjuju nas, a mi uzvracamo lijepim. Postali smo kao
smece svijeta, kao izmet sviju sve do sada.
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Dok Pavao promatra zivote onih koji uistinu sluze Bogu, prisjeca
se rimskih parada koje prate njihove velike vojne pobjede. Osvajacka
bi vojska marsirala kroz grad i na kraju povorke vukla za sobom
porazene da pokaze koliko su nemo¢ni. Pavao kaze da Bozji glasnici
tako izgledaju svijetu: slabi i nemocni, najmanji medu ratnim
zarobljenicima, osudeni na javno pogubljenje. Ne predstavljaju
prizor moci, izobilja, uc¢inkovitosti i udobnosti, vec slabosti i smrti,
bas kao i njihov Gospodin. Kako Pavao podsje¢a Korincane u 1,27,
Bog je izabrao najslabije u svijetu da posrami jake.

Kad svijet pogleda Bozje glasnike, $to bi trebao vidjeti? Prema
Pavlu, to nije njihova snaga ve¢ slabost; ne treba vidjeti njihova
zdrava tijela, lijepu odjecu i udobne kuce, vec njihovo siromastvo,
dronjke i beskuénistvo; ne laskava priznanja namijenjena mo¢nima,
vec¢ psovke, klevete i progon iz svacije ruke. Ukratko, Bozji su
glasnici “smece svijeta i izmet sviju”. Isti su kao njihov Gospodin
i Spasitelj.?

Jonathan Bonk, u svojoj knjizi Missions and Money, (“Misija
i novac”) pise da svaka misijska strategija koja je dostojna nazvati
se krs¢anskom mora biti obiljezena trima stvarima: utjelovljenjem
(a ne sebi¢noscéu), krizem (a ne samoodrzanjem) te slaboscu i
ovisno$cu o Bogu (a ne stabilnoséu i snagom).*® Trebamo biti ovce
medu vukovima, a ne vukovi medu ovcama ili “super ovce”.3!

Rekao bih da ove osobine — utjelovljenje, kriz i slabost —
trebaju biti obiljezje svih Bozjih glasnika, bez obzira na to tko su
ili gdje sluze. Ovo nije ograniceno samo na misijsku strategiju u
razlicitim kulturama, kao $to Pavao jasno govori u 2 Korinéanima,
kad prebacuje naglasak s Bozje metode na nasu.

Kr$tenje za mrtve

Pavlov navod o ljudima koji se krste za mrtve (1 Kor 15,29
— Sari¢), dok brani nauk o uskrsnuc¢u u tijelu, jedan je od
najzagonetnijih ulomaka u Pismu. Suprotstavljaju¢i se onima
koji nije¢u uskrsnuce, Pavao iznosi dva argumenta: 1) ako nema
uskrsnuca, zasto se neki ljudi krste za mrtve, 2) zasto se onda on
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svaki Cas izlaze pogiblima (r 30) i iz dana u dan umire (r 31), ¢ak
se boredi sa zvjerima u Efezu (r 32)?3

Drugi je navod lakse razumjeti. Pavao se pita zasto trpi progon
ako nema uskrsnuéa? Ako je ovaj Zivot sve $to postoji, tesko da
ga vrijedi izlagati opasnosti za Evandelje usredotoc¢eno na kriz.
Umjesto da zivi u samopozrtvovanju, ¢ovjeku bi onda bilo bolje
zivjeti iskljucivo za dani trenutak: jedimo i pijmo jer sutra mremo!
(15,32).

John Piper u svojoj knjizi Desiring God (“Zudnja za Bogom”)
prenosi kako je Richard Wurmbrand pricao o jednome cistercitskom
opatu kojega su intervjuirali za talijansku televiziju. Novinara je
osobito zanimala cistercitska tradicija osamljeni¢kog i tihog nacina
zivota redovnika. Stoga ga je pitao: “Sto ako na kraju Zivota
shvati§ da je ateizam istina; da Boga nema? Sto onda?”

Opat je odgovorio: “Svetost, tiSina i Zrtvovanje lijepi su sami
po sebi, ¢ak i bez obecane nagrade. U svakome slucaju, svoj bih
zivot prozivio valjano”.

Piper piSe:

Prvi dojam S$to ga je opatov odgovor ostavio na mene
nalikovao je uzburkanome valu slave koji se sanjarski mreska
na povrsini mora. Ali onda je negdje zapelo. Jednostavno
se nije uklopilo. Nesto nije bilo u redu i ja u pocetku
nisam mogao shvatiti §to. Zatim sam se okrenuo slavnome
krs¢anskom muceniku, apostolu Pavlu, i ostao zapanjen
ambisom koji se pojavio izmedu njega i opata.

Pavlov je odgovor bio posve druk¢iji od opatova. Pitanje je
glasilo: “Sto ako se ispostavi da je tvoj Zivot bio zasnovan na
lazi; Sto ako Bog ne postoji?” i opat je, u sustini, odgovorio:
“Cak i da je tako, proZivio sam dobar i blagorodan Zivot”. No
Pavao odgovara na sljedec¢i nacin: “Ako se samo u ovome
zivotu uzdamo u Krista, najbjedniji smo od svih ljudi” (1
Kor 15,19). Ovo je potpuno suprotno od opatova odgovora.*

Redi da bi zivot zrtvovanja za druge i dalje bio vrijedan zivljenja,
cak i ako nema uskrsnuca, zvuci duhovno, no pogresno je. To bi
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bio gubitak. Ako je Zivot Zrtvovanja vrijedan zivljenja, Ton kaze da
onda “mora postojati zivot poslije ovoga u kojemu ¢éemo poznjeti
nagradu za stalno umiranje na zemlji”.?* To je cijeli smisao Pavlove
rasprave u 1 Korinéanima 15, gdje zakljucuje: Prema tome, braco
moja ljubljena, budite Cursti, nepokolebljivi, uvijek napredujte
u djelu Gospodnjem, svjesni da va$ trud u Gospodinu nije
uzaludan! (15,58).

Pavlov je prvi navod mnogo teze razumjeti, ali kontekst daje
neke indicije za njegovo tumacenje. Ton ukazuje da Pavao rabi
izraz “krstenje” na vise nacina u 1 Korincanima.’® Stoga nam
samo kontekst moze dati neki trag znacenja ovog retka (15,29).

Rekao bih da je 15,29 pocetak rasprave koju Pavao dalje razvija
u recima 30-32. On ovdje rabi rije¢ “krstenje” u istom smislu u
kojemu je to ucinio Isus u Luki 12,50 i Marku 10,38-39, kako
bi oznacio uzasnu smrt i mucenistvo. U tome smislu rije¢i “za
mrtve” oznacavaju krstenje ali ne kao sto je krstenje vodom kad se
vjernik pridruzuje Kristovu tijelu, veé za pridruzenje mucenicima,
tj. mrtvima.3®

Ako je ovo tumacenje toc¢no, tad bi Pavlov navod u 1
Koriné¢anima 15,29 glasio: “Ako nema uskrsnuda, sto bi postigli
krsteni koji su ubijeni zbog svoje ljubavi prema Kristu?” S ovakvim
shvadanjem, sljededi redak cemu li se mi svaki cas izlaZemo
pogiblima? prirodno i logic¢no prenosi Citatelje na rizik koji Pavao
preuzima za Krista — rizik koji je uzaludan ako mrtvi ne ustaju.
Redak 29 stoga naucava da su mucenici umrli nizasto, ako nema
uskrsnuca. Nije bilo razloga da prihvate krstenje mucenistva.

2 Korincanima

Postoji Sest glavnih ulomaka u 2 Korin¢anima koji se bave
progonom.

1. Pavlove su patnje povezane s Kristovim (1,3-11).

U 1 Korinéanima Pavlov je naglasak na Kristovu krizu. U 2
Korin¢anima on se premjesta na kriz krs¢ana. Ovo je sustinski
vazno za obranu njegove sluzbe.
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Bilo bi lako gledati na Pavla kao na snazinog, ucinkovitog,
odluénog covjeka koji je kadar u jednom skoku preskociti neboder
— super kr§¢anina s kojim se nitko od nas nikad ne¢e mod¢i natjecati.
Mogli bismo ga lako vidjeti i kao trijumialista, covjeka ¢&iji je
izobilan uspjeh uvijek ovjen¢an novom slavom i moguénostima
koje mu daje Bog.

Ali to nije Pavao iz Novog zavjeta. Osim toga, trijumfalizam
je obiljezje njegovih protivnika, a ne njegovo. On ne ukazuje na
svoje pobjede kad Zeli pokazati da je sljedbenik Isusa Krista. Kad
treba dokazati da je Bozji glasnik, ne upucuje na svoja dostignuca,
broj crkava koje je osnovao, ili broj krstenih obracenika koje je
priveo Bogu.

Kao sto smo ranije spomenuli, nakon sto je Pavao otisao iz
Korinta, u gradu su se pojavili drugi ucitelji, bilo tako $to su dosli
iz nekih drugih mjesta ili tako Sto su nastali unutar samih crkava.
Pavao ih naziva “nad-apostolima” (2 Kor 11,5; 12,11). Ismijavali su
Pavlovu metodologiju i teologiju. Hvalili su se svojim videnjima,
vrhunskim znanjem, napretkom, te time kako ljudi hrle da ih ¢uju
i kako ih nitko ne progoni zbog onoga Sto propovijedaju. Dolazili
su noseci pisma preporuke koja su govorila koliko su divni (3,1).

Ocito je iz Pavlove prepiske da su Korincani pali pod njihov
utjecaj. Povjerovali su da ti “nad-apostoli” simboliziraju kakav treba
biti pravi Bozji glasnik. Usporedujuci Pavlov rad i svjedocanstvo
s tim ljudima, zakljucili su da on mora biti drugorazredni glasnik
kojemu su ocito nedostajali Bozji blagoslovi.

Pavao uzvracda razlogom koji bi rijetko tko uzeo u obzir.
Podinje s krizem, kao opravdanjem za svoju sluzbu i metodologiju.
To podupire pozivajuci se na primjer nasega Gospodina u 2
Korinéanima 1,5: Zaista, kao $to se patnje Kristove preobilno
izlijevaju na nas... U 4,10 kaze da mi uvijek i svuda na svom
tijelu nosimo smrtne patnje Isusove, da se na nasSem tijelu
ocituje i Zivot Isusouv.

U Kolosanima 1,24, Pavao ce dalje razviti ovu misao, no
ovdje je rije¢ o tome da mi imamo udjela s Kristom u njegovim
patnjama. Kao §to je zaustavio Savla na putu za Damask rije¢ima:
Savle, Savle, zasto me progonis? (Dj 9,4), tako se Gospodin
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nastavlja poistovjecivati s patnjama svoga naroda koji strada zbog
poistovjecivanja s njim. Povezani smo s naSom Glavom, a on s
¢lanovima svoga tijela, koji su pak povezani medusobno, kao Sto
kaze 1 Korin¢anima 12,26: Ako pati jedan ud, s njime pate svi
udovi. Ako se jednome udu iskazuje cast, s njime se raduju svi
udovi. On sudjeluje u nasim patnjama kao $to mi sudjelujemo s
njim u ispunjenju njegove nakane u povijesti. Kako je obecao, nikad
nas nece ostaviti niti napustiti, jer smo njegovi svijedoci/ muéenici.

Krist nastavlja stradati s nama. Tako se njegove patnje preobilno
izlijevaju na nas (2 Kor 1,5). Nisu to iste patnje koje su se dogodile
na krizu prije dvije tisuce godina. To je bilo djelo jednom zauvijek
— potpuno, dovrseno, nesto $to se nikad viSe nece ponoviti niti
mu se $to ima dodati. No on nastavlja trpjeti nevolje dok njegov
narod vrsi svoju zadacu svjedocenja svijetu da je Krist umro za njih
na krizu. Drugi takoder sudjeluju u nasim (i Kristovim) patnjama
kroz molitve (1,11).

Treba imati na umu da Pavao povezuje svoje patnje (kao i
patnje ostalih progonjenih) sa Isusovim patnjama. “Nad-apostoli”
propovijedaju evandelje bez kriza, bez samopozrtvovanja, bez
stradanja, i Pavao tvrdi da to nije Evandelje koje mi propovijedamo.
Evandelje “nad-apostola” predstavlja drugo evandelje s drugim
Isusom (2 Kor 11,1-4).

Krajem kolovoza 2003. g. New York Times je izvijestio o kradi
u crkvi Svetog kriza u centru Manhattana. Cuvari su u nedjelju
ujutro primijetili da je s drvenog kriza u blizini ulaza u crkvu
uklonjena 90 kilograma teska Kristova statua, nacinjena od zbuke.
Cinjenica da je statua ukradena bila je manje iznenadujuca od
nacina na koji je to ucinjeno. Bila je visoka 1,20 m, s ¢eli¢nim
jezgrom i vijcima pri¢vrSéena za kriz na Cetiri mjesta. Lopovi su
usli u crkvu, odvojili statuu od kriza i odnijeli je, ostavljajuci kriz.
Jedan je ¢uvar rekao novinarima Timesa: “Jednostavno su odludili:
‘Ostavit cemo kriz, a odnijeti Isusa.” Ne znamo zasto su uzeli samo
njega. Ako netko zeli raspelo, tad uzme cijelo raspelo”. Lopovi su
u biti htjeli Isusa, ali ne i kriz.

A &to je s nama? Zelimo li i mi Isusa bez kriza? Zelimo li
ucenistvo bez zrtvovanja? Ocekujemo li da nas hod s Bogom
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bude ispunjen nepomucéenim mirom i spokojem? Smatramo li da
je Bog obavezan, zato $to mu sluzimo, ukloniti s naseg puta sve
patnje i prepreke? Ako je tako, onda imamo viSe toga zajednickog
s Korin¢anima nego s Pavlom.

2. Swvijet i BoZji narod doZivljavaju Pavlove patnje na
razlic¢it nacin (2,14-17).

U 2,14-17, Pavao se vracda na sliku rimske pobjednicke povorke
koju je predstavio u 1 Korindanima 4, no ovdje je rabi malo
drukéije. Kaze: Hvala Bogu, koji nas uvijek u Kristu vodi u
pobjedonosnom slavlju i koji po nama Siri na svakomu mjestu
miris svoje spoznaje! (2 Kor 2,14).

Pavao nam ovdje prikazuje sliku pobjedni¢kog generala (Krist)
koji vodi svoje zarobljenike (nas) u povorci pred mnostvom
promatraca. Nas koji smo neko¢ bili Bozji neprijatelji on je
pobijedio i zarobio, te nas vodi i prikazuje pred svijetom svaki
dan. U toj je povorci i Pavao.

Dok mnostvo promatra povorku Bozjih svjedoka, njihov odnos s
Generalom odreduje na koji ih nac¢in vide. Ljudima iz mnostva koje
je Krist takoder pobijedio i sada su njegovi robovi, Bozji glasnici
predstavljaju Bogu ugodan Kristov miris (2 Kor 2,15), prekrasan
i sladak (2,16b). Onima koji propadaju (svijetu) BoZji su glasnici
smrad smrti (2,16a).

Svaki put kad Crkva uistinu djeluje kao Bozja sluziteljka svijet
¢e je odbaciti i prezreti, bas kao da smrdi poput lesa. Krs¢anstvo
nikad nece doista povladivati onima koje Zeli privuéi u crkvu, ako
je vjerno svome pozivu na svijedocenje u neprijateljskom svijetu.

Zasto su onda ljudi koji svjedoce o ljubavi Bozjeg naroda,
prastanju neprijateljima te o hrabrosti i vjeri koje pokazuju unatoé¢
kusnjama i patnjama, privuceni vjeri u Krista? Dakako, to je
samo zbog Bozje milosti koja privlaci ljude k njemu kroz njegova
Svetog Duha, otvarajudi oéi nevjerniku da vidi istinu Evandelja dok
njegov narod pokazuje kristolik karakter. Nije to zbog slave samih
vjernika, vec¢ zbog onoga §to je Bog uéinio u njihovu zZivotu dok
zive Kristovu stvarnost, zivec¢i u njemu i kroz njega. Najmocnija
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je apologetika vjeran zivot Bozjega naroda koji pokazuje ljubav,
vjeru i nadu u neprijateljskome svijetu.

3. Pavlove su patnje neophodne da bi se ocitovao Kristov
Zivot (4,5-15).

U 4,5-7 Pavao pise: Mi, naime, ne propovijedamo sebe, nego
Krista Isusa kao Gospodina, a sebe kao vase sluge radi Isusa.
Zbilja, Bog koji je zapovjedio: “Neka iz tame zasvijetli svjetlo,”
zasvijetlio je u nasim srcima da osvijetli spoznaju slave BoZje
na licu Kristovu. Ali ovo blago nosimo u zemljanim posudama
da se ona izvanredna uspjesnost pripisuje Bogu, a ne nama.

Pavao se i dalje sluzi slikom koju “nad-apostoli” nikad ne bi
upotrijebili da opisu sami sebe. On dobro pazi da ukaze da je
Evandelje to koje je slavno, a ne glasnik. Mi navjesc¢ujemo Isusa
kao Gospodina a sebe kao sluge. Isus je Gospodin, a ne mi.
Nema nista slavno u vezi glasnika. U najboljem slucaju i sluge i
svjetlo koje imamo potjece od onoga koji je rekao: Neka iz tame
zasvijetli svjetlo.

Pavao tvrdi da je ovo dosljedno nacéinu na koji Bog uvijek
djeluje. Izaija kaze da, kad je Isus doSao na zemlju, te stradao i
umro, na njemu nije bilo ljepote koja bi nas privukla:

[zrastao je pred njim poput izdanka,

poput korijena iz zemlje sasusene.

Ne bijase na njemu ljepote ni sjaja da bismo
se u nj zagledali,

ni ljupkosti da bi nam se svidio (Iz 53,2).

Na isti nacin ni njegovi glasnici ne posjeduju veliku ljepotu
sami po sebi. Blago koje imamo nalazi se u poruci koju nosimo.
[zvan toga samo smo obicne glinene posude. Njegova se snaga
pokazuje u nasoj slabosti, kako bi sva slava i hvala pripala njemu.

U svemu trpimo nevolje, ali nismo u tjeskobi; ne znamo
kamo bismo se okrenuli, ali ne ocajavamo; progone nas,
ali nismo ostavljeni u pogibli; obaraju nas na zemlju, ali
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nismo unisteni. Mi uvijek i svuda na svom tijelu nosimo
smritne patnje Isusove, da se na naSem tijelu ocituje i Zivot
Isusov (2 Kor 4,8-10).

Mnogi bibli¢ari nastoje razvodniti retke 8 i 9, navodeci da Pavao
vieruje da ¢e ga Bog uvijek sacuvati, ma kako bio napadnut.?” Ali
ovo je daleko od Pavlova uvjerenja.®

On kaZe da je njegov progon (opisan u recima 8 i 9) o¢itovanje
¢injenice da svuda sa sobom nosi “smrtne patnje Isusove”. Rije¢ za
“smrt” u desetome retku odnosi se na aktualan proces umiranja
a ne na stanje smrti.*® Dok je razmisljao o Isusovu Zivotu —
odbacivanju, stradanju, kusanju u pustinji i suo¢avanju sa svim
nevoljama s kojima se i mi suo¢avamo — shvatio je da je Isusovo
umiranje trajalo cijelog njegovog Zivota. Kriz je bio odrediste ka
kojemu je ukazivalo svo njegovo stradanje.

“Kako moj zivot tece”, kaze Pavao, “vidim kako Krist nastavlja
zivijeti svoj zivot kroz mene. A ja iz dana u dan umirem s njim
(1 Kor 15,31). Poput moga U¢itelja, nikad ne bjezim od nevolja,
teskoda i progona, od patnje, boli i tegoba umiruéeg covjeka”.

Sve dok zivi, Pavao je u procesu umiranja radi Krista kako bi se
Kristov zivot, postignut kroz kriz i uskrsnuce, oéitovao u njegovu
Zivotu. Zivot koji je primio od Boga jedini je koji ima.

Prema Pavlu, za Bozjeg glasnika nema bjezanja od procesa
umiranja za Krista u ovome zivotu, sve dok fizicki ne umremo
i odemo zivjeti u vjecnosti s njim. Ali Zivot koji sada imamo
manifestacija je zivota koji nam on daje zbog svoje smrti na krizu
kojom je prinesena zrtva pomirnica za nas jednom zauvijek.

Zbog tog zivota Pavao nosi na sebi “smrtne patnje Isusove”.
On to mora u¢initi da bi drugi primili Zivot od Boga; Pavao mora
svaki dan umirati da bi drugi zivjeli. “Nad-apostoli” nikad ne bi
bili spremni to uciniti.

Postoji logi¢na povezanost izmedu Pavlove patnje i Sirenja
Evandelja. U recima 10 i 11 Pavao kaze da se Kristova smrt ocituje
u njegovu tijelu da bi se o¢itovao i Kristov zivot. U retku 15 Pavao
pise da sve ovo biva radi vas, da povecana milost ucini obilnom
zahvalu vedeg broja (vjernika) na slavu BoZju.
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Ono s§to je ucinjeno na Golgoti sada mora biti predano
covjecanstvu diljem svijeta, a to ¢e uciniti ljudi koji prihvacaju
stradanje i samopozrtvovanje za Krista i njegovo Evandelje kao
svoj nacin Zivota. Jesi li ti takva osoba? Jesi li spreman umrijeti
kako bi drugi zivjeli?

4. Pavlove patnje donose vjecnu slavu (4,16-5,10).

Spoznaja da njegova patnja donosi Bogu slavu daje Pavlu
nadu usred nevolja (4,16). Jer stradanje ne samo da usmjerava
stradalnika da sa sebe skrene pogled na Boga, vec i da se, umjesto
na sadasnje strahote, usredoto¢i na buducu nadu. Kroz stradanje
stjeCemo perspektivu, shvadajuéi da ovaj zivot nije sve, da u
Bozjoj nakani postoji i aspekt “jos ne” koji se tek treba ispuniti.
Prepoznajudi sve to, ne gubimo nadu. Gledamo naprijed, ka Bozjoj
konaénoj pobjedi nad silom smrti. Patnja nas podsjeca da bitka
jo$ nije gotova i ¢uva nas od ocekivanja onoga $to Bog jo$ nije
obecao. Stvara u nama glad za viSe. Progon nas podsjeca da jos$
nismo stigli kudi.

U 5,1-2 Pavao piSe: Dakako, znamo: ako se ovaj Sator —
nasa zemaljska kuca — rusi, imamo zgradu koja je djelo BoZje
— vjecnu kucu na nebesima — koja nije sagradena ljudskom
rukom. I zato uzdisemo i vruce Zelimo da budemo obuceni u
na$ nebeski stan.

Ovaj svijet nije nas dom. Uzdisemo od ¢eznje da se obu¢emo u
obnovljena tijela (5,1-2). Zudimo da budemo s Gospodinom (5,8).
Pripremajudi se za taj dan, Pavao zivi s ciljem da mu udovolji
(5,9), znajuéi da ce se pojaviti pred Kristovim sudom da primi
nagradu za vjernost (5,10).

5. Pavlove patnje daju vjerodostojnost njegovoj sluzbi
(6,1-13).

Pavao propovijeda o pomirenju izmedu Boga i ¢ovieka (5,11-
21) koje je moguce zbog Kristova kriza. Mi nosimo tu poruku kao
Bozji zastupnici, moleci ljude da se pomire s njim (5,20).

S takvom propovijedi Pavao zeli naglasiti da njegova poruka
kriza i naéin na koji vrsi svoju sluzbu nisu u suprotnosti.
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Kanadski autor Marshall McLuhan cesto je govorio da je
“medij poruka”. Isusovo je utjelovljenje bio zivi dokaz istinitosti
ove tvrdnje. Bog je zivio medu nama. Sama je metoda nosila
nevjerojatno mocnu poruku, ¢ak i da Isus nikad nije izgovorio ni
rije¢i. Naravno, on je govorio, a ono $to je rekao u cijelosti se
podudaralo s onim §to je bio i Sto je Cinio.

Metoda koju netko rabi da bi navijestio poruku utjece na nju
samu. Zapravo nosi vlastitu, i time je moze potvrditi, umanjiti,
uc¢initi nejasnom, ili joj ¢ak proturjeéiti. Uzmimo, na primjer,
poruku “Isus te voli”. Ta je poruka dobra i istinita. Sad zamisli
da je netko napise na zidu javnog zahoda. Poruka je i dalje dobra
i istinita, ali zbog nacina na koji je prenesena, malo je vjerojatno
da ce je netko shvatiti ozbiljno. Metoda je u najboljem slucaju
upitna. U najgorem, svodi poruku na razinu nepristojnosti i grafita
i nedostojna je Kristove Zrtve kojom je pokazao tu ljubav. Stoga
¢e metoda nedvojbeno utjecati na poruku.

Pavao je to znao i u 6,3 govori koliko mu je vazno da se zbog
njegove sluzbe nitko ne sablazni, da njegova metodologija i nacin
zivota nikad ne proturjece poruci koju propovijeda. “Mi prenosimo
poruku da je Isus trpio i umro za nas”, kaze Pavao. “Propovijedamo
to jer zbog Isusove Zrtve imamo mir s Bogom (5,11-21). Stoga
zivimo zivotom koji odgovara toj poruci (za razliku od onih “nad-
apostola”) kako ne bismo izazvali sablazan kod ljudi koji je sluSaju
i prihvacaju, te tako ozloglasili nasu sluzbu” (6,3).

Naprotiv, pise u Cetvrtome retku, preporucujemo same sebe
u svemu kao Kristovi sluzbenici, a u sljedecim recima opisuje
kako se preporucuju:

...velikom postojanoscu: u nevoljama, u nuzdama, u
tjeskobama, pod udarcima, u tamnicama, u bunama, u
naporima, u bdjenjima, u postovima; cistocom, znanjem,
strpljivoscu, dobrotom, Duhom Svetim, iskrenom ljubavi;
rijecju istine, silom BozZjom, s oruZjem pravednosti
za napad i obranu, sa slavom i sramotom, sa zlim i
dobrim glasom. Cini se da smo zavodnici, a zapravo
smo posteni; ¢ini se da smo nepoznati, a zapravo Smo
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poznati; cini se da umiremo, a zapravo evo Zivimo; Cini
se da smo kaznjavani, a zapravo nismo ubijani; ¢ini se
da smo Zalosni, a zapravo smo uvijek veseli; cini se da
smo siromasi, a zapravo smo oni koji mnoge obogacuju;
cini se da smo ljudi bez ifega, a zapravo smo oni koji
posjedujemo sve (2 Kor 6,3-10).

Tako se Pavlova sluzba nece iznijeti na zao glas. Njegova
patnja daje vjerodostojnost njegovoj sluzbi. Njegovo svakodnevno
umiranje prenosi poruku zZivota.

6. Paviove su patnje dokaz da je on BoZji glasnik
(11,23-12,10).

Najopsezniji opis svih Pavlovih patnji za Krista nalazi se u
11,23-12,10. Tu on izravno pobija sve one u Korintu koji su
poricali njegov status pravog Bozjeg apostola.

Pokazao je kako se ispostavilo da je Bozja slabost na krizu
njegova Sina, slabost stradanja i samopozrtvovanja, zapravo Bozja
snaga i sila (1 Kor). Ustvrdio je da su njegove patnje povezane
s Kristom (2 Kor 1,3-11) te da je svijet taj koji je odbio BoZju
metodu za pomirenje i da u njoj vidi samo sramotu i prividan
poraz. Nasuprot njima, oni koji su spaseni vide je kao mirisnu
zrtvu Bogu (2,14-17). Pavao tvrdi da je njegovo stradanje nuzno
kako bi se ocitovao Kristov zivot (4,5-15) te da glasnici Evandelja
moraju Zivjeti u skladu s tim (6,1-13). Krist je umro na krizu
za spasenje ljudi, a glasnici koji nose kriz odnijet ¢e tu poruku
Covjecanstvu. Bozje su metode dosljedne njegovoj poruci.

A ipak, Korincani su ustrajno slusali ucitelje ¢ije su metode i
poruka bili u suprotnosti s Kristovim krizem. U retku 23 #? Pavao
pita: Jesu li (oni) sluge Kristove? Gréka formulacija koja je ovdje
upotrijebljena ne govori da vjeruje da su ti “nad-apostoli” doista
bili Bozji sluge. Tekst vise zvuéi kao: “Oni su Bozji sluge?! Pa ako
su oni to (Sto je besmisleno reéi), ja sam jo$ vise!”

[zraz “Kristov sluga” podsjeca na Izaijin navod o Slugi koji
strada te o Sluginim slugama. Covjek se ne moze nazvati BoZjim
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slugom ako porice potrebu za Zrtvovanjem i stradanjem radi Krista.
Bozjega slugu definira stradanje.

U recima 23-30, Pavao navodi $to je to $to dokazuje da je on
Bozji sluga:

Vise sam se trudio, vise bio u tamnicama. Preko mjere
sam bio bijen. Cesto sam bio u smrtnoj pogibli. Od Zidova
sam primio pet puta po trideset i devet udaraca. Triput
sam bio Siban, jedanput kamenovan, triput brodolom
doZivio, jednu noc i jedan dan proveo na dubokom moru.
Bio sam na Cestim putovanjima u pogiblima od rijeka, u
pogiblima od razbojnika, u pogiblima od sunarodnjaka, u
pogiblima od pogana, u pogiblima u gradu, u pogiblima u
pustinji, u pogiblima na moru, u pogiblima od lazne brace,
u trudu i muci, u cestom nespavanju, u gladi i Zedi, u zimi
i golotinji. Povrh svega — moje svakodnevno salijetanje:
briga za sve crkve. Tko je slabic, da ja nisam slabic? Tko
se od drugoga navodi na grijeh, da ja ne izgaram? Ako
se treba hvaliti, spomenut cu radi hvale ono $to odaje
moju slabost (naglasak dodan).

Zatim u recima 31-33 daje primjer ¢ime ce se ponositi:

Bog, Otac Gospodina Isusa, koji je slavljen zauvijek,
zna da ne laZzem. Namjesnik kralja Arete u Damasku
cuvao je damascanski grad s nakanom da me uhvati. |
kroz prozor su me ljudi spustili u kosari preko gradskih
zidina, i tako sam umaknuo njegovim rukama.

Kao §to smo primijetili kad smo proucavali Djela, Pavao je
odmah nakon obradenja poceo propovijedati Evandelje. Zato su
Zidovi skovali zavjeru da ga ubiju i morao je pobjeci iz Damaska
tako Sto su ga ucenici nocu spustili preko zida u kosari (Dj 9,25).
To mu je iskustvo razjasnilo nevjerojatnu istinu koju nikad nije
zaboravio.
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Mora da je bio na kusnji da se ponosi zbog Kristova otkrivenja
i svog dramati¢nog svjedoéanstva i obracenja, od progonitelja
do Bozjeg glasnika. Ali onda se sjetio kako je zavrSio njegov
prvi pokusaj propovijedanja Evandelja: morao je biti spusten kroz
prozor u zidu, usred nodi, u kosari, koja je vjerojatno sluzila za
odlaganje smeca. Tad je naucio da je to ono $to Bozji glasnik
moze ocekivati!

Sto si ti o¢ekivao, kako ¢e izgledati tvoj hod za Kristom nakon
Sto si se obratio?

U poglavlju 12 Pavao dalje objasnjava. “Nad-apostoli” su se
hvalili velikim videnjima koja im je Bog dao. “Dobro”, kaze Pavao,
“prekinut ¢u onda cetrnaestogodisnju Sutnju i ispri¢ati vam o
videnjima i otkrivenjima od Boga koje sam ja primio”.

Pretpostavljam da su se u ovome trenutku Korincani nagnuli
naprijed, nestrpljivo is¢ekujuci da vide Sto ¢e Pavao sad napisati.
Bila je to ona vrsta poruke koju su voljeli slusati.

Medutim, Pavao odbija i¢i duboko u detalje. U recima 2-5
govori kako je imao videnje neba, ali mu je oCito neugodno hvaliti
se s tim (r 1). Na sebe upucuje kao na “Covjeka u Kristu” (u
trecem licu), kako bi naglasio da ga ta vizija nije ucinila nekom
posebnom vrstom krséanina.

Pavlu je ugodno hvaliti se samo svojom slabosc¢u (r 5) i stoga
odmah (r 7) diskreditira ¢udesno videnje koje mu je Bog dao: [
da se ne bih uzoholio zbog obilja objava, stavljen mi je trn u
tijelo, sotonin poslanik, da me trajno muci da se ne uzoholim.

Trn u tijelu

Obilje je pretpostavki $to bi Pavlov “trn u tijelu” mogao biti.
Mnogi tumaci, ako ne i vecina, smatraju da je to bilo tjelesno
oboljenje. Ja sam sklon vjerovati da taj izraz trebamo shvatiti u
kontekstu onoga o ¢emu je Pavao upravo zavrSio raspravu i na
Sto ce se vratiti u desetome retku — u kontekstu protivljenja i
progona radi Krista.

Rani crkveni teolog, Ivan Zlatousti, shvacao je izraz “sotona” u
njegovu opéem hebrejskom smislu, kao “protivnik, neprijatelj”, te
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je smatrao da pojam “sotonin poslanik” koji je muéio Pavla znaci
“kovac Aleksandar, Himenej i Filet, kao i svi neprijatelji Rijeci, te
oni koji su se natjecali s njim i borili protiv njega, oni koji su ga
bacali u tamnice, tukli ga i vodili u smrt, jer su oni vrsili sotonino
djelo”.% Augustin, Teodor Mopsuestijski, Teodoret Kirski, Focije
[, te Teofilakt i ostali rani crkveni oci, takoder su ovo vidjeli u
istom svjetlu.*

Nedavno je R. V. G. Tasker o ovome ulomku napisao: “Bududi
da ne postoji nista Sto bi moglo ushititi krS¢anskog evandelistu
kao Sto to moze radost duhovnog iskustva, i kako ne postoji nista
tako proracunato da umanji duhovni ponos, koji nerijetko prati
takva iskustva, kao sto to moze protivljenje s kojim se evandelist
suocava dok propovijeda rije¢, vrlo je vjerojatno da je tumacenje
Ivana Zlatoustog blize istini nego bilo koje drugo”.*

Ma kako to shvatili, ¢injenica je da je tog “sotoninog poslanika”
poslao Bog; sotona ima ograni¢enu slobodu djelovanja. Bog u
konacnici sve ima pod kontrolom. Nista ne dolazi u Zivot vjernika
a da prvo ne prode kroz Bozje suverene ruke.

To ne znaci da Pavao nije zelio da se ta patnja ukloni iz njegova
Zivota:

Za to sam triput molio Gospodina da prestane. A on mi
je odgovorio: “Dosta ti je moja milost, jer se moja snaga
savr$eno ocituje u slabosti” (12,8-9a).

Kako je Bog to to¢no rekao Pavlu, nije nam opisano. Uporaba
perfekta na ovome mjestu ukazuje da je to prosli ¢in s trajnim
posljedicama. Drugim rije¢ima, ono $to je Bog rekao Pavlu o svojoj
milosti (da mu je ona dostatna), vrijedi za njega i u vrijeme kad je
pisao ovu poslanicu. Bio je to Bozji odgovor na Pavlovu molitvu i
jos uvijek stoji — i ne radi se tu o prihvacanju situacije “sto je tu
je”. U Pavlovu je umu Bozja milost usred nevolja jednako odgovor
na molitvu koliko je to i oslobodenje, jer izjavljuje: Prema tome,
vrlo ¢u se rado — radije nego da traZim oslobodenje — hvaliti
svojim slabostima da se na meni nastani snaga Kristova. Zato
uZivam u slabostima, u uvredama, u nevoljama, u progonstvima,
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u tjeskobama koje podnosim za Krista. Jer kad god sam slab,
onda sam jak (2 Kor 12,9b-10).

Klju¢na je rije¢ ovdje, dakako, za Krista. Pavao nije namjerno
iSao traziti progon. Njegova je jedina briga bio Krist i Sirenje
Evandelja, a patnje su dosle kao posljedica njegove potrage
za Bozjim nakanama. Nema ni¢eg posebnog u stradanju radi
stradanja. Patnja i progon su samo prirodne posljedice Sirenja
Evandelja u svijetu koji je neprijateljski raspolozen prema Bogu,
Evandelju i njegovim glasnicima.

Progon nas podsjec¢a komu pripadamo i dokazuje da smo doista
Bozji glasnici.

MOSES XIE

Moses Xie je roden 1918. g. u provinciji Jiangsu, u Kini. Postao
je krs¢anin kad je imao Cetrnaest godina. 1950-ih, kao ravnatelj
kineske kri¢anske misije u Sangaju, odbio je pridruziti se
Trojnom patriotskom pokretu (TSPM — Vijeée protestantskih
crkava u Kini) koji je bio pod kontrolom komunista. Uhicen
je u svibnju 1956. g. i zatvoren na 23 godine. Za vrijeme
prvog ispitivanja nakon uhic¢enja bio je 133 dana neprestano
vezan lisicama koje su bile zakljucane tako cvrsto, da su mu
se usijecale u kozu sve do kostiju. Cuvari su mu ¢upali kosu,
svirepo ga Sutirali ¢izmama i neprestano vrsili pritisak na njega
da se odrekne vjere. Katkad se tijekom mucenja Xie molio:
“Gospodine, ja te vjerno slijedim. Sto sve ovo znaci?”

Bol i stalno mucenje bili su tako strasni da je jedne nodi,
ocajan, pokusao samoubojstvo. Jos uvijek s lisicama na rukama,
odvrnuo je zarulju u svojoj ¢eliji i ugurao prste u uticnicu,
nadajuci se da ¢e ga ubiti elektricni udar. Ali nije. Lisice su
nekako preusmjerile struju, no njegovi su krici upozorili cuvare
na ono $to je pokusao uciniti.
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Dok je te nodi lezao u drvenom krevetu u svojoj éeliji, molio
se jecajudi, ispunjen tjeskobom i kajanjem. Tvrdi da je iznenada
cuo glas kako na kineskome kaze: “Dosta ti je moja milost”. Te su
mu rijeci triput jasno ponovljene. Znao je da su ostali zatvorenici
spavali i da bi bilo nemoguce da itko od njih kaze nesto tako
jasno i glasno a da ne uznemiri strazare. Do dan danas tvrdi
da mu se Bog osobno obratio te noéi. “Nakon tog dogadaja”,
svjedoCi Xie, “Bozja je milost bila doista jaka. Kad su me poslije
toga tukli, vise nisam osjec¢ao bol.”

Naravno, nije znak da je nekome BoZzja milost dovoljna to Sto
ne osjeca bol. Mnogi su progonjeni kric¢ani iskusili strahovito
bolna mucenja od ruke svojih neprijatelja. Ipak, i oni svjedoce
da im je Bozja milost bila dovoljna kad nisu imali nista drugo.
Zapravo su otkrili da je Bozja milost bila sve Sto im je trebalo.*?

Poslanica Rimljanima

Zasigurno nijedan biblijski tekst nije bio tako pomno proucavan
kao Poslanica Rimljanima. Tema zbog koje je Pavao napisao ovu
knjigu posebno je sporna u znanstvenim krugovima. O¢ito je da se
radi o crkvi koju on jos nije bio posjetio ali se nadao da ¢e to uciniti
u skoroj buducnosti. Vecina smatra da je knjiga napisana izmedu
54. i 58. g. po. Kr., s tim $to bi 57. ili 58. g. bili najvjerojatniji
datumi.** Tesko da je crkva u Rimu trpjela znacajniji progon u to
vrijeme. Naprotiv, vijerojatnije je da je uzivala odredeni stupanj
careve zastite tijekom prvih godina Neronove vladavine.*
Podrijetlo crkve u Rimu takoder je neizvjesno. Moguce je
da je nastala kroz utjecaj zidovskih obracenika koji su se tamo
vratili nakon Pedesetnice opisane u Djelima 2, ili putujucih
trgovaca, ili onih koji su se preselili u Rim iz drugih gradova.
Prije protjerivanja Zidova iz Rima po Klaudijevu nalogu iz 49. g.,
procjenjuje se da ih je tamo Zivjelo izmedu cetrdeset i pedeset
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tisuca.?® Njihovo je protjerivanje nedvojbeno imalo golem utjecaj
na prirodu crkve u Rimu.

Prvo, gotovo je sigurno da je do Klaudijeve naredbe doslo
zbog nemira medu tamosnjim Zidovima u vezi Isusa.’” On je jo§
41. g. htio protjerati Zidove iz Rima zbog njihova velikog broja,
kao i zbog brojnih Rimljana koji su se obracali na Judaizam.*®
O Klaudijevim je djelima rimski povjesnicar Svetonije pisao:
“Prognao je iz Rima sve Zidove koji su neprestano pravili nerede
na Krestov nagovor”.*® Opcenito je prihvadeno da “Krest(os)”
znaci Krist te da ovdje imamo dokaz da se crkva u Rimu, koja je
najvjerojatnije u to vrijeme pretezito bila Zidovska, suocavala sa
znatnim otporom njihovih sunarodnjaka, bas kao §to su to Pavle i
njegovi suradnici iskusili tijekom sluzbe. Posljedi¢ni su nemiri dali
Klaudiju potrebnu izliku da protjera Zidove iz Rima, a da pritom
ne izazove javne nemire.%

To je protjerivanje znacajno utjecalo na promjenu demografske
slike crkve u Rimu. Neko¢ pretezito zidovska, sada je postala
vecinski poganska. Ti su obradenici morali ustanoviti vlastito
vodstvo koje je zauzvrat evangeliziralo svoje sunarodnjake, $to je
za posljedicu imalo crkvu koja je gotovo izgubila Zidovske korijene,
mada su mnogi pogani poznavali Zidovsko Pismo, bududi da su
bili “Jahvini $tovatelji” — pogani koji su $tovali Boga kao Zidovi
ali nisu bili obrezani.®® Kako je crkva rasla u godinama koje su
uslijedile i kako su se Zidovi postupno poéeli vracati u Rim nakon
Klaudijeve smrti 54. g. po. Kr., pocela je rasti i napetost izmedu
zidovskih i poganskih kr§¢ana zbog njihova razlic¢itog nacina zivota
(vidi: 14,13-23).

Ocito je da je crkva u Rimu pocela zadirati i u viSe slojeve
drustva. U Poslanici Rimljanima Pavao spominje ¢ovjeka po imenu
Narcis (16,11) i vjerojatno je rije¢ o Tiberiju Klaudiju Narcisu,
visokom vladinom sluzbeniku pod carevima Tiberijem i Klaudijem.®?
Pavao pozdravlja i Aristobulove ukucane (16,10), $to je bio opdi
naziv za obitelj Heroda I. Velikog.?

Rimski povjesnicar Tacit izvjeStava da je 57. g. po. Kr. “ugledna
gospoda” Pomponija Grecina, zena Aula Plaucija, osvajaca
Britanije, bila optuzena za “strano sujevjerje i predana na sud
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svome muzu”.% Vrlo je vjerojatno da je to “sujevjerje” bila vjera u
Krista, jer je obitelj Pomponije Grecine u drugome stoljecu pripadala
osvjedo¢enim kr$¢anima, a neki su njezini ¢lanovi sahranjeni u
jednoj od ranih krs¢anskih katakombi.’® Prema Tacitu, koji opisuje
ovaj anticki presedan, Plauciju je izlozen slucaj njegove zene u
nazocnosti njezine obitelji, bududi da je sluc¢aj obuhvacdao njezin
pravni status i karakter, i zakljucio je da je nevina. Pomponija
je sljedecdih Cetrdeset godina objasnjavala svoj povucéen i uzdrzan
nacin zivota kao “tugovanje za dragim prijateljem”. Sordi smatra
da je to tipi¢an primjer ponasanja u ranoj crkvi u Rimu — bili su
oprezni kad je trebalo staviti drugima do znanja da su krscani.

[ako su mnogi neke aspekte Judaizma smatrali privlacnim,
valja primijetiti da je u rimskom drustvu postojalo i znatno
neprijateljstvo prema Zidovima.’® Rimska je inteligencija osobito
bila antagonisti¢ki raspolozena prema ovoj i drugim stranim
“sujevjerjima” koja su, kako su mislili, slabila vjernost Rimljana
prema njihovoj drevnoj religiji i vrijednostima. Tacit je osobito
divlje optuzio Zidove da oskrvnjuju sve $to su Rimljani smatrali
svetim te da dopustaju sve ¢ega su se ovi gnusali.” Znamo za tri
odvojene zvani¢ne sudske odluke donesene tijekom prve polovice
prvoga stolje¢a protiv Zidova u Rimu: protjerivanje pod Tiberijem
19. g. po. Kr.; oduzimanje prava skupstini pod Klaudijem 41. g. po.
Kr.; te protjerivanje pod Klaudijem 49. g. po. Kr. Cesto pobrkani
sa Zidovima zbog zajedni¢kog mjesta podrijetla te ¢injenice da su
prvi obracenici vec¢inom bili Zidovi, kri¢ani iz tog doba takoder su
bili predmetom istih optuzbi i drustvenih predrasuda. Osim toga,
u vrijeme kad je Pavao pisao Rimljanima, postojao je prilicno
Zidove za utaju poreza zbog nekih posebnih povlastica koje su
ovima bile odobrene iz vjerskih razloga. Umjesto da placaju za
odrzavanje hramova rimskih bogova, Zidovima je bilo dopusteno
pladati hramski porez. Krscani su se, kao dio nepriznate religije,
nasli u nezavidnu polozaju, jer nisu zeljeli placati porez ni jednima
ni drugima.®

Otuda je moguce da je Pavao pisao crkvi koja je, unato¢
zidovskim krscanima koji su bili njezinim dijelom, izbjegavala
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svaki dodir sa zidovskom zajednicom barem do 56. g. po. Kr.*
Kad je dosao u Rim, nekoliko godina nakon pisanja ove poslanice,
zatekao je situaciju u kojoj je bilo malo ili nimalo trenja izmedu
kricana i Zidova (Dj 28,22). Cini se iz Poslanice Filipljanima, koju
je pisao iz Rima, da sukoba nije bilo jer su i jedni i drugi izbjegavali
propagiranje vjere u vecoj mjeri medu svojim sunarodnjacima.®
Pavao pise Filipljanima da je njegova nazo¢nost u Rimu potakla
tamosnje vjernike da budu hrabriji u svjedocenju (Fil 1,12-18).
Malo je vjerojatno, po mom misljenju, da Pavao nije bio svjestan
ovog problema kad je pisao Rimljanima upotrijebivsi vrlo jaku
izjavu koja je pripremila scenu za cijelo pismo: Uistinu, ja se ne
stidim Evandelja, jer je ono sila BoZja za spasenje svakomu
vjerniku, kako, u prvom redu, Zidovu tako Grku (Rim 1,16).
Njega nije stid poistovjeéivanja s Kristovom porukom; ne treba
biti stid ni Rimljane. Moraju biti aktivniji u noSenju poruke o
pomirenju, kako Zidovima, tako i Greima.

S obzirom da je ovdje naglasak na navjescivanju Evandelja u
svijetu koji se pobunio protiv Boga, ne ¢udi da Pavao govori i o
progonu, osobito zato $to se ¢ini da je to nesto Sto je tamosnja
crkva nastojala izbjedi.

Posebni navodi o progonu s kojim ¢e se suociti oni koji se ne
stide Evandelja nalaze se u poglavljima 5 i 8.

1. Progon u nama stvara osobine koje nas pripremaju za
slavu (5,3-5).

Ali ne samo to nego se ponosimo i nevoljama, svjesni
da nevolja rada strpljivost, strpljivost prokusanost, a
prokusanost nadu. A nada ne razocarava, jer je ljubav
BoZja izlivena u nasim srcima po duhu Svetomu koji nam
je dan (Rim 5,3-5).

Prije ovoga ulomka Pavao je govorio o miru s Bogom koji
imamo kroz vjeru, te kako se kao krscani radujemo u nadi u slavu
BoZju (r 2). Na$a se radost, medutim, ne zavrsava jednostavnim
postizanjem vje¢nog Zivota, kaze Pavao. Radujemo se u nasim
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patnjama i progonu jer znamo da kroz njih Bog u nama razvija
osobine koje nas pripremaju za slavu. Ve¢ smo raspravljali o tome
da kroz progon dokazujemo da smo dostojni bastine te da smo
sposobni ponijeti odgovornosti koje nam Bog Zeli dati. No progon
nas priprema i za odgovornosti i povlastice koje ¢emo bastiniti,
tako da se ne¢emo postidjeti.

2. Progon je dio onoga sto znaci “zZivjeti u Duhu” u
neprijateljskom svijetu (8,16-39).
Ovaj se ulomak prirodno dijeli na tri dijela:
a) 8,16-17
b) 8,18-30
c) 8,31-39

Rimljanima 8,16-17

U retku 16 Pavao kaze da nam Bog daje svoga Duha koji nam
svjedo¢i da smo uistinu njegova djeca, njegovi bastinici i Kristovi
subastinici. Ali onda apostol u retku 17 dodaje jedan zanimljiv
uvjet koji mnogi tijekom proucavanja ovoga ulomka propustaju:

Sam Duh svjedoci zajedno s nasim duhom da smo djeca
BoZja. Ako smo djeca, onda smo i bastinici: bastinici BoZji,
a subas$tinici Kristovi — ako zbilja (kao $to jest) trpimo
s njim — da s njim budemo i proslavljeni (naglasak dodan).

Nasa je bastina, kaze Pavao, uvjetovana nasim trpljenjem s
Kristom. Nema udjela u njegovoj slavi ako ga nema u njegovoj
muci.%" Ako je Krist odreden za stradanje da bi bio proslavljen
(Lk 24,26; vidi takoder: Fil 2,6-11; 1 Pt 1,11), onda je tako i
s njegovim subastinicima. Biti u Kristu ne znadi dijeliti s njim
samo sinovstvo ve¢ i njegovo odbacivanje i smrt. U svijetu koji
ne poznaje Krista kao Gospodina, takvo je trpljenje neizbjezno za
one koji ga vjerno slijede.

Spremnost da ga slijedimo do smrti u nasem radu, kako bismo
ispunili njegovu nakanu na zemlji, dokaz je zbilje nase vjere i
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pokazuje da smo spremni primiti bastinu u buducnosti. Partnerstvo
s Kristom u ovome zivotu kvalificira nas i ¢ini dostojnima za
partnerstvo s njim i u vjeénosti.

Neki biblicari brinu da je ovakav stav o bastini u suprotnosti s
Pavlovim ucenjem o opravdanju vjerom i primanju nagrade. Opca
je sklonost ne isticati koncept nagradivanja sve dok se ne svede
gotovo na nista. Josef Ton objasnjava:

Protestantski teolozi podozrivo gledaju na nedosljednost
Pavlove teologije o ovoj temi zato Sto nisu jasno razumjeli
sadrzaj nebeskih nagrada. Kad se one vide u pravome svjetlu,
to jest kao primanje bastine, $to podrazumijeva da cemo
biti postavljeni nad Bozjom imovinom i da ¢e nam biti dan
visi ili nizi polozaj vladavine u nebeskom kraljevstvu, tad
postaje jasno da Bog ne ocekuje da njegova djeca zarade
te nagrade!

Nagrade koje Bog ¢uva svojoj djeci odredene su po
njegovoj milosti. Nije tu rije¢ o stjecanju zasluge kojom
bi se Bog obvezao da nam da nesto zauzvrat. On je jo$
prije pocCetka vremena odlucio tu bastinu dati svojoj djeci.
Predodredio je ljude da vladaju nad njegovim stvorenjima
prije nego $to ih je stvorio. Stvar je u tome S$to je odlucio
ugraditi u ljude karakter nalik svom, oblikovati ih po svojoj
slici; Stovise, odlucio je oblikovati taj karakter u njima u
kalionici teSkoca zemaljskoga postojanja. Na kraju tog
procesa Bog zeli vidjeti u svakom svom djetetu karakter koji
se odlikuje besprijekornoscu, nesebi¢noscu, samodarivanjem,
ustrajnoséu, vjerno$céu i poslusnoséu. To mu je ugodno i
to je njegov pojam zrele osobe koja je dostojna da joj se
povjeri velik i slavan polozaj vladavine u njegovu vje¢nom
kraljevstvu.®?

Pozvani smo na stradanje s Kristom, na uskladivanje nasih
ciljeva s njegovim, naSe nakane s njegovom i njegove metode
kriza s naSom metodom sluzenja. Moramo u sebi pokazati njega
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i njegov zivot, Sire¢i milost njegova spasenja po cijenu vlastite
udobnosti, pa ¢ak i po cijenu vlastitog zZivota.

Rimljanima 8,18-30

Ma koliko trpjeli za Krista, napominje Pavao, to nije dostojno
usporedbe sa slavom koja ¢e nam biti objavljena (r 18). I sama
priroda nam se zeljno pridruzuje u iS¢ekivanju dana kad ¢emo
primiti bastinu kao sinovi. Ona uzdiSe s nama dok prolazimo
kroz progon i patnje radi Krista, a mi ustrajno is¢ekujemo svoje
posinjenje.

No i dalje uzdiSemo. Progon je patnja. Sadasnje je vrijeme
vrijeme uzdisanja.®* Sva priroda uzdige (sunwdineii, r 22), krsc¢ani
uzdisu (stenazomen, r 23) is¢ekujuéi posinjenje, a i Sveti Duh
posreduje za nas uzdiSuci (stenagmoi'~, r 26). Nismo u svom
uzdisanju ostavljeni sami.

Duh nam pomaze u nasoj slabosti (r 26). Ima dana kad ne
znamo kako moliti. Ali bas kao $to je Isus obecao da ¢e nam biti
dano $to trebamo reéi pred kraljevima i vlastima (Mt 10,19), tako
se Duh moli za nas kad su, usred nevolje, nasi osjecaji tako duboki
da ne mozemo izgovoriti ni rije¢i pred Ocem. On posreduje za nas
u skladu s Bozjom voljom (r 27).

Uvjereni smo i znamo da Bog moze uciniti da sve pridonosi
nasem dobru. Smatram da Pavao pod izrazom “sve” misli na
progon i stradanje s Kristom, jer smo njegovi subastinici (r 17).

Nasem “mi znamo” (oidamen), iz retka 28, suprotstavljeno je
“mi ne znamo” (ouk oidamen), iz retka 26, i omoguceno time $to
“on zna” (oiden), iz retka 27. Mozda u vrijeme progona nec¢emo
znati kako se trebamo moliti, ali Duh zna, a mi znamo da Bozju
nakanu za nas nikad ne moze omesti ni patnja ni progon.

Stoga, ako nas tko pita: “Je li progon nesto dobro?”, mi
odgovaramo: “Nije, ali Bog moze udiniti da sve to pridonosi nasem
dobru i njegovoj slavi. Na taj ¢e nas nacin pripremiti da primimo
vijeénu nagradu”.

Bozja nakana nikad nije bila, niti ¢e kad u konaénici biti,
ometena zbog progona ili stradanja. On je izabrao upotrijebiti ta
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sredstva kako bi nam pomogao da postanemo onakvi ljudi kakvima
nas je on predodredio — ljudi ¢iji je karakter nalik karakteru
njegova Sina (r 29). Zapoceo je taj proces kad nas je pozvao k
sebi, opravdao i proslavio. Valja obratiti paznju na proslo vrijeme,
upotrijebljeno u recima 29 i 30. lako nase proslavljanje jo$ uvijek
nije zbilja, u Pavlovu je umu to toliko sigurno, da o njemu govori
u proslom vremenu, jer je Bog, u svome predznanju, predodredio
da ¢emo kroz progon biti prilagodavani liku njegova Sina, Sto
¢e dostic¢i svoj zavrSetak u naSem proslavljanju. To je unaprijed
odluceno i dogodit e se jer Bog sve drzi pod svojom kontrolom.

Medutim, moguce je da se u ovome zivotu necde vidjeti na
koji to na¢in Bog ¢ini da sve pridonosi dobru onima koji ga ljube
(8,28). Ovo je re¢eno u kontekstu predstoje¢e Bozje eshatoloske
slave i krs¢anske nade. Radi se o velikoj shemi povijesti koju ce
vjernik modi pogledati retrospektivno i sa sigurno$¢u reéi da je Bog
doista bio kadar uciniti da i progon posluzi ostvarenju njegovih
ciljeva u zivotu njegove djece. Nada za danasnjeg vjernika koji
se suocava sa stradanjem koje se mozda ¢ini besmisleno, prema
Bekerovim rijecima, “utemeljena je u predstojecoj Bozjoj pobjedi
i hrani se njom”.%

Ovo bi trebalo biti veliko ohrabrenje onima koji prolaze kroz
progon. Imamo li udjela u Kristovim patnjama, zajamceno nam je
da ¢emo ga imati i u njegovoj slavi (r 17). Stoga, ma kako patnje
bile teske, mi “nadmocno pobjedujemo” (upernikwmen) po onome
koji nas je ljubio (r 37; vidi takoder 5,5-10).

Dvije izvrsne engleske crkvene pjesme izrazavaju ove istine
s iznimnom ljepotom i snagom. Prva je reformacijski koral:
“Hajdemo zauvijek za Isusom”, napisan 1653. g., koji naglasava
nase prisno poistovjecivanje s Kristom i u patnji i u slavi:

Stradajmo ovdje sa Isusom,
povinujmo se njegovu liku;

jer nebesku cemo slavu uskoro uZivati,
nakon oluje sunce dolazi.

Mada sad sijemo suze Zalosti,

poznjet cemo nebeske radosti;
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i strahovi Sto nas sad uznemiruju,
sutra ce biti sreca i smijeh.

Kriste, ja stradam ovdje s tobom;
podijeli tamo svoju radost sa mnom!

Umrimo sada sa Isusom.
Njegova je smrt od druge smrti,
od unistenja duse oslobada nas,
oZivljava nas dahom Zivota.
Unizimo sada tijelo i kro,

jos dok smo Zivi umrimo grijehu;
i grob Sto nas zatvara u sebe

bit e nasa vrata u nebo.

[suse ja ovdje umirem za tebe,
da bih tamo vjecno Zivio.

Zivimo radosno sa Isusom;

jer on je uskrsnuo od mrtvih,

smrt i grob morat ce nas brzo pustiti.
Isuse ti si nasa glava,

mi smo doista tvoji udovi;

tamo gdje ti Zivi$, Zivimo i mi.

Uzmi nas i posjeduj vjerni prijatelju,
kao svoju voljenu bracu.

Isuse ja ovdje Zivim za tebe,

i tamo cu vjecno za tebe Zivjeti.%®

Klasi¢na engleska pjesma “Isuse ja sam uzeo svoj kriz”, koju
je napisao Francis Lyte, poklapa se s ovim odjeljkom iz Rimljana
8 i obecava slavu nakon patnje, te poziva na ovisnost o Bogu:

Isuse, ja sam uzeo svoj kriz,

sve ostavljam i idem za tobom.
U oskudici, prezren i napuSten,

ti si odsad moje sve.
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Neka propadne sve za cim sam ceznuo,
cemu sam se nadao ili sam znao.

Ja sam ipak bogat covjek,
jer Bog i nebo moji su!

Neka me svijet prezre i ostavi;
ostavili su i moga Spasitelja.
Ljudska me srca i izgled varaju;
ti nisi kao oni, neistinit.
Dok mi se ti osmjehujes,
Bog mudrosti, ljubavi i moci,
mogu me neprijatelji mrziti
i prijatelji me se odreci;
pokaZi mi samo svoje lice
i opet ce zasjati svjetlo.

Odlazi sad zemaljska slavo i bogatstvo!
Dodi nesreco, preziru i boli!
U tvojoj je sluzbi bol zadovoljstvo;
s tvojom je miloscu, gubitak dobitak.
Zvao sam te: “Abba, Oce”,
srce sam ti svoje predao:
mogu oluje bjesniti i oblaci se skupljati,
sve pridonosi dobru za mene.

Mogu mi ljudi nanositi muku i bol,

Sto god cine vode me na tvoje grudi.
Mogu me pritisnuti teske kusnje,

nebo ce mi donijeti jo§ sladi pocinak.
Ne moZe mi Zalost naSkoditi,

sve dok mi je tvoja ljubav ostavijena;
ne moze me radost osvojiti,

ako u toj radosti nisi ti.

Uzmi, moja duso, njegovo spasenje;
podigni se iznad grijeha, brige i straha;
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nadi radost na svakoj postaji, jos ima$ raditi,
dobar rod donesi:

pomisli da Sveti Duh u tebi boravi,
da je osmijeh Ocev na tebi;

Spasitelj je umro da te osvoji,
dijete neba sada si, nemoj gundati.

Pozuri sad od milosti do slave,
naoruzana vjerom, na krilima molitve,
pred tobom su vjecni dani nebeski,
tamo ce te BoZja ruka odvesti.
Brzo ce se zavrsiti tvoj zemaljski put,
brzo ce proci tvoji dani hodocasnicki;
nada ce uskoro postati stvarnost,
vjera gledanje, a molitva slavijenje.%

Rimljanima 8,31-39

U svjetlu svega ovoga (rr 18-30), Pavao u 8,31-39 uzvikuje,

Sto éemo ovome nadodati? Ako je Bog za nas, tko ce
biti protiv nas? On koji cak nije postedio vlastitog Sina,
vec ga predao za sve nas, kako nam nece dati sve ostalo s
njime? Tko ce podici tuzbu protiv izabranika BoZjih? Bog
koji ih opravdava? Tko ce ih osuditi? Isus Krist koji je
umro — jos bolje: koji je uskrsnuo — koji je s desne strane
Bogu i koji posreduje za nas?

Tko ce nas rastaviti od ljubavi Kristove? Nevolja?
Tijeskoba? Progonstvo? Glad? Golotinja? Pogibao? Mac?
“Zbog tebe — stoji pisano — ubijaju nas cijeli dan; drze
nas kao ovce odredene za klanje.” Ali u svemu ovom
sjajno pobjedujemo po onome koji nas je ljubio.

Siguran sam da nas nece ni smrt, ni Zivot, ni andeli, ni
poglavarstva, ni sadasnjost, ni buducnost, ni sile, ni visina,
ni dubina, ni bilo koje drugo stvorenje moci rastaviti od
ljubavi BoZje, koja je u Kristu Isusu, Gospodinu nasemu.
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Ovi reci nisu obecanje onima koji zive u grijehu da c¢e imati
vie¢nu sigurnost. Kontekst zahtijeva da shvatimo da je ovo obecanje
onima koji trpe s Isusom i sve daju za njega. Obecano im je da nista
s ¢ime ce se suoditi, ma s koje strane, nece moci unistiti njihovu
vjeru. Nasi progonitelji mogu reéi §to hoce. Mogu nas optuziti za
bilo koji zlo¢in koji im padne na pamet. Mogu nas ubiti, moriti
gladu i muciti. Mogu ubiti nase voljene pred nasim o¢ima. Mogu
nas ostaviti da trunemo, u lancima, duboko u zatvorskoj celiji,
ili nas javno poniziti na gradskoj trznici. No niSta nas nece modi
odvojiti od Boga. Upravo ono s ¢im nam je svijet mislio nanijeti
zlo, Bog ce upotrijebiti kako bi nas pripremio za slavu!

Poslanica Gala¢anima

Cini se da je medu Galacanima, bas kao medu Korinéanima, bilo
onih koji su izvrtali poruku Evandelja kako bi izbjegli progon
judaista:

Svi koji Zele ugoditi tijelu htjeli bi vas prisiliti da
primite obrezanje, samo da vise ne budu proganjani zbog
Kristova kriza (Gal 6,12).

Pavao se i ovdje, isto kao i u Korintu, odbija hvaliti bilo ¢ime
osim krizem: A ja sam daleko od toga da se icim ponosim,
osim krizem Gospodina nasSega Isusa Krista, po kojemu je meni
razapet svijet i ja svijetu! (Gal 6,14).

Svoje pismo Galadanima zavr$ava vrlo zanimljivom frazom u
6,17: Ubuduce neka mi nitko vise ne dosaduje, jer ja na svome
tijelu nosim biljege Isusove!

Oziljke od mucenja i progona Pavao smatra Kristovim zigom
na svome tijelu koji ga obiljezava kao njegova roba. Pavao kaze
da nije obrezanje to $to ga oznacava kao osobu koja pripada Kristu
vec oziljci od progona, nastali zbog Isusova Evandelja.

“Prestanite nastojati promijeniti ovo Evandelje”, moli ih. “Oni
koji Zele izbjeci progon uklanjaju kriz, ali Kristov je kriz srediste
Evandelja i da bih vam ga donio, nuzno je bilo da ponesem kriz.”
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Svjedocenje Evandelja koje je usmjereno na kriz zahtijeva glasnika
koji nosi kriz.

Poslanica Efezanima

Kao i Poslanica Galacanima, tako ni Poslanica Efezanima ne sadrzi
mnogo ocitog ucenja o progonu. No on se pretpostavlja i to ne
treba cuditi, osobito kad se sjetimo da Pavao piSe ovo pismo kao
Kristov suzanj (3,1; 4,1). Medutim, on odbija gledati na sebe kao
na Zrtvu, bilo Zidova bilo Rimljana; suzanj je jer je odluéio slijediti
Krista. Zatocenik je Isusa, a ne Rima, i to je dio njegova identiteta
kao Kristova sljedbenika.

Efezanima 3,1

U 3,1 Pavao kaze da je on suzanj Krista Isusa za vas, pogane, a
u 3,13: Zato molim da ne zdvajate zbog nevolja koje podnosim
za vase dobro, jer su one razlog vase slave.

Oba puta rabi isti gréki izraz uper umwn (u vaSe ime;
za vas).

Valja nam ovdje zapamtiti dvije glavne misli. Prvo, Pavlovo
uhicenje u Jeruzalemu opisano u Djelima 21 izvjeSce je jednog
efeSkog obradenika, Trofima, koji se vjerojatno pridruzio Pavlu
neposredno prije njegova puta iz Efeza u Jeruzalem (Dj 20).
Pavao je uhicen kad su Zidovi mislili da je odveo Trofima u Hram
i tako ga oskvrnuo. Efezani su bez sumnje bili svjesni okolnosti
Pavlova uhicenja.

Drugo, Pavao je uhiden upravo zbog davanja prvenstva
poganima. Efezani su znali da ga je nosenje Evandelja njima
kostalo slobode i da ga moze kostati zivota. On shvaca da je
to cijena ispunjavanja Kristove sluzbe, kao §to ih je podsjetio u
Djelima 20,24.

Meni ni najmanje nije do Zivota; samo da dovrsim
svoju trku — sluzbu koju primih od Gospodina Isusa:
svjedociti za Evandelje milosti BoZje.
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Glavna je tema Poslanice Efezanima jedinstvo Crkve: Zidova i
pogana. Njihov odnos u Bozjem kraljevstvu bio je jedna od osnovnih
Pavlovih briga.” Zato im u svome pismu pomno objasnjava kako
je okupljanje svih koji se pouzdaju u Boga bio Bozji plan od
samoga pocCetka (2,11-18; 3,6). Bog je odredio, prije postanka
svijeta, da c¢e imati Crkvu onih koji su “kao Krist” i ta nakana,
iako neko¢ sakrivena, viSe nije tajna, ve¢ je sasvim otkrivena u
Kristovu Evandelju (Ef 1,9; 3,7-12). To je dobra vijest i otkriva
tajnu da Bog Zeli da svi narodi (Zidovi i pogani) budu njegov
izabrani narod, $to je otkriveno ¢ak i poglavarstvima i vlastima na
nebesima (3,10).% Ova divna poruka kaze da su izabrani pozvani
da budu u zajednistvu sa svim ljudima svuda u svijetu. Upravo
zbog podupiranja i navjescivanja te otkrivene tajne, rijecima,
mislima i djelima, Pavao je postao zatocenik.

On podsjeca Efezane da je njegovo zatoéenistvo njihova slava
(3,13). Ponovno ovdje vidimo kako, tipiéno za njega, postavlja
jedno uz drugo stradanje i slavu: njegova patnja donosi slavu
poganima.®® Drugim rije¢ima, zbog njegova zatocenistva oni sada
imaju slobodu. On strada za njih (3,13).7

Kad su Efezani posljednji put vidjeli Pavla, plakali su i bili
Zalosni, jer im je rekao da ga viSe nikad nece vidjeti (Dj 20,38).
Podsjetio ih je na progon koji je pretrpio zbog sveobuhvatnog
Evandelja koje je propovijedao (20,17-21), upozorio ih da dolaze
nevolje koje ce zadesiti i njega (20,22-27) i njih (20,28-31), te
ih predao Bogu i pomolio se za njih prije odlaska u Jeruzalem
(20,32-37). Sad ih u 3,13 potice da se ne obeshrabre zbog njegova
utamnicenja. Moli se za njih (3,13-19) bas kao $to se molio na obali
prije nego $to Ce otici i biti uhicen. Moli se da budu ukorijenjeni i
utvrdeni, da dosegnu Kristovu ljubav u svoj njezinoj punini, te im
govori da ih niSta ne moze tako svladati da se njihovo korijenje
iS¢upa ili da srusi one koji su utemeljeni u Kristovoj ljubavi (vidi:
Rim 8,28-29).
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Efezanima 4,1

Kao suzanj u Gospodinu (4,1), Pavao govori iz iskustva i sa
autoritetom o onome o ¢emu bi Efezani trebali voditi rac¢una. On
zna da su ljudi, kad se suoée s otporom, skloni zazirati od vjere
ili od zajedniStva s drugim vjernicima, kako bi izbjegli progon.
Umyjesto toga, Pavao potice ¢lanove crkve da Zive dostojno poziva
kojim su pozvani (4,1).

Sto to¢no znaéi Zivieti “dostojno poziva kojim smo pozvani”?

Kao $to znamo, Bog je prije stvaranja svijeta izabrao sebi Crkvu
koja ce se sastojati od svih ljudi koji se pouzdaju u njega — Zidova
i pogana, robova i slobodnjaka, muskaraca i zena — kako bi mu
se pridruzili u ispunjenju njegove nakane. To je poziv kojim smo
pozvani. Zivjeti dostojno toga poziva znaéi zivjeti u skladu s njim.
Sto se Pavla tice, to je Zivot u jedinstvu (4,2-16). Mi smo jedna
Crkva, bili Zidovi ili ne. Ta teoloka istina treba biti izraZena u
prakti¢nom Zivotu.

Koliko je suprotno Evandelju za koje je Krist umro da oni
koji su pozvani u jedno tijelo budu podijeljeni, kaze Pavao. To je
krsenje djela za koje je Krist umro i kojega je Pavao suzanj.

Da je Pavao odbio priznati jedinstvo Crkve, ne bi bio u zatvoru.
Jer upravo je zbog svoga inzistiranja da postoji samo jedan Bozji
narod, kojega ¢ine i Zidovi i pogani, bio vise puta progonjen i na
kraju uhicen u Jeruzalemu. On potice Efezane da ne poricu tu
istinu i ne dijele se medu sobom.

Efezanima 6,10-20

Ubuduce budite jaki u Gospodinu i njegovoj silnoj moci. U
6,10 Pavao podinje zavrsavati svoje pismo Efezanima poticuci ih
da ostanu postojani u neprijateljskom svijetu. Vraca se na temu
bozanske moci o kojoj je poceo govoriti u 1,19-21.7" Krist je
pobijedio sile koje su na djelu u sadasnje doba (1,21; 2,2; 3,10),
a njegovo uzviSenje daje snagu koja je na djelu u vjernicima i u
sluzbi utamnicenog apostola (3,7).7

U 6,10-20 Pavao sazima glavne teme pisma tako da pobudi
emocionalnu reakciju slusatelja.”® Ako je ono s$to je rekao u
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prethodnim poglavljima istina, evo kako Efezani trebaju zZivjeti
unato¢ bilo kakvom otporu s kojim bi se mogli suociti. Pavao
postavlja zadatak u kozmicki kontekst, koristedi zamisljenu bitku,
kako bi pomogao ¢itateljima da steknu bolji uvid i ohrabrio ih da
¢vrsto stoje protiv zlih sila koje su se postrojile protiv njih.” Ovaj
se ulomak dijeli na tri dijela:

1. U 6,10-13 Pavao potice citatelje da budu jaki i podsjeca ih
da crpe snagu od Gospodina i njegove silne modi. Snagu da
izdrze unatoc¢ protivljenju nisu ulili sami sebi. Kontekst bitke
u konacnici je duhovan: to je bitka u kojoj se vjernici bore
na Bozjoj strani protiv sotone. Nije to bitka protiv ljudskih
neprijatelja s Bozjeg stanovista, veé protiv sila koje predvodi
neprijatelj, tuzitelj brace. U drugim je ulomcima (1,21;
3,10) Pavao vec¢ spominjao “poglavarstva” (arch) i “vlasti”
(exousia). Sad popisu dodaje nove izraze i na taj nacin stvara
dojam da sile zla prozimaju svijet.”” Bozja je sila, medutim,
mocnija od svih drugih.

Izraz njegova silna moc (6,10) moze biti aluzija na Izaiju 40,26
u prijevodu Septuaginte, gdje on govori o Bozjoj stvaralackoj
modi u stvaranju svemira i nebeskih tijela.”® Upravo je ta mo¢
na raspolaganju vjerniku pri suocenju s neprijateljstvom u “zli
dan” (r 13).”” Vjernik je dakle pozvan da se obuce u sve Sto
mu je Bog pribavio. Nema razloga da padne jer mu je Bog
osigurao sve $to mu je potrebno (vidi: 2 Pt 1,3).

2. U 6,14-17 Pavao pocinje imperativom “stojte ¢vrsto”. Ovo
sazima glavnu tendenciju koju on zeli vidjeti u Efezanima, unato¢
protivljenju i neprijateljstvu. Istinoljubivost i moralni integritet
(pojas) pruzit ¢e vjerniku potporu i ucvrstiti ga. Ispravni i
pravedni postupci (oklop) bit ¢e mu osnovna zastita. Budnost
kroz Zivot mira koji daje Evandelje (obuda) najbolja je priprema
za borbu protiv sila rijeSenih da donesu razjedinjenje.” Pouzdanje
i ovisnost o Bogu i njegovoj pomodi (§tit) pruzaju punu zastitu
od svakog napada kojim bi neprijatelj mogao krenuti na vjernika.
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U retku 17 sintaksa se mijenja s onoga $to vjernik treba staviti
na sebe na ono $to prima (dexasqge)’. Spasenje i rijec® su
nam dani i nisu nesto $to vjernik treba razviti. Izbavljen je od
vladara tame (kaciga spasenja) i moze krenuti u ofenzivu (mac)
za oslobodenje drugih iz ropstva dok se Evandelje propovijeda
pod prodornom silom Svetoga Duha.

3. U recima 18-20 Pavao pojasnjava da oblacenje u Bozju bojnu
opremu i ¢vrstina u borbi zahtijevaju zivot ovisan o Bogu u
molitvi.8! Vjernici su pozvani da bdiju u molitvi koju vodi i
nadahnjuje Sveti Duh (“u Duhu”), te da ne mole samo za svoju
snagu vec i za druge; osobito za Pavla, bududi da je u zatvoru
zbog Evandelja (r 19).

Pobjednicki ton iz redaka 13-18 ublazen je u recima 19 i 20, jer
se naglasak premjesta na zatocena apostola. Pavao ne ocekuje
oslobodenje. Ipak, ne vidi svoje utamnic¢enje kao poraz ili
proturjecje pobjednickom tonu iz prethodnih redaka. Tamnica
ga je podigla s polozaja zatocenika na polozaj poslanika u
okovima (r 20).

S obzirom na tipiéno uzasne zatvorske uvjete iz Pavlova
vremena, bit ce da je ovo oksimoron (stilska figura koja u sebi
objedinjuje dva proturje¢na pojma; npr. vruci led, posten lopov,
itd. — op. prev.).® Poslanika ne mogu zatvoriti oni kojima
je poslan, jer obi¢no ima diplomatski imunitet. Medutim,
za Pavla koji sluzi kao poslanik postradaloga Krista, to bi
bilo najprikladnije. On najto¢nije odrazava vlast koja ga je
poslala kad je u okovima. Tamnica mu daje prigodu za vrsenje
poslani¢ke duznosti: objavljivanja Kraljeve poruke. On potice
Efezane da se mole za njega kako bi to ¢inio neustrasivo (kao
svaki dobar poslanik). I on i oni moraju odoljeti iskuSenju
da vide sebe kao progonjenu, porazenu malu skupinu, koja
se mora kriti pred protivnicima. Oni su Kraljevi poslanici s
nevjerojatnom porukom koju trebaju predati vladarima ovoga
svijeta i njihovim podanicima koje ovi drze u zatocenistvu.
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Poslanica Filipljanima

Prema opéem uvjerenju, radost je jedna od dominantnijih tema u
Poslanici Filipljanima. Stoga su neki vrlo iznenadeni kad saznaju
da ova knjiga sadrzi i dio Pavlova najznacajnijeg poucavanja o
progonu i stradanju. Ipak, to je u savrSenom skladu s Isusovom
opomenom da se radujemo i klicemo od veselja kad smo progonjeni
radi njega (Mt 5,12).

Filipljanima 1

Pavao pocinje pismo Filipljanima zahvaljuju¢i Bogu za njih (rr 3-6)
i potvrdujudi da su bili njegovi suradnici u Sirenju Evandelja od
prvog dana svog obracenja (1,4-5). Ta je suradnja znacila da su
se “ujedinjeni jednodu$no borili za vjeru Radosne vijesti” (1,27),
usred Zestokog otpora (1,28). Filipljanski su vjernici doista tako
aktivno $irili Evandelje da su, kao rezultat, dobili privilegiju (ili
“milost”) ne samo da vjeruju u Krista nego i da trpe za njega
(1,29-30).

U retku 29 Pavao rabi oblik glagola caris, koji se obi¢no
prevodi kao “milost” ili “dar”. To je prilicno neobi¢no. Redak 29
doslovno se moze prevesti: “Jer je vama ukazana milost (umin
ecarisgh) radi Krista, ne samo da u njega vjerujete veé da za
njega i trpite”. Pavao kaze da Filipljani nisu samo primatelji dara
vie¢noga zivota, ve¢ da su primili i dar ili milost da stradaju za
Krista. Bog im je i jedno i drugo pruzio u ljubavi.

U sedmom retku Pavao kaze: [ pravedno je da ove osjecaje
gajim prema svima vama, jer vas nosim u srcu, vas sve Roji ste
sudionici moje milosti kako u mojim okovima tako u obrani i
utvrdivanju radosne vijesti. Sto Pavao ovdje Zeli reéi kad spominje
milost? Misao je identi¢na onoj iz retka 29. On kaze da su Filipljani
sudionici s njim u milosti zatocenistva i obrane Evandelja ¢ak i
kad su u lancima. Pavlova je trenutacna situacija posljedica toga
Sto je Bozji glasnik i njegov sluga. Filipljani su u sli¢noj situaciji;
i oni stradaju zbog sudjelovanja u Sirenju Evandelja. Tako su i oni
kao i Pavao sudionici u milosti stradanja za Isusa.
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Milost u ovom smislu znaéi da nas Bog kroz progon preobrazava
u ljude koji se pozrtvovano daju drugima i oprema nas za stradanje
radi Krista i njegova Evandelja. Pavao ovu misao dalje razvija
u drugom poglavlju kad nam skrece paznju na Isusov primjer i
njegovu spremnost da se Zrtvuje za nas.

Mnogima je od nas strana misao da bi progon i stradanje mogli
biti milostiv dar od Boga. Skloni smo misliti da je milost nesto
$to jednostavno izobilno dobivamo, a ne nesto Sto bi nas trebalo
preobraziti, kako ne bismo bili samo zahvalni primatelji besplatnog
dara spasenja vec i pozrtvovani davatelji iste te Radosne vijesti
drugima.®

Pavao je zelio prenijeti Filipljanima da im je u pocetku dana
milost da vjeruju u Krista (milost spasenja); ali da im je onda dana
nova milost — milost stradanja za Krista kroz sudjelovanje u borbi
za Sirenje Evandelja.®

Stradanje za Krista dar je milosti i treba ga prigrliti s mnogo
zahvalnosti i radosti, kao i dar spasenja. Mozemo imati udio
u Bozjoj nakani dovodenja svijeta Kristu. Kad prihvatimo dar
spasenja, dana nam je privilegija da prihvatimo i dar progona. U
Pavlovu je umu ovo dvoje neodvojivo, stoga ne cudi da je rana
crkva stradanje za Krista smatrala privilegijom (Dj 5,41).

Pavao zeli da Filipljani shvate koliko je to divan dar. U recima
12-26 objasnjava kako je udio u milosti stradanja za Krista bio od
koristi i njemu i drugima u Rimu:

1. Njegovo utamnicenje i patnja utjecali su na nekrséane u Rimu
(1,12-13).

Zbog njegova su zatoCenistva, kaze Pavao, cijela carska straza
i “svi ostali” (Sto god to znacilo) znali da on nije u okovima
zato §to je zloCinac vec zbog svoje odanosti Kristu.

2. Njegovo utamniéenje i patnja utjecali su na krs¢ane u Rimu
(1,14-18a).
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Svjedoci Pavlova zatocenistva naucili su pouzdati se u
Gospodina na nov nadin, ne samo kad im sve ide dobro, veé
i kad se suocavaju s nevoljama i odbacivanjem. Mnogi su se
u Rimu pretvorili u hrabre evangelizatore i to je bio dobar
razlog za radost. Neki, dakako, nisu $irili Evandelje iz naj¢istijih
pobuda, ali to je za Pavla bilo sporedno pitanje. Cinjenica je
da su njegovi okovi pomogli da se kr§¢ani u Rimu potaknu na
ucinkovito svjedocenje.

3. Njegovo utamnicenje i patnja utjecali su na njegove prioritete
(1,18b-26).

Pavao se mnogo puta suocavao sa smréu. U 1 Korinéanima
15,31 kaze da iz dana u dan umire. Dok to piSe, izrazava
uvjerenje da je spreman odmah umrijeti, ali i Zivjeti. Nije htio
umrijeti samo zato $to bi to za njega osobno bilo “mnogo
bolje” (1,23). Njegov je zivot u BoZjim rukama. Spreman je
prihvatiti sve §to bi bilo naju¢inkovitije za Krista. To je ono $to
zeli. Njegov je krajnji cilj proslaviti Boga, bilo kroz Zivot, bilo
kroz smrt.

U ovoj knjizi, toliko ispunjenoj rados¢u usred nevolje, ocCito je
da radost nije uvjetovana okolnostima u kojima se ¢ovjek nalazi,
vec ovisi 0o njegovim prioritetima.

Filipljanima 2

U drugom poglavlju Pavao dalje obrazlaze $to znaci biti pozrtvovani
davatelj milosti drugima i navodi primjer nasega Spasitelja. Prvih
nekoliko redaka izravan su napad na egocentrican zivot koji je
upravo suprotan onome $to je Krist pokazivao svojim primjerom.®

Isus nije svoju jednakost s Bogom vidio kao nesto Cega se
sebi¢no treba drzati, vec je shvatio da se priroda bozanstva sastoji
u samodarivanju.® LiSio se sebe, uzeo narav sluge i ponizio se sve
do smrti (2,5-8). Pavao kaze da to treba biti stav svih Kristovih
sljedbenika (r 5).%
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Isus je stradao i Bog ga je zato uzdigao na najvisu visinu
i dao mu ime koje je iznad svakog drugog imena (2,9). Ovdje
ponovno vidimo kako Pavao povezuje stradanje i slavu. Kristovo
je stradanje rezultiralo u slavu. Pavao ne povlaci paralelu u ovome
ulomku da pokaze kako to vrijedi i za vjernike, ali nije nerazumno
pretpostaviti da ce Citatelji to tako shvatiti, bududi da je, kao $to
smo ve¢ vidjeli, to tipi¢no njegovo ucenje.

U sljede¢im recima (2,12-16) on potic¢e Filipljane da Zzive
pozrtvovano, onako kako im je Krist pokazao, sijajuci kao svjetlo
u mraénom svijetu (r 15), cursto drZeci rije¢ Zivota, da se mogu
ponositi na Dan Kristov da nisam uzalud tréao ni uzalud se
trudio (r 16). Njihova vjernost Kristovu primjeru bit ¢e dokaz
Pavlu da njegova sluzba nije bila neuspjesna.

U 2,17-18, Pavao nastavlja raspravu koju je zapoceo u prvome
poglavlju upuéujuéi na svoje moguce mucenistvo (1,21-26) i kaze:
Stovise, veseo sam i radujem se s vama svima, ako se i krv
moja mora kao Zrtva liti na Zrtveni prinos vase vjere. Iz istog
razloga i vi budite veseli i radujte se sa mnom!

Neki prigovaraju da je nemoguce da on ovdje upucuje na svoju
mucenic¢ki smrt, jer spominje radost. Bilo bi to kao da kaze da je
veseo i raduje se s Filipljanima jer ¢e upravo biti pogubljen. Moises
Silva na ovo odgovara:

Ima li Sto karakteristi¢nije za Poslanicu Filipljanima od
Pavlova povezivanja radosti i nedaca? Njegove rijeci u 1,18-
20 osobito su relevantne, jer se u tom ulomku ponavlja rije¢
cairw (radost; r 18), gdje vidimo da na tu radost ocito ne
utjeCe mogucnost smrti (eite dia zwh'~ eite dia ganatou,
r 20).88

Zapravo, zrtvovanje o kojemu Pavao ovdje govori ukazuje da
on vidi svoju smrt kao upotpunjenje zrtve za Filipljane.®
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Filipljanima 3

U drugome retku trecega poglavlja, Pavao upozorava Filipljane da
se Cuvaju onih koji im dolaze s porukom u kojoj se oduzima od
Evandelja milosti. On ukazuje da ako bi se itko mogao opravdati
djelima, to bi bio on. Imao je sve preporuke koje bi njegovi zidovski
protivnici cijenili. Ali Pavao ih ne cijeni; smatra ih smecem. Za
njega samo poznavanje Krista ima trajnu vrijednost. Sve je izgubio
radi Krista, ali ne cijeni to $to je izgubio. Nije to ni bila prava zrtva,
kad uzme u obzir $to je dobio u Kristu. Njegova je jedina vrijednost
da dobije Krista i bude u njemu te da ima pravednost koja dolazi
kroz vjeru u njega, a ne kroz vlastita dostignuca (rr 8 i 9).

U recima 10 i 11 vraca se na temu poznavanja Krista. Da bismo
razumjeli potankosti ovih redaka, trebamo obratiti pozornost na
dvije stvari vezane za njihovu strukturu. Prvo, Pavao ne tvrdi
da Krista, silu njegova uskrsnuca i udio u njegovim patnjama
poznajemo kao tri odvojena dijela. Umjesto toga, u¢imo upoznati
Krista upoznavajudi silu uskrsnuda i zajednistvo u njegovim
patnjama. Pavlova je Zelja da poznajemo Krista. Sila uskrsnuda i
udio u njegovim patnjama sredstvo su kojima se postize taj cilj.

Drugo, on ovdje promisljeno rabi inverziju, prateci prve dvije
tocke iz retka 10 s dvije dodatne u recima 10 i 11, $to uvecdava
(obrnutim redoslijedom) i ponovno naglagava kako ¢e on upoznati
Krista kroz sudjelovanje u njegovu uskrsnucu i patnjama.

Da spoznam njega
A — i silu njegova uskrsnuca
B — i zajednistvo u njegovoj patnji
B’ — da mu budem slican u smrti

A - ne bih li kako dostigao uskrsnuce od mrtvih
(Sari¢)
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Kristovim je uskrsnucem (A) Pavao osposobljen pobijediti patnju
(B), kao sto ju je pobijedio Krist. Poznati Krista u sadasnjosti znaci
“biti mu slican u smrti” (B’); umrijeti njegovom smréu kako bi
se poput svoga Gospodina mogao nadati da ce postici uskrsnuce
od mrtvih.

Posljednja je to¢ka zbunjujuca. Sto god da je Pavao mislio
pod izrazom “uskrsnuée od mrtvih” jasno je da nije bio siguran
da ce to postiéi. Gréke rijeci ei pw~ (prevedene “ne bih li kako™)
ne mogu se opravdano protumaciti ni na koji drugi nacin nego
da prenose osjecaj neizvjesnosti.® Ma sto to “uskrsnuce” bilo,
niposto nije izvjesno.

Izraz preveden kao “uskrsnuce” nije uobicajeni gréki izraz za
uskrsnuce (anastasi~), ve¢ Pavao koristi rije¢ koju nije koristio
nigdje vise u svojim djelima: exanastasin, sto bi moglo biti
prevedeno kao “uskrsnuce van uskrsnuca”. Pitanje je dakle o
kakvom uskrsnucu Pavao ovdje govori?

Na drugim mjestima on izrazava pouzdanje u svoje uskrsnuce
od mrtvih (npr., Rim 8,38-39; 1 Kor 15). Stoga se ¢ini da je to to
se Pavao nadao da ¢e postici u 3,11 nesto drugo, a ne uobicajeno
uskrsnude svih vjernika od mrtvih. Nagrada je to Sto se postize,
a ne spasenje koje je dar milosti (3,14). To se uskrsnuce postize
poznavanjem Krista kroz silu njegova uskrsnuda i udio u njegovim
patnjama, sve do same smrti.

Da bismo shvatili o ¢emu Pavao govori u 3,11, pomodi ¢e nam
ako istrazimo redak 3,14, gdje Pavao kaze: tréim prema cilju da
postignem nagradu — nebesko stanje u koje nas je Bog pozvao
po Kristu Isusu. Zanimljiva je rije¢ koja je ovdje upotrijebljena za
nagradu, brabei>on (izg. brabeion), a nalazi se u Novome zavjetu
samo na dva mjesta — ovdje i u 1 Korin¢anima 9,24, gdje Pavao
kaze: Ne znate li da u trkalistu svi trkaci trce, ali samo jedan
dobiva nagradu! Tako tréite da je donesete! Veclina se biblicara
slaze da se navod u 1 Korincanima 9,24 odnosi na vje¢nu nagradu
koju vjernici mogu dobiti za vjernost u ovom zivotu. Stoga je vrlo
vjerojatno da i izraz u Filipljanima 3,14 (s obzirom da je to jo$
jedino mjesto na kojemu se spominje) nosi istu poruku.
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Usporedivanje ova dva ulomka dokazuje da je ovo valjano
tumacenje. U oba se ulomka govori o nagradi kojoj se vjernici
mogu nadati i koja se moZe steéi kroz vjernost (vidi takoder: Mt
6,19-21).

S tim na umu mozemo zakljuéiti da se “uskrsnuce” iz Filipljana
3,11 ne odnosi na opce uskrsnuée mrtvih, ve¢ na posebno
“uskrsnuce” onih koji su bili vjerni sve do smrti. Ovdje nam
moze pomoc¢i navod iz Poslanice Hebrejima 11,35, gdje se govori
o vjernicima koji bise muceni na kolu, odbijajuci oslobodenje
da postignu bolje uskrsnuce. Svi ¢e vjernici uskrsnuti, ali postoji
jos$ bolje uskrsnuce za one koji izdrze do kraja. Bili su vjerni u
velikom i bit ¢e nagradeni u skladu s tim, posebnim privilegijama
i odgovornostima. Naglasak je ovoga “uskrsnuca” na nagradi i
odgovornostima, a ne na vjeénom Zivotu.

Pavao kaze u retku 12 da jo$ nije potpuno upoznao Krista na
ovaj nacin, niti je postigao to uskrsnude, ali tréi naprijed (r 13) ka
toj nagradi, vodeci racuna da ostane vjeran (r 14). To je njegov
cilj i poticaj Filipljanima da razmi$ljaju na isti nacin (r 15).

Cini se da ih Pavao u 3,16 poziva da Zive onako kako su slijedili
Krista prije nego $to su primili ovo pismo. Bili su na pravom putu
i on zeli da tako nastave. Prosirujudi ono $to je rekao u retku 15,
potice ih: Braco, svi me zajedno nasljedujte i pazljivo promotrite
one koji Zive prema primjeru $to vam ga mi dajemo! (r 17).

Apostol zna da im nije napisao nita osobito novo (3,1), no ne
oklijeva ponovno ih podsjetiti na te istine, jer o¢ito da ima onih koji
ne idu istim putem (3,18-19). Place kad pomisli na takve ljude jer
je njihova misao (3,19) potpuno suprotna od njegove (3,15). Oni
zive kao neprijatelji kriza (r 18). Napustili su trku za nebeskom
nagradom. Zive prema mentalitetu koji kaze: “Uzivat ¢u ovaj Zivot
i sve §to nudi”. Odbijaju i¢i putem kriza — putem Zrtvovanja, kako
bi drugi primili blagoslov. Njihov um nije usmjeren na “uskrsnuce”
(3,11) ili nagradu (3,14) ve¢ na ono $to nudi ovaj svijet (3,19).

Jezik upotrijebljen u prvom izrazu u retku 19 ne moze se
ublaziti da znadi bilo Sto drugo osim vjeéno unistenje. Tamo gdje
su mogli imati zivot, ti su ljudi izabrali unistenje. Umjesto da se
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ponose stradanjem, oni se ponose onim Cega bi se trebali stidjeti
(3,19). Oni misle samo na zemaljske stvari. To je srZ optuZnice.

Tko su ti ljudi koji se spominju u recima 18-20? Tesko je redi.
Mozda oni koji su otpali zbog progona. Mogli bi biti i oni koji
su ostavili Pavla zbog njegovih okova i progona te su prihvatili
“zemaljski” nacin razmisljanja. Lako je mogude i da se radi o
putujucéim sluzbenicima (“nad-apostoli”) poput onih koji su ¢esto
posjecivali Korint i kojima se Pavao morao suprotstaviti.

U 3,20-21, Pavao podsjeca Filipljane: A nasa je domovina na
nebesima, odakle i Spasitelja postojano ocekujemo, Gospodina
Isusa Krista, koji ce, prema djelotvornosti kojom mozZe sve
podloZiti sebi, preobraziti naSe bijedno tijelo i uciniti ga
jednakim svome slavnom tijelu. Filipljani su se veoma ponosili
time Sto ih je car August pretvorio u rimsku koloniju jer im je to
donijelo privilegije i ugled rimskih gradana. U 1,27 Pavao ih je
poticao da se ponasaju kao gradani dostojni Kristova Evandelja.
Sada ih podsjeca da je, iako su rimski gradani, njihovo pravo
gradanstvo na nebu, buduéi da cekaju Spasitelja, Gospodina
Isusa Krista. Jedna od osnovnih titula za rimskoga cara bila
je “gospodin i spasitelj”. Pavlove su rijeci izravan izazov tim
pretenzijama. Kr$¢ani prije svega trebaju biti vjerni Gospodinu i
Spasitelju koji ¢e sve podloziti sebi, ¢ak i mocnog rimskog cara i
sve koji tlace Bozju Crkvu!

Poslanica Kolosanima

1,21-29 kljuéni je ulomak Pavlova naucavanja o progonu u
Poslanici KoloSanima:

A i vas, koji ste nekad bili otudeni i koji ste postali
neprijatelji svojim misljenjem i zlim djelima, sada Bog
izmiri u Kristovu smrtnom tijelu, smréu, da vas izvede
preda se svete, neporocne i besprijekorne, ako doista
ustrajete u vjeri, utemeljeni i postojani i neodjeljivi od
nade Radosne vijesti koju ste culi, koja je propovijedana
svakom stvorenju pod nebom i kojoj ja, Pavao, postadoh
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sluzbenik. Sada nalazim radost u patnjama koje podnosim
za vas — i tako u svome tijelu dopunjujem Sto nedostaje
Kristovim mukama — za Tijelo njegovo, koje je Crkva.
Ja postadoh njezin sluzbenik onim darom koji mi dade
Bog za vas da potpuno navijestim rije¢ BoZju: Tajnu
koja je bila sakrivena kroz vjekove i pokoljenja, a koja
je sada objavljena njegovim svetima. Njima je Bog htio
saopciti kako je bogata slava ove Tajne medu poganima
koja glasi: Krist, nada slave, jest medu vama. Njega mi
navjescujemo, opominjuci svakoga covjeka i poucavajuci
svakoga covjeka u svoj mudrosti, da ucinimo zrelim svakog
covjeka u Kristu. Zato se i trudim i borim prema njegovoj
djelotvornosti koja snazno ocituje svoju silu u meni.

Kao $to nalazimo u mnogim njegovim djelima, Pavao i u
Kolosanima 1,21-29 povezuje navje§éivanje poruke Evandelja o
pomirenju izmedu Boga i ¢ovjeka, s neophodnoscu patnje Bozjih
glasnika koji su ukljuceni u sluzbu svjedocenja te poruke. Bila je
to cijena koju je Pavao bio savrseno spreman platiti kako bi drugi
upoznali Krista. Jesi li je ti spreman platiti?

U recima 21-23 stoji: “Vi koji ste neko¢ bili Bozji neprijatelji
sad ste pomireni s njim i nastavite li Zivjeti u vjeri (a on ostavlja i
moguénost da nece), bit ¢ete izvedeni pred njega sveti, neporo¢ni
i besprijekorni”. Ton povlac¢i zanimljivu paralelu izmedu Kolosana
1,21-29 i Efezana 5,25-32,°! koja se najjasnije vidi u KoloSanima
1,28-29 i Efezanima 5,27.29.
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Kolosanima 1,28-29 Efezanima 5,27.29

Krist je sebe predao za Crkvu “da
Jje privede sebi krasnu, bez [jage,
bez bore, bez icega tomu slicna, da
bude sveta i bez mane”.

Krist je umro kako bi Kolo3ani bili
izvedeni pred njega “sveti, neporocni
i besprijekorni”.

Pavao pise da on propovijeda i
poucava kako bi imao privilegiju
uciniti svakog covjeka potpunim Krist osobno radi na tome dok
u Kristu. “Zato se i trudim i borim “hrani i njeguje” Crkvu.
prema njegovoj djelotvornosti koja
snazno ocituje svoju silu u meni.”

Jasno je da Pavao nema problema reé¢i da je Kristovo djelo i
njegovo, te da je njegov rad Kristov.?? Taj Kristov cilj (iz KoloSana
1,22) pomirenja, posvedenja i usavr$avanja gre$nika ne dogada
se u vakuumu. No Krist to ne radi sam. On djeluje kroz one
koji dragovoljno uzimaju njegov cilj i pretvaraju ga u svoj. I ne
ostvaruje se to lako, veé zahtijeva tezak rad i muku (1,29). Kao
Sto Pavao piSe u 2 Korincanima 11,28-29: Pourh svega — moje
svakodnevno salijetanje: briga za sve crkve. Tko je slabic, da
ja nisam slabic? Tko se od drugoga navodi na grijeh, da ja
ne izgaram?, u Galacanima 4,19 obraca se tamos$njim vjernicima
slijedec¢im rijecima: djeco moja, koju ponovo s bolovima radam
dok se Krist ne oblikuje u vama. Rad Bozjega sluge nije lak, niti
bismo trebali ocekivati da bude.

Ipak, taj rad nije obeshrabrujudi. Pavao, zacudo, kaze u
Kolosanima 1,24: Sada nalazim radost u patnjama koje podnosim
za vas. A onda piSe nesto Sto se na prvi pogled ¢ini zapanjujuce: /
tako u svome tijelu dopunjujem Sto nedostaje Kristovim mukama
— za Tijelo njegovo, koje je Crkva.

Kako Pavao moze reéi da nesto nedostaje Kristovim mukama?

Prije svega treba naglasiti da Pavao ne govori o Isusovoj patnji
na krizu. Krister Stendahl objasnjava: “Naravno, ni Pavao — ni
bilo tko drugi — ne moze nesto dodati djelu koje je ucinjeno



278 U SJENI KRIZA

jednom zauvijek na krizu”.%® Pavao ovdje ne govori o patnji za
grijeh, ve¢ o patnji za neku drugu svrhu povezanu s Kristovim
tijelom, Crkvom.

Ranije smo govorili o nadinu na koji Pavao koristi izraz
“Kristove patnje” u Filipljanima 3,10 (paghpata tou cristou).
U Kolo$anima 1,24 imamo nesto drukdiji, ali istoznacan izraz twn
gliyewn tou cristou. Bitno je naglasiti da Pavao ne koristi ni
jedan od ovih izraza kad govori o Isusovu otkupiteljskom djelu na
krizu.” Kad govori o tome, koristi pojmove “krv”, “kriz” i “smrt”.
[zraze paghpata tou cristou® i twn gqliyewn tou cristou koristi
samo kad govori o vlastitoj patnji za Krista i patnji koju su iskusili
drugi Isusovi sljedbenici radi njega i Crkve.

Ocito je da u Pavlovu umu patnje koje Isus trpi kroz svoju
Crkvu i njegov zivot, jo$ nisu upotpunjene. On na svome tijelu
dozivljava i dopunjuje te “muke” u ime Crkve, koja je Kristovo
tijelo. Nevolje koje podnosi apostol, nastavak su patnji koje je
podnio Krist. Stendahl primjecuje:

Pavlova sluzba u slabosti, mucenistvu i patnji, prema
Kolo$anima 1,24, ima istu narav kao nevolje koje je podnio
Krist, koje se “nastavljaju” u crkvi i tako se upotpunjavaju
(usp. takoder 2 Kor 13,3-4).%

Pavlove su patnje sasvim stvarne — kako kontekst jasno
pokazuje — i on ih dozivljava zbog propovijedanja Evandelja Isusa
Krista. Arthur Glasser o ovome retku kaze:

Ovdje se isti¢e glavni princip: Evandelje se ne moze
propovijedati i Bozji se narod ne moze okupiti u zajednicu
naroda (Iv 11,52) bez pojedinaca koji na svim stranama “u
svome tijelu dopunjuju $to nedostaje Kristovim mukama”,
kako bi izvréili taj zadatak (Kol 1,24)... S takvim se patnjama
suofavaju svi koji su svjesno ukljuceni u aktivnu sluzbu
za Krista, osobito kad javno svjedoce Evandelje. One su
“nepotpune” u smislu da svaki sljedeéi narastaj Bozjeg
naroda mora svojevoljno prigrliti stradanje ako zeli da se
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misionarski zadatak u svijetu dovrsi. Tek tad ce toj privilegiji
zauvijek biti kraj.%’

Otkrivenje 7,14 ima isti kontekst: ¢itamo o mucenicima koji su
izasli iz velike nevolje i stoje pred Bozjim prijestoljem nakon $to
su pretrpjeli Kristove patnje. To je mnostvo onih koji, u nevoljama
posljednjeg vremena, nisu oprani svojom krvlju ve¢ krvlju Janjeta.
Vlastitim su patnjama za Isusa Krista svjedocili o patnjama koje
je on podnio. Ali, kao sto ¢emo vidjeti u proucavanju knjige
Otkrivenja, Kristove patnje u njegovoj Crkvi nisu beskonacne.
Dodi ce vrijeme kad ¢e se broj mucenika ispuniti, a patnje prestati,
kad se Krist vrati da sudi zemlji.

U meduvremenu ce, kaze Pavao, on dopunjavati u svome tijelu
Sto nedostaje Kristovim mukama (1,24) i raditi svom snagom koju
mu Bog daje svojom silom (1,29). U sljedecem poglavlju (2,12)
potvrduje da je to ista ona sila koja je uskrisila Krista od mrtvih.
Dok sluzi u slabosti, Bog mu daje snagu potrebnu da izdrzi i
nastavi. Sila koja je uskrisila Krista od mrtvih osigurana je onima
koji dopunjavaju Kristove muke. Tesko da itko moze uciniti jedno
bez drugoga.

Poslanica Filemonu

[ako pismo Filemonu sadrzi malo toga novog za nase proucavanje,
sto ve¢ nije detaljno razradeno u ostalim pismima, vazno je da
radi cjelovitosti navedemo nauk koji sadrzi ova kratka poslanica.

Pavao podinje pismo predstavljajuéi se kao “suzanj Krista
Isusa”. Svom imenu ne dodaje nikakvu titulu, kao na primjer
“apostol”® ili “sluga Kristov”,% kao s$to je inace ¢inio. Pozdrav
Filemonu jedinstven je u Pavlovim djelima.

Koristeci ovaj pozdrav, Pavao naglasava da nije tek zatvorenik
ili Zrtva vjerske netolerancije. On je suzanj Isusa Krista. U retku 13
kaze da je u “okovima Evandelja” (Sari¢). Eduard Lohse primjecuje
da ovi izrazi pokazuju da Pavao na svoje zatocenje gleda kao
na sudbinu koja ceka glasnika Evandelja — to je neodvojivo od
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njegova poslanja. Gospodinov glasnik mora trpjeti kao i njegov
gospodar kojemu ovaj duguje poslusnost”.1%

Ocito je da je ovo pismo upudéeno dragom prijatelju, od kojega
trazi uslugu, i nema namjeru pozivati se na svoj apostolski autoritet.
Prije ga moli (rr 8, 9) nego Sto mu zapovijeda. Mozda naglasava
zrtvu koju je podnio zbog sluzenja Kristu jer se sprema zamoliti
svoga prijatelja da se i on zrtvuje. Trazi, naime, od Filemona da
oprosti svom odbjeglom robu Onezimu i da vise prema njemu ne
postupa kao prema robu nego kao prema bratu (r 16). Kao starac
i “suzanj Krista Isusa” odri¢e se autoriteta da mu zapovijeda (r
9). Nada se da ce Filemon biti potaknut i odobriti mu molbu zbog
njegovih godina i zrtve.!”! Filemon mora odluciti hoce li odgovoriti
kao svjetovni covjek ili kao Kristov sluga. Upucujuéi na sebe
kao na Kristova suznja, Pavao podsjeca Filemona na odluku koju
je donio. “Jamaéno moze$ udiniti isto, dragi prijatelju.” Tako je
Pavlovo zatocenistvo iskoriSteno da potakne Filemona na kristoliko
ponasanje.

Pavao ukazuje da je ba$ zbog njegova zatocenistva Onezim
postao Kristov sljedbenik i Pavlovo duhovno dijete (r 10). Spominje
da bi volio zadrzati Onezima kod sebe u svojim “okovima Evandelja”
(r 13). U takvoj je situaciji trebao pomo¢ drugih i kao apostol ju
je mogao zahtijevati. Medutim, on nije htio pokazati nepostovanje
prema Filemonovu autoritetu, kao zakonitog vlasnika roba (r 14).
Povrh toga, jasno je da Pavao shvaca da, bas kao $to sila nije Bozja
osobina, tako ne treba biti ni obiljezje njegova naroda. Umjesto
da pribjegne prinudi i snazi, on koristi mo¢ uvjeravanja i ljubavi.

Nada se da ¢e Filemon prihvatiti njegovu molbu za Onezima i
primiti svoga roba kao brata, bas kao $to bi primio samoga Pavla
kad bi bio osloboden (r 17). Apostol se tome nada, jer bi to bio
odgovor na Filemonovu molitvu (r 22), no u meduvremenu de
Onezim sluziti kao njegov opunomocenik.

Cini se da je Pavao posve uvjeren da ce biti osloboden, ali
shvaca da to ovisi samo o Bozjoj odluci.!'®® Formulacija retka 22
jasno govori da Pavao shvaca da i kad bi ga oslobodili, to ne bi
bilo zbog njega vec zbog zajednice, jer za sebe kaze da bi im tad
bio “dobrostivo darovan”.!%
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1 Timoteju

Pisma Timoteju posljednje su poruke koje imamo od Pavla prije
njegove mucenicke smrti, napisane nekome koga je ocito smatrao
svojim nasljednikom. U 1 Timoteju nalazimo samo jedan poticaj
koji je izravno povezan s nasim proucavanjem:

Bij plemenitu bitku vjere, postigni vjecni Zivot u koji
si pozvan i za koji si dao lijepo priznanje pred mnogim
svjedocima! Naredujem ti pred Bogom koji svemu daje
Zivot i pred Kristom Isusom koji je pred Poncijem Pilatom
dao lijepo svjedocanstvo, da vrsis ovu zapovijed neporocno
i besprijekorno do dolaska nasega Gospodina Isusa Krista
(6,12-14).

Pri suodenju s protivljenjem Evandelju vjere u Krista, vjernici
su na kusnji 1) napustiti bitku, 2) promijeniti poruku, ili 3) Zivjeti
tako da se uklope u drustvo (¢ime bi se umanjio otpor). Pavao
poucava Timoteja da se odupre tim kusnjama te da se ¢vrsto drzi
“lijepog priznanja” koje je u jednom trenutku svoga zivota dao
pred mnogim svjedocima.

Jo$§ uvijek se postavlja pitanje na sto Pavao ovdje upucuje. Kad
je Timotej dao to priznanje? Vedina bibli¢ara smatra da je to bilo
na njegovu krstenju ili rukopolozenju. Medutim, rani su crkveni
oci, od drugog do ¢etvrtog stoljeca, redovito shvacali da se ovo
odnosi na razdoblje kad se Timoteju sudilo zbog vjere.!* Paralela
koju Pavao povlaci izmedu Timotejeva priznanja pred mnogim
svjedocima (r 12) i Isusova pred Poncijem Pilatom (r 13), po mom
misljenju, daje vjerodostojnost ovom stanovistu.

On povezuje Timotejevo i Isusovo priznanje upucujuci na Boga
“koji svemu daje Zivot” (1 Tim 6,13). Ton primjecuje:

Ranije, kad je Pavao pisao Korinéanima o smrtnoj
opasnosti u kojoj se nasao u Aziji, rekao im je da im se to
dogodilo “da se ne bismo uzdali sami u se, nego u Boga koji
uskrisuje mrtve” (2 Kor 1,9). Kad zna$ da Bog svemu daje
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zivot, pa cak uskrisuje mrtve, tad si kadar s pouzdanjem ici
u sluzbu za koju zna$ da te moze kostati zivota.!%

Ova se zamisao ponavlja u 2 Timoteju 1,11-12:

...za koju sam (Radosnu vijest) ja postavljen glasnikom,
apostolom i uciteljem. Zbog toga ovo i trpim, ali se ne
stidim, jer znam komu sam vjerovao i siguran sam da on
moze sacuvati povjereno mi blago do onoga Dana.

Pavao cijeni ¢injenicu da je Timotej vel izdrzao ku$nju ne
odricudi se Krista i usmjerava mu paznju na Isusovo svjedocanstvo
kao primjer priznanja slicnog onome koje je sam dao u vrijeme
svoga isku$enja, kako bi ga ohrabrio da sacuva vjeru i u danima
koji ¢e dodi.

2 Timoteju

Kraj 62. i pocetak 63. g. po. Kr., kad je car Neron poceo primjenjivati
teokratski i orijentalan oblik vladavine, oznacavaju prekretnicu u
odnosu izmedu Rimskog carstva i Crkve Isusa Krista.!® Jako jo$
nije bilo priznato kao sluzbena, legalna vjera, krs¢anstvo je najzad
tolerirano, Stovise, rimske su ga vlasti u tom trenutku Stitile.!%”
No postupno se javno mnijenje okrenulo protiv krscana, a s njima
i vlasti. Ve¢ dobro poznat u carskim krugovima zbog svog prvog
sudenja, Pavao je uhic¢en po drugi put pod optuzbom da promice
nezakonitu religiju (superstitio illicita). 2 Timoteju vjerojatno je
napisana netom prije zime 63. g., pred veliki pozar koji je zahvatio
Rim u srpnju 64. g. Za podmetanje vatre optuzeni su krs$cani,
koji su masovno uhiceni, osudeni po kratkom postupku i odmah
pogubljeni.'®® Pavlov se slucaj ¢ini prili¢no druk¢ijim, sto govori u
korist datumu prije masovnog progona koji ¢e progutati Crkvu.!%®

U ovome pismu, Pavao je u lancima i ¢eka sudenje za koje zna
da se nece dobro zavrsiti po njega. 2 Timoteju piSe ¢ovjek koji je
svjestan da ¢e uskoro biti ubijen za Krista i njegovo Evandelje.
Gleda unatrag na svoj zivot — Zivot za koji mu je Krist obecao
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da ce biti ispunjen progonom i patnjom (Dj 9,16) i Zeli prenijeti
nekoliko misli svojim $ti¢enicima. Iz pisma je ocito da Timotej sluzi
na podruéju na kojemu je protivljenje Evandelju jako i neprestano
(4,14-15). Pavao ¢ak ocekuje da ce se ono povedati (3,1-9) i zato
zeli da Timotej zna kako odgovoriti na takvo neprijateljstvo, na
nacin dostojan Evandelja.

2 Timoteju 1

Prvo, Pavao opominje Timoteja: Zato ti pripominjem da raspiris
BoZju milost koja je u tebi polaganjem mojih ruku. Uistinu,
Bog nam nije dao duh bojazljivosti, vec duh snage, ljubavi i
trijeznosti (1,6-7). Pri suocenju s progonom vjernici su u kusnji
reagirati u strahu, povudi se ili se izolirati iz neprijateljskog svijeta.
Pavao ne Zeli da Timotej tako reagira. Umjesto straha, na vjersko
nasilje treba odgovoriti snagom, ljubavlju i trijeznos¢u, darovanim
od Boga.
Ova su tri izraza medusobno usko povezana:!'?

a) Snaga. Zeli li Bozji sluga izvrsiti tezak zadatak na koji je pozvan,
trebat ¢e mu bozanska snaga, ne samo kako bi izdrzao napade
svijeta ve¢ kako bi ih svladao.!'! Donald Guthrie primjecuje:
“Snaga Svetoga Duha omogucila je mnogim, prirodno plasljivim
ljudima, da razviju hrabrost koja nije njihova, kad su u Bozje
ime bili pozvani ispuniti tesku sluzbu”.'? U 1,8 ta Bozja snaga
omogucit ¢ée Timoteju da se pridruzi Pavlu u stradanju za
Evandelje koje se nikad ne odvija u nasoj sili. Bozja je snaga
veca od svake patnje.

b) Ljubav. U 1 Ivanovoj 4,18 stoji: U [ljubavi nema straha;
naprotiv, savrSena ljubav iskljucuje strah, jer strah
pretpostavlja kaznu. A tko se boji, nije savrsen u ljubavi.
Poput snage, i ljubav je dar od Boga dan onima koji je Cesto
ne zasluzuju i gotovo uvijek je u samopozrtvovanju. Pauletta
Otis, komentirajuci ovaj redak, napominje:
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Bilo bi lakse kad bi rije¢ “ljubav” bila iskljucivo
imenica. Ali nije. To je aktivan glagol: “Ljubi bliznjega
svog kao samoga sebe,” koncept koji nas udara pravo u
lice. To znaci da se Bozja ljubav primjenjuje na situacije
koje inace izazivaju strah. Osim toga, Bozja ljubav nije
diskriminirajuca. Voljeti prijatelje, saveznike, obitelj i
ljude koji se slazu s tobom, opcenito je prilicno lako.
No voljeti ljude koji se ne slazu s tobom, koji izgledaju
ili postupaju drukdije, koji ¢ak ugrozavaju tvoj zZivot,
mnogo je zahtjevnije. Bog nije rekao: “Molim te, voli
ljude ako mozes ili ako zelis, ili kad je to prikladno,
ili kad si dobro doruckovao”. Bila je to naredba tipa:
“Ucini to!”

Nije to blago, njezno djelovanje. Ljubav je teska. No
odredeni su postupci razmjerno jasni i jednostavni...
Pokazivanje Bozje ljubavi... nije tesko shvatiti, vec
uciniti.!3

Traziti najbolje za one koji tebi traze zlo nije prikladno samo
zbog Bozje zapovijedi (Mt 5,43-48; Lk 6,27-36; Rim 12,20-
21, itd.), ve¢ zbog BoZjega primjera (Rim 5,8; 1 Iv 3,16).
Odgovarajudi na djela mrznje djelima ljubavi odgovaramo na
nacin koji je dostojan Evandelja za koje stradamo.

c) Trijeznost. Nejasno je $to znaci treci dar za koji Pavao kaze
da ga je Bog dao Timoteju (swfronismo~). Tesko je odrediti
to¢no znacenje jer se ta rije¢ pojavljuje samo jednom u Novom
zavjetu. Pitanje je koristi li Pavao swfronismo~ u znacenju
“umjerenost, samodisciplina i obazrivost”!* ili “dobra, zdrava
prosudba, razboritost, sposobnost za donosenje dobrih odluka”.!'®
Pri suocenju s progonom, sve su ove osobine, iskovane u zivotu
vjernika kroz djelovanje Svetoga Duha, apsolutno neophodne.
Pred neprijateljstvom i teSko¢ama sluzenja — kad smo u kusnji
dopustiti strahu da preuzme kontrolu — sposobnost da ostanemo
pribrani, kako bismo donijeli dobru odluku, dar je od Boga koji
treba visoko cijeniti i sustinski je vazan za vjerno svjedocenje.
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U 1,8 Pavao predstavlja drugi, iako povezan nacdin na koji
Timotej treba odgovoriti na protivljenje. Usko povezan sa strahom
jest stid. Pavao opominje Timoteja da se ne stidi Evandelja za
koje on i Pavao stradaju. Poziva ga da mu se pridruzi u patnjama:
Prema tome, ne stidi se svjedocanstva za nasega Gospodina
ni mene, njegova suznja! Naprotiv, dijeli sa mnom tegobe za
Radosnu vijest, oslanjajuci se na snagu Boga (1,8).

Izraz “ne stidjeti se” Cesto se ponavlja u 2 Timoteju 1 (rr 8,
12 i 16). Gordon Fee primjecuje:

Tesko je odrediti to¢no znacenje izraza “ne stidjeti se”.
Rije¢ se Cesto odnosi na “zasluzeno” ponizenje ili sramotu,
biblijskim piscima, ponizenje u kojemu se nadaju da de
primiti BoZje opravdanje (npr. Ps 25,1-3). U drugim se
slu¢ajevima to odnosi na ljagu ili neugodu zbog kojih se
osjeca stid. Cini se da su se u ovome ulomku posljednja
dva znacenja sjedinila. Postoji ljaga koja se povezuje s
raspetim Mesijom (kao zlo¢incem) i s njim kao (politickim)
zatvorenikom. No ipak je to “nezasluzeno ponizZenje” od
kojega ¢e biti opravdan “onoga Dana” (vidi redak 12).
Pavao, dakle, ne zeli da Timotej izbjegava ponizenje za
Krista (ne stidi se svjedocanstva za naSega Gospodina,
ili jos preciznije: “ne stidi se svjedoc¢enja Evandelja o nasem
Gospodinu”) ili povezivanje s njim, njegovim suznjem (kad
je bio zatoCen za Krista, Pavao nije o sebi razmisljao kao o
zatoCeniku carstva veé samoga Krista).!'®

“Timotej”, kaze Pavao u retku 8, “ne stidi me se. Nemoj me
napustiti iz straha, ili zazirati od mene jer bih ti mogao biti teret,
ili zato sto bi te povezivanje s Kristom i sa mnom moglo dovesti
u opasnost.”

“Umjesto toga”, nastavlja, “pridruzi mi se! Privilegija je
stradati za Isusa! [ ne moramo se s tim suociti sami jer nas sam
Bog osposobljava!” U retku 12 Pavao kaze da se ne stidi Sto je
Kristov suzanj.
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Ukratko, on kaze: “Ja znam za S$to stradam i to nije nesto
Cega se treba stidjeti. Nema u tome moje osobne neugode. Znam
da je to dio cijene koju moram platiti kao glasnik Evandelja koje
daje zivot mnogima i znam da c¢e Bog dovrsiti i sacuvati djelo
koje sam zapoceo i koje se nece okoncati mojim zatocenistvom ili
smréu”. On ne vidi svoju patnju kao tragediju ili neuspjeh. Ona
je izravna posljedica njegove sluzbe Gospodinu; neizbjezna je.
Evandelje i dosezanje umiruceg svijeta spasenjem koje dolazi od
Boga zahtijeva patnike.

Progonjena Crkva, u konacnici, nije Crkva zrtava! Ako je vjerna
Pismu, ona ide naprijed u Bozjoj sili, vjerujudi da stradanje nije
najgore $to se moze dogoditi.

Cini se da je Onezifor ovo prihvatio, i u retku 16 ¢itamo da se
nije stidio Pavlovih okova. Naprotiv, uporno ga je trazio, sve dok
ga nije nasao.

Bilo je mnogo zatvorenika u Rimu, tako da je za pronalazenje
nekog odredenog bio potreban prilican napor, uz veliku ustrajnost,
trosak i rizik.!'"” No ¢ineéi to, Onezifor je izvrSio Gospodnju
zapovijed iz Mateja 25,35-40:

‘Jer bijah gladan, i dadoste mi jesti; bijah Zedan,
i napojiste me; bijah putnik, i primiste me; bijah go,
i obukoste me; bijah bolestan, i pohodiste me; bijah u
tamnici, i dodoste k meni.” Tada ce mu reci pravednici:
‘Gospodine, kad te vidjesmo gladna pa ti dadosmo jesti,
ili Zedna pa ti dadosmo piti? Kad li te vidjesmo kao
putnika i primismo te? Ili gola pa te obukosmo? Kad li te
vidjesmo bolesna ili u tamnici te dodosmo k tebi?’ Kralj
ce im odgovoriti: ‘Zaista, kaZzem vam, meni ste ucinili
koliko ste ucinili jednomu od ove moje najmanje brace.’

lako je hvalevrijedno ukljuciti se u pomaganje siromasnima,
potrebitima i zatvorenicima koji su podéinili neko kazneno djelo,
ovo nisu reci koji podupiru tu vrstu sluzbe. Tekst se odnosi na
Kristovu “bracu” koji su gladni, zedni, goli, bolesni i u zatvoru.
Uporaba rije¢i “braca” (48ehopéds) kod Mateja ogranicena je na
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biolosku obitelj"® ili zajednicu vjernih.!'® Trebamo ¢initi dobro
svim ljudima, a osobito onima koji pripadaju istoj obitelji u vjeri
(Gal 6,10).

2 Timoteju 2

U drugom poglavlju Pavao potpuno razvija svoje naucavanje o
stradanju za Evandelje.

Dijeli sa mnom tegobe kao dobar vojnik Krista
Isusa! Nijedan se vojnik u sluzbi ne zaplece u poslove
svakidas$njega Zivota kako bi ugodio vojskovodi. Isto
tako, ako se tko natjece, ne dobiva vijenca ako se propisno
ne natjece. Ratar koji teSko radi treba da od roda najprije
primi. Razumij $to govorim! Uostalom, Gospodin ce ti
dati pravo razumijevanje svega. Sjecaj se Isusa Krista
koji je uskrsnuo od mrtvih, roden od Davidova potomstva!
Tako to uci moja Radosna vijest, za koju trpim nevolje
sve do okova kao kakav zlocinac. Ali rije¢ BoZja nije
okovana. Eto zato sve strpljivo podnosim radi izabranih
da i oni postignu spasenje po Kristu Isusu zajedno s
vjecnom slavom. Sigurna je ova rije¢: “Ako smo s njim
umrli, s njim cemo i Zivjeti; ako smo ustrajni, s njim
cemo i kraljevati; ako se odrecemo, i on ce se nas odreci;
ako smo nevjerni — on ostaje vjeran! Ne mozZe se, naime,
odreéi sam sebe” (2 Tim 2,3-13).

U recima 3-6, Pavao poziva Timoteja da bude usmjeren prema
jednom cilju dok vrsi svoju sluzbu, ¢ak i kad se suoci s velikom
patnjom. Podsjec¢a ga da nagrada za vjernost ne dolazi tijekom
bitke, utrke ili zetve, vec¢ na kraju. Moramo biti spremni odgoditi
neposredne nagrade i prestati ocekivati da ovaj zivot ima smisla
osim iz perspektive vjeénosti.

Dok se sje¢amo Isusa (r 8), koji je uskrsnuo od mrtoih, roden
od Davidova potomstva! Tako to uci moja Radosna vijest, za
koju trpim nevolje sve do okova kao kakav zlocinac, trudimo
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se dalje, znajudi da Bozja rije¢ nije okovana, ¢ak i ako mi jesmo.
Spremni smo stradati kako bi drugi mogli do¢i Kristu i postati dio
BoZje obitelji, znajuéi da ¢emo, ako umremo s njim (ili za njega),
s njim i zivjeti (r 11). Kako divno obecanje! Ako umremo donoseci
zivot drugima, umrli smo s Kristom (isti¢uc¢i njegovu jednodusnost
s nama) i zato ¢emo s njim i Zivjeti.'” Na racun svoga Zivota,
donosimo zivot drugima, ali kad se to dogodi, zapravo i mi primamo
zivot. Ovo je podsjetnik da ovaj zivot nije sve $to postoji. Smrt
mucdenika, iako tragi¢na, nije kraj price, ve¢ samo pocetak velike
slave i vje¢nog Zivota.

Ako ustrajemo, kaze Pavao u retku 12, kraljevat cemo s
Kristom; primit cemo svoju bastinu jer smo pokazali da smo u
stanju obaviti zadatke na koje nas on poziva. Ako ga se, s druge
strane, odreknemo, kako mozemo ocekivati da on prizna nas?
Kao $to je Isus rekao u Mateju 10,33: Tko se mene odrece pred
ljudima, i ja cu se njega odreci pred svojim Ocem nebeskim.
Dakle, 2 Timoteju 2,12 predstavlja poziv na ustrajnost.

U retku 13 misao se nastavlja: ako smo nevjerni — on ostaje
vjeran! Ne moZe se, naime, odreci sam sebe. Na prvi se pogled
moze uciniti da ovo proturje¢i onome $to je Pavao upravo rekao
u retku 12, o Bozjem odricanju od onih koji se odreknu njega. No
na ovaj redak treba gledati kao na suprotnost prethodnom.

Cak i ako mi imamo razdoblja kad smo nevjerni Kristu, on
nam ipak ostaje vjeran, kako bismo mu se mogli vratiti i vidjeti
da nije promijenio stav prema nama.'?! Priznaje se mogucnost
odricanja od Krista, ali naglaseno je da se on nastavlja brinuti za
svoje ucenike i spreman je primiti ih natrag.!?? Njegova je narav
takva da joj ne moze biti nevjeran. Stoga redak 12b upozorava
samopravednike, dok redak 13 tjesi pokajnike.

2 Timoteju 3,10-13
U prethodnim recima (2,14-3,9) Pavao je usporedio lazne uéitelje

s pravim i uputio Timoteja na obiljezja koja ce biti potrebna kad
neprijateljstvo protiv Evandelja poraste (3,1-9). Spominje one
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koji su se protivili istini rije¢ju i djelom. Nasuprot njima, Timotej
slijedi Pavla.

A ti si mene vjerno slijedio u nauci, u nacinu Zivljenja,
u naumima, u vjeri, u strpljivosti, u ljubavi, u postojanosti,
u progonstvima, patnjama Sto me zadesiSe u Antiohiji,
lkoniju i Listri. Kakva progonstva strpljivo podnesoh — i
Gospodin me izbavi od sviju! (2 Tim 3,10-11).

Pavao vidi svoje stradanje za Krista kao nesto Sto mu je,
kao Bozjem covjeku, svojstveno. Njegovo ucenje, ciljevi, vjera i
karakter neodvojivi su od njegova progona i stradanja. U retku
11 spominje Listru, Timotejev rodni grad (Dj 16,1). Kao &to je
ucinio ranije u pismu (1,3-5), podsjeca ga odakle dolazi, da bi se
sjetio vijernosti koju su imali jedan prema drugom. Kao da govori:
“Bio si tamo kad sam gotovo bio kamenovan na smrt u Listri,!?
i kad sam te upoznao i doveo te Kristu. Sjecas se da sam morao
postradati da bih ti donio Evandelje. I naucio si od samoga pocetka
da biti Kristov sluzbenik znaci platiti visoku cijenu. Ti me sada, u
svom zivotu i sluzbi, nasljedujes”.

Ali ovo nije jedinstveno samo za Timoteja ili Pavla, naime
svi koji hoce pobozno Zivjeti u Kristu Isusu bit ce progonjeni
(3,12). To je sudbina svih koji nasljeduju Pavla. Ako netko nije
progonjen, mora se ozbiljno zapitati je li uspio ispuniti kriterij
zivljenja “poboznog zivota u Kristu Isusu”. U neprijateljskom
svijetu poboznosti ¢e se uvijek pruzati otpor.

U retku 13 Pavao kaze da c¢e u isto vrijeme lazni ucitelji
postajati sve gori i da e tako izbjeli progon. Kao sto smo vidjeli
u Galacanima 6,12 i u 2 Korincanima 11, lazni uditelji namjerno
preoblikuju poruku i svoj nacin zivota, kako bi izbjegli pladanje
cijene za hod za Kristom.

Pavlova patnja ima za cilj jedino prenijeti dar spasenja svim
ljudima. Ton s pravom kaze:

Stradanje nema vrijednost samo po sebi, i nitko mu ne
treba teziti radi njega samog. Ono ima vrijednost samo ako
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se dogada zato Sto je osoba prigrlila svjedocenje za Krista
te je predala cijelu sebe u sluzbu prenosenja Evandelja. To
je stradanje za Krista i samo u svjedocenju Evandelja ¢ovjek
postaje supatnik s Kristom u njegovu stradanju.'?*

2 Timoteju 4,6-18
Pavao zavrSava pismo Timoteju govoreéi o svojoj smrti:

Vec se moja kru izlijeva u BoZju cast, vrijeme je moje
smrti blizu. Plemenitu sam borbu izvojevao, trku dovrsio,
vjeru sacuvao. Vec mi je pripravljen vijenac pravednosti
koji ¢e mi u onaj Dan dati Gospodin, pravedni Sudac, i ne
samo meni nego i svima koji budu Zeljeli njegov dolazak
(2 Tim 4,6-8).

Izraz Vec se moja krv izlijeva u BoZju ¢ast bogato je slikovito
izlaganje. To je aluzija na starozavjetni zrtveni sustav kad je vino
izlijevano na zrtvenik (Br 15,5.7.10; 28,7) svaki dan (Izl 29,40),
na Sabat (Br 28,9) i u vrijeme svetkovina (Br 28,14). U Brojevima
6,16-17, ljevanicu vidimo kao dio zrtava pric¢esnica i prinosnica,
sto je bio dobrovoljan ¢in Stovanja u kojemu je Stovatelj izrazavao
zahvalnost Bogu za njegovu dobrotu i zajednistvo koje uziva s
njim nakon S$to se pozabavio grijehom kroz zrtvu okajnicu ili
naknadnicu, te se potpuno predao Bogu kroz Zrtvu paljenicu.

U zidovskom je bogosStovlju, prije uniStenja Hrama, Stovatelj
polagao ruku na Zrtveno janje koje je donio u Sator ili Hram,
ispovijedajuéi svoje grijehe, te je svjedoCio klanju janjeta i
skropljenju njegove krvi po Zrtveniku i oko njega. Potom bi gledao
kako se zivotinja dere, sijece na komade, stavlja na zrtvenik i kako
je guta oganj Bozjega gnjeva. U odgovor na tu Zrtvu pomirnicu,
kroz koju mu je bilo osigurano Jahvino prihvadanje (Lev 1),
prinosio je Zrtvu prinosnicu (Lev 2) kao simbol potpune predanosti
Bogu s kojim je sad bio pomiren i koji je iskupio njegov grijeh.
Zatim bi prinosedi ljevanicu podizao ¢asu vina i izlio je na pepeo

koji je ostao od janjeta i zita, kako bi pokazao svoje potpuno
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slaganje sa svime $to je vidio i prinio, dok je svjedocio, vjerom,
onome $to je izvrSeno izmedu Jahve i njega — njegovo se srce
izlijevalo u zahvalnosti Bogu slave, milosti, ljubavi i prastanja.

To je taj osjecaj radosti koji vidimo kod Pavla na kraju njegova
zivota (i u Filipljanima 2,17-18). Bog ga je upotrijebio da navijesti
poruku o pomirenju izmedu Boga i covjeka, koje je postalo moguce
Zrtvenom smréu njegova Sina. Zivio je svoj Zivot kao Zrtveni
prinos pred Bogom te kao odgovor na tu zZrtvenu smrt i sada,
na kraju svoga zivota, vidi svoje mucenistvo kao ljevanicu koja
se izlijeva u kona¢nom ¢inu Stovanja. Zatim ce, poput Stovatelja
u Satoru ili Hramu oti¢i. Njegova ce se sluzba $tovanja dobro
zavrsiti.

Do¢i do kraja svog zivota znajuci da si izvrSio zadatak na
koji te je Bog pozvao, trebalo bi biti nesto ka cemu teze svi
Bozji sluge. Kad ¢ovjek zna da je zivio svoj zivot kao Zrtveni
prinos Bogu, dajudi zivot drugima, moze biti uvjeren da ¢e primiti
nagradu na nebu. Kako je to suprotno sveopéem osjecaju sto ga
mnogi izrazavaju na kraju svoga zivota: “Samo da sam imao vise
vremena. Da sam barem ucinio vie za Boga. Samo da je moj zivot
viSe vrijedio. Kad bih samo mogao ponovno prozivjeti svoj Zivot,
drukdije bih postupio. Samo da sam...”

No Pavao se tako ne osjecda; vidimo da u retku 7 prebacuje
metaforu na borbu i utrku. Kaze da je izvojevao plemenitu borbu
i dovrsio utrku. Sad je spreman primiti nagradu.

Nazalost, ne trée svi tu utrku niti svi zavrse borbu. Ima onih
koji, kad postane tesko, odustanu.

Gledaj da dodes brzo k meni, jer me Dema ostavio iz
ljubavi prema ovome svijetu i otiSao u Solun. Krescent
je otisao u Galaciju, Tit u Dalmaciju. Jedini je Luka sa
mnom. Uzmi Marka i dovedi ga sa sobom, jer mi je vrlo
koristan za sluzbu! Tihika sam poslao u Efez. Kada dodes,
donesi mi kabanicu koju sam ostavio u Troadi kod Karpa
i knjige, osobito pergamente! Kova¢ Aleksandar zadao
mi je mnogo zla; platit e mu Gospodin po njegovim
djelima. Njega se i ti cuvaj, jer se vrlo protivio nasem
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propovijedanju. Za prve moje obrane nitko mi nije pritekao
u pomoc; Stovise, svi su me ostavili. Neka im to Bog ne
uracuna! (2 Tim 4,9-16).

U vrijeme svoje potrebe na prvom sudenju pred Neronom,
Pavao je otkrio da vedina njegovih suradnika nije reagirala onako
kako je poucio Timoteja u poglavlju 1. Dema ga je ostavio. Iz
nama nepoznatih razloga, Krescent i Tit su otisli u Galaciju i
Dalmaciju. Jesu li ga i oni napustili? Ne znamo sigurno. Iako
Pavao ne kritizira, niti osuduje njihove postupke, tesko ih je vidjeti
u pozitivnom svjetlu, s obzirom na kontekst.

No Pavao se nije suocio s rimskim carem sam. Kao $to je Krist
obedao (Mt 10,8-20; Mk 13,11; Lk 21,12-15), bio je s njim kad je
ustao dati svjedocanstvo svoje vjere:

Ali mi je Gospodin pritekao u pomoc i jacao me da se
mojim posredstvom propovijedanje potpuno izvrsi i da ga
Cuju svi pogani. I izbavljen sam od lavljih usta. Gospodin
¢e me izbaviti od svakog opakog pothvata i sacuvat ce
me za svoje nebesko kraljevstvo. Njemu slava u vijeke
vjekova! Amen (2 Tim 4,17-18).

Na temelju uspjeha na prvom sudenju, Pavao je bio uvjeren
da ¢e Bog biti s njim u vrijeme potrebe, kao i da ga nikad nece
ostaviti. lako je znao da ovoga puta nece biti osloboden, bio je
siguran da ¢e ga sacuvati od sramote (od svakog opakog pothvata
ili zlog djela) i dovesti ga do kraja njegova putovanja.

Pored toga, da ne bismo pomislili da Pavao zasluzuje pohvale
i priznanja za svoju sluzbu Gospodinu, on naglasava da je sve §to
je postigao Bozje djelo i da samo njemu pripada slava.

Ovdje, u 2 Timoteju 4, Pavao je stigao do kraja svoga putovanja
viere koju je, kaze, saCuvao; S$to znaci da je sve vrijeme Zivio
oviseci samo o Kristu kako bi ga Bog primio u svoje kraljevstvo.
U ovom je trenutku sasvim uvjeren da ce biti primljen u nebo.

Ali Sto misli pod izrazom vijenac pravednosti u osmom retku?
Zacijelo nije radio za tu pravednost; sve je to bilo Kristovo djelo.
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Zasto bi onda Pavao primio vijenac za nesto sto je u cijelosti ucinio
netko drugi? Poanta je u sljedecem: primit ¢e vijenac pravednosti
zbog potpunog oslanjanja na Kristovo dovrSeno djelo na krizu
za njega.'” Dok gleda naprijed, na svoj “povratak kuci”, zna da
je Bog taj koji ga je izbavio i koji ¢e ga u sigurnosti dovesti na
odrediste (4,17-18). Zato njemu pripada sva slava (4,18).

POSLANICA HEBREJIMA
Klju¢ni redak u cijeloj Poslanici Hebrejima najvjerojatnije je 12,25:

Pazite da ne odbijete onoga koji vam govori! Jer, ako
nisu izbjegli kazni oni §to su odbili da slusaju onoga koji
im je htio govoriti na zemlji, kako cemo izbjeci mi ako
odbijemo da sluSamo onoga koji nam govori s nebesa!

Sredis$nja je tema Poslanice Hebrejima vaznost slusanja Bozjeg
glasa u Pismu i krscanskom propovijedanju.!?® Ova je knjiga
propovijed napisana grupi zidovskih krscana koji su trpjeli razli¢ite
oblike prijekora zbog svoje vjere — drustveno odbacivanje, izolaciju
i ponizenja. Pocinje podsjetnikom kako im je Bog govorio u proslim
vremenima po prorocima i sada po svome Sinu (1,1-2). Zakljucuje
pozivajudi Citatelje da saslusaju “opomenu” koju im je napisao u
ovoj poslanici (13,22). Ovaj se izraz pojavljuje jo$ samo jedanput
u Pismu, u Djelima 13,15, gdje upucuje na sluzbu u sinagogama
nakon Citanja Zakona i Proroka.'?”

Ranije su u povijesti neki pripadnici ove grupe vjernika u
jednom trenutku dozivjeli otimanje svoje imovine i, kad su neki od
njih zatvoreni, oni koji su ostali na slobodi nisu se stidjeli pokazati
solidarnost sa svojom braéom u lancima (10,32-34). Cini se da su
u proSlosti i neki njihovi vode bili ubijeni (13,7-8), mada sad nisu
dozivljavali mucenistvo (12,4), ali ne zato S$to je progon oslabio,
vec zato Sto su poceli odbacivati kriz. Franz Delitzsch primjecuje:
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Doista se da naslutiti (13,7) da su preminuli ¢lanovi
njihove crkve u minulim danima pretrpjeli mucenistvo; ali
¢ini se da su se zivi, mada nisu bili bez iskustva progona
u vlastitom slucaju, u vrijeme svoje prve ljubavi, osigurali
od krajnjeg nasilja gre$nim konformizmom u odnosu na
nevjerni svijet oko sebe, te su zivjeli u stanju opasno blizu
otpadnistvu. Odbacivali su kriz ili bjezali od njega, i ¢ini se
da su sasvim zaboravili da su nevolje koje Bog posSalje na
svoj narod odgoj stegom u ljubavi.'?®

Vijerojatno je veci dio otpora s kojim su se ovi vjernici suocavali
dolazio iz sinagoga i od ¢lanova njihovih obitelji, a onda i od
poganskih vlasti koje su ih tlacile jer se na krscanstvo vise nije
gledalo kao na zidovsku sektu, pa samim tim nije viSe bilo pod
njihovom zastitom. Moguce je da su neki medu njima ostali u
tamnici jo$ od prethodnog progona, ili je poceo val novih uhié¢enja
(13,3). Suoceni s takvim teskocama, vjernici Zidovskog podrijetla
poceli su voditi borbu s cijenom uéenistva i ponovno razmatrati
odluku da postanu Isusovi sljedbenici. Razmisljali su o povratku
svojim zidovskim religijskim uvjerenjima.

Zato pisac Poslanice Hebrejima pise ovu propovijed koja ce
se Citati na njihovim sastancima, kako bi ih utvrdio u vjeri i
opomenuo da ne idu spomenutim putem. Pisac potice Citatelje da
razmisle o onima koji su u pro$losti pokazali viernost Bogu (pogl.
11), te da pomno promotre Isusov primjer i upru pogled u njega,
koji je podnio kriz ne mareci za sramotu, tako da ni oni ne sustanu
i ne klonu duhom (12,2-3).

Podsjeca ih da se ono $to je Isus ucinio na krizu ne moze
ponoviti; postoji samo jedno Evandelje i ako ¢ovjek nije spreman
stradati za njega, vec se vrati svojoj staroj religiji, liSava se jedinog
puta k Bogu.

Moramo vrlo ozbiljno shvatiti upozorenje na otpadnistvo
u Hebrejima. Autor ne postavlja strasila koja treba srusiti,
upozoravajuc¢i na opasnost koja se nikako ne moze dogoditi.
Njegovi argumenti i upozorenja idu ravno u srediste iskljucive
istine krs¢anstva — da postoji samo jedan put k Bogu. Oni koji
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razmisljaju o povratku na Judaizam razmatraju uklanjanje samih
sebe iz jedinog BoZjeg providenja za spasenje.

Ipak, u ovoj je knjizi dano i upozorenje i utjeha — upozorenje
na opasnost od napustanja vjere u Krista i utjeha da je Bog vjeran.
Tu je ohrabrujudi podsjetnik da je Isus prosao kroz sve kusnje s
kojima se oni suocavaju te da je stoga kadar pomo¢i im u njihovim
(Heb 2,18; 4,15).

Hebrejima 11

U ovome poglavlju autor upucuje na razne poznate ljude iz
povijesti, koji su ostali postojani kad je njihova vjera bila kusana.
[ako je mnogima od njih buduénost bila neizvjesna, nastavili
su se pouzdati u Boga. Na primjer, Abraham i Sara (rr 8-18)
oslikavaju karakter predane vjere i “otvorenost za buducnost koja
se u sadasnjosti izrazava kroz poslusno pouzdanje u Boga koji im
je dao obecanje”.!? Mozda to mozemo reci i popularnije: vjera je
nepokolebljivo pouzdanje da Bog moze i hoce uciniti $to je rekao,
te ponasanje u skladu s tim.

Ta je vjera zajamcena samo u Bozjem obedanju i izrazava se u
spoznaji da ovaj svijet nije ispunjenje Bozje nakane. Patrijarsi su
trazili svoj dom, ali ga za zivota nisu primili. Ovo je svjedo¢anstvo
stvarnosti, kaze autor, da je konacno odrediste vjernih zemlja i
grad koje im je Bog pripremio (11,13-16). Nakana je da se pruzi
nada onima koji stradaju zbog predanosti Isusu Kristu i spoznaja
da ispunjenje Bozjeg obecanja nije ograniceno samo na ovaj Zivot.

Ali u ovome zZivotu, vjera nece biti laka. Kad su ih njihovi
mucitelji pitali: “Gdje je vas Bog?” ti su predani vjernici odgovarali:
“Ja ¢u se pouzdati u Gospodina”.'*® Neki su bili izbavljeni (11,33-
35a); neki nisu (11,35b-38). Prijelazna se misao vidi u retku 35,
gdje autor suprotstavlja uskrsnuce djece vjernih majki i onih
koji su bili muceni i ubijeni zbog svoje vjernosti. Velika radost i
nagrada u ovome zivotu $to su ih iskusile majke koje su primile
natrag svoju djecu kroz uskrsnuce (ex anastasewd) slabije su,
kaze autor, u odnosu na radost i vjecnu nagradu $to ce ih iskusiti
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oni koji su bili muceni i ubijeni jer se nisu htjeli odreci svoje vjere
u Krista. Njihovo je bolje uskrsnuce (kreittono~ anastasewd).'!

Sto je Bogu teze: uskrisiti nekoga iz mrtvih ili provoditi osobu
kroz stalan progon a da ga ona na kraju i dalje voli i pouzdaje se
u njega? Sto vise pokazuje njegovu milost i moé¢? Koje je ¢udo
vece? Treba li se cuditi Sto se na ovo upucuje kao na “bolje”
uskrsnude, kad vjernici dozivljavaju Bozju milost na nacin koji
vodi u radost i nagradu koje ne bi iskusili da ih je Bog jednostavno
izbavio iz nevolja?

S druge strane, za one koji otpadnu, uskrsnuée nece biti
vrijeme nagrade i radosti. Kako primjecuje Leon Morris: “Bolje
je sada podnijeti stradanje, pa cak i mucenje, da bi uskrsnude
bilo radosno”.'*? Ovim se citatelji poticu da na Zivot gledaju iz
perspektive vjecnosti i da shvate da ovaj svijet nije sve Sto postoji.

U recima nakon 11,35 autor skrede pozornost Citatelja na druge
primjere vjernih koji su stradali i zrtvovali se, radije nego da se
odreknu svoje vjere, govoredi da ih svijet nije bio dostojan (r 38).
Bilo da su oslobodeni ili ne, svi su primili pohvalu od Boga za svoju
predanu, ustrajnu vjeru (11,39). Ipak, autor kaze da nisu primili
Sto je obecano. Hebrejima 11,6 ukazuje da onaj tko hoce pristupiti
k Bogu mora vjerovati da Bog postoji i da nagraduje one koji ga
traze. No redak 39 (kao i 11,13) ukazuje da ta nagrada mozda
nece dodi u ovome zivotu. Razlog je sljedeli: jer je Bog nesto bolje
predvidio za nas: da bez nas ne postignu savrSenstvo (11,40).

Ako imamo na umu da je ova propovijed dana vjernicima
zidovskoga podrijetla koji su razmisljali o povratku na svoju bivsu
vjeru, to nam pomaze da shvatimo zagonetan tekst iz 11,40. Svi
primjeri vjere, koji su navedeni u poglavlju 11, potjecu iz doba
prije Kristova dolaska i Citateljima su bili poznati jo$ iz djetinjstva.
Autor je, prije ovoga poglavlja, dokazivao da je Kristova zrtva
jedini nacin za konaéno ispunjenje Bozje nakane izmirenja svijeta
sa sobom. Nema drugog nacina. Sve prije toga samo je ukazivalo
na ono Sto ¢e Krist ispuniti. Sad, zbog svoje smrti i uskrsnuca,
on otvara put k Bogu. Bez “nas” (onih koji su svjedo¢ili novom
zivotu u Kristu), starozavjetni vjernici nikad ne bi iskusili puninu
Bozjeg obedanja. Odredi se toga i vratiti se na Judaizam znacilo
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bi da je osoba samoj sebi uskratila mogucnost uzivanja ispunjenja
Bozjeg obecanja. Ono “bolje” $to je Bog predvidio, uvodi bolju
nadu (7,19), bolji Savez (7,22), bolje obecanje (8,6), bolje zrtve
(9,23), bolju imovinu (10,34) i bolje uskrsnuce (11,35). Sve je
ovo sada dostupno Bozjem narodu u cjelini ali dozivljava ga samo
onaj tko je dio toga naroda.'®® Tko se vraca natrag onome Sto je
bilo samo privremeno i pripremno, ne moze ovo iskusiti.

Poglavlje 11 pomno je uredeno da primjerima pouzdanja i
predane vjere koja im je bila poznata, ohrabri one koji su se
kolebali u vjeri, te da ih potakne da nastave trcati dalje, znajudi
da je obecana nagrada to¢no ispred njih.

Hebrejima 12

U Hebrejima 12,1 autor se obrada (¢itateljima i zapravo kaze:
“Ako su ti ljudi mogli ostati vjerni Bogu (a oni nisu uzivali sve
blagoslove koje vi uzivate), onda mozete i vi”.

Zato i mi, opkoljeni tolikim oblakom svjedoka, odbacimo
od sebe svako breme i grijeh koji lako zavodi, te ustrajno
tréimo na utakmici koja nam je odredena! Uprimo pogled
u zacetnika i zavrsitelja vjere, u Isusa, koji namjesto
odredene mu radosti podnese kriz ne mareci za sramotu
te “otada sjedi s desnu” BoZjeg prijestolja! Promotrite
pomno onoga koji je od greSniki podnio takvo protivijenje
protiv samoga sebe, da ne sustanete i ne klonete duhom!
(Heb 12,1-3).

Kao $to smo ranije primijetili, cetvrti redak ukazuje da oni jo$
nisu pruzili otpor do smrti, kao $to je to ucinio Isus. Lane kaze
da se izraz: Jo$ se, naime, u borbi protiv grijeha niste oduprli
do krui moze figurativno razumjeti kao: “Jos niste dali najbolje
od sebe”.!3* Ipak smatra da ga je bolje tumaciti kao navod o
krvavom progonu, ali koji ukazuje da ¢itatelji jos nisu iskusili
mucenistvo u svojoj sredini.'*® U tom smislu je primjedba iz 12,4
namijenjena da posrami Citatelje, kako bi shvatili da je njihovo
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stradanje beznacajno u usporedbi s onim $to je pretrpio Isus. A
oni ipak razmisljaju o odustajanju i napustanju vjere u njega.

Ja osobno volim oba ova znacdenja spojiti u jedno, kao Sto to
¢ini Delitzsch.!3® Tako shvacden, ovaj bi redak znacio da Citatelji
jos nisu iskusili mucenistvo jer nisu dali najbolje od sebe kako bi
se poistovjetili s Kristom. I ne samo to, nastavlja autor u 12,5,
vel su zaboravili da stradanje moze biti orude odgoja stegom, u
ljubavi, u Bozjoj ruci.

Kao $to smo ved primijetili proucavajuéi Stari zavjet, mnogi
ljudi brkaju odgoj stegom i kaznu.!'®” Sjetit ce$ se da smo u
Ponovljenom zakonu 8 vidjeli da se na stradanje Bozjega naroda
u pustinji upucuje kao na odgoj stegom, da bi se otkrilo $to se
nalazi u srcima ljudi (8,2). Kroz to su trebali nauéiti da ¢ovjek ne
Zivi samo o kruhu nego o svemu $to izlazi iz usta Jahvinih (8,3)
i spoznati da ih Bog odgaja i popravlja kao §to otac odgaja svoga
sina (8,5).

Pisac Poslanice Hebrejima ocito ima ovo na umu u poglavlju
12. Progon i stradanja radi Krista vide se kao Oceva potvrda da
smo dostojni kraljevstva i kadri preuzeti odgovornosti koje ¢uva
za nas. Kroz to on u nama razvija plod pun mira — pravednost
(12,11).18

U 2,10 autor je govorio o muci Tvorca nase vjere. Bog je
smatrao “dolicnim” da njegov Sin strada, kao i da je to prikladna
metoda kojom ce uciniti savrsenim svoga jedinorodnog Sina.

Sad se, naravno, postavlja pitanje: “Kako se moze reéi da
Isus, buduéi Bog, treba biti ‘uéinjen savrSenim’?” Odgovor lezi
u vijerskom slikovitom izlaganju, gdje se ovaj izraz shvada u
smislu “posvecenja ili pripreme za poseban zadatak”. Isus je kroz
stradanje bio sasvim opremljen za svoju sluzbu kao na$ veliki
svecenik pred Bogom; bilo je nuzno da strada do smrti kako bi
izvrSio djelo otkupljenja. Ta je metodologija dosljedna Bozjem
karakteru kao sredstvo pomodu kojega je pomirio ljude sa sobom.
Zrtvovanje i stradanje su dosljedna BoZja sredstva za ostvarivanje
njegovih ciljeva.

[susa je stradanje takoder pripremilo da potpuno suosjeca sa
svojim narodom u njihovim patnjama (2,17-18). Njegova nas smrt
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oslobada straha od smrti, u ¢ijem smo ropstvu nekoé bili (2,15).
Ton kaze: “Kad se mucenici suoce sa smréu bez straha, sotonino
je posljednje orude ostalo nemo¢no, a on je zdrobljen i porazen”.!3

U 5,8-9 ¢itamo da se Isus naucio poslusnosti kroz trpljenje. Lane
ukazuje da u ovoj poslanici pascein (trpljenje) obi¢no upuéuje na
Isusovu muku (2,9-10; 9,26; 13,12) i poprima nijansu znacenja
“umrijeti”.’° Isus je pokazao spremnost da bude poslusan Ocu
sve do toCke stradanja i smrti, iako je to bilo nesto Sto nije Zelio
uciniti u tijelu (5,7).14" Ali ipak je poslusao i tako ispunio Bozju
nakanu, te “postigao savrsenstvo” (5,9). Istu tu poslusnu narav
Bog zeli stvoriti u svojoj posinjenoj djeci.

[z tog razloga, patnje, progon i mucenistvo nisu usud i tragedije
bijednoga zemaljskog Zivota, ve¢ jasni pokazatelji da se osoba
nalazi u Bozjoj “Skoli”, na mjestu na kojemu on oblikuje svoje
dijete u vlastiti lik svetosti i pravednosti (12,10)."*> Tako je Bog
pripremio svoga Sina za njegovu sluzbu i tako priprema i nas. To
je Bozja “doli¢na” ili prikladna metoda (2,10).

Ne bismo trebali biti iznenadeni ovakvim ucenjem. I sam je Isus
tako poucavao govoredi svojim ucenicima da trebaju biti savrseni
kao $to je savrden njihov nebeski Otac (Mt 5,48). Znacajno je da
Isus daje ovu zapovijed u kontekstu upute onima koji trpe progon:
Ljubite svoje neprijatelje i molite za one koji vas progone, kako
biste postali sinovi svoga Oca nebeskog, koji c¢ini da njegovo
sunce izlazi nad zlima i dobrima, i da kiSa pada pravednima
i nepravednima (Mt 5,44-45).

Cini se da se samo u takvom okruZenju otpora i stradanja moze
u potpunosti razviti pobozan karakter.!* Vjernici hebrejskoga
podrijetla koji su ¢itali ovu knjigu pozvani su da ne obracaju
pozornost na mogucnost stradanja, ve¢ na njegove rezultate.
Umjesto da na progon gledaju kao na prijetnju vjeri, bolje je da
ga vide kao poligon na kojemu vjera sazrijeva.

Hebrejima 13

[ako smo u ovom proucavanju dobro utvrdili jednodusnost izmedu
Krista i progonjenih vjernika, Hebrejima 13,3 takoder pokazuje



300 U SJENI KRIZA

da jednodusnost medu ¢lanovima Kristova tijela treba postojati do
te mjere, da oni koji su zatoceni i stradaju radi njega mogu biti
sigurni da je onima koji u tom trenutku ne prolaze kroz takve
kusnje dovoljno stalo do njih, da osjecaju njihove lance i bol. Ovo
se poklapa s autorovom primjedbom u 10,32-34 da je znak njihove
prve ljubavi bila ustrajnost unato¢ progonu, da su shvadali da je
njihova zemaljska imovina samo privremena i da su bili spremni
stradati s onima koji stradaju, te suosjecati sa zatocenima.!**

Kao $§to smo ranije primijetili, u 13,7 autor poziva ¢itatelje ove
propovijedi da se sjecaju voda koji su ih neko¢ poucavali Bozjoj
rije¢i.'*® Oni vise ne govore. Njihove su rije¢i usutkane. Njihovo
propovijedanje pripada razdoblju iz proslosti Crkve koje vise ne
postoji.

Meni se ¢ini — a i mnogim drugim biblicarima'*® — da ovaj
redak govori o onima ¢ija je vjera za ishod imala mucenistvo. Da
bi osnazio vjernike koji se kolebaju, pisac ih poti¢e da promatraju
“ishod zivljenja” spomenutih mucenika, te im zapovijeda da
nasljeduju njihovu vjeru.!*” Svjedocanstvo i primjer onih koji su
se uspjesno suocili s progonom i odoljeli mu, treba biti nadahnuce
i nada onima koji se kolebaju, jer ih podsjeca na Bozju postojanost.
Autor ovo naglasava u sljedeéem retku kad ih podsjecéa da je Isus
Krist isti jucer i danas i zauvijek ce biti isti (13,8). S tim na
umu, ne bi se trebali povesti za u¢enjem koje nije u skladu s onim
koje su primili od svojih bivsih voda, a koji su bili spremni umrijeti
za ono u $to su vjerovali prije nego $to bi se toga odrekli.

U 13,12-13 nalazimo posljednji navod o Isusovu stradanju
koje je opisano kao otkupiteljsko i paradigmatsko.!*® U retku 11
pisac opominje citatelje da su u Zidovskom Zrtvenom sustavu,
kao simbol njihove gre$nosti i sramotnog stanja, tijela Zivotinja
prinesenih na Zrtvu iznosena izvan tabora i spaljivana. Na isti je
nacin Isus umro kao nasa zrtva, izvan tabora. Postao je grijeh za
nas, simbol rugla i sramote. Citatelje se poti¢e da mu se pridruze
izvan tabora, noseci njegovu sramotu. Ba$ kao §to je Isus bio
zlostavljan, ponizen i odbaden, poti¢e ih se da se poistovjete s
njegovim patnjama. Oni su pozvani prihvatiti drustveno izopcéenje
i ostale sramne posljedice koje su dolazile od poistovjecivanja



Ucenje apostola 301

s njim. U Hebrejima 13,13, pisac za svoje potrebe prilagodava
poznati Isusov poziv vjernicima da uzmu svoj kriz i slijede ga.!*
Tezak je to poziv zidovskim vjernicima. Mozda im se ¢ini da su
sigurniji u taboru, no pisac ih podsjeca da “sigurno” mjesto nije
tu gdje su. Ono je izvan tabora, s Isusom. Kao $to se opisuje u
Otkrivenju 14,4, Bozji su vjerni oni koji prate Janje kud god ide.

JAKOV

U 1,2-18, Jakov upuéuje na “razne kusnje” (peirasmoi-~
peripeshte) s kojima se vjernici suocavaju. Rije¢ koja je ovdje
upotrijebljena za “kusnje” (peirasmoi~) ima niz znalenja u
Novom zavjetu. MoZe znaciti unutarnje mamljenje na grijeh (1
Tim 6,9), kusanje pitanjima (Mt 16,1), postavljanje zamke (Lk
10,25), nepovoljne vanjske okolnosti, ili progon zbog vjere (1 Pt
4,12).'%° Kako Moo ukazuje, uporaba rije¢i “razne” (peripeshte)
treba nas potaci da vjerujemo da Jakov govori o teskoc¢ama s
kojima se suocavaju svi ljudi (npr., bolest 5,14; financijski obrat
1,9), kao i o drustvenom i ekonomskom progonu (usp. 2,6), s
kojim se kr§éani jedinstveno suocavaju zbog svoje vjere.!®!
Sljededa su nacela iz ovoga ulomka bitna za nase proucavanje:

1. Bog koristi kusnje kako bi u vjerniku stvorio postojanost i
duhovnu zrelost (1,2-4).

2. Stoga takve ku$nje treba smatrati radoséu (1,2).

3. Pravednik koji prolazi kroz kusnje treba se moliti za mudrost
— za sposobnost da gleda na stvari s BoZjeg stanovista — i
zZivjeti u skladu s tim (1,5). Vjernici mogu biti sigurni da ce
Bog odgovoriti na takvu molitvu jer je on:
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a. dobar svima koji ga zazivaju.
b. daje otvorene ruke i bezrezervno.

c. Bozje davanje nikad nece poniziti onoga koji trazi, tjerajudi
ga da se osjeca kao da Bog ne odobrava ili nerado daje ono
sto je za nase dobro.

4. Covijek koji prolazi kroz ku$nje mora biti uvjeren da je Bozja
dobrota sigurna. Pozvan je pouzdati se u njega i ostaviti zabunu
koja dolazi od pouzdanja u vlastite sposobnosti ili razmisljanja
moze li se na Boga racunati (1,6-8).

Jakov u 1,9-12 uvodi temu koja ¢e se dalje razvijati u poglavlju
2; rije¢ je, naime, o tenzijama izmedu bogatih i siromasnih. U 2,6-
7 on aludira na ¢injenicu da su bogati ti koji “tlace” ¢itatelje ove
poslanice. Oni ih odvlace na sudove i hule na ¢asno ime kojim su
pozvani. Jakov dijeli Pavlovu pretpostavku da je vecina krsé¢ana
kojima piSe siromasna.!>> No njegovo pismo nije osuda bogatasa,
vec njihovih postupaka i tla¢enja. U knjizi Djela progon su cesto
poticali bogati koji su osjecali da je njihov izvor prihoda ugrozen
sirenjem krscanstva.'®® Njihov polozaj, utjecaj i pristup resursima
omogucavao im je da privatno tlace vjernike i pokrecu sudske
postupke protiv njih (2,6).

U tom je kontekstu Jakov zapanjen saznanjem da njegovi
Citatelji zapravo pokazuju sklonost ka bogatima (2,1-5). To nije
samo razdorno, necasno i protivno zakonu ljubavi (2,4.6.8-13)
vel tu nedostaje zdravog razuma. Ti bogatasi, kojima su ¢itatelji
tako Zeljni pokazati naklonost, ne samo da ih tlace i vode parnice
protiv njih ve¢ psuju lijepo ime koje nosite (2,7). Izraz preveden
kao “lijepo ime” (ESV — “Casno ime”) vrijedan je paznje. Jakov
koristi isti izraz u Djelima 15,17, kad navodi proroka Amosa.
Ovaj se idiom ¢esto nalazi u Starom zavjetu i upucuje na blizak
odnos izmedu Jahve i njegova naroda.'™ Sada, u zivotu Crkve,
[sus ima tu ulogu, te je stoga jasno zasto je Jakov toliko zapanjen
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postupcima citatelja. Moo primjecuje: “Kako je neprimjereno da
oni koji psuju ‘lijepo ime’ imaju povlasten polozaj u Crkvi!”!

Jakov Zeli da se vjernici raduju zbog onoga $to su u Kristu
(1,9-11), a ne da zavide svojim tlaciteljima. S druge strane, bogati
se vjernici trebaju ponositi svojim “ponizenjima” (1,10). Druzedi
se s prezrenom manjinom, trpjet ¢e poruge kakve su sami nekoc
upucivali Kristovim sljedbenicima. Bogati ce kr$¢anin biti lisen
onoga $to je neko¢ njegovao, u smislu drustvenih i poslovnih
kontakata; mogle bi mu ¢ak biti uskracene poslovne mogucnosti
kojima bi imao pristup da nije vjernik.'® Mozda ce iskusiti progon
ili unistenje imovine, kako bi se podsjetio koliko je zemaljska
imovina privremena. Vrijedna je to lekcija i zato je razlog za
hvaljenje.

U 1,12 apostol podsjeca sve vjernike, bogate ili siromasne, na
nagradu koja ¢eka one koji ostanu postojani pod kusnjama i ne
odreknu se svoje vjere. Oni ¢e primiti vijenac zivota koji daje Bog
onima koji ga ljube i koji su tu ljubav pokazali vjernoscu.

U 1,13-18 Jakov odgovora na primjedbu onih koji nisu uspjeli
ostati vjerni pod kusnjama. Takvi su tvrdili da su morali pasti jer
je kusnja dolazila od Boga osobno. On im ukazuje da su u krivu.
Razlog zbog kojega netko pada nije vanjska, ve¢ unutarnja napast.
Pored toga, iako Bog katkad dopusta da nasa vjera bude iskusana
kako bi se pokazalo da je prava, on nas ne kusa na neposlusnost
sebi. Neposlusni smo jer smo kuSani, namamljeni vlastitom
pozudom, i kad mamac postane srediste naseg zanimanja, jedina
stvarnost u nasem Zivotu, umjesto da to bude Bog, upadamo u
zamku i ¢inimo grijeh. Dietrich Bonhoeffer opisuje taj proces:

U tome je trenutku Bog za nas prili¢no nestvaran, stvarna
postaje samo nasa Zelja... sotona nas ovdje ne ispunjava
mrznjom prema Bogu, vec zaboravom na njega. Sad se ta
njegova laz dodaje ovom dokazu snage. Tako probudena
pozuda obavija um i volju ¢ovjeka u najdublju tamu. Moc
jasnog razlikovanja i odludivanja uzeta je od nas... To¢no
na tome mjestu, sve u nama ustaje protiv Bozje rije¢i.!s’
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Zato se ne varajte, kaze Jakov (1,16). Bog dosljedno Zeli samo
ono $to je dobro za nas (1,16-17), da bismo na kraju mogli biti
prvenci medu njegovim stvorenjima (1,18) — njegova posebna
imovina i dokaz obnove covjeCanstva na njegovu sliku. Rick
Warren daje ocitu ali ¢esto zaboravljanu primjedbu da su mnogi
krs¢ani uzasnuti i demoralizirani sablaznjivim mislima, da se
osjecaju krivima $to nisu “iznad” iskusenja, posramljenima samo
zato $to su napastovani. “Nikad nec¢emo prerasti kusnje”, podsjeca
nas Warren.'®® “U odredenom ih smislu ¢ak moZemo smatrati
komplimentom. Sotona ne napastuje one koji veé vrse njegovu
volju. Kusnja je znak da nas sotona mrzi, a ne znak slabosti ili
svjetovnosti” 1%

PETAR

1 Petrova

Prva Petrova poslanica napisana je prije svega da ohrabri krscane,
na prostoru koji danas zauzima suvremena Turska, koji su trpjeli
klevetu i progon u zajednici u kojoj su zivjeli. Petrova je nakana
pouditi tamosnje vjernike da ostanu postojani u svojoj vjeri, u
sredini koja ne samo da se bunila protiv poruke krscanstva vec,
sve viSe, i protiv same prisutnosti krsc¢ana.

Napisano oko 63.—64. g. po. Kr., Petrovo pismo odrazava
¢injenicu da je Crkva stajala na rubu ponora. Krscani su klevetani
sa svih strana (2,12.15; 3,16) i on je vidio da ce doci do eksplozije
nasilja protiv njih (4,12). Iako je Crkva do tog trenutka uZzivala
odreden stupanj tolerancije, pa ¢ak i zastitu rimskih vlasti,'®® to
¢e se uskoro promijeniti. Petar upozorava svoje Citatelje da se ne
¢ude pozaru kusnje koji se sprema progutati ih i poti¢e ih da budu
spremni suociti se s tim. U 4,15-16, piSe: Nitko od vas neka ne
trpi kao ubojica ili kao lopov, kao zlocinac ili kao onaj koji se
mijeSa u tude poslove! Ali, ako trpi kao kricanin, neka se ne
stidi, vec¢ neka hvali Boga tim imenom.
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Upucujudi na kontekst u kojemu je Petar ovo napisao, Marta
Sordi primjecuje:

Tacit kaze da su krd¢ane mrzili zbog njihovih zlo¢ina
(flagitia), a Svetonije govori o njihovu Stetnom praznovijerju
(superstitio malefica). Petar koristi iste rijeci kad piSe da
krséane klevecu kao zlocince (1 Pt 2,12). Od pisaca iz
drugoga stoljeéa znamo $to su bili ti zlo¢ini. Najznacajnije
je bilo ¢edomorstvo (pogansko tumacenje euharistije) i
rodoskvrnuce (pogansko tumacenje krs¢anskog obicaja da
jedni druge nazivaju bracom i sestrama). Osim tih strasnih i
izmisljenih optuzbi postojala je i jedna opca, sveobuhvatnija,
prema kojoj su kr§éani bili “mrzitelji Covjec¢anstva”; bila je
to optuzba koju su ranije iznosili protiv Zidova (adversus
omnes alios hostile odium — Tac. Histories, r. 5.1).
Zanimljivo je primijetiti da je tijekom Neronove vladavine
ista ta optuzba iznesena protiv stoika iz vladajuce klase.!®!

Poput stoika, krscani su propovijedali i zivjeli moralnim i vjerski
strogim zivotom, koji je rimskom drustvu bilo vrlo tesko tolerirati.!®?
Drustvo se posebno vrijedalo, biljezi Petar, zbog ¢injenice da
obracenici na krs¢anstvo nisu viSe sudjelovali u mnogim kulturnim
obi¢ajima koji su smatrani normom. Kr$¢ani su se tako izdvajali
kao ¢udni i u suprotnosti s kulturom u kojoj su zivjeli. Njihovi
su ih kriticari mozda vidjeli kao drustveno neprilagodene, pomalo
ezoteri¢ne i neobicne, te su stoga izazivali njihovu ¢ast i javno ih
klevetali.'®® Petar kani ohrabriti svoje Citatelje da ¢asno odgovore
na te pokusaje sramocenja pred drustvom.!'®*

U jednom smislu, to videnje kr$¢ana kao nedrustvenih nije
posve neto¢no, niti se moze u potpunosti izbjeci. Svaki put kad
su krscani bili poslusni Isusovu ucenju, drustvo je na njih gledalo,
ako ne s neprijateljstvom, onda u najmanju ruku s nekim stupnjem
nevjerice. Upotrijebit ¢u izraz koji je bio veoma popularan 1970-ih
i re¢i da je kr§¢anstvo po samoj svojoj naravi protukulturalno, tj.
suprotstavljeno drustvenim normama i tendencijama.
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Ovo je zacijelo bilo toc¢no u vrijeme u koje su zivjeli Petrovi
Citatelji. U prvome je stolje¢u vec u svijesti opcée populacije bilo
posijano sjeme onoga Sto ¢e na kraju biti poznato kao gnosticizam.
Odvojenost tijela i duha bio je temelj ovog sustava vjerovanja.
Na tijelo se gledalo kao na nesto prijelazno, na ljusturu koja ce
biti odbacena i koja ima malo ili nimalo utjecaja na duh. Mnogi
su zakljucili da, budud¢i da je samo duh vazan, covjek moze
manje-viSe raditi §to god hode s tijelom. Duh i tijelo su smatrani
tako odvojenim da ono $to ¢ovjek ¢ini s tijelom nikako ne moze
utjecati na njegov odnos s Bogom ili bogovima. Stoga je kr§¢ansko
inzistiranje na moralnoj i seksualnoj ¢istoéi docekano s nevjericom
u vecem dijelu rane gréke i rimske kulture. Kakve veze uopce
Cistoca ima s religijom?

U grckoj i rimskoj kulturi vjerske su svelanosti i drustvena
okupljanja ¢esto bili obiljezeni teskim pijankama i seksualnim
razvratom, prakti¢no svake vrste. Na odbijanje sudjelovanja u
svemu tome gledalo se, u najmanju ruku, kao na nesto ¢udno.
Vecina je na to vjerojatno gledala kao na izraz vjerskog odbacivanja,
a na krscane kao na ljude sklone osudivanju.

Stoga, kad Petar u 4,4 pise: Zato se sada cude da se ne
slijevate s njima u istu Siroku rijeku razuzdanosti, i vrijedaju
vas, uvidamo da su oni koji su primili Kristovu vjeru u tom
drustvu odjednom bili pozivani izravno se suprotstaviti svom
okruzenju, suocavajuci se s optuzbama da su nedrustveni i da
su nezadovoljnici. “Sto je s vama ljudi?”, nije bilo neuobi¢ajeno
pitanje.

Ali ono je postalo i viSe od toga. Nevjerica se uskoro pretvorila
u drustveno odbacivanje, uvrede, mozda ¢ak i napade svjetine, te
vandalizam i nasilje. Petar zna da su vjernici kojima pise u kusnji
ne odgovoriti onako kako bi to uéinio Isus. Kad poleti kamenje,
oni su u kusnji baciti ga natrag, kad krenu uvrede, u kusnji su
odgovoriti jednako Sarolikim metaforama.

S tim na umu i znajudi da su na obzoru jo$ gori dani, Petar ih
potice da razmisljaju o Isusovu primjeru i da ustraju. Da bismo
razumjeli njegove upute, dobro je poceti s krajem knjige, gdje je
sazeto izrazena svrha njegova pisanja.
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1 Petrova 5,12

Apostol ovdje kaze: Ukratko vam pisem po Silvanu — kako ga ja
drZim — vjernom bratu, da vas opomenem i da vam posvjedocim
da je ovo prava milost BozZja. U njoj ostanite!

Drugim rije¢ima: “Napisao sam vam ovo kratko pismo kako
bih vam objasnio $to je prava Bozja milost. Ostanite u njoj”. Ovaj
redak objasnjava zasto je Petar napisao ovu poslanicu progonjenoj
bradi i sestrama — kako bi im pomogao da shvate tu milost, koja
¢e ih, ako ostanu u njoj, osposobiti da pobijede i ostanu vjerni
unato¢ drustvenom odbacivanju i sve vecem neprijateljstvu. Ali
Sto je ta prava milost BoZja o kojoj govori Petar?

1 Petrova 2,19-23

Milost je dominantna tema u prvoj Petrovoj poslanici. Kljuéni se
ulomak nalazi u 2,19-20:

Ako tko, jer je svjestan Boga (koji ovo trazi), trpi
nepravedno i strpljivo podnosi patnje, to je (Bogu)
ugodno. Kakva je, naime, slava u tome ako cete krivi
strpljivo podnositi udarce? Ali ako Cete strpljivo podnositi
trpeci Sto dobro cinite, to je ugodno kod Boga.

Izraz “to je ugodno” (touto cari~) pojavljuje se dvaput (rr 19
i 20). Doslovan prijevod touto cari~ glasi: “to je milost”. U retku
19 izraz stoji sam, dok je u retku 20 prosiren na tou'to cari~ para
gew' ili “to je milost prema Bogu”. Doslovan prijevod posljednjeg
dijela retka 20 glasio bi: “To je milost u Bozjim o¢ima — kad trpite
jer Cinite dobro i ustrajete”. Drugim rije¢ima, Petar definira milost
kao trpljenje zbog vjernosti Bogu i ustrajnost.

Gledanje na milost u tome svjetlu nije posve jedinstveno u
Novom zavjetu. Pavao je u Filipljanima 1,29 govorio kako tamosnji
vjernici nisu primili samo Bozju milost da vjeruju u Krista ve¢ i da
trpe za njega. U 2 Korinc¢anima, apostol govori o primanju milosti
krajnjeg siromastva kako bi se drugi obogatili (2 Kor 8,1-9).
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1 Petrova 2,19-20 na mnogo je nacdina zaglavni kamen shvacanja
njegove teologije o progonu i stradanju radi Krista. Valja primijetiti
da je jezik koji Petar ovdje koristi tipi¢an za njega kad nastoji
povudi paralelu izmedu Bozjeg i svietovnog stanovista o necemu.
On koristi dva ista izraza para gew (“k Bogu”) u 2,4 gdje kaze
da je sa svjetovnog stanovista Krist odbacen, ali je s BoZjeg (para
gew) bio izabran i dragocjen.

Kad bismo preveli 2,19 tako da bude jezicki dosljedan s 2,4,
tekst bi glasio: “Sa stanoviSta svijeta nepravedno stradanje i
ustrajavanje smatra se tragedijom, no s Bozjeg je stanovista to
milost”.'% Mozemo takoder s pravom reci da su sa svjetovnog
stanovista oni koji trpe progon heroji, no s Bozjeg su stanovista
oni primatelji milosti.

Stradanje je, kaze Petar, dokaz da je Bog na djelu u necijem
zivotu. Nema slave za patnika. Nema slavljenja junaka. Nema
zasluga za one koji su kadri izdrzati teSkoce, niti hvaljenja
dostignudima. To je dokaz Bozje milosti i njegovo djelo od pocetka
do kraja. Kad su ljudi u stanju podnijeti strahovit progon i ustrajati,
to je dokaz da je Bog na djelu.

Ton primjeduje:

Svaki put kad Petar piSe o patnji, o njezinoj svrsi i
postignuc¢ima, moramo imati na umu da je sve to djelo
milosti te da je kroz patnju Bog na djelu. Shodno tome nema
zasluga za one koji pretrpe teskoce i patnje i ne moze biti
hvaljenja postignuéima.'®®

Kad putujem po svijetu i govorim o progonu krscana, ¢esto mi
nakon predavanja ljudi pridu i kazu: “Nisam siguran da bih mogao
trpjeti progon i patiti za svoju vieru”. Cudesna je istina da ne
moras biti dovoljno jak, kao da to ovisi o tvojoj snazi i hrabrosti.
No stvar je u ovome: na progon ce$ najvjerojatnije odgovoriti na
nacin koji je dosljedan onome na koji sada zivi$ svoj krséanski
zivot. Vjernici koji zive u vjeri i odgovaraju na Bozju milost vec
sada, mogu biti sigurni u Bozju prisutnost i milost ako i kad budu
pozvani stradati radi Krista.
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U Luki 21,10-15 Isus kaze:

Dici ce se narod protiv naroda i kraljevstvo protiv
kraljevstva. Bit ce velikih potresa zemlje, a u raznim
mjestima bit ce kuge i gladi. Bit ce strahovitih pojava i
na nebu velikih znakova. Ali prije toga svega stavit ce
ruke na vas te vas progoniti; predavat ce vas u sinagoge
i tamnice; vodit ce vas pred kraljeve i upravitelje zbog
moga imena. To ce vam biti prigoda da date svjedocanstvo.
Zapamtite da vam ne treba unaprijed pripremati obrane,
jer ¢u vam ja dati rjecitost i mudrost kojoj se nece moci
suprotstaviti i oduprijeti svi vaSi neprijatelji.

[susovo obecanje jaméi njegovo prisustvo usred progona.
Usporedni ulomei u Mateju 10,18-20 i Marku 13,9-11 obecavaju
prisustvo Svetoga Duha. Znacenje je isto. To je poziv vjerniku da
ne bude tjeskoban kad se nade u takvoj situaciji. Treba se opustiti
i shvatiti da ¢e mu Bog dati milost kako bi ustrajao i vierno odrzao
svoje svjedocanstvo pred progoniteljima, u trenutku kad mu to
bude potrebno, i ni sekundu prije!

U ovome se ¢asu trebamo zapitati: “Kakav je moj hod s Kristom
upravo sada?” Rani crkveni otac, Tertulijan, jedanput je primijetio:

Ne znam za zglob kojega je krasila ki¢ena narukvica da je
izdrzao tezinu lanaca! Ne znam za glezanj okic¢en ukrasima
da je htio trpjeti kad ga stisnu u okove! Bojim se da na
vratu, okicenom biserima i smaragdnim ogrlicama, nema
mjesta za mac!'®’

On kaze da, kao vjernici, trebamo zivjeti u zajednistvu s Kristom
sada. Pozvani smo osloniti se na njegovu milost u poslusnosti i
pouzdanju, te zivjeti pozrtvovano radi Krista i njegova kraljevstva
sada. Do trenutka kad budemo pozvani na privilegiju stradanja
radi njega vec¢ cemo se nauciti posludnosti. Re¢eno Tertulijanovim
rije¢ima: “Stojmo spremni izdrzati svako nasilje i ne ¢uvajmo nista
Sto bismo se bojali ostaviti za sobom, jer to su okovi koji ometaju
nasu nadu”.'®8
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U Hebrejima 5,7-8 ¢itamo da je Isus bio pripremljen za kriz,
ucedi se poslusnosti, dok se u Getsemanskom vrtu u molitvi
suocavao s odlukom hoce li slijediti Ocevu volju.

Svaki dan se suocavamo s odlukom hodemo li stajati u BoZjoj
milosti. Poslugnosti se u¢imo govoreci: “Da, Gospodine”. Cineéi
tako, razvijamo obrazac koji ¢emo slijediti, budemo li pozvani na
konaénu Zrtvu.

Jahve je upozorio proroka Jeremiju: Ako s pjesacima tréeci
sustaje$, kako ce$ se s konjima utrkivati? Kad ni u mirnoj zemlji
nemas uzdanja, kako ces onda kroz gustare jordanske? (Jr 12,5).
Ako nismo spremni prihvatiti Zrtvu koja dolazi uz hod za Isusom
u zivotu, malo je vjerojatno da cemo ga slijediti u smrti. Ako se
ne oslanjamo na Boga pri suolenju sa stresom svakodnevnog
zivota danas, kako mozemo sutra ocCekivati da ¢emo se izboriti
sa situacijama u kojima ga trebamo slijediti iz uobi¢ajenog stanja
u neobicno, u nepoznato i neprijateljsko okruzenje? Ako se ne
oslanjamo na Bozju milost u svakodnevnom Zivotu sada, zasto
mislimo da ¢emo to uéiniti kad dode vrijeme kusnje?

Ustrajnost je proces koji se razvija kroz obucavanje i
svakodnevno odgovaranje s “Da” Bogu u svim aspektima Zivota,
pozivajudi se na sredstva koja nam je on dao da izdrzimo. Znaci
li to da se neki nece odredi Krista pod progonom? Ne. Neki ce se
odredi, ali ne zato $to im Bog nije dao potrebnu milost da izdrze.
On nam je dao sve $to nam je potrebno za zivot i poboznost, kao
Sto Petar pise u svojoj drugoj poslanici 1,3.

Pozvani smo stajati u milosti koju nam je on dao, po uzoru na
nasega Gospodina: Ta na to ste i pozvani, jer je i Krist trpio za
vas i ostavio vam primjer da idete njegovim stopama; on ‘koji
ne ucini grijeha i u ¢ijim se ustima ne nade prijevare’; on koji
vrijedan nije zauzvrat vrijedao, mucen nije prijetio, nego je to
prepustao pravednome Sucu (1 Pt 2,21-23).

Ovo odjekuje i u 4,19 kad Petar kaze: Zato neka i oni koji
trpe prema volji BoZjoj preporuce svoje duse dobrim djelima
vjernome Stvoritelju! Povjeravamo sebe svome Stvoritelju koji
je uvijek vjeran, dok se trudimo ¢initi Sto je pravo.
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LI DEXIAN

Tijekom 2000. i 2001. godine kineski voda kuénih crkava Li
DeXian Cesto se suocCavao s uhicenjima zbog rada u ilegalnoj
crkvi, u blizini Huadua u provinciji Guangdong. Za to vrijeme,
svaki put kad je iSao u crkvu, sa sobom je nosio spakiranu torbu
u kojoj je bila jedna deka i rezervna odjeca, jer je uvijek ocekivao
da ¢e biti uhiéen.

Tako je i bilo. Mnogo puta. Dvaput ga je policija tako pretukla
da je povracdao krv, a jednom su ga tukli po licu njegovom
Biblijom. Bio je prisiljen raditi u tvornicama koje su proizvodile
boziéne svjetiljke za izvoz u Kanadu i Ameriku. Radio je u gotovo
neosvijetljenim halama, bez place i prebijan ako ne bi ispunio
normu.

No nastavio je sluziti sve do danas u raznim zajednicama za
koje je odgovoran, znajuéi da moze biti poslan u radni logor do
tri godine bez formalnog sudenja.

Opasnost je bila velika, ali je Lijeva torba bila spakirana. Jos
vise od spakirane torbe, spremni su bili njegovi um i srce. Zivio
je po BoZjoj milosti i spreman je umrijeti po toj istoj milosti,
voljan je platiti bilo koju cijenu da bi propovijedao Evandelje.
Uvjeren je da e se Bog pobrinuti za njega — ¢ak i u zatvoru — i
sacuvati vjernog sebi.

1 Petrova 3,8-17

U 3,8-17, Petar nastavlja temu o nasljedovanju Isusa, koju je
zapoCeo u 2,21. Pozvani smo (3,9; usp. 2,21), kaze Petar, Zivjeti u
miru u neprijateljskom svijetu, kao sto je Zivio Krist, ne vracajuci
zlo za zlo, ni uvredu za uvredu (3,9-12). Ako trebamo stradati,
neka to bude zato $to ¢inimo dobro (3,13) i tad moZemo ocekivati
blagoslov (3,14a).

Petrov poziv da se ne bojimo progonitelja u recima 14 i 15
utemeljen je na ovim rije¢ima iz Izaije 8,12b-13: Ne bojte se cega
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se on (narod) boji i nemajte straha. Jahve nad vojskama — on
jedini nek’ vam svet bude; jedino se njega bojte, strah od njega
nek’ vas prozme.'®

Jahve opominje proroka da kaze poboznim Izraelcima da se
ne boje predstojece invazije svirepe asirske vojske, kao $to bi se
bojali oni koji ne slijede Boga. Pri suocenju s opasnoscu, odgovor
poboznih i kod Izaije i u 1 Petrovoj ne smije biti u strahu, veé
u strahopostovanju prema Bogu. “Kad se vjerni boje prijetnji
zlostavljaca i zbog njih se zbune i uznemire (3,14b), dopustaju
tim zlim ljudima da gospodare njihovim zZivotom, de facto ih
prihvadajuéi kao osobe koje odreduju njihov zivotni stil i stav
prema Zivotu.”1”

Strah za koji Jahve kaze proroku u Izaiji 8 da ga treba izbjeci,
odnosi se na strah od asirske vojske koji je obuzeo narod.!™
Opasnost za pobozne nije ono ¢ega se boje ljudi (tj. Asiraca), vec
sam strah koji ih je zarobio.

Petar kaze da ta vrsta straha ne smije preuzeti kontrolu u
zivotu kr$é¢ana kad se suoce s progoniteljima. Umjesto toga, Krist
treba kontrolirati njihov Zivot, ispunjavajuci ih dubokim unutarnjim
pouzdanjem da je Bog taj koji ima prevlast, a ne njihovi ljudski
protivnici.'”

Ako se bojis prijetnji koje ti ljudi utjelovljuju i dopustis
im da te uznemire, htjet ce$ se osvetiti. U trenutku kad to
ucinis, zapravo si pokazao da dopustas istim tim ljudima da
postanu “gospodari” tvoga zivota koji odreduju tvoj zZivotni
stil i stav. Stoga $tuj samo Krista kao Gospodina tako Sto
¢e$ biti spreman posvjedocCiti o svojoj nadi i tako Sto ce$
saCuvati Cistu savjest.!”

U svome ¢lanku “Izaija u 1 Petrovoj 3,13-17” Fika van Rensburg
i Steve Moyise biljeze:

Navodenje Izaije u 1 Petrovoj 3,13-17, i jednostavno je i
slozeno. Iz strukturalne analize 1 Petrove ¢ini se razmjerno
jasnim $to autor hoce reci: Ne dopustaj strahu da upravlja
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tvojim ponasanjem, vec¢ s$tuj Krista kao Gospodina. A
navedeni tekst govori gotovo isto: Ne boj se Cega se oni
boje, vec se boj Jahve svoga Boga.!™

S Kristom kao gospodarem njihova zivota, kr$¢anima je
zajamcena “milost i snaga da ostanu postojani usred stradanja
radi njega”.!™

U 3,15 Petar kaze da ce, ne popustajuci strahu i ziveéi u
pouzdanju koje je usredotoceno na Krista, progonjeni vjernici biti
spremni posvjedociti svojim protivnicima kakva je to nada koja
vlada u njihovu Zivotu.!” Rije¢ za “odgovor” u retku 15, apologia,
Cesto je koristena za sluzbeno sasluganje (vidi: Dj 25,16; 26,2; 2
Tim 4,16), no moze znaciti i neformalno ispitivanje.'”” Iz konteksta
nije jasno na $to se misli u 3,15.

Bez obzira na to, kad ih napadaci upitaju zasto strah ne vlada
njihovim zivotom, stav vjernika treba biti dosljedan stavu onoga
koji im daje takvu nadu. To je stav blagosti, poStovanja, Ciste
savjesti, bez oholosti, nepostovanja ili osvetoljubivosti.!”®

U retku 16 Petar kaze kako ¢e ih drustvo vrijedati zbog njihova
dobrog vladanja. Kao §to smo ve¢ spomenuli, ¢ini se da je mrznja
progonitelja prema vjernima bila izazvana iskljuc¢ivo njihovim
nacinom Zivota (4,4).'" Tako i treba biti. Petar ne Zeli ni misliti
da bi Kristovi sljedbenici mogli biti progonjeni jer ne postupaju kao
Krist, no i to je moguce. Za pretpostaviti je da su neki stradali jer
nisu dali spomenut kristolik odgovor; zato Petar to i naglasava.
Stradati zbog postupanja na takav nacin sramotno je i nedostojno
Krista.

Ali ako stradaju jer ¢ine dobro — $to je ¢udno jer nitko ne bi
trebao zato stradati (4,14.17), onda ce njihovi progonitelji biti
posramljeni. Osim toga, moraju stradati zato sto Bog tako hoce
(3,17). Ne trazi Bog uvijek da njegov narod strada, ali nekad trazi.
Ovo, i uporaba izraza “na to ste pozvani” (2,21; 3,9), naglasava
Petrovo uvjerenje da je poziv na hod za Kristom poziv na stradanje,
te da niSta ne dolazi u Zivot vjernika Sto prvo nije proslo kroz
suverene Bozje ruke.
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U 3,18 apostol nam skreée pozornost na Kristovu smrt koja se
dogodila jednom zauvijek i dobro koje je proisteklo iz toga. Zbog
njegove patnje za nase grijehe izmireni smo s Bogom, dan nam
je novi zivot i izbavljeni smo iz svog beznadnog stanja. S tim na
umu, vjernik moze imati pouzdanje u Bozju prisutnost i milost, te
ustrajati usred patnje, znajuc¢i da Bog moze izvrsiti veliko dobro
kroz njegovo zrtvovanje za njega.

1 Petrova 4,12-19

U recima 14 i 17 (pogl. 3) Petar koristi neobi¢an glagolski oblik
(optativ)* kako bi ukazao na Cinjenicu da je mogude, ali ne i
neobi¢no ili nevjerojatno, da ljudi stradaju jer ¢ine dobro.!'® No on
se odmah ispravlja, dobro znajuci da se dogada ono $to se zapravo
ne bi smjelo dogadati. U 4,12-19 ide jos dalje, govoredi ¢itateljima:
Prestanite se cuditi, ljubljeni — kao da vam se Sto neobicno
dogada — pozaru koji bjesni medu vama da vas iskuSa! (4,12).

U 4,3-10 potice Citatelje da budu vjerni upravitelji mnogovrsne
BoZje milosti, u kontekstu pozrtvovanog zivljenja za druge, u
svijetu u kojemu postoji znacajna razlika izmedu drustva i
odanosti Bogu.!®! To je ista ona milost koja im omogucuje da zive
pozrtvovano za Boga kad drustvo izrazi prvo ¢udenje na novu
odanost krs¢anina (4,4), a onda i neprijateljstvo (4,12-19).

U 4,12 Petar njihovu patnju naziva “pozarom” (purwsei)
koji gori da ih iskusa. U 1,6-7 ve¢ im je rekao da ce biti ispitani
raznim kusnjama, da se vrijednost vaSe vjere, dragocjenija od
propadljivog zlata koje se kusa u vatri, pokaZe na hvalu, slavu i
Cast u casu kad se objavi Isus Krist."®? Na isti nacin, kao $to taljenje
ne stvara zlato, ve¢ ga samo iznosi na povrsinu, tako i stradanje ne
stvara pravu vjeru, ve¢ samo pokazuje da ona doista postoji.

Petar dalje podsjeca ¢itatelje da njihova vjernost mozda nece
biti nagradena u ovome Zivotu, ali da mogu biti sigurni da nece
pro¢i nezapazeno. Njihova ce vjera u Boga biti nagradena kad se

* Qram. glagolski nacin kojim se u nekim jezicima izrice zelja da bi se ostvarilo
glagolom oznaceno zbivanje, stanje i sl.; zeljni nac¢in — op. prev
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Krist objavi, bit ¢e predocena i u njoj e se radovati kao u ne¢emu
dragocjenom i veoma vrijednom.!83

U meduvremenu, Petar u 4,13 uvodi novi neophodan aspekt
patnje: kad krscani stradaju radi pravog uzroka — Krista — oni su
“dionici u Kristovim patnjama”. Ton primjeduje:

[stina je da svaki put kad govori o Kristovim patnjama,
Petar upucuje na njegove povijesne patnje; ali na ovome
mjestu ne navodi to¢no na koje patnje misli, povijesne ili
sadasnje. StoviSe, s obzirom na ¢injenicu da je on teoloski
veoma blizak i Isusovu i Pavlovu naucavanju, mozemo sa
sigurno$éu pretpostaviti da je Krist prisutan u njima po
Svetome Duhu, te da on strada u njima na takav nacin da
su njihove patnje dio njegovih.!3

Shvacdajudi svoje stradanje u ovom svjetlu, imamo razloga
radovati se, znaju¢i da cemo imati jo$ vise razloga za to u
buduénosti, kad se Krist otkrije u svojoj slavi (4,13). Vjerniku koji
se suoCava s uvredama radi Krista treba cCestitati, jer je njegova
patnja dokaz da na njemu pociva Bozji Duh slave (4,14).'%5 Ove
su rije¢i odjek Izaije 11,2, gdje se kaze da duh Jahvin poc¢iva na
Jisajevu izdanku.'®® Isti Duh koji pociva na Jahvinu Slugi koji
strada, pociva i na njegovim slugama.

Popis razloga zbog kojih krscani ne bi smjeli stradati i koji
Petar donosi u 4,15, prilicno je c¢udan. Nabrojani grijesi prije
obiljezavaju poganski svijet, nego krscanski zivot. Ali s obzirom
na raspravu u trecem poglavlju, moguce je da se Petar boji da ce
njegovi Citatelji upasti u takav nacin zivota, ako dopuste strahu da
umjesto Gospodina kontrolira njihov zivot. Vjerni se pozivaju da
ustraju i dopuste Bozjoj milosti da ima potpunu vlast nad njima.

Petar ih podsjeca da nema stida kad netko strada jer je
prepoznat kao Kristov sljedbenik (4,16). MoZda Zeli da se Citatelji
prisjete njegove sramote kad je zanijekao Krista i odbio priznati
da ga slijedi. On potice vjernike da ne idu za njegovim tadasnjim
primjerom. Umjesto da se povuce od Isusova imena, kao Sto je on
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ucinio na Isusovu sudenju, Citatelj treba hvaliti Boga tim imenom
usred svojih kusnji.

U Djelima 14,22 Pavao kaze da nam treba kroz mnoge nevolje
uci u kraljevstvo BoZje. U 4,17-18 Petar upucuje na ovo kao na
Bozji sud koji pocinje s Bozjom kucom. Starozavjetni su proroci
takoder govorili o sudu koji ¢e do¢i na Bozji narod prije suda nad
nepravednicima.'®” U Mateju 24,9-14, primje¢ujemo da Bozji sud
pocinje s kr§¢anima “u prociscavajucoj vatri nevolja... i dovrsen je
u presudi nevjernome svijetu pri Kristovu dolasku”.!®®

“Sud” (krima) na koji se upucuje u 4,17 ne odnosi se na
odlucujuéi ¢in pravomoéne presude, ve¢ na postupnu osudu.'®
U progonu Crkve, Bozji sud moze biti viden kao postupak koji
je u tijeku i koji ide ka svome vrhuncu, na dan suda nad cijelim
svijetom. U ovoj etapi Bozjega suda cilj nije kazna, ve¢ priprema
Bozjeg naroda za nebo s pratecim privilegijama i odgovornostima,
dok progon otkriva kakvi su oni zapravo ljudi.

S tim na umu, vjernici koji trpe prema volji BozZjoj neka
preporuce svoje duse dobrim djelima vjernome Stvoritelju (4,19).
Oni trebaju iskoristiti svu Bozju milost i ¢initi dobro. Oholi ljudi,
kaze Petar u sljedecem poglavlju, misle da sve mogu sami (5,5).
Onima koji ponizno priznaju da ovise o Bogu, on daje milost —
snagu tijekom patnje, buduci da ¢ine dobro i ustrajni su.

1 Petrova 5,5-11

Petar pocinje zavrSavati svoje pismo u Sestome retku, poticudi
viernike:

Ponizite se dakle pod mocnom rukom BoZjom, da vas
uzvisi u svoje vrijeme! Svu “svoju brigu bacite ne njega’,
jer se on brine za vas!

Dok se pouzdaje$ u Bozju milost da te odrzi, shvacas da nemas
razloga bojati se svojih tlacitelja, jer se Bog brine za tebe. Kako je
tragi¢no kad, svaki put kad zelimo biti dovoljni sami sebi, zavr§imo
kao osobe koje kontroliraju njihovi strahovi. Nemoguce je izdrzati
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pritisak progona u takvom stanju. Samo u odnosu pouzdanja i
ovisnosti o Kristu mozemo biti oslobodeni od tiranije straha i
uznemirenosti uma (3,14).

Budite trijezni i bdijte: vas protivnik, davao, obilazi
kao ricuci lav, traZeci koga da proZdere! Oduprite mu se
Cursti u vjeri, znajuci da vasa braca po svijetu podnose
iste patnje (5,8-9).

Primjer progonjene Crkve ima iznimnu pastoralnu vrijednost za
one koji trpe kusnje i patnje svake vrste, uklju¢ujuci i progon (ali
ne isklju¢ivo). Svjedocenje BoZjoj milosti u Zivotu drugih podsjeca
nas da nas Bog nije ostavio, te da ako moze pomoci nasoj braci
i sestrama da produ kroz najstrasnije situacije i sacuvati ih da
mu ostanu vjerni, moze pomoci i nama. Dok svjedo¢imo progonu
Crkve diljem svijeta, Bog nas opominje da je istina stradanja za
Krista neodvojiv dio Zivota, sve dok vjerni zZive u tom svijetu koji
odbacuje Krista i njih. Nije uvijek Kristova poruka to §to vrijeda
svijet; katkad je to ve¢ samo prisustvo njegovih sljedbenika.

Pozvani smo zapamtiti tko su nasi neprijatelji i shvatiti da nas
zadatak nije boriti se protiv sotone — Krist ga je ve¢ porazio —
ve¢ oduprijeti mu se. Duzni smo odbiti bojati se njega i njegova
rikanja i biti postojani u pouzdanju u Boga, znajuci da on brani
vjernike svuda u svijetu.

U desetome retku Petar piSe: Bog, izvor svakovrsne milosti,
onaj koji vas je u Kristu pozvao u svoju vijecnu slavu, sim ce
vas, kad budete neko kratko vrijeme trpjeli, usavrsiti, ucvrstiti,
ojacati i utvrditi. Ovo je jedino mjesto u Novome zavjetu gdje je
Bog nazvan izvorom svake milosti. On je izvor i darivatelj svake
milosti; sva njegova bozanska sila, koja nam je darovana na razne
nacine, osigurava nam pomo¢ u svakoj potrebi i svakoj prigodi.
On djeluje za nas i u nama kako bi ispunio svoju nakanu, jer mi
nismo u stanju to uciniti sami od sebe. Bududi da je dokazao da
je bogat u milosti da nas spasi od grijeha i kazne, mozemo se
pouzdati u njega da e izadi u susret nasim sadasnjim potrebama
i dati nam nadu njegove vjecne slave u Kristu.
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[ako Bozji narod moze stradati sada za neko kratko vrijeme,
znamo da nas Ceka slavna buduénost. To je na$ “poziv”’. Ovim ne
zelimo umanjivati nase sadasnje patnje; Bog nas ohrabruje usred
njih. Podsjeca nas da ovaj svijet nije sve $to postoji.

U meduvremenu, djelo milosti koje je Bog zapoceo u zZivotu
svoga naroda nece propasti, unato¢ patnjama koje moraju podnijeti.
Petar kaze da ¢e ih Bog:

* usaur$iti na podru¢jima na kojima su pali ili u kojima
su podbacili.

* ucurstiti, dajuc¢i im nepopustljivost i potporu, potrebnu
da izdrze kusnju da ga se odreknu.

* ojacati da odole sotoni i ustraju sve do smrti, a da se
ne slome.

» utorditi, dajuci im ¢vrst temelj kako ih nista ne bi moglo
poljuljati. Kad bi sve to bilo prepusteno njihovoj snazi,
pali bi.'%

Kroz stradanje Bog stvara potpuno obnovljen i potvrden vlastiti
karakter u svome narodu. lako ih sotona nastoji unistiti, Bog
njegove postupke preokrece u sredstvo pomocu kojega milostivo
razvija svoj karakter u Zivotu svoga naroda. Bas kao sto s Kristom
nije bilo slave bez njegove muke, tako je i s njegovom djecom.
Stradanje nikad ne ometa Bozju nakanu. Zapravo, Bog ne
poznaje drugu formulu osim te, povezane sa samopozrtvovanjem
i samodarivanjem. To je njegovo sredstvo milosti u pobunjenom
i palom svijetu.

U odgovoru na sve to, Petar zakljuCuje: Njemu slava i vlast
u vijeke vjekova! Amen! Njemu i samo njemu, koji djeluje u ime
svoga progonjenog naroda diljem svijeta, pripada sva slava. Neka
nikada ne dodemo u kusnju da progonjenim kr$¢anima dajemo
slavu za vjernost i svjedoc¢anstvo hrabrosti, koja pripada samo
Bogu. Bududi da odrazavamo Kristov lik u svakodnevnom zivotu,
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to je doista pravi izvor Bozje milosti u kojoj ostajemo postojano
do kraja. Njemu slava i vlast u vijeke vjekova! Amen!

2 Petrova

Jedini navod o progonu u 2 Petrovoj nalazi se u 1,13-15, gdje
Petar kaze: Smatram svojom duzno$cu, dok sam god u ovom
Satoru, da vas opomenama drzim u budnosti, jer sam svjestan
da cu brzo ostaviti svoj Sator, kako mi i nas Gospodin Isus kaza.
Ali ¢u se pobrinuti da se i poslije moje smrti u svakoj prilici
mognete sjecati ovoga.

Petar je u prethodnim recima podsjetio svoje Ccitatelje na
¢injenicu da ih je Bozja snaga obdarila svime Sto je potrebno za
Zivot i pobozZnost, pravom spoznajom onoga koji nas je pozvao
vlastitom slavom i moci (1,3). Podsjeca nas da nam, kad dodemo
do osobne spoznaje Isusa Krista, odgovarajudi na njegov milostiv
poziv (1,3), Bog svojom silnom modi daje sve $to nam je potrebno
da ostanemo vjerni (1,3-4) te da nam je sve to dano u Kristu.
Pozvani smo prisvojiti to §to nam je Bog vec¢ dao u svakodnevnom
zivotu (1,5-9). U¢inimo li tako, kaze Petar, nikad necemo pasti
(1,10) i bit cemo bogato nagradeni u vje¢nom kraljevstvu nasega
Gospodina Isusa Krista (1,11).!!

[z 1,12-15 ocito je da Petar ocekuje svoju skoru mucenicki
smrt (r 14), ali da Zeli da njegovi Citatelji ustraju nakon njegova
odlaska i zato se ne koleba podsjetiti ih na ove istine.

IVAN

1 Ivanova

Razlog pisanja 1 Ivanove poslanice zabiljezen je u 5,13: Ovo pisSem
vama koji vjerujete u ime Sina BoZjega, da znate da imate
vjecni Zivot. Ivan se obraca grupi vjernika koje su uznemirili ljudi
koji su ih uvjeravali da ne moraju prihvatiti Isusa kao Bozjega Sina
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kako bi upoznali Boga. U tom je nepravovjernom nauku postojalo
oc¢ito vjerovanje da nije moguce sagrijesiti, te da stoga nema
potrebe za oprostenjem grijeha kroz Isusovu smrt. Ti su disidenti
tvrdili da imaju posebno otkrivenje koje je proturjecilo jasnom
ucenju Staroga zavjeta i apostola, te anuliralo isticanje potrebe
ljubavi medu onima koji se nazivaju Bozjom djecom. Propovijedali
su, kako to kaze Marshall, “krscanstvo bez suza”.'*? Ivan pise ovu
poslanicu kako bi uvjerio zbunjene vjernike da su, nasuprot onome
Sto Cuju, doista primatelji vie¢noga zivota, te kako bi razotkrio
ucenje tih disidenata prikazavsi ga onakvim kakvo jest: tama, lazi,
mrznja prema Bogu i ljudima, pobuna protiv Boga, svjetovnost i
samoobmana.

U 3,12, Ivan govori o Kajinovu ubojstvu Abela, koji je ubijen
jer su njegova djela bila pravedna, a djela njegova brata zla. Kajin
je vidio da Bog odobrava Abelova djela — s$to se vidi u Bozjem
prihvacanju njegove zrtve u Postanku 4,4-5 — dok njegova ne
odobrava i zato je bio ljut.!®® Ovo je mucenistvo temelj na osnovu
kojega Ivan daje sljede¢u primjedbu u 3,13: Nemojte se cuditi,
braco, ako vas svijet mrzi.

Djela svijeta — koja se takoder vide kod onih koji izazivaju
podjele u crkvi svojim laznim naukom — su zla, a oni koji ¢ine zlo
uvijek mrze one koji ¢ine $to je ispravno. “Ivan oéito ima na umu
(u ovome retku) ne samo ljude izvan crkve koji bi mogli progoniti
krs¢ane, ve¢ i one unutar crkve, ¢iji nedostatak ljubavi pokazuje
da nisu pravi vjernici”.!%

1 Ivanova 3,12 po svome je kontekstu koristan redak onima
koji ne zive u vjerski zatvorenim zemljama ili u drustvima koja
su neprijateljski raspolozena prema kr$¢anskoj poruci ili samim
vjernicima. Mrznja prema istini i njezinim glasnicima moze se
naci ¢ak i u zajednicama onih koji sebe nazivaju “krscanima”.
[susov sljedbenik, koji se ¢vrsto drzi istine, ne bi se trebao cuditi
kad naide na otpor. Zapravo nam Sveto pismo u cijelosti svjedoci
da to valja olekivati. Takoder, isklju¢ivo priznavanje Krista (4,15;
5,12) dodatno podlaze kricane, i u zatvorenim i “slobodnim”
zemljama, optuzbi za netoleranciju i mrznju. Nije da sve to ne
nalikuje “krivici” rane crkve koju su Rimljani ¢esto optuzivali
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da je “mrzitelj covjecanstva,” zbog njezina odbacivanja rimskih
bozanstava.!®

2 Ivanova

Lazni ucitelji koji su se protivili Ivanu pojavljuju se u i njegovoj
drugoj poslanici u recima 7-11. “Izabranu Gospodu” kojoj Ivan
ovo pise, savjetuje se da ne prima takve ljude u kudu, niti da
ih pozdravlja kao krscane. Uzmemo li ovo ucenje zajedno s 1
Ivanovom, vidjet ¢emo da, iako trebamo ljubiti one koji nas
progone, moliti se za njih i oprostiti im, ne smijemo se ponasati
kao da razlika medu nama nije vazna.

3 Ivanova

U trecoj Ivanovoj poslanici nalazimo sasvim suprotnu situaciju
od one u drugoj. Tu nalazimo ¢ovjeka, imenom Diotref, koji ne
priznaje Ivanov autoritet. Govori zlobne rijeci (r 10) protiv Ivana
i odbija primiti njegove suradnike u crkvu.!%

lako nema dokaza da se Diotref drzao nekog krivovjerja, kriv
je za krivovjerne postupke. Zbog svoje se ambicije i nepovjerenja
u Ivanov utjecaj i vodstvo aktivno opirao Bozjem djelu. Kao u 1
Ivanovoj, korisno je primijetiti da takav otpor Bozjim glasnicima
i njegovoj poruci moze dodi i od onih koji tvrde da su krsc¢ani.

Godinama sam cuvao pjesmu Evangeline Paterson u svojoj
lisnici, a jedan sam primjerak zalijepio na zid u svome uredu, kao
podsjetnik koliko je potrebno ne samo da se drzimo istine u vjeri,
ve¢ i u praksi.!¥

Plac

Placi, placi za onima
koji vrse djelo Gospodnje
oholih ociju

i naduta srca.
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DizZu glas na ulicama,
cuje se njihova vika.
ZgazZenu trsku lome
velikom snagom,
gase Zizak sto tinja.

Ne placi za ugasenima,

(jer njihov ce Bog cuti njihov vapaj
i doci ce i spasit ce ih)

nego placi, placi za gasiteljima.

Jer kad dode Dan Gospodnji,
i doline zapjevaju,

i brda zapljescu rukama,
i svjetlo zasija,

njihove ce se oci otvoriti
na pustome mjestu,

od dima ugaslog Ziska
gorjet ce im nosnice,
noge ce im probosti
zgazena trska...

Druvo, sijeno i slama,

a nigdje trava ne nice.

[ sve su ptice odletjele.

Placi, placi za onima
koji su napravili pustinju od svijeta

u ime Gospodnje.'”

Otkrivenje

Knjiga Otkrivenja najznacajniji je Ivanov doprinos naSem
proucavanju. Navodimo tri zapazanja:

1. Otkrivenje treba citati kao cjelinu. U 1,3 stoji: blago
Citacu i sluSacima rijeci ovoga prorocanstva ako vrse Sto je
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u njemu napisano, jer je (odredeno) vrijeme blizu! Postoji
jedan, Cesto zanemarivan princip Citanja knjige Otkrivenja,
a to je da je napisana kako bi se ¢itala naglas, u zajednici,
ne nuzno na privatnom skupu. Napisana u vrijeme Zestokog
progona, nakana je bila da njezinu poruku cuje cijela zajednica,
vjerojatno na jednom citanju. Trebalo ju je primiti u cjelini, a
ne uzimati dio po dio, s najmanjim potankostima, te ih secirati
i odgonetati kao $to su mnogi skloni ¢initi veé stoljecima.
Uc¢inak je Otkrivenja u njegovoj cjelini, a ne u pojedinostima.
Kad se ¢ita naglas, slusatelji si mogu predociti njezina videnja
u svom umu i steci perspektivu koja se gubi kad se knjiga Cita
na komadice. Simbolicki jezik ne umanjuje shvaéanje knjige
kao cjeline, kad se ¢ita onako kako je namijenjeno, ved ga
povecava.

2. Napisano je tocno odredenoj skupini u povijesti, s
odredenom svrhom. Otkrivenje je napisano u odredenom
okruzenju, odredenoj grupi crkava (Otk 1-3) s odredenom
svrhom: da objavom Isusa Krista ohrabri one koji su prolazili
kroz nevolje i progon u drugom dijelu prvoga stoljeca
(Otk 1,1).1%

U vrijeme pisanja knjige, Rimom je vladao car koji je za
sebe tvrdio da je Dominus et Deus noster (nas Gospodin i
Bog).2® Ipak, dok Ivan gleda nebesko prijestolje, vidi starjeSine
koji se klanjaju pred njim i govore:

Dostojan si, na$ Gospodine i nas BoZe, da primis slavu,
cast i moc, jer ti si stvorio sve: sve tvojoj volji duguje
postojanje i stvaranje (4,11).

Ovo je bila izdajnicka tvrdnja u tadasnjem rimskom svijetu i
izravan izazov isklju¢ivim tvrdnjama carstva.?®! Za krscane,
jedinstvo ljudskoga roda nije simbolizirao car, veé utjelovljeni
Krist.?®> Oni nikad ne bi prignuli koljeno “geniju” imperatora,
Cije su glave od Nerona pa nadalje bile pozlacene sjajnim
zrakama, kao znakom njihova bozanskog suncevog podrijetla.?%
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Uciniti to znadilo bi uvrijediti Boga neba. No, ne uciniti, bila
je politicka izjava koja nije mogla proc¢i neosporeno kod vlasti.

Stoga, dok je vedi dio progona prije ovoga trenutka dolazio od
ruke svjetine potaknute religijskim vodama, pred kraj Neronove
vladavine Crkva se nasla u sukobu s politickim silama carstva,
bududi da je car donio odluku dopustiti da krs¢anstvo bude
optuzeno za nezakonito praznovjerje i podlozno krivi¢nom
gonjenju.? S vladavinom Domicijana to se samo produbilo, i
krsé¢anstvo vise nije bilo samo nezakonita religija, ve¢ ateizam.?%

Nema neposrednog dokaza u Ivanovoj knjizi koji bi uputio na
tocan datum pisanja. Stoga postoje rasprave je li napisana
tijekom Neronove (54.—68. g. po. Kr.) ili Domicijanove
vladavine (81.-96. g. po. Kr.). Dokazi su za oba datuma gotovo
jednako uvijerljivi, mada se vedina znanstvenika drzi kasnijeg
datuma.

Kad je Ivan primio ovu objavu, ve¢ je bio kaznjen kao vjerski
i politi¢ki pobunjenik i protjeran na otok Patmos, zbog rijeci
BoZje i zbog Isusova svjedoc¢anstva (1,9). Dobro je znao da
crkve u Maloj Aziji koje je nadgledao, takoder prolaze kroz
velike kusnje.

Ocito je da je Otkrivenje napisano da pruzi crkvama ono sto im
je ocajnicki trebalo. Kako smo vec utvrdili u ovom proucavanju,
Bozji prioritet nije da odgovori na pitanja njegova naroda zasto
su progonjeni, ve¢ da im objavi sebe. Takav odgovor vidimo i u
ovoj objavi. Ivanovim crkvama treba poslati poruku koja sadrzi
otkrivenje Isusa Krista (1,9-20). Knjiga je napisana kao pismo
nade koje navijesta: “Bitka nije gotova, iako je pobjeda veé
izvojevana kroz Janjetovu zrtvu. On je uskrsnuo i medu vama
je. Nastavite vjerno svjedociti. Kroz vas Zivot i smrt ispunjava
se Bozja nakana. On je s vama, kako je i obecao. Ne gubite
nadu. Sve ¢e biti u¢injeno novo. Vrijeme suza uskoro ce proci”.
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Naravno, ova knjiga pruza iznimnu pomo¢ krcanima iz svakog
doba koji prolaze kroz progon, ali vaino je zapamtiti da je
postojala jedna izvorna grupa kojoj je napisana. Svaka od
sedam crkava kojima Ivan piSe u poglavljima 2—3 suocavala
se s problemima koji su, iako zajednic¢ki svim crkvama svuda
u svijetu, posebno kriti¢ni za zajednice koje se suocavaju s
otporom zbog vjere u Isusa Krista i poistovjecivanja s njim. U
obracanju crkvama u Maloj Aziji Isus izrazava zabrinutost sto
se nalaze u takvom okruzenju. Kad su se suocile s progonom,
neke su crkve, poput one u Efezu, u revnosti da obrane vjeru,
postale bastioni strogog pravovjerja bez ljubavi (2,1-7). Druge
je, poput crkve u Smirni, trebalo ohrabriti da ne popuste strahu
unatoé patnji (2,8-11). Posast laznog nauka, koja se uvukla
izvana, ugrozila je neke vjerne crkve, kao onu u Pergamu
(2,12-17). Druge su se, poput crkve u Tijatiri, borile da odrze
eticku i moralnu ¢istocu, pogotovo kad je kultura zahtijevala
kompromise (2,18-29) kao uvjet za opstanak. Crkva u Sardu
pokazuje da progonjeni kr§c¢ani nisu imuni na duhovno mrtvilo
(3,1-6), dok neke druge crkve, kao onu u Filadelfiji, treba
potadi da gledaju dalje od svojih potreba na prilike koje je
Bog stavio pred njih (3,7-13). Ladicejska bi crkva mogla dobro
predstavljati one koje, kao u Korintu, zaboravljaju da ovaj svijet
nije sve $to postoji. Takve se crkve nose s otporom tako Sto se
izjednace s kulturom i prihvate zamku uspjeha. Zaboravljaju
da jos nije doSlo vrijeme da se sjedne na prijestolje (3,21).
Zadatak je Kristove Crkve da nosi kriz ostvarujuéi ciljeve
Bozjeg kraljevstva. Laodicejska je crkva ostvarujudi ciljeve
ovoga svijeta mozda uklonila uvredu kriza, ali je uvrijedila
Krista.

Onima koji slusaju Kristove rijeci i odolijevaju dana su velika
i ¢udesna obecanja: privilegija da jedu s drveta zZivota u
obnovljenom svijetu (2,7); vijenac zivota (2,10); sredstva da
dovrse putovanje i jamstvo da ¢e uci u nebesko kraljevstvo
(2,17); vlast nad narodima kao bastina na mjestu na kojemu
nema nodi (2,26-28); bijele haljine u kojima ¢e se moci pojaviti
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pred Bogom zajedno s mnostvom onih koji su ga ljubili,
sluzili mu i priznavali ga pred drugima, s obecanjem da ce
Krist priznati njih pred Ocem (3,4-5); zajaméeno mjesto u
Bozjem kraljevstvu (hramu), s novom svojinom, gradanstvom
i identitetom u Kristu (3,12); te pravo da vladaju s njim u
njegovu kraljevstvu (3,21).

3. Bozja obnova i pobjeda postavljeni su u sliku kozmicke
borbe. Obnova Bozje tvorevine c¢e dodi ali u kontekstu boli
i borbe. Janje pobjeduje, ali mora biti smrtno ranjeno u tom
procesu (5,6). Sli¢no tome, i njegovi glasnici pobjeduju, ali
to ukljucuje i njihovu patnju i smrt (6,9-11; 12,10-11; 20,4).
Otkrivenje ima jednu klju¢nu temu, a to je da za Isusove
sljedbenike kaze da daju “svjedocanstvo” (marturia — izg.
marturia). To svjedocanstvo uvijek ukljucuje patnju i smrt:
“Isusovo svjedocanstvo” (1,9; 12,17; 19,10; 20,4); “njihovo
sviedoc¢anstvo” (6,9; 11,7; 12,11).26

Kako primjecuje Hurtado: “Uporaba grékih izraza za ‘svijedoka’
i ‘sviedocenje’ u knjizi Otkrivenja predvida (a vjerojatno
i oblikuje) naknadnu posebnu krséansku uporabu izraza za
‘mucenika’ i ‘mucenistvo’”.?" Iza svega toga stoji spoznaja
da je “vjerni svjedok” Isus (1,5) taj koji “primjerom pokazuje
ustrajnost u Bozjoj rije¢i unato¢ suocenju sa smréu, a na koji
se njegovi sljedbenici trebaju ugledati”.?®® Ton biljezi:

Klju¢na je poruka knjige Otkrivenja ta da je jedina
metoda koju Bog koristi kako bi doveo narode sebi,
kroz svjedocanstvo Isusa Krista, koje se propagira
preko njegovih vjernih svjedoka i koje je zapecaceno
njihovom krvlju i mucenistvom, a koje je i Bog opravdao
njihovim uskrsnuéem. U Bozjoj je strategiji primjena
sile kontraproduktivna. Istina je da se ljudi mogu
saviti i slomiti silom, ali ishod ¢e biti samo jo$ vise
mrznje i dodatni revolt. Umjesto toga, Bog je odlucio
spasiti svijet ludoscu Kristova kriza i ludo$¢u krizeva
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njegove djece koju je izabrao i pozvao upravo zbog
toga. On Ce biti dosljedan u primjeni ove jedinstvene
metode sve dok ne postigne svoj konacni cilj. Bog de,
dakle, dovesti narode k sebi kroz Zrtvu njegova Sina,
koju prati zrtva njegovih ostalih sinova.?®

U poglavlju 12 odrazava se borba izmedu Zenina i zmijina
sjemena (Post 3,15). Sama struktura knjige odrazava tu borbu,
dok Bog ostvaruje svoju nakanu, a videnja se, s poc¢etkom u
poglavlju 4, smjenjuju izmedu nade i ocaja, pobjede i tlacenja:?!°

Pobjeda/nada Tlacenje/ocaj

4,1-5,14: Janjetovo prijestolje 6,1-7: prvih Sest pecata

7,1-8,4: mnostvo vjernih i

. 8,5-9,21: prvih Sest truba
sedmi pecat pvi

10,1-11,1: dramatican

. .. 11,2-14: napad “zvjeri”
interludij u nebu P L

11,15-19: sedma truba 12,1-17: zmaj napada Zenu

14,1-7: gora Sion i Janje

13,1-18: zvijer s rogovima

15,2-8: mucenici slave Boga

14,8-15,1: unistenje i sud

19,1-16: Stovanje u nebu

16,1-20: sedam c¢asa gnjeva

21,1-22,5: novo nebo, nova
zemlja, novi Jeruzalem

17,1-18,24: pad Babilona
19,17-20,15: posljednji sud

Dok ¢itamo knjigu Otkrivenja, mozemo gledati na temu Bozje
pobjede, koja se u knjizi neprestano ponavlja, onako kako je

prikazana u sljede¢em pregledu:?!"
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PREGLED KNJIGE OTKRIVENJA

Uvod
Predgovor (1,1-8)
Krist stoji medu sedam svijeénjaka (1,9-3,22)

Glavni dio

1. CIKLUS: SEDAM PECATA (4,1-8,1)
1. Videnje neba (4,1-5,14)
. pecat: ratnik na bijelom konju (6,1-2)
2. pecat: ratnik na ridanu (6,3-4)
3. pecat: jahac na vrancu (6,5-6)
4. pecat: smrt jaSe na zelenku (6,7-8)
5. pecat: mucenici u nebu (6,9-11)
6. pecat: potresi zemlje/metez na nebesima (6,12-17)
In
a.
b.
7.

—_

PN A WD

terludij izmedu pecata: (7,1-17)
BozZji narod zabiljeZzen pecatom (7,1-8)
Proslavljanje Bozje pobjede (7,9-17)
9. pecat: dolazak kraja (8,1)
2. CIKLUS:SEDAM TRUBA (8,2-11,19)
1. Videnje neba (8,2-6)
1. truba: sud nad zemljom (8,7)
2. truba: sud nad morem (8,8-9)
3. truba: sud nad rijekama i izvorima (8,10-11)
4. truba: sud nad nebesima (8,12)
5. truba: skakavci iz bezdana (8,13-9,12)
6. truba: konjanici osude (9,13-20)
Interludij izmedu truba: (10,1-11,14)
a. gutanje knjige (10,1-11)
b. dva svjedoka (11,1-14)
7. truba: Bog je pobijedio! (11,15-19)

A

9.

3. CIKLUS: SEDAM SIMBOLICNIH POVIJESTI (12,1-14,20)
1. zmaj ratuje protiv Sina, Zene i Zenina potomstva (12,1-6)
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zmaj je zbacen (12,7-17)

zvijer iz mora (13,1-10)

zvijer sa zemlje (13,11-18)
Janje na Sionskoj gori (14,1-5)
andeo navijesta sud (14,6-13)
Zetva [Isus se vraca] (14,14-20)

NOoO O WN

4. CIKLUS: SEDAM CASA (15,1-16,21)

V1den]e neba (15,1-16,1)

: Cirevi (16,2)

2. CaSa: more se pretvara u krv (16,3)

3. casa: rijeke se pretvaraju u krv (16,4-7)
4. ¢asa: sunce koje przi (16,8-9)

5. ¢asa: tama (16,10-11)

6. ¢asa: skupljanje za konacnu bitku [Harmagedon] (16,12-14)
Interlu

a.

b.

7.

-
[ERY
0
QO
(7218
Q

00O NOYUL NWDMN

dij izmedu c¢asa (16,15)
“Dolazim”
“Bdijte”

9. ¢asa: konacna osuda zla (16,16-21)

5. CIKLUS: SEDAM OPUZBI PROTIV BABILONA (17,1-19,10)
1. opisiizricanje presuda nad Babilonom (17,1-18-24)
2. proslavljanje BozZje pobjede (19,1-10)

6. CIKLUS: BIJELI KONJ I SUD (19,11-21)
1. Isus se vraéa da porazi zlo (19,11-21)

7. CIKLUS: BIJELO PRIJESTOLJE I SUD (20,1-21,8)
1. vezivanje sotone (20,1-3)

2. uskrsnuce (20,4-6)

3. konacna osuda sotone (20,7-10)

4. konacna osuda nepravednih (20,11-15)

5. novo nebo, nova zemlja, novi Jeruzalem (21,1-22,5)
Zakljucak

Zavrsne upute i poticaji (22,6-21)
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Ma koliko stvari postale lose za Bozji narod, Otkrivenje nam
pomaze uvidjeti da uvijek postoji nada. Poraz se moze ¢initi
bliskim, ali blizu je i pobjeda. Pobjeda nije, kako neki mozda
pretpostavljaju, kazna i uniStenje opakih; pobjeda je opravdanje
Crkve.?'? Otkupljeni ¢e, slaved¢i u nebu, biti vje¢no sigurni s
Janjetom, koje je odnijelo pobjedu za sebe i Crkvu kroz svoju
smrt koju je nadvladalo, a Crkva sudjeluje u toj pobjedi s Kristom
— kao nevjesta i zenik. Odbijanjem da se odreknu vjernosti Kristu
i priznaju idolopoklonicke tvrdnje svjetskog poretka (13,15; 14,9),
ustrajavajuci sve do smrti, mucenici sudjeluju u Kristovoj pobjedi
nad tim, kao i nad svim silama zla.*3

Dok ¢itamo Otkrivenje, vidimo kako je ispunjeno Bozje obecanje
o sotoni u Postanku 3. Prije svega, on je porazen dok su BoZzji
svjedoci pronosili njegovu poruku diljem svijeta, sve do smrti.
Bozja istina sja, narod mu daje slavu i izbavljen je od sotonine
obmane (11,13).

Jo$ dva nacina na koja je sotona porazen kroz progon vjernika
vide se u Otkrivenju 12,10-11:

Uto cuh jak glas u nebu gdje govori: “Sad je nastupilo
spasenje i snaga i kraljevska vlast nasega Boga, i vlast
njegova Pomazanika, jer je zbacen tuZitelj naSe brace, koji
ih je optuZivao dan i noc¢ pred nasim Bogom. Oni su ga
pobijedili Janjetovom krui i rijecju svoga svjedocanstva,
jer su prezreli svoj Zivot sve do smrti.

Drugo, progonjeni su porazili sotonu Janjetovom krvi (12,11).
Pokazuju da pripadaju Kristu posto su oslobodeni iz sotonina
vlasnistva. Kad ih on tuzi pred Bogom (kao Sto je ¢inio Jobu) da
ga ne vole i ne pouzdaju se u njega s ¢istim motivima, ve¢ samo
zbog onoga S$to dobivaju zauzvrat, progon pokazuje da je njihova
odanost vise od skrivenih motiva.

Trece, Bozji narod pobjeduje sotonu pokazujuci da se ne boji
umrijeti (12,11).

Ton pita: “Zasto su se Krist i njegovi vojnici morali zZrtvovati?”
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Odgovor je da se Bog ne bori da pridobije ljude natrag
k sebi; on se ne sluzi silom. Sotona se od samoga pocetka
sluzio obmanom da pridobije ljude za sebe i tijekom povijesti
oslanjao se na lazi, mrznju, nasilje, mucenje i smrt, kako
bi drzao ljude u ropstvu. Ali Bog se ne moze sluziti istim
metodama, ve¢ onim koje su u skladu s njegovom naravi.
Mogao bi uvjerljivo ¢istom silom probiti put do naroda
svijeta, ali to bi bilo protivno njegovoj naravi i karakteru.?!

Otkrivenje dovodi Bozju nakanu obnove ka njezinom zavrsetku
(21,5). Ono §to je pocelo u Postanku, potom bilo navijesteno kroz
Zakon, proroke i pjesnike Staroga zavjeta, svoj je vrhunac doseglo
u zivotu, smrti i uskrsnucu Isusa Krista, te je dano cijelom svijetu
kroz pozrtvovano samodarivanje Bozjih ljudi koji su prezreli svoj
Zivot sve do smrti (12,11). To je BoZji izabrani naéin. Zapravo je
to bio jedini nacin, ako je Bog htio biti vjeran svome karakteru u
ostvarivanju svoje nakane. I sve do danasnjeg dana to nastavlja biti
Bozji naéin i bit ¢e do njegova povratka, kad konacno i zauvijek
porazi grijeh i sotonu (20,10).

Onaj koji ovo jamci izjavljuje: “Da, dolazim uskoro!” —
Amen! Dodi, Gospodine Isuse! (22,20).

Zasto se Isus jos nije vratio?

U svim raspravama, disertacijama ili izmisljenim opisima drugog
Kristovog dolaska, jedno pitanje nikad nije ozbiljno postavljeno;
naime, zasto se Isus jo$ nije vratio? Unato¢ svim nedovoljnim
odgovorima o njegovu drugom dolasku i raznim tumacenjima
kako i kad ce se to dogoditi, Pismo je prilicno jasno u vezi ovog.

Da bismo otkrili prvi razlog, pocinjemo u Djelima 1,1-2, gdje
Luka objasnjava:

U svojoj prvoj knjizi, Teofile, iznio sam sve $to je Isus
ucinio i ucio do dana kada je uznesen na nebo, posto je
dao upute apostolima po Duhu Svetome preko kojega ih
bijase i izabrao.
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Nakon svoje muke, Isus se ukazao ovim ljudima i dao mnogo
uvjerljivih dokaza da je zZiv. Ukazivao im se cetrdeset dana i
govorio im o Bozjem kraljevstvu. Zatim, u sljede¢im recima, Luka
biljezi ponesto od onoga o ¢emu je Isus govorio:

Jednoc, dok je sjedio s njima za stolom, naloZi im
da se ne udaljuju od Jeruzalema, ve¢ da ondje Cekaju
obecanje Ocevo, “obecanje za koje ste culi od mene: lvan
je krstio vodom, a vi cete domalo biti krsteni Duhom
Svetim” (1,4-5).

Potom u recima 6-11 Luka govori o Isusovu posljednjem
naucavanju o Bozjem kraljevstvu:

Zato ga sabrani upitaSe. “Gospodine, hoce$ li sada
obnoviti kraljevstvo u lzraelu?”

Sad razmisli o dogadajima koji su doveli do ovog pitanja. Isus
je bio uhvacen, osuden, raspet i pokopan. S njegovom su smréu
svi snovi koje su ucenici mozda imali, da ¢ée on stvoriti Bozje
kraljevstvo na zemlji, nestali. Za ucenike je kriz bio poraz.

Ali onda su otkrili da je uskrsnuo od mrtvih! Tad su i njihovi
snovi ponovno ozivjeli. Nema sumnje da su se pitali hoce li sada
Isus uspostaviti BoZje kraljevstvo! I zato su ga to pitali (1,6). A
kako je Isus odgovorio?

Ne spada na vas da znate vrijeme i priliku koje je Otac
odredio svojom vlasti. Ali primit cete snagu posto Duh
Sveti dode na vas, pa cete mi biti svjedoci u Jeruzalemu,
u svoj Judeji, u Samariji i sve do kraja zemlje (1,7-8).

Drugim rijecima, Isus im je rekao: To se vas ne ti¢e. Bog zna,
vi ne znate. A on nede redi.

Umjesto da budu zaokupljeni pitanjem kad ce biti obnovljeno
kraljevstvo, ucenici su imali drugi zadatak koji je prvo trebalo
izvrsiti. 1 bilo im je obecano da c¢e primiti Bozju silu kako bi to
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ucinili. Trebali su, naime, biti njegovi svjedoci. Bili su ocevici
najljepSeg dogadaja koji se ikad dogodio i bio im je povjeren
zadatak da kaZzu drugima $to je Bog ucinio za njih.

Pa cete mi biti svjedoci u Jeruzalemu, u svoj Judeji, u
Samariji i sve do kraja zemlje (1,8).

Ono sto je bilo ucinjeno za cijeli svijet trebalo je reéi tom
svijetu, kako bi i drugi mogli iskusiti isto Sto i ucenici. Bozje
kraljevstvo nije moglo biti ograni¢eno na nekolicinu koja je
svijedocila uskrsnucu. Pobjeda je izvojevana za cijeli svijet! Njihov
je zadatak bio da to posvjedoce kako bi i drugi bili oslobodeni od
sile grijeha.

Kad im je dao to poslanje, Isus je na njihove o¢i uznesen u
zrak, sve dok ga oblak nije uklonio iz njihova vidokruga. Citamo
da su netremice gledali u nebo dok je odlazio, sve dok iznenada
pokraj njih nisu stala dva ¢ovjeka odjevana u bijelo.

Potom dolazi jedno od naj¢udnijih pitanja u Bibliji: Galilejci,
zasto stojite i gledate u nebo?

Zamisli da si ti bio tamo. Upravo si vidio nekoga tko je otplovio
u nebo. To je ¢ak i za Isusa bilo nevjerojatno! Zatim netko stane
pred tebe i pita te. “Zasto gledas u nebo?” Na prvi se pogled
pitanje andela ¢ini gotovo smijesnim.

Ja ipak mislim da se iza ovoga krije suptilan znak. Ucenicima
je zapravo postavljeno pitanje. “Galilejci, zar nemate Sto drugo
raditi nego stajati i gledati u nebo? Isus ce se vratiti, ali prije toga
mora se dogoditi nesto drugo. Vi morate biti njegovi svjedoci, a
da biste to udinili, trebate cekati u Jeruzalemu dok ne primite
Svetoga Duha koji ¢e sve to omoguditi”.

Ovaj isti Isus koji je uznesen na nebo izmedu vas opet
Ce se vratiti isto onako kako ste ga vidjeli da odlazi na
nebo (Dj 1,11).

Kad su to ¢uli, ¢itamo u retku 12, vratili su se u Jeruzalem, gdje
su nakon deset dana doista primili Svetoga Duha, i u narednim su
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godinama svjedocili za Krista diljem poznatog svijeta. Predanje
nam kaze da su naposljetku svi osim Ivana umrli za vjeru u
procesu ispunjavanja Bozje nakane. Ono $to ih je motiviralo bila
je nada u Isusov povratak, kako su rekli andeli.

Kroz cijeli Novi zavjet navjescivanje Evandelja i Isusov drugi
dolazak usko su povezani. U velikom poslanju u Mateju 28, ¢itamo
da je Isus rekao svojim ucenicima da idu i uéine sve narode
njegovim ucenicima, obecavajuéi im da ce biti s njima kamo god
podu, sve do kraja povijesti. Povezanost izmedu propovijedanja
Evandelja i kraja, vrijedna je paznje.

U Mateju 24, Isus govori o strasnim stvarima koje ce se
dogoditi na kraju vremena, i usred tog opisa kaze: Ova Radosna
vijest o Kraljevstvu propovijedat ce se po svemu svijetu, svim
narodima za svjedocanstvo, i tada ce doci svrsetak (24,14,
naglasak dodan). Jednostavno receno, kad se zavrsi propovijedanje
Evandelja cijelom svijetu, Isus ¢e se vratiti i kraljevstvo ce doci
U svoj svojoj punini.

U Djelima 2, nakon sto je ispunjeno obecanje silaska Svetoga
Duha, nalazimo Petra gdje povezuje drugi Kristov dolazak i
pokajanje naroda, u recima 20 i 21. U poglavlju 3, ¢ini to ponovno,
kad u recima 19-21 kaze:

Dakle, obratite se i povuratite se da vam se izbrisu
grijesi, tako da od Gospodnje prisutnosti mognu doci
vremena utjehe i da on poSalje predodredenoga vam
Mesiju, Isusa; onoga koga nebo treba da pridrii do
vremena sveopce obnove koju je Bog nagovijestio odavno
preko svojih svetih proroka (naglasak dodan).

Pokajanje naroda i Kristov dolazak povezani su.

Godinama kasnije, kad je ve¢ bio star, Petar se nasao u situaciji
da mora braniti ¢injenicu da se Isus jo$ nije vratio. Ljudi su poceli
ismijavati kr§¢ane jer su govorili da ¢e Isus ponovno doéi. “On se
ne vraca”, rugali su se. Neki su kr§cani, cuvsi to, poceli sumnjati,
posebno sad kad su prolazili kroz silne patnje zbog svoje vijere.
[sus je davno obecao da c¢e dodi. Mozda su skeptici u pravu.
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Petar u svojoj drugoj poslanici 3,9 pise: Ne kasni Gospodin
sa svojim obecanjem, kao $to neki misle, nego je strpljiv prema
vama, jer nece da se tko izgubi, nego da se svi obrate (Saric).

Zasto se, prema Petru, Isus jo$ nije vratio? Ceka da se jo$
ljudi pokaje. Zadatak svjedocenja jo$ nije gotov. Kristovo je djelo
dovrseno, ali nase nije. Bog je milostiv i ceka da jo$ ljudi dode Kristu.

No postoji i drugi razlog zbog kojega se Isus jo$ nije vratio i
povezan je s prvim. Dok Bozji narod vjerno svjedodi za Krista bit ce
progonjen, ¢ak i ubijan, radi Evandelja. U Otkrivenju 6,9-10 ¢itamo:
Kad Janje otvori peti pecat, opazih pod Zrtvenikom duse zaklanih
zbog rijeci BoZje i zbog svjedocanstva koje su drzali. Oni poceSe
vikati svom snagom: “Dokle ces, sveti i pravi Vrhovnice, odgadati
sud i osvetu nase krvi nad stanovnicima zemlje?”

Dokle, Gospodine, vapili su, dok se ne vrati§ i sudi$ svijetu?
Odgovor su dobili u retku 11:

Tada je svakom od njih dana bijela haljina i receno
im je da se strpe jo§ malo vremena dok se ne ispuni broj
njihovih sudrugova u sluzbi i njihove brace koji imaju biti
ubijeni kao i oni.

Prema ovome ulomku, odgovor na pitanje: “Kad ce se Isus
vratiti?” jednostavan je. Kad posljednji mucenik bude ubijen,
posljednji svjedok pogubljen zbog svoga svjedocanstva, tad ce
Bog redi: “Svreno je!” (16,17).2"® Vrata ée se zatvoriti, nebo ce
biti zapecaceno i Isus c¢e se vratiti da sudi svijetu. Obnova Bozje
tvorevine bit ¢e potpuna.

Cini mi se vaznim da mucenistvo obiljeZava i pocetak i kraj
fizicke smrti na ovom planetu. I prva i posljednja osoba ubijena
je kao mucenik. Pitanje koje moramo postaviti sami sebi glasi:
“Jesam li ja spreman biti taj posljednji mucenik za Isusa?”

Evandelje usredotoceno na kriz zahtijeva glasnike koji nose kriz.
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potvrdili svoju predanost biblijskome nauku o izopacenosti ¢ovjeCanstva
i ropstvu volje. U korisnome odstupanju od ove sklonosti, dr. Robert
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arminijanizam i teologija spasenja”). (Leroy Forlines Lectures, Free Will
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prethodi, dolazi ispred (to jest “omogucavajuc¢a milost” ili — jo3 bolje —
“predobnavljajuca milost”). Kad se nekoj osobi predstavi Evandelje, u srcu
ili umu te osobe mora djelovati Bozji Duh kako bi joj omogucio da, unato¢
sklonosti ka izopacenosti i njezinim posljedicama, povjeruje u Krista i
prihvati ponudu Evandelja.

1) Ovo se Gesto naziva i “osviedoenje” — to je jedan od izraza koji se
odnosi na to predobnavljajuce djelovanje Svetoga Duha koje prati
Evandelje i omogucuje izopatenom gresniku da ¢uje dovoljno dobro
kako bi shvatio poruku i odgovorio na nju. Gresnik ne moze samo Cuti
Evandelje, ve¢ mora biti uvjeren, osvjedoCen njegovom istinom.
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4) Ovo djelovanje mozemo nazvati i “uvjerenje”, mada je ova rije¢
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*  cuva Bozje osobno bavljenje nama, osposobljavajuci nasu volju i
ne prisiljavajudi je;
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12,46. Ni u jednom slucaju ne postoji tocan navod rijeci iz Septuaginte ali
je Psalam 34,20 42V nesto blizi tekstu u Ivanu 19,36.”

Gréka rije¢ lutroun (otkupljenje) koja se nalazi u Septuaginti, kljuéna je
rije¢ u Novome zavjetu (za redak vidi Sariéev prijevod — op. prev.).

Dalglish: 27., 28.
Dodd: 101.
Isto: 100.

Isto: 100., 101. nun h yuch mou tetraktai (Ivan 12,27) usp. h yuch mou
etaracgh (Psalam 42,6 427).

Allen: 130.
Dodd: 59.
Isto: 97.

Dalglish: 38. Vidi takoder: Arthur Weiser, The Psalms. SCM Press,
1962.: 611.

Dalglish: 38.

Marvin E. Tate, Psalm 51—100. Word Biblical Commentary, Word,
1990.: 459.

J. Clinton McCann, Jr. The Book of Psalms. The New Interpretator’s
Bible, Vol. IV. Abingdon Press, 1996.: 1048.

Dalglish: 38.

McCann: 1154.

Je li moguce da je i Pavao imao ovaj Psalam na umu kad je u Rimljanima
8,31 napisao: “Ako je Bog za nas, tko Ce biti protiv nas?”

Zapravo je Psalam 118 navoden u Novome zavjetu ¢eSce od bilo kojega
drugog u bilo kojem kontekstu. Od dvanaest navoda iz ovoga Psalma u
Novome zavjetu svi su osim tri (Matej 23,39; Luka 13,351 19,38 — svi se
odnose na Psalam 118,26) vazni za naSe proucavanje.

Leslie C. Allen, Psalm 101—150. Word Biblical Commentary. Word,
1983.: 125.
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93.

94.

95.

96.
97.

98.

99.

100.
101.
102.
103.

104.

105.
106.
107.

108.
109.
110.
I11.

112.

113.

114.
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Mitchell Dahood, Psalm 101—150. The Anchor Bible. Doubleday and
Company, 1970.: 159.

Robert G. Bratcher and William D. Reyburn, A Handbook on the Psalms.
United Bible Societies, 1991.: 993.

Athanasius, The Letter to Marcellinus. <www.athanasius.com/psalms/
aletterm.htm>.

Isto.

[sto. Uzeo sam si slobodu da naglasim ove ulomke koji su osobito vazni
za ovo proucavanje.

Norman Geisler i Thomas Howe, When Skeptics Ask. Victor Books,

1992.: 242.

Tate: 88., 89.

Derek Kidner, Psalms 1—72. InterVarsity Press, 1973.: 27.

[sto: 28.

[sto: 88.

Dietrich Bonhoeffer, “A Bonhoeffer Sermon.” Theology Today 38,
1982.: 469.

Moglo bi biti korisno primijetiti da se Bog ¢eSce spominje kao Bog ljubavi
u starome zavjetu nego u Novome (Geisler i Howe: 242.).

Tate: 89.

[sto.

Dietrich Bonhoeffer, Psalms: Prayer Book of the Bible. Prijevod: James
H. Burtness. Augsburg Publishing Co., 1970.: 20., 21.

Bonhoeffer, “A Bonhoeffer Sermon.”

Bonhoeffer, Psalms: Prayer Book of the Bible: 21.

Tate: 90.

Oznacene iznimke pripadaju izvanrednom komentaru Knjige propovjednika

autora Duanea A. Garretta u knjizi Proverbs, Ecclesiastes, Song of
Songs. New American Commentary. Broadman, 1993.

Derek Kidner, Proverbs. Tyndale Old Testament Commentaries.
InterVarsity Press, 1964.: 174.

Robert D. Culver, fPv (Sapat,) u knjizi Theological Wordbook of the
Old Testament, Vol. 2. ed. R. Laird Harris, Gleason L. Archer i Bruce K.
Waltke. Moody Press, 1980.: 949; gR (din) u knjizi Theological Wordbook
of the Old Testament, Vol. 1. ed. R. Laird Harris, Gleason L. Archer i
Bruce K. Waltke. Moody Press, 1980.: 188.

Eberhard Jiingel, Christ, Justice and Peace. T&T Clark, 1992.: 47.
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115.

116.
117.

118.
119.
120.
121.

122.
123.
124.
125.
126.
127.
128.
129.

130.
131.
132.
133.
134.

Barmenova teoloska deklaracija bila je hrabra ispovijed nastala 1934.
godine unato¢ nacionalsocijalizmu. Napisana je kako bi se pokazao otpor
nacizmu i njemackoj luteranskoj crkvi koju je kontrolirala drzava i bila je
utemeljena u vjeri. Cijeli njezin tekst moze§ naéi u uokvirenome tekstu u
ovome odjeljku.

Jiingel: 188.

Josef Ton, Suffering, Martyrdom and Rewards in Heaven. University of
America Press, 1997.: 8.

Isto: 13.
Isto.
Isto: 8.

Edward J. Young, The Book of Isaiah. Vol. III: Poglavlja 40. — 66. William
B. Eerdmans, 1972.: 304.

Franz Delitzsch, Isaiah. William B. Eerdmans, rpt. 1983.: 280.
Young: 304.

Ton: 14., 15.

Young: 305.

Delitzsch: 280., 281.

Ton: 14.

Ton: 15.

Posebno sam zahvalan Siegertu W. Becker na korisnom pregledu
Knjige proroka Jeremije koji se nalazi u njegovu referatu priredenom za
uciteljsku konferenciju u Minnesoti, Lutheran Church Missouri Synod,
Sauk Rapids, Minnesota, 23. listopada 1958., naslovljenom “Jeremiah,
Symbol of Perseverance” (“Jeremija, simbol postojanosti”). Njegov me je
rad potakao da krenem u smjeru koji sam slijedio u ovome odjeljku.

Becker: 6.

Isto: 7. = 9.
Ton: 27., 30.
Isto: 32.

Isto: 36., 37.

Poglavlje 2

Dietrich Bonhoeffer, Letters and Papers From Prison. SCM Press Ltd.,
1953., 1971.: 36.

John R. W. Stott, The Cross of Christ. InterVarsity Press, 1986.: 33.
Eli Wiesel, Night. Prijevod: Stella Rodway. Bantam Books, 1982.
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10.
11.

12.

U SJENI KRIZA

John Foxe, Foxe’s Book of Martyrs (dostupna su razna izdanja).

Thieleman J. van Braght, Martyrs Mirror. Prijevod: Joseph F. Sohm.
Herald Press, 1886.

Sto se ti¢e najnovijih informacija o progonu s kojim se kri¢ani danas
suoCavaju, posjeti, na primjer, www.persecution.net. Na toj internetskoj
stranici mozes$ nac¢i mnostvo korisnih informacija, ukljucujuci i besplatnu
prijavu za tiskanu brosuru, tjedne elektronske vijesti, mozes vidjeti profil
zemalja u kojima se odvija progon, te preuzeti dokumente i izvjesca,
knjige, video i audio snimke.

Stott: 329.

Michael Pomazansky, Orthodox Dogmatic Theology. Prijevod: Seraphim
Rose. Saint Hermon of Alaska Brotherhood, 1984.: 51.; Thomas C. Oden,
The Living God, Systematic Theology: Volume One. Prince Press, 1998.:
4., 17. = 52.; Roderick T. Leupp, Knowing the Name of God. InterVarsity
Press, 1996.: 15. — 50.

G. R. Lewis, “The Impassibility of God”, Evangelical Dictionary of
Theology. ed. Walter A. Elwell. Baker Book House, 1984.: 553. (Dogodit
¢e se da netko pita zasto ova rije¢ nije prevedena kao beséutnost ili
neosjetljivost zbog lakse uporabe. Zelim na to odmah odgovoriti: Prvo,
zato §to nije moguce prevesti jednom rijecju svaki teoloski latinski ili gréki
izraz, drugo, zato Sto navedeni primjeri nisu tocan prijevod latinskoga
pridjeva impassibilis koji doslovce znadi neosjetljiv ili hladan ali u smislu
dalek, nesposoban za ljubav, strast, bol ili patnju; neosjetljiv na osjecaje.
Bescutnost ili neosjetljivost, s druge strane, nemaju osjecaje za druge
ali gaje vrlo duboke osjecaje prema sebi i sposobni su za patnju, dakako
svoju. Karakterizira ih klasi¢no odsustvo savjesti, milosti i sucuti. Ukratko,
bescutnost je uvijek negativna; impasibilnost nije nuzno negativna ali je
visoko i daleko. Za razliku od nje, pasibilnost (passibilis) se sagnula ka
covjeku, blizu mu je, te osjeca i pati s njim. Naposljetku, tekst koji prati
ovaj podnaslov u knjizi vrlo krasno, bolje od mene, objasnjava znacenje
ovoga teoloskog izraza koji je medu biblijskim znanstvenicima vec usvojen
kao takav. — Op. prev.)

Stott: 330.

Wilhelm Michaelis, pascw u knjizi The Theological Dictionary of the
New Testament, Vol. 5. ed. G. Friedrich i G. Kittel. William B. Eerdmans
Publishing Co., 1964. — 1976.: 906., 907.; B. Gartner, “Suffer” u knjizi
The New International Dictionary of New Testament Theology, Vol. 3.
ed. Colin Brown. Zondervan Publishing House, 1975. — 1985.: 719., 720.

Stott: 330. Vidi takoder: Ignatius, “To the Ephesians” u knjizi Early
Christian Fathers. Prijevod: Cyril C. Richardson. Collier Books, 1970.
“To Polycarp”, Early Christian Fathers. Prijevod: Cyril C. Richardson.
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13.
14.

15.
16.
17.
18.

19.
20.
21.
22.
23.
24.
25.
26.
27.
28.

29.

30.
31.
32.
33.

Collier Books, 1970. David Ray Griffen, God, Power, and Evil: A Process
Theodicy. Westminster Press, 1976.: 40., 41; Jurgen Moltmann, The
Crucified God. SCM Press, 1974.: 227. — 231., 267. — 270.

Stott: 330.; Lewis: 553.

Vidi korisnu raspravu S. Paula Schillinga, God and Human Anguish.
Abingdon Press, 1977.: 248. — 254.; Robert D. Culver, “The Impassibility
of God: Cyril of Alexandria to Multmann.” Christian Apologetics Journal,
Vol. 1, No. 1., proljece 1998.

Charles Ohlrich, The Suffering God. InterVarsity Press, 1982.: 40., 41.
Stott: 330.
Ohlrich: 57.

Dennis Ngien, “The God Who Suffers.” Christianity Today. 03. veljace
1997., Vol. 41, No. 2. <www.christianitytoday.com/ct/7t2/7t2038.html>.

Isto.

Lewis: 553.

William Temple. Christus Veritas, Stottov navod: 330., 331.

Isto: 331.

Lewis: 553.

Terence E. Fretheim, The Suffering of God. Fortress Press, 1984.: 6.
Stott: 331.

Lewis: 553.

Fretheim: 7.

Francis A. Schaeffer, The Complete Works of Francis A. Schaeffer, Vol.
1. Crossway Books, 1982.: 99., 100., 332. — 337. Vidi takoder: J. L
Packer, Knowing God. InterVarsity Press, 1973.: 136., 153.

Pomazansky na strani 51 daje koristan napis: “Covjek mora uvidjeti razliku
izmedu poimanja Boga, $to je u biti nemogude, i znanja o Bogu, iako
nepotpunoga, o cemu Pavao kaze: “Sada vidimo u ogledalu, nejasno, a
onda ¢emo licem u lice. Sad nesavrSeno poznajem, a onda ¢u savrseno
spoznati kao §to sam spoznat” (1 Korinéanima 13,12). Stupanj toga znanja
ovisi o sposobnosti samoga Covjek da zna.” Pravoslavni teolozi ¢esto prave
razliku izmedu onoga S$to bismo mogli nazvati “apsolutnom” nemodi za
spoznaju Boga i “relativnom” mo¢i za tu spoznaju.

Fretheim: 8.
Ohlrich: 59.
Na primjer: Matej 22,20; Djela 7,43; 17,29; Rimljanima 1,23.

Johannes P. Louw i Eugene A. Nida, Greek-English Lexicon of the New
Testament Based on Semantic Domains. Vol.l1 Introduction & Domains.
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35.
36.
37.

38.
39.
40.

41.

42.

43.

44,
45.

46.
47.
48.
49.
50.
51.

52.
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United Bible Societies, 1988.: na strani 593., prijevod Poslanice Hebrejima
1,3a glasi: “koji je odraz njegove slave i tofan prikaz njegova bica”
(prevedeno s engleskoga — op. prev.).

[sto: 592.

Millard Erickson, Christian Theology. Baker Book House, 1985.: 840.
Na primjer: Matej 9,36; 14,14; 20,34; Marko 1,41; 5,19; 6,34; Luka 7,13.
John MacArthur, Jr., Charismatic Chaos. Zondervan Publishing House,
1992.: 104.

Eamonn Bredin, Rediscovering Jesus. Twenty-third Publications, 1985.: 99.
Erickson: 841.

Isto; vidi takoder: D. Edmond Hiebert, First Peter. Moody Press, 1984.:
176. — 180.; E. G. Selwyn, The First Epistle of St. Peter. Macmillan &
Co. Ltd., 1961.: 180.

Kao S$to je to u prijevodima New Revised Standard Version i New
International Version (kod nas Kr&¢anska sadasnjost i Danici¢ — op. prev.).
Francis Brown, S. R. Driver i Charles A. Biggs. Hebrew and English
Lexicon of the Old Testament. Oxford University, 1955.: 318.; William
Gesenius, Hebrew-Chaldee Lexicon to the Old Testament. Prijevod:
Samuel Prideaux Tregelles. Baker Book House, 1857. rpt. 1979.: 279,
280.; Carl Philip Weber, hlj; (hald) u knjizi Theological Wordbook of the
Old Testament, Vol. 1. ed. R. Laird Harris, Gleason L. Archer i Bruce K.
Waltke. Moody Press, 1980.: 286., 287.

Walter C. Kaiser, acn (nasa’) u knjizi Theological Wordbook of the Old
Testament, Vol. 2. ed. R. Laird Harris, Gleason L. Archer, and Bruce K.
Waltke. Moody Press, 1980.: 600.

Erickson: 839.; Gesenius: 567.

Kaiser, acn (nasa’): 601.; Delitzsch: 316., 317; Derek Kidner, “Isaiah” u
knjizi The New Bible Commentary: Revised. ed. D. Guthrie and J. A.
Motyer. William B. Eerdmans Publishing Co., 1970.: 618.

Na primjer Izaija 53,12.

Erickson: 839.

Kao $to je u New International Version.
Stott: 244.

Erickson: 839.

John N. Oswalt, blakm (mak’ov) u knjizi Theological Wordbook of the
Old Testament, Vol. 1. ed. R. Laird Harris, Gleason L. Archer i Bruce K.
Waltke. Moody Press, 1980.: 425.

Gesenius: 471.
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53.
o4.
55.

56.
57.
58.
59.
60.

61.
62.

63.
64.
65.

66.
67.
68.
69.
70.

71.

72.

73.
74.
75.

Erickson: 839.
Isto.

Brown, Driver i Briggs: 687.; R. D. Patterson, lks; (sabal) u knjizi
Theological Wordbook of the Old Testament, Vol. 2. ed. R. Laird Harris,
Gleason L. Archer i Bruce K. Waltke. Moody Press, 1980.: 616.

Erickson: 838. — 840.
Gesenius: 578.; Patterson: 616.
Erickson: 840.

Isto.

D. A. Carson, Matthew. Expositor’s Bible Commentary. Zondervan
Publishing House, 1984.: 205.

Isto.

Erickson: 840. Vidi takoder: Walter Bauer, W. F. Arndt, F. W. Gingrich
i F. W. Danker, A Greek-English Lexicon of the NT and Other Early
Christian Literature. 2. revidirano izdanje, University of Chicago, 1979.:
464. — 465.; Harold K. Moulton, The Analytical Greek Lexicon Revised.
Zondervan Publishing House, 1978.: 246.

Bauer, Arndt, Gingrich i Danker: 464.; Louw and Nida: 270.
Erickson: 840.

Isto.; A. T. Robertson, Word Pictures in the New Testament. Vol. 1.
Matthew and Mark. Harper & Brothers Publishers, 1930.: 67.; A. B.
Bruce, Matthew. The Expositor’s Greek Testament. William B. Eerdmans
Publishing Co., 1900., rpt. 1980.: 141; MacArthur: 104.

Robertson: 67.
Isto.
Erickson: 840.
Isto.

Na primjer: Matej 3,15—Izaija 53; Matej 8,17—Izaija 53,4; Matej 12,15-
21-1zaija 42,1-4; Matej 27,57—Izaija 53,11.

R. T. France, “Servant of Yahweh” u knjizi Dictionary of Jesus and
the Gospels. ed. Joel B. Green, Scot McKnight, I. Howard Marshall.
InterVarsity Press, 1992.: 746.

R. T. France, Matthew. William. B. Eerdmans Publishing Co., 1985.: 159.
Vidi jos: France, “Servant of Yahweh”: 746.

Vidi: Rimljanima 8,18-25; Otkrivenje 7,16-17; 21,3-4.
Vidi: Ivan 3,17; 5,30.36; 1 Ivanova 4,10; itd.
Ngien, “The God Who Suffers.”
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76.

77.
78.
79.
80.
81.
82.

83.
84.
85.
86.

87.
88.
89.
90.
91.
92.

93.

94.
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[ako se prema sadasnjoj reformacijskoj teologiji obi¢no tvrdi da vapaj
nasega Gospodina: “Boze moj, Boze moj...” ukazuje da je u tome trenutku
bio odvojen od Boga Oca, moramo zapamtiti da Isus nije samo savrsen
lik ili slika Boga, vec i, dakako, Bog u ljudskome tijelu — utjelovljeni
Bog. Kao sto je rekao Filipu u Evandelju po sv. Ivanu (14,9): “Tko je
vidio mene, vidio je i oca.” Potom u sljedeca dva retka dvaput naglasava:
“Ja sam u Ocu i Otac je u meni.” Stoga se ontoloski i logi¢ki moramo
zapitati kako se Bog moze odvojiti od Boga? Vjerujem da je Oden u pravu
kad napominje da Kristov vapaj s krizZa nije ukazivao da je Otac doslovce
ostavio Sina. Nije to bilo kao da je svemoc¢ Oceva bozanstva otila od
[susa dok je bio prikovan za kriz. BoZja i ljudska narav tako su potpuno
bile sjedinjene u njemu da to jedinstvo nije moglo biti unisteno ni kaznom
ni smréu (Thomas C. Oden, The Word of Life. Systematic Theology:
Volume Two. Prince Press, 1998.: 333.).

Charles Wesley, “And Can It Be That I Should Gain.” 1738.
Ohlrich: 89.

Stott: 335.

Isto: 335., 336.

Isto: 336.

William Temple, The Faith and Modern Thought. Macmillan and Co.,
1910.: 168.

Gerstenberger i Schrage: 98. — 102.
Isto: 100.
Isto: 98., 99.

Kazhoh Kitamori, Theology of the Pain of God kako je naveo Stott: 332.
Vidi jos i: Erickson: 297., 298.

Fretheim: 123.

Edith Schaeffer, Affliction. Fleming H. Revell Co., 1978.: 37.
Stott: 335.

The Random House Dictionary, Ballantine Books, 1978., 1980.
Stott: 335.

Ovo moze biti korisno onim ljudima u sluzbi koji se nalaze pod pritiskom
pripremanja programa i propovijedi prilagodenih “osjedaju” za potrebu
onih kojima nastoje sluziti. Katkad nas usredotocenje na “osjeéaj” za
potrebe moze sprijeéiti da se pozabavimo “stvarnim” potrebama koje
ljudi imaju.

Arthur C. McGill, Suffering: A Test of Theological Method. The
Westminster Press, 1968.: 64. — 82.

Isto: 72., 73.
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95.

96.

97.

98.

99.

100.
101.

102.
103.

104.

Navod u knjizi Reinholda Seeberga, Text-book of the History of Doctrines.
Baker Book House, 1952.: 208., 209.

Roderick T. Leupp, Knowing the Name of God. InterVarsity Press,
1996.: 66.

Daniel L. Migliore, “The Trinity of Human Liberty.” Theology Today Vol.
36, No. 4., sijecanj 1980.: 493.

Leupp na strani 76 piSe: “IshodiSte i podrijetlo Boga kao Trojstva jest
Otac. Pritom su sve tri Osobe ujedinjene u davanju i primanju bozanstva,
ali ih je ipak mogude to¢no razlikovati prema nacinu na koji svaka Osoba
daje ili prima.”

Bozja nakana da vrati svijet sebi potjece od Oca, po Sinu i u Svetome
Duhu — to je jedna nakana koja se provodi trojno (vidi takoder: Leupp,
str. 95.).

Vidi: Leupp; str. 93., 94.

“Letter to Diognetus”, Early Church Fathers. Collier Books, 1970.: 219.
Navedeno kod McGilla, str. 82. Prijevod Cyrila C. Richardsona jednako je
snazan: “On je odlucio spasiti ljude uvjeravanjem, a ne prisilom, jer prisila
nije Bozji nacin djelovanja.”

McGill: 82.

Vidi jos: McGill: 59. — 61. Migliore na strani 493 primjecuje:

Nicejska teologija, koju je osobito branio Atanazije, zastupala je posve
druk¢iji pojam Boga. Osobina koja je sacinjavala bozanstvo Boga Evandelja
nije bila apsolutnost, kao ni drZanje na odstojanju ili bezosjecajnost. Bog
Evandelja definiran je u ¢inu darivanja ljubavi. Ono §to Boga ¢ini dostojnim
Stovanja nije svojstvo apsolutnosti ve¢ je to djelo ucinjeno za druge i
oslobodenje covjeka da moze voljeti. Biblijska objava Bozje ljubavi prema
nama u Isusu Kristu — presudno u njegovu stradanju i smrti — zahtijeva
od nas da shvatimo Bozju stvarnost kao otvorenu, ranjivu i samodarovanu
ljubav. Ovo je temeljni evandeoski motiv Nicejskog vjerovanja da je Isus
Krist “istobitan” s Ocem, da je “roden” od Oca prije svih vjekova, te
da Otac ne monopolizira bozanski Zivot ve¢ ga vje¢no dijeli s drugom
Osobom.

<www.worldevangelical.org/news_prosetylism_28oct03.html>. Ova je
definicija sastavljena isklju¢ivo kao odgovor na optuzbe da su kr§éani
u vjerski restriktivnim ili neprijateljskim zemljama bili umijesani u
prozelitizam te su stoga bili izloZeni progonu Sto su ga vrsile vjerske
skupine koje pretpostavljaju da svaka evangelizacija mora ukljudivati
nedostojne metode kao sredstvo stjecanja novih ¢lanova. Kr§éani su ovo
porekli, ali je optuzba za “prozelitizam” ostala. Smatramo da je vazno
jasno razlikovati ovo dvoje ¢ak i ako vjerski protivnici odbiju prihvatiti tu
razliku.
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105.

106.

107.

108.

109.

110.
111.
112.
113.

114.

115.
116.

117.
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Richard Bell, The Origin of Islam in Its Christian Environment. Frank
Cass and Company, 1968.: 5.

Osim toga, drZava nema $to traziti u ispunjavanju poslanja Crkve, a Crkva
ne nastoji prebaciti svoju odgovornost na drzavu. Pouc¢an komentar o petoj
tezi Barmenove teoloske deklaracije koja se izriito tice odnosa izmedu
drzave i Crkve nadi ¢e$ kod Jiingela.

Bell: 4., 5. Bell primjecuje da se tragi¢an dokaz ovoga moze vidjeti na
primjeru dolaska islama u Siriju i Egipat. Islamski su osvaja¢i zatekli
podijeljenu Crkvu, ogoréenu i Zeljnu pobjede nad bracom u Kristu
koju su smatrali krivovjercima, s autohtonim stanovnistvom koje je, u
najboljem slucaju, imalo mlak stav prema svojoj “krscanskoj” vladi koja
ih je naizmjeni¢no nastojala nagovoriti ili natjerati da prihvate omrazeni
zapadni nauk (nauk o dvojnoj Kristovoj naravi, onako kako je prihvacen
na Kalcedonskome saboru). Otuda, umjesto da lokalni krséani vide
muslimanske osvajace kao zajednicke neprijatelje, mnogi su ih vidjeli ili
kao zastitnike od progona ili orude kojim ce biti kaznjeni “krivovjerci”
(Isto: 12.).

Vidi cetvrto poglavlje ove knjige; podnaslov “3 Ivanova”. Ovo su dvije
iznimno dobre knjige na temu crkvenog odgoja stegom: J. Carl Laney, A
Guide to Church Discipline. Bethany House, 1985.; John White i Ken
Blue, Healing the Wounded. InterVarsity Press, 1985.

Victor P. Hamilton, jvm (masah) u knjizi Theological Wordbook of the
Old Testament. Vol. 1. ed. R. Laird Harris, Gleason L. Archer i Bruce K.
Waltke. Moody Press, 1980.: 530.

[sto.

Isto: 531.

Louw i Nida: 543.

O. A. Piper, “Messiah” u knjizi The International Standard Bible
Encyclopedia. Vol. 3. ed. Geoffrey W. Bromiley. William B. Eerdmans
Publishing Co., 1986.: 332., 333.

B. D. Chilton, “Rabbinic Traditions and Writings” u knjizi Dictionary
of Jesus and the Gospel. ed. Joel B. Green, Scot McKnight, I. Howard
Marshall. InterVarsity Press, 1992.: 654.

Isto: 656., 657.

I[sto: 654. — 656.; C. A. Evans, “Midrash” u knjizi Dictionary of Jesus
and the Gospel. ed. Joel B. Green, Scot McKnight, I. Howard Marshall.
InterVarsity Press, 1992.: 544. — 548.

B. D. Chilton, “Rabbinic Traditions and Writings”: 657; “Targums” u
knjizi Dictionary of Jesus and the Gospel: 800. — 804.

Npr. Salomonovi Psalmi, 2 Baruhova, a vjerojatno i Sibilska prorocanstva 3.
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119.

120.
121.

122.
123.

124.

O. A. Piper na strani 333. piSe: “Suvremeni pokusaji da se ova visestrukost
svede na jedan sustav oskvrnjuje dokaze.”

Isto.

Glenn Miller, Messianic Expectations in Ist Century Judaism—
Documentatio From Non- Christian Sources. The Christian Think Tank,
1996.: <www.christianthinktank.com/ messiah.html>. Zahvaljujem
Mileru na ovome korisnom materijalu i analizi o judaizmu iz prvoga
stoljeca koji se mogu naci na njegovoj internetskoj stranici.

Isto.

Radi rasprave o Isusovim uputama iz 20. retka vidi sljedeci odjeljak pod
naslovom: “Isusova strategija.”

Ovaj je zaokret vidljiv i u Evandelju po Marku (8,31). Luka smjesta
promjenu u Isusovoj sluzbi prema Jeruzalemu ubrzo nakon preobrazenja
(9,51), ali se i vrijeme i ton njegove sluzbe mijenjaju od 9,18 nadalje, gdje
se nalazi Lukino usporedno izvjesce u odnosu na tekst u Mateju 16. James
A. Penner u svojoj neobjavljenoj tezi The Transfiguration in Matthew:
A Redaction- Critical Study, Providence Theological Seminary, 1993.:
104., ukazuje na obrazac sintakticke inverzije u dvije glavne promjene kod
Mateja 4,17 i 16,21 prepoznatljive po izrazu “apo tote hpxato o tihsou”
(“Otada poce Isus”) kako slijedi:

A - 3,1-12 — Ivan Kirstitelj svjedo¢i o Isusovoj veli¢ini
B — 3,13-17 — Bozje svjedocanstvo o Isusu

C — 4,1-11 — Sotona kusa Isusa

D — 4,12-16 — Isus odlazi u Galileju da poucava
E - 4,17 = OD TOGA CASA ISUS POCE...

F — 4,18-22 — Postavljanje ucenika

G — 4,23-25 — Pozitivno reagiranje na ¢uda

G! — 16,1-12 — Negativno reagiranje na ¢uda
F! — 16,13-20 — Ustanovljenje Crkve

Et - 16,21 — OTADA POCE ISUS ...

16,21 — Odlazak u Jeruzalem

Ct — 16,22-28 — Sotonina kusnja kroz Petra

Bt — 17,1-9 — Bozje svjedocanstvo o Isusu

=
[

At = 17,10-13 — Isus svjedoci o stradanju Ivana Krstitelja

Ovo se veoma dobro uklapa u Kingsburyjevu trodijelnu podjelu Evandelja
po Mateju:

1. Osoba Isusa Mesije (1,1-4,16)
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125.

126.

127.
128.

129.
130.
131.
132.
133.

134.

135.

136.
137.
138.
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2. Objava Isusa Mesije (4,17—16,20)
3. Stradanje, smrt i uskrsnuce Isusa Mesije (16,21-28,20)

(Vidi takoder: Jack Dean Kingsbury, Matthew: Structure, Christology,
Kingdom. Fortress Press, 1975.: 9.)

Na 105. strani Penner nadalje primjecuje da se na svakome prijelazu
nalazi poziv ulenicima da vrse istu sluzbu kao Isus (da budu ribari ljudi:
4,18-22; da trpe radi Evandelja (16,24-28).

Ovdje, dijelom, dugujem Gene Edwards, The Prisoner in the Third Cell.
Tyndale Publishers, 1991., za nacin na koji sam se priblizio stanovistu
Ivana Krstitelja o Isusu.

W. L. Liefeld, “Transfiguration” u knjizi Dictionary of Jesus and the
Gospel. ed. Joel B. Green, Scot McKnight, I. Howard Marshall. InterVarsity
Press, 1992.: 834.

Isto.

James A. Penner, “Revelation and Discipleship in Matthew’s
Transfiguration Account.” Bibliotheca Sacra 152. (travanj/lipanj 1995.):
202.; Penner, The Transfiguration in Matthew: A Redaction-Critical
Study: 82. Vremenska se odrednica vjerojatno odnosi na Sest dana iz
Izlaska 24,16, prije nego Sto ¢e se Mojsije, Aron, Nadab i Abihu popeti na
goru kako bi se susreli s Bogom, a ukljuc¢ena je u Matejevo Evandelje kao
“knjizevna poveznica s prethodnim kontekstom glede Sinaja” (Penner,
The Transfiguration in Matthew: A Redaction-Critical Study: 35.; vidi
takoder: Liefeld, str. 839.).

Isto: 66.

Isto: 83.

Npr.: Matej 5,17; 7,12.
Isto: 205., 206.

Penner, The Transfiguration in Matthew: A Redaction-Critical Study:
83., 84. Medutim, on nesto ranije (isto: 53.) priznaje da sadrZaj rasprave
mozda ipak ne nedostaje potpuno u Mateju i Marku, ve¢ da se na njega
aludira u razgovoru izmedu Isusa i njegovih ucenika u 17,9.

Penner, “Revelation and Discipleship in Matthew’s Transfiguration
Account”: 209.

Radi rasprave o ucenicima u Markovu Evandelju vidi odjeljak pod naslovom
“Marko”, kasnije u ovome poglavlju.

Liefeld: 834.
Prilagodeno od Liefelda: 835.
Neki rukopisi ovdje imaju “moj ljubljeni”.
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139.
140.
141.

142.

143.
144.

145.
146.
147.
148.
149.
150.

151.
152.

153.

154.

155.

156.

157.
158.

Liefeld: 840.
Npr.: Luka 19,11; 21,7.

Vidi: Philip Jenkins, The Next Christendom. Oxford University Press,
2002.: 217.

M. J. Wilkins, “Discipleship” u knjizi Dictionary of Jesus and the Gospel.
ed. Joel B. Green, Scot McKnight, [. Howard Marshall. InterVarsity Press,
1992.: 183.

Isto: 182., 183.

Opce je poznato da je veoma teSko prevesti rije¢ makarioi. “Blago”,
“blazen” i “sretan” samo su tri uobi¢ajena nacina na koja se prevodi ova
gréka imenica. France, Guelich i Gundry drZe da je makarioi najbolje
prevesti kao izjavu Cestitanja. Gundry definira ovaj izraz kao “‘Cestitanje’
u duboko religioznome smislu s veé¢im naglaskom na BoZjem odobravanju
nego na ljudskoj srec¢i.” France, Matthew: 108.; Robert A. Guelich,
The Sermon on the Mount. Word Books: 1982.: 67.; Robert H. Gundry,
Matthew: A Commentary on His Literary and Theological Art. William
B. Eerdmans Publishing Co., 1982.: 68.

Ton: 75., 76.

Vidi: Matej 17,12; 23,33-36; Marko 6,4; Luka 13,34.

Guelich: 108.

Ton: 77.

Ovo se prije svega odnosi na hinduisti¢ke i budisticke vjerske blagdane.

Richard Wurmbrand, /n God’s Underground. Living Sacrifice Books,
1968.: 265. — 270.

Rodney Clapp, Families at the Crossroad, InterVarsity Press, 1993.: 67., 68.

John Calvin, Institutes of the Christian Religion, Vol. 2. Prijevod: Henry
Beveridge. William B. Eerdmans Publishing Co., rpt. 1983.: 557.

Brett Webb-Mitchell, “Open House: The American Family in the Household
of God.” Theology Today. Vol. 52., No. 2, srpanj 1995.: 250.

Vidi: Rodney Clapp, “Is the Traditional Family Biblical?” Christianity
Today, 16. rujna 1988.: 25.

Craig 1. Blomberg, Matthew. The New American Commentary. Broadman
Press, 1992.: 175.

I. Howard Marshall, Kept by the Power of God. Bethany Fellowship,
1969.: 75.

Isto.

Biblijska je vjera, ispravno shvacena, trostruka: ona obuhvaca znanje
(notia), suglasnost/ pristanak (assensus) i povjerenje (fiducia).
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159.
160.

161.

162.
163.
164.
165.

166.

167.
168.

169.
170.
171.
172.
173.

174.

175.
176.

177.
178.
179.
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Marshall: 75.

Vidi: John H. Redekop, Christians and Civil Disobedience. Background
Paper for theReligious Liberty Commission of the Evangelical Fellowship
of Canada. 23. ozujka 2001.

Zanimljivo je primijetiti da se svi navodi o svjedocima ili o svjedocenju
u knjizi Djela odnose na javno djelovanje (1’8i 1,21-22; 2,32; 3,15; 4,33;
5,32; 10,39.41.43; 13,31; 14,3 (Duda—Fudak, Sari¢, Karadzi¢); 15,8; 16,2
(Sari¢, Karadzic); 20,26 (Karadzic); 22,15.18.20; 23,11; 26,16.22).
Bonhoeffer, The Cost of Discipleship: 242.

Vidi: Ton, str. 79., 80.

Vidi prethodni odjeljak “Petar (Matej 16)”.

L. W. Hurtado, Jesus’ Death as Paradigmatic in the New Testament.

Casopis predstavljen na godidnjem sastanku Udruge za sustavnu teologiju,
7. = 10. travnja 2003.: 2.

Norval Geldenhuys, Commmentary of the Gospel of Luke. William B.
Eerdmans Publishing Co., 1957. Tonov navod na strani 82.
Penner, The Transfiguration in Matthew: A Redaction-Critical Study: 105.

Vidi raspravu Jamesa Pennera u biljeskama za prethodni odjeljak “Petar
(Matejl6).”

Seneca, Epistle 101 to Lucius.

Ton: 90.

Vidi raspravu kod Tona: 92., 409. — 419.

Ton: 100. — 103.

Ovoj ¢emo se temi vise puta vracati kroz ostatak proucavanja bududi da
se radi o glavnoj novozavjetnoj temi.

Kenneth E. Kirk, The Vision of God: Abridged Edition. Longmans, Green
and Co. 1932.: 74.

Isto: 75., 76.

Vidi: Ton, 418.; David Wenham, The Parables of Jesus. Hodder i
Stoughton, 1989.: 114.; Eta Linneman, Parables of Jesus: Introduction
and Exposition. SPCK, 1966.: 81. — 88.; David Hill, The Gospel of
Matthew. William B. Eerdmans Publishing Co., 1972.

Ton: 418.
Isto.

Crkveno nam predanje kaze da Ivan nije bio posteden progona. Neka
izvjeSéa govore da je, izmedu ostaloga, stradao i tako Sto su ga uronili u
kipuce ulje, no on je ¢udesno prezivio.

Ton: 105.
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181.
182.
183.

184.

185.

186.

187.
188.
189.
190.

Isto: 106.
Isto.

Walter F. Sullivan, “The Gospel of Mark.” The Catholic Virginian. 17.
sije¢nja 2003.

Bruce Metzger, A Textual Commentary on the Greek New Testament:
Second Edition. United Bible Societies, 1994.: 102. — 106. Metzger
primjecuje:

Posljednjih dvanaest redaka uobiCajenoga teksta Markova Evandelja ne
nalaze se u dva najstarija gréka rukopisa (a i B), u Bobijanskom rukopisu
Staroga latinskog kodeksa (it*), u Sinajskome sirijskom rukopisu, u oko
stotinu armenskih rukopisa te u dva najstarija gruzijska rukopisa (pisana
897. g. po. Kr. i 913. g. po. Kr.). Klement Aleksandrijski i Origen ni¢im
ne pokazuju da znaju za ove retke; nadalje Euzebije i Jeronim potvrduju
da ovaj ulomak nedostaje u gotovo svim grckim primjercima Markova
Evandelja koji su njima bili poznati. Izvorni oblik Euzebijevih kanona (koje
je sastavio Amonije) ne donosi numeriranje za dijelove teksta nakon 16,8.
Nemali broj rukopisa koji sadrze ovaj ulomak imaju pisarske biljeske u
kojima se navodi da se on u starijim grc¢kim primjercima ne nalazi, a u
drugim je tekstovima ovaj dio oznacen zvjezdicom ili znakom dijeljenja,
uobicajenim znakovima koje su prepisivaci koristili kako bi ukazali na
lazan dodatak dokumentu (str. 102., 103.).

Nakon razmatranja tekstualnih dokaza Ccetiriju mogudéih zavrSetaka
Markova Evandelja, Metzger zakljucuje: “Na temelju valjanih vanjskih
dokaza i jakih unutarnjih znacajki, ¢ini se da se najraniji poznat oblik
Evandelja po Marku zavrSavao sa 16,8” (str. 104.).

Robert C. Tannehill, “The Disciples in Mark: The Function of a Narrative
Role.” Journal of Religion 57., 1977.: 404.

Ovo bi mogao biti razlog zbog kojega im je Isus nalozio da nikome
ne govore o njemu nakon Petrove ispovijedi vjere u 8,29. Nedostatak
shvacanja ucinio bi od njih neadekvatne glasnike. Joseph B. Tyson pise:
“Nije se radilo o tome da su ucenici prepoznali Isusovu pravu prirodu,
ali im je bilo zabranjeno prenositi to dalje, ve¢ da su imali posve krivu
predodzbu o tome” The Blindness of the Disciples in Mark. Ponovno
tiskano u knjizi The Messianic Secret, ed. Christopher Tuckett, Fortress,
1983.: 36.

Tannehill: 400.
Isto: 402.

Isto: 403.

Isto: biljeska 38.
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191.

192.
193.
194.

195.
196.

197.
198.

199.

200.

201.
202.
203.
204.
205.
206.
207.
208.
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Ovaj je glagol (arh) istovjetan onome u Isusovu pozivu narodu i
uenicima da uzmu svoj kriz i slijede ga u 8,34.

Isto: 404., 405.

Isto: 392., 393.

Agusti Borrell, The Good News of Peter’s Denial: A Narrative and
Rhetorical Reading of Mark 14:54,66—72. Prijevod: Sean Conlon.
University of South Florida International Studies in Formative Christianity
and Judaism 7. Scholars Press, 1998.: 80. — 82.

[sto.

Vazno je primijetiti da su ucenici, nakon $ti su primili Svetoga Duha u
Djelima 2, postali druk¢iji ljudi. Dok ih je ranije obiljezavao strah, sad su
postali hrabri svjedoci uskrsnuca Isusa Krista. To ne znaéi da se nisu i
nakon toga, s vremena na vrijeme, borili sa strahom. Markovo napustanje
grupe u Pamfiliji (Djela 13,13) i Petrovo povlaenje od pogana zbog
straha (Galadanima 2,11-14) stoje kao podsjetnici stalne potrebe ucenika
da umjesto neposlusnosti izaberu poslusnost, da Zive po vjeri umjesto da

dopuste strahu da kontrolira njihov Zivot.
Wilkins: 185.
Wilkins na strani 185 primjeéuje: “Za Luku je spasenje samo po sebi ‘put’

(he hodos), obrazac Zivota $to ga je ljudima otkrio Bog” (Vidi: Luka 1,79;
3,4; 20,21; Djela 9,2; 18,25-26; 22,4; 24,14.22).

Scott Cunningham, Through Many Tribulations: The Theology of
Persecution in Luke- Acts. Sheffield Academic Press, 1997.: 178.

Vidi: 1. Howard Marshall, The Gospel of Luke: A Commentary on the
Greek Text. The International Greek Testament Commentary, William B.
Eerdmans Publishing Company, 1978.: 252., 253.

Cunningham: 179.
Isto.

Isto: 179. — 185.
Cunningham: 180.
Isto: 182.
Cunningham: 184.
Isto.

M. M. Thompson, “John, Gospel of” u knjizi Dictionary of Jesus and
the Gospel. ed. Joel B. Green, Scot McKnight, I. Howard Marshall.
InterVarsity Press, 1992.: 372. Raymond S. Brown, The Gospel According
to John (xiii-xxi). The Anchor Bible. Doubleday and Company, 1970.:
1055. — 1060.

Isto.
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210.
211.
212.

213.

214.

215.
216.
217.

Wilkins: 186.
Ton: 104.

Ovo je najblize sto imamo kao paralelu Tertulijanovu zapazanju da je “krv
mucenika sjeme” (vidi: Poglavlje 3, “Progon u knjizi Djela apostolskih”.
Vazno je napomenuti da je Isus ovdje govorio o stvarnoj smrti ucenika, a
ne o nekoj vrsti “umiranja sebi” ili nekom sli¢nom konceptu.

A. A. Trites, “Witness” u knjizi Dictionary of Jesus and the Gospel. ed.
Joel B. Green, Scot McKnight, I. Howard Marshall. InterVarsity Press,
1992.: 879., 880.

Vidi: A. A. Trites, New Testament Concept of Witness. Cambridge
University Press, 1977.: 114.

Vidi: Ivan 3,35; 5,19-20.26; 6,57; 14,31; 15,10; 17,21-23.

Ton: 316.

Scott Grant, “Understanding Hatred.” Peninsula Bible Church, Palo Alto,

California, 07. listopada 1998. <http://pbc.org/dp/grant/upper/
upper08.html>.

Poglavlje 3
Luka 24,16 ukazuje da su ucenici bili sprijeCeni prepoznati ga, a Luka
24,31 govori da su im se o¢i “otvorile”. U tome smislu nikako ne treba
kriviti ucenike $to nisu prepoznali svoga Gospodina.

Steven Hawthorne, “Acts of Obedience” u knjizi Perspectives on the
World Christian Movement: A Reader 3rd edition. William Carey
Library, 1999.: 126.

Isto.

Josef Ton, Suffering, Martyrdom and Rewards in Heaven. University of
America Press, 1997.: 315.

Isto.

William Carl Weinrich, Spirit and Martyrdom. University Press of
America, 1981.

Thomas Schirrmacher, The Persecution of Christians Concerns Us All:
Towards a Theology of Martyrdom, zugleich Idea-Dokumentation 15/99
E. VKW, 2001.: 31.

Vidi: Giinther Bornkamm, “The Letter to the Romans As Paul’s Last
Will and Testament” u knjizi The Romans Debate. ed. Karl P. Doniried.
Augsburg Publishing House, 1977.: 19. Bornkamm, takoder, mudro
primjecuje da je Pavao oéito bio zabrinut da zidovski kré¢ani mozda nede
prihvatiti taj prilog, kao ni takvo pokazivanje jedinstva izmedu Zidova
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I1.

13.

14.

15.

16.
17.
18.
19.
20.
21.
22.
23.
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i pogana u crkvi, i zato trazi od crkve u Rimu da moli kako bi njegova
sluzba svetima u Jeruzalemu bila prihvatljiva za njih (15,31).

Christopher Little, “Whatever Happened to the Apostle Paul?” Mission
Frontiers, rujan 2001.: 27.

S ovim sam se konceptom prvi put susreo u ¢lanku Vernona J. Sterka,
“You Can Help the Persecuted Church” (“I ti moZe$ pomoci progonjenoj
crkvi”), International Journal of Missionary Research, sijeCanj 1999.:
15. — 18.; u kojemu je govorio o rastu crkve u saveznoj meksickoj drzavi
Cijapas (8p. Estado de Chiapas). Istrazivanje na terenu i doktrinarna
disertacija o dinamici progona doveli su ga do zakljuc¢ka da 1) prihvadanje
poruke Evandelja vodi u progon, te da 2) progon negativno utjece na rast
crkve. Medutim, primjeéuje on, $tetni se u¢inci mogu umanjiti adekvatnom
pripremom i pravilnim odgovorom na progon. Takoder primjecuje da
sustinski dio toga odgovora mora biti molitva i sluzba u Crkvi diljem
svijeta. U mome je slucaju istrazivanje biblijske teologije o progonu i
ucenistvu rodeno iz Zelje da pomognem da se Crkva pripremi za progon.
William White, 2dr; (radap) u knjizi Theological Wordbook of the Old
Testament, Vol. 2. ed. R. Laird Harris, Gleason L. Archer, and Bruce K.
Waltke. Moody Press, 1980.: 834.

G. Ebel, Diwvkw u knjizi The New International Dictionary of New
Testament Theology, Vol. 2. ed. Colin Brown. Zondervan Publishing
House, 1975. — 1985.: 805., 806.

R. Schippers, gliyi~ u knjizi The New International Dictionary of New
Testament Theology, Vol. 2. ed. Colin Brown. Zondervan Publishing
House, 1975. — 1985.: 807. — 809.

Ryken, Wilmot i Longman, “Persecution” u knjizi Dictionary of Biblical
Imagery. Inter- Varsity Press, 1998.: 635.

G. W. Bromiley, “Persecute; Persecution” u knjizi The International
Standard Bible Encyclopedia, Vol. 3. ed. Geofirey W. Bromiley. William
B. Eerdmans Publishing Co., 1986.: 771.

Prilagodeno iz Cunninghama: 287. — 294.

Vidi: Luka 4,7.10.17.18; 5,28,40,41; 9,16; 15,26; 21,13; 26,9.
Cunningham: 291.

Isto: 291., 292.

Isto: 294.

Prilagodeno iz Tona: 114. — 118.

Isto: 123.

Druga mjesta na kojima je koristena rije¢ Despota nalaze se u Luki 2,29
u 2 Timoteju 2,21 i u Judinoj poslanici 4.
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24.

25.
26.

Richard Wurmbrand, /n God’s Underground. Living Sacrifice Books,
1968.: 46.

Ton: 117., 118.
Ton: 118.

Poglavlje 4

W. M. Ramsey, St. Paul the Traveller and the Roman Citizen.
Hodder and Stoughton, 1920: 230., 231.

Isto: 231.
Na primjer, 2 Solunjanima 2,7; 2 Korincanima 4,4; Efezanima 6,12.

Vidi: Karl Barth, Church Dogmatics, Vol. 2. ed. G. W. Bromiley i T. F.
Torrance. T&T Clark, 1936. — 1969.: 3. — 509.

Naglasak je na onome $to ¢e BozZje dijete biti i Ciniti, a ne na onome $to
¢e biti pojedinac.

Neki bi mogli smatrati da je navod u 2 Solunjanima 2,13 dokaz da
su pojedinci odabrani za spasenje. Rije¢ koja je ovdje upotrijebljena
za “izabran” nije “eklectos” vel “haireomai” i nalazimo je jo§ samo u
Hebrejima 11,25 i Filipljanima 1,22. Izvedenica ove rijeci je “hairesis”
i najcesce se koristi u Novome zavjetu da bi se opisala skupina koja je
odijeljena od drugih. Stoga bi znacenje ovdje bilo da je Bog odvojio one
koji vjeruju, kao skupinu, od onih koji ne vjeruju (vidi: Roger T. Forster
i V. Paul Marston, God’s Strategy in Human History. Minneapolis:
Bethany House Publishers, 1973: 145. — 148.).

Jo$ jedan redak, koji se vrlo Cesto navodi kao dokaz da su pojedinci
izabrani za spasenje, nalazi se u Djelima 13,48. Ovdje je kontekst taj
koji nam pomaze objasniti znacenje. U recima 44-47, Zidovi su odbacili
Evandelje. Pavao objavljuje da se, bududi da su Zidovi sami sebe smatrali
“nedostojnima vjeénoga Zivota”, oni (Barnaba i Pavao) sada obradaju
poganima. Pogani su zeljno prigrlili vjec¢ni Zivot koji nudi Evandelje. U
drugoj polovici retka 48 ¢itamo (prema Saricevu prijevodu): “i povjerovali
su oni koji su bili odredeni za vje¢ni zZivot” (kai episteusan osoi hsan
tetagmenon eiV zwhn aiwnion). Rije¢ “odredeni” (tetagmenon) proslo je
vrijeme srednjega glagolskog stanja, ili trpni glagolski pridjev glagola
tassw (tasso), koji doslovce znali “staviti, namjestiti”. Opcenito je
rabljena kao vojni termin: a) u radnom stanju (aktiv): za razvijanje trupa,
postavljanje cCasnika, a potom i metafori¢no, za naredbe, naimenovanja,
dovodenje u red, odredivanje zadataka, itd.; b) u srednjem glagolskom
stanju (medij): doslovce “pasti, doc¢i na svoje mjesto”, odnosno pristati,
sloziti se, popustiti, te metafori¢no: dogovoriti se, sporazumieti se, itd. c) u
trpnom stanju (pasiv): biti rasporeden/poslan/imenovan, te metafori¢no
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za onoga kojemu je nesto naredeno, odredeno, na S§to je usmjeren, itd.
Ovaj glagol nikad nije nosio ideju predodredenja niti je kad rabljen da
oznaci unutarnju sklonost. Uvijek se odnosio na dane ili prihvadene upute
ili na napravljene dogovore i sporazume. Rije¢ tassw pojavljuje se u
Novome zavjetu osam puta:

1) Matej 28,16 — “Jedanaestorica ucenika odose u Galileju, na goru gdje
im je Isus odredio.” Gospodin im je odredio da idu na mjesto na
kojemu ce se nadi s njim.

2) Luka 7,8 — “Jer i ja koji sam podloznik...” (dosl. “stavljen pod vlast™).
Rimski je casnik bio postavljen za odgovornoga nad skupinom
vojnika.

3) Djela 15,2 — “..odrediSe da Pavao i Barnaba i drugi neki od njih
uzidu k apostolima i starjesinama u Jeruzalem zbog toga pitanja”
(Sari¢). Antiohijska im je crkva odredila da sporno pitanje iznesu na
raspravu u Jeruzalemu.

4) Dijela 22,10 — “Tada rekoh: ‘Sto da ¢inim, Gospodine?” A Gospodin mi
odgovori: ‘Ustani i nastavi put u Damask pa ce ti se ondje kazati sve
§to ti je odredeno da ¢inis!’” Pavao ¢e u Damasku dobiti upute.

5) Dijela 28,23 — “U zakazan dan dode ih k njemu jo$ vise u stan...”
(Sari¢). Odredili su vrijeme u koje ¢e se vidjeti.

6) Rimljanima 13,1 9319 — “Svako ljudsko bice neka se pokorava visim
vlastima, jer nema vlasti da nije od Boga; koje postoje od Boga su
postavijene” (Sari¢). Driavne su vlasti postavljene od Boga da
upravljaju drustvom i urede ga u korist svojih gradana.

7) 1 Korincanima 16,15 — “...i da su se posvetili sluzbi svetih...” Predali
su se sluzenju drugim kr$¢anima.

Kako se rije¢ tassw, u biti odnosi na izdane ili prihvadene upute te na
postignute dogovore, nema razloga da to bude drukéije ni u preostalom
primjeru iz Djela 13,48. Stoga se ¢ini da bi bolji prijevod ovoga retka bio:
“i prigrlide vjeru svi koji bijahu usmjereni vje¢nom Zivotu” (Krscanska
sadaSnjost). Pavao je sve nazoéne pogane usmjerio vje¢nom Zivotu i oni
su svi povjerovali. On se od Zidova okrece k poganima i kaze im da je
spasenje dostupno i njima. Usmjerava ih ka spasenju koje im je pripravio
Bog. Sve &to trebaju udiniti jest prihvatiti ga (nasuprot Zidovima koji
su ga odbacili). Cuvéi to pogani su se radovali i slavili Boga zbog “rijeci
Gospodnje” koja im je dana, te su povjerovali u vjecni zivot na koji su
bili usmjereni. Bog se ne spominje, niti se nuzno podrazumijeva, kao onaj
koji usmjerava. Zapravo je Pavao taj koji svojim propovijedanjem “rijeci
Gospodnje” usmjerava pogane ka vjecnom Zivotu. Ta se “rije¢” rasirila
regijom. Napomena: alternativni prijevod za “rije¢ Gospodnju” u recima
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10.
11.

12.

13.

14.

15.

48 i 49 moZe biti “autoritativna izjava, izreka ili tvrdnja” (ovdje to¢no
odredena Gospodnja “odluka” o ukljucivanju pogana u plan spasenja).

G. MacDonald, “The Biblical Doctrine of Election” u knjizi The Grace
of God, The Will of Man, ed. Clark H. Pinnock. Zondervan Publishing
House, 1989: 228.

Postoji nekoliko izdvojenih redaka koji govore o pojedinim osobama kao
o izabranima (Ruf u Rimljanima 16,13; vjernici u odredenoj regiji u 1
Petrovoj 1,1-2; Gospoda i njezina Sestra u 2 Ivanovoj; andeli u 1 Timoteju
5,21). Inace, i preteino, izabrani su prikazani u Novome zavjetu kao
zajednica za koju se smatra da je od Boga izabrana za posebnu sluzbu i
svetost (Vidi: Handley Dunelm, “Elect”, The International Standard
Bible Encyclopaedia, Vol. 2. William B. Eerdmans Publishing Co.,
1939.: 924.).

Forster i Marston: 118. Ovo je srz Pavlove tvrdnje u Rimljanima 9—11 da
izabrani Izrael nije ispunio svoj poziv dok neizabrani pogani ispunjavaju
Bozju nakanu tako $to dolaze Kristu i time postaju dio izabranih. “Ljubav”
prema Jakovu i “mrznju” prema Ezavu treba promatrati u ovome svjetlu.
Izbor Jakova ne odnosi se na spasenje pojedinca vec¢ na vece povlastice i
odgovornosti dane njemu kao ¢elniku Izraela u odnosu na one dane Ezavu
i njegovim potomcima.

MacDonald: 223.

Stoga nije biblijski upucivati na predodredenje ili izbor kao na tajnu. Pavao
tvrdi da to viSe nije tako. Vidi: MacDonald: 215. — 219.

Protiv ideje da je fizicki, povijesni Izrael Bozji izabrani narod vidi Pavlovo
objasnjenje u Rimljanima 9: “Jer nisu Izrael svi koji potjecu od Izraela; i
nisu svi djeca Abrahamova zato $to su njegovo potomstvo ... Ostatak de
se spasiti” (reci 6, 7, 27; KS, NZ Duda—Fucak). U 11,23 Pavao sasvim
jasno kaze da ¢e Zidovi biti pripojeni Abrahamovim izabranima samo “ako
ne ustraju u nevjeri” (vidi: MacDonald: 218.).

Lesslie Newbigin, The Household of God. SCM Press, 1953.: na strani
111. daje vaznu napomenu: “Svaki put kad se misionarska narav nauka o
izboru zaboravi; svaki put kad se zaboravi da smo izabrani da bismo bili
poslani; svaki put kad se umovi vjernika vise bave ispitivanjem unatrag
(umjesto samoga izbora i razlozima za njega u tajnoj BoZjoj nakani), nego
$to ubrzavaju naprijed, od svoga izbora ka njegovoj svrsi — a svrha je da
trebaju biti Kristovi izaslanici i svjedoci sve do kraja zemlje; svaki put kad
ljudi misle da je svrha izbora njihovo osobno spasenje, a ne spasenje svega
svijeta; tad je BoZji narod izdao povjerenje.”

F. F. Bruce, I & 2 Thessalonians Word Biblical Commentary. Word
Publishers, 1982.: 62.

Ton: 132., 133.
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16.
17.

18.
19.
20.
21.

22.

23.

24.

25.
26.

27.

U SJENI KRIZA

Bruce: 200.

Leon Morris, I Corinthians. Tyndale New Testament Commentaries.
William B. Eerdmans Publishing Co., 1958.: 16., 17; Gordon Fee, The
First Epistle to the Corinthians. The New International Commentary
on the New Testament. William B. Eerdmans Publishing Co., 1987.: 2., 3.

Stendahl: 57.
[sto.
Fee, The First Epistle to the Corinthians: 4.

Vidi: 2 Korincanima 11,24-29. Ova je optuzba izrazenija u Drugoj poslanici
Korin¢anima nego u Prvoj.

Fee, The First Epistle to the Corinthians: 64.

Ranald Macaulay and Jerram Barrs, Being Human. InterVarsity Press,
1978.: 151.; Francis Schaeffer, The Complete Works of Francis A.
Schaeffer, Vol. 3: 263.

Francis Schaeffer: 263.; Fee, The First Epistle to the Corinthians:
96., 97; Macaulay and Barrs: 152., 153.

Fee, The First Epistle to the Corinthians: 68.

Michael Horton, Corinthian Distractions: Paul’s advice to the
Corinthians just might be relevant for today’s distracted church.
<www.modernreformation.org/ mr93 / marapr/ mr9302distractions.
html>.

Posuden izraz od Francisa Schaeffera. Fee, The First Epistle to the
Corinthians: na strani 120 komentira cijeli ulomak iz 1 Korin¢anima
1,18-2,16 i daje toliko potrebna opazanja:

Ovaj je ulomak pretrpio najnesretniju povijesnu primjenu u Crkvi. Pavlova
je glavna misao gotovo posve izgubljena i to u korist tumacenja koje
je za skoro 180 stupnjeva suprotno njegovoj namjeri. Gotovo se svaki
oblik duhovnoga elitizma, pokreta za “dublji Zivot” i nauka o “drugom
blagoslovu” pozivao na ovaj tekst. Primanje Duha u skladu s tim
posebnim izrazom utire put ljudima da upoznaju “dublje istine” o Bogu.
Jedan poseban brend ovoga elitizma izbija na povrsinu medu onima koji su
mogucnost “vjere” gurnuli u krajnost i redovito od “posebnih otkrivenja”
Duha prave svoj konac¢ni prizivni sud. Druga “manje znacajna” brada i
sestre jednostavno Zive ispod svojih punih povlastica u Kristu. I doista,
¢ini se da ¢e neki zagovornici ovoga oblika duhovnosti u cijelosti ponoviti
korintsku gresku. Posebno mucno u vezi ovoga nije samo neodgovarajudéa
uporaba navedenoga ulomka, vec¢ to Sto ga veoma cesto prati ublazavanje
poruke kriza. Zapravo je ¢ovjek prisiljen slusati sadrzaj “Bozje mudrosti”
koja je izloZena kao paradigma za istinski krs¢anski zivot.
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28.
29.
30.
31.

32.

33.
34.
35.
36.

37.
38.

39.

Pavlova briga treba ponovno zazivjeti u cijeloj Crkvi. Dar Duha ne vodi u
poseban status medu vjernicima, ve¢ u poseban status nasuprot svijetu.
Ali i to treba uvijek Ciniti u smislu sredisnje uloge koju ima poruka nasega
raspetog i uskrsnulog Spasitelja. Sveti Duh bi trebao utvrditi Bozji narod
na takav nacin da se njihove vrijednosti i svjetonazor radikalno razlikuju od
mudrosti ovoga doba. Oni znaju $to je Bog u Kristu; zZive Zivot buducnosti
u sadasnje vrijeme koje prolazi; zauvijek su oznaceni krizem. Kao takvi,
oni su ljudi Duha koji stoje u ostroj suprotnosti s onima koji su samo ljudi
i ne razumiju sramotu kriza. Biti duhovan ne vodi u elitizam ve¢ u dublje
razumijevanje Bozje duboke tajne — otkupljenja kroz raspetoga Mesiju.

Stendahl: 47.
Jonathan J. Bonk, Missions and Money. Orbis Books, 1991.: 121.
Isto.

Ovaj opis dugujem svome uvazenom kolegi Paulu Estabrooksu iz
organizacije Open Doors International, koji je o ovome govorio u
jednoj svojoj propovijedi koju sam imao Cast ¢uti u studenome 2002.
godine u City Centre Baptist Church u gradu Mississauga, Ontario.

Ne mogu razumjeti obrazloZenja veéine onih tumaca Biblije koji zele
oduhoviti Pavlovu tvrdnju da se u Efezu morao boriti sa zvjerima. Meni
se Cini da kontekst vodi u doslovan prijevod. Doduse, Pavao je kao rimski
gradanin trebao biti posteden jednog takvog iskustva, ali kao $to smo
vidjeli na primjeru njegova Sibanja u Filipima, njegova prava kao rimskoga
gradanina nisu uvijek bila zasti¢ena.

John Piper, Desiring God. Multnomah Books, 1996.: 213., 214.

Ton: 156.

Isto: 155.

Vidi: Ton, 154., 155; Frederic Louis Godet, Commentary on St. Paul’s
First Epistle to the Corinthians, Vol. 2: Poglavlja 9—16. Prijevod: A.
Cusin. Clark, 1887.: 388. — 390.

Vidi na primjer: R. P. Martin, 2 Corinthians. Word Books, 1986.: 86.

Bill Green, Suffering and Eschatology <www.kerux.com/documents /
KeruxV11N1A3.asp>. U ovoj kratkoj studiji on jo§ primjecuje: “Pozorno
proucavanje upotrijebljenih rijeci pokazuje da Pavao govori da ¢ak i kad bi
bio fizicki slomljen, Stovise i ubijen, Bog ga nikad ne bi ostavio, a njegova
bi sluzba donijela plod koji Bog Zeli.”

Vidi: Ernest Best, Second Corinthians. John Knox Press, 1987.: 41.,
42.; C. K. Barrett, A Commentary on the Second Epistle to the
Corinthians. Hendrickson Publishers, 1973.: 139.; i dr.
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40.

41.

42.
43.

44.

45.

46.

47.
48.
49.

50.
51.
52.

53.
54.

55.
56.
o7.
58.
59.
60.
61.

U SJENI KRIZA

Philip E. Hughes, The Second Epistle to the Corinthians. The New
International Commentary on the New Testament. William B. Eerdmans
Publishing Co, 1962.: 443. Vidi takoder: 1 Timoteju 1,20; 2 Timoteju 4,14.

A. Plummer, The Second Epistle of Paul the Apostle to the
Corinthians. Cambridge University Press, 1903.: 141.

Hughesov navod: 443., 444.

Ispricano u knjizi Davida Aikmana, Jesus in Beijing. Regnery Publishing,
2003.: 65., 66.

Grant R. Osborne, Romans. InterVarsity Press, 2004.: 13., 14; William
Sanday i Arthur C. Headlam, A Critical and Exegetical Commentary
on the Epistle to the Romans. T. & T. Clark, 1902.: xiii.

Sanday i Headlam: xiv; Marta Sordi, The Christians and the Roman
Empire. Routledge, 1988.: 26. — 29.

James D. G. Dunn, Romans 1—8. Word Biblical Commentary. Word
Books, 1988.: xlvi.

Isto: xlviii.
Sordi: 26.

C. Tranquillus Suetonius, The Lives of the Twelve Caesars, Prijevod:
Alexander Thomson, R. Worthington, 1883.: pogl. 25.

Sordi: 26.
Osborne: 16.

Ted Byfield, ed. The Christians: Their First Two Thousand Years
Vol. 1: The Veil is Torn. Christian Millennial History Project, 2002.:
222.

Isto.; Osborne: 408., 409.

Publius Cornelius Tacitus, The Annals. Book 9. Prijevod: Alfred John
Church i William Jackson Brodribb. Random House, rpt. 1942.: pogl. 13.

Ted Byfield: 221., 222.; Sordi: 26., 27.
Dunn: 1.

Dunn: li.

Otuda Pavlove upute u Rimljanima 13,6-7.
Sordi: 28.

Sordi: 29.

Ovo izaziva pomutnju medu onima koji Zive u zemljama u kojima nema
progona te se pitaju: “Kako ¢emo sudjelovati u Kristovoj slavi ako ne trpimo
za njega?” Mozda bi moglo pomodi objasnjenje Georgea Whitefielda iz
njegove propovijedi “Progon je Zdrijeb kojega je izvukao svaki krc¢anin”.
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62.
63.
64.

Na prigovore ovome nauku (rije¢ je, naime, o nauku da e svi koji Zive
pobozno u Kristu biti progonjeni — op. urednika) da mi danas Zivimo u
krs¢anskome svijetu te da stoga ne smijemo ocekivati takav progon kakav
se odvijao u proslosti, ja odgovaram: Nisu krscani svi koji se tako zovu i,
sve dok se ne promijeni srce, neprijateljstvo protiv Boga (a ono je korijen
svakoga progona) ostaje, i stoga ¢e krd¢ani, pogre$no nazvani tim imenom,
vrsiti progon isto kao $to ga vrse drugi. Zato sam na pocetku ove rasprave
primijetio da Pavao spominje one koji su imali samo oblik poboznosti, kao
Sto su osobe Cijeg je postojanja Timotej morao biti ponajvise svjestan, jer
kao Sto su nasega Gospodina i njegove apostole uglavnom progonili njihovi
sunarodnjaci, Zidovi, tako i mi moramo olekivati sli¢no od formalista iz
redova vlastita naroda — farizeja koji se doimaju vjernima. Najstrasniji
i najokrutniji progon provodili su upravo oni koji su sebe nazivali
krs¢anima — svjedoc¢i tomu doba kraljice Marije, kao i kazne, progonstvo
i utamnicenja Bozje djece u proslome stoljecu, te gorka, nepomirljiva
mrznja §to se pojavljuje u tisucama onih koji sebe nazivaju krs¢anima, ¢ak
i u ovo vrijeme u kojemu mi Zivimo.

Ljudi koji tvrde da nema progona nisu dovoljno svjesni ljutog neprijateljstva
prema Bogu koje se nalazi u srcu svakog covjeka koji nije nanovo roden.
Sto se mene osobno tice, veoma sam daleko od toga da se pitam jesu
li krséani progonjeni i tece li uistinu nasim ulicama krv svetaca; da je
Covjekova moc¢ jednaka njegovoj volji, ovakav bi se strasan prizor vrlo
brzo pojavio. Ali, progon je nuZan s obzirom na same poboznike. Da se
o nama nikad nije govorila svaka vrsta zla, kako bismo znali trazimo
li doista samo onu cast koja dolazi odozgo? Da nemamo progonitelja,
kako bi nasa pasivna milost ostala aktivna? Kako bi se mnoge krs¢anske
zapovijedi primijenile u praksi? Kako bismo voljeli, molili se i ¢inili dobro
onima koji nas progone? Kako bismo zlo nadvladavali dobrom? Ukratko,
kako bismo znali da ljubimo Boga viSe od samoga Zivota? Pavao je svega
ovoga bio svjestan, i stoga tako izricito i bezuvjetno tvrdi da ce “svi koji
hoce pobozno Zivjeti u Kristu Isusu biti progonjeni” (2 Tim 3,12).

To ne znaci da ja tvrdim da su svi progonjeni u istoj mjeri. Ne. To bi bilo
u suprotnosti i sa Svetim pismom i sa iskustvom. Ali, iako nisu doista svi
kr§éani pozvani trpjeti sve vrste progona, svi su tome podlozni — i, bez
obzira na to $to neki mogu Zivjeti u mirnije vrijeme za Crkvu od drugih,
ipak ce svi kr§¢ani, u svim razdobljima povijesti, saznati po vlastitom
iskustvu, da, bilo da djeluju privatno ili javno, moraju u odredenoj mjeri
biti progonjeni.

Ton: 168.

Za slicne misli, opet u kontekstu progona, vidi: 2 Korinéanima 5,2.

J. Christiaan Beker, Suffering and Hope. Fortress Press, 1987.: 77.
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65.

66.
67.
68.

69.

70.
71.

72.
73.
74.

75.

U SJENI KRIZA

Sigmund von Birken, “Let Us Ever Walk With Jesus”, The Handbook
to the Lutheran Hymnal. Prijevod: J. Adam Rimbach. Concordia
Publishing House, 1942.: 293.

Henry Lyte, “Jesus, I My Cross Have Taken”, 1824., revidirano 1833.
Stendahl: 1.

Ovaj izraz “na nebesima” (dosl. “u nebeskim prostorima” kao u 6,12)
pojavljuje se pet puta u Poslanici Efezanima (1,3; 1,20; 2,6; 3,10; 6,12).
Reci 1,3 i 2,6 (te vierojatno 1,20 i 3,10) odnose se na mjesto na kojemu
prebiva Bog, dok se redak 6,12 (a mogude je i 1,20 i 3,10) odnosi na
podruéje u kojemu djeluju neprijateljske sile. Kao $to vidimo u Knjizi
o Jobu, jo$ uvijek postoji interakcija izmedu sila dobra i sila zla, sve
dok ne dode kraj vremena. U nebeskim prostranstvima djeluju i Bog i
sotona. Buduéi da je veoma teSko odrediti na Sto se to¢no odnosi ovaj
izraz u recima 1,20 i 3,10 moguce je da Pavao govori o sveukupnom
nebeskom prostoru (koje se sastoji i od andela i od palih andela) nad kojim
je Krist uzvisen (1,20) i koje obznanjuje kroz Crkvu “mnogoliku BoZju
mudrost” (3,10) (to jest da je Bog prije stvaranja svijeta odredio da ¢e on
biti Spasitelj Covjecanstva i odlu¢io da ce izabrati sve one koji prihvate
njegovo djelo ucinjeno u njihovu korist, kako bi postali dio jedne Crkve,
sacinjene od onih koji ¢e biti kao njegov Sin i koji ¢e mu se pridruziti u
nakani da odnese blagoslov toga djela svim ljudima u svemu svijetu).
Andrew T. Lincoln, Ephesians. Word Biblical Commentary. Word Books,
1990.: 192.

uper umwn, doslovce znaci “za njih”.

Pheme Perkins, Ephesians. The New Interpreter’s Bible, Vol. XI.
Abingdon Press, 2000.: 458.

Isto.
Lincoln: 456.

Tertulijan u svome djelu De Fuga in Persecutione (“O bijegu pred
progonstvom”; napisano oko 208. god. po. Kr.) primjeéuje da ovaj ulomak
moze posluziti kao obrana njegove teze prema kojoj krs¢ani ne bi trebali
bjezati od progona: “On (Bog) takoder ukazuje na oruZje, a to osobe koje
namjeravaju pobjedi ne bi trazile. Medu tim oruzjem biljezi i $tit kojim ce
kr§¢ani moci ugasiti goruce strijele davla, kad mu se nedvojbeno odupru i
izdrze njegove napade u njihovoj najvecoj sili.”

Perkins: 460. Neki bi htjeli od raznih izraza koji se ovdje spominju stvoriti
nauk o hijerarhiji medu demonskim silama. Lincoln na stranama 444. i
445. primjecuje: “Pisac je nabrojao razli¢ite skupine sila zla, ali ne radi
nekog shematskog razvrstavanja ili upotpunjavanja, ve¢ da bi u svijesti
svojih Citatelja ucinio razumljivom i jasnom raznolikost i sveobuhvatnost
sile kakvu neprijatelj ima na raspolaganju.”
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76.
77.

78.
79.
80.

81.

82.
83.
84.
85.
86.

87.

88.
89.

90.
91.
92.
93.

94.

Perkins: 460.

Jeronim (Epistle to the Ephesians 3.6.13) ukazuje da se prema
“jednostavnijem” tumacenju ovo odnosi na predstojec¢i progon, a ne na
zli dan (nevolju) na kraju vremena. Perkins: na 461. strani ispravno
primjecuje: “Neodredenost zaklju¢ne recenice: ‘i, kad sve nadvladate,
odrzati se’ pokazuje da je autor imao na umu neogranicenu buduénost.
Ustrojstvo sadasnjega doba nastavit ¢e se sve do nepoznatog vremena.”
Lincoln: 457.

Isto: 450.

Ovdje je za “rije¢” upotrijebljen izraz rhma (rhema). Ne postoji izrazita
razlika izmedu znalenja rije¢i rhma i 1ogo~ (logos) osim $to ova prva
katkad vise znaci “kazivanje” i ukljuCena je u znacenje ove potonje.
Razlika je uvijek vise bila stilska nego lingvisticka ili teoloska. Do prvoga
su stoljeca ove dvije rijeci prakticki postale sinonimi.

Pavao je ve¢ ukazao u 1,15-23 i 3,14-21 da je molitva nuzna onima koji bi
htjeli primiti bozansku silu.

Perkins: 462.; Lincoln: 454.

Ton: 187.

Isto: 186.

Ton: 191. (usporedi: 2 Korinéanima 5,15).

Vidi: McGill, 52. — 82., gdje ¢es naéi opseznu raspravu na temu sebedarja
onako kako je ono svojstveno naravi trojedinoga Boga.

Hurtado: na strani 7 kaze: “Smatra se da Isusovo samoponizavanje
ovdje sluzi kao primjer koji pokazuje u smjeru poniznosti i sluZenja koji
krscani trebaju uzeti kao svoju orijentaciju, ¢ak i ako ne mogu ponoviti
nevjerojatan stupanj samoodricanja njihova Gospodina.”

Moises Silva, Philippians. Baker Book House, 1992.: 150.

F. F. Bruce, Philippians. Hendrickson Publishers, 1983.: 88., 89. Za
potpuniju raspravu o slici Zrtve, upotrijebljenoj na ovome mjestu, vidi
odjeljak u 2 Timoteju 4,6-18 kasnije u ovome poglavlju.

Vidi: Bauer, Arndt, Gingrich i Danker: 220.

Ton: 184.,185.

Ton: 184.

Krister Stendahl, Paul Among Jews and Gentiles. Fortress Press, 1976.:
44,

Eduard Lohse, Colossians and Philemon. Fortress Press, 1971.: 69.
(biljeska 10).



368

95.

96.
97.

98.

99.

100.
101.
102.
103.
104.

105.
106.
107.
108.
109.

110.

111.
112.
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Usporedi: 1 Korincanima 1,5; Filipljanima 3,10. Ovaj se izraz pojavljuje jo$
i ul Petrovoj 1,11; 4,13; 5,1 te kad se odnosi na vjernike u 5,9. Glagol
se pojavljuje u KoloSanima 1,24 gdje Pavao govori da se raduje dok trpi
(Duda-Fuéak) za njih.

Stendahl: 44.

Arthur P. Glasser, “Paul and the Missionary Task” u knjizi Perspectives
on the World Christian Movement: A Reader 3™ edition. William Carey
Library, 1999: 134.

Kao u 1 Korin¢anima 1,1; 2 Korin¢anima 1,1; Galac¢anima 1,1; Efezanima
1,1; Kolosanima 1,1; 1 Timoteju 1,1; 2 Timoteju 1,1; Titu 1,1.

Kao u Rimljanima 1,1; Filipljanima 1,1; Titu 1,1.

Eduard Lohse, Colossians and Philemon. Fortress Press, 1971.: 189.
Isto: 199.

Isto: 207.

Rije¢ je u mnoZini (Yyiv = vama, vam).

Na primjer: Atanasije, “Festal Letters” 9; Origen, “Homilies on Genesis”
8.8; Tertulijan, “To the Martyrs” 3.3.

Ton: 221.

Sordi: 29.

Isto: 23.—31.

[sto: 34.

Sordi na strani 34 primjecuje: Iz Druge poslanice Timoteju ne samo
da je savrseno jasno da podmetanje pozara nije bilo medu optuzbama
iznesenim protiv Pavla, ve¢ i da je njegovo sudenje odrzano prije nego
Sto su bilo kakve optuzbe uopce iznesene protiv krséana. Uoci svoga
drugog pojavljivanja pred carskim sudom, Pavao razmislja samo o svome
prethodnom iskustvu te o Cinjenici da su ga rimski krs¢ani tom prigodom
napustili (2 Timoteju 4,10.14.16). Cinjenica da uopce ne spominje daleko
dramati¢niji ishod sudenja u ljeto 64. god., kada se ‘veliko mnostvo’
(multitudo ingens — izraz koji je prvi put za kricane upotrijebio rimski
povjesnicar Tacit — op. prev.) kri¢ana susrelo sa smréu za Krista, zacijelo
mora znaditi da se, kad je Pavao pisao Drugu poslanicu Timoteju, pokolj
iz 64. god jos$ nije bio dogodio.

Joh. Ed. Huther, Critical and Exegetical Hand-book to the Epistles to

Timothy and Titus. H. A. W. Meyer’s Commentary on the New Testament.
Prijevod: David Evans. Hendrickson Publishers, rpt. 1884.: 209.

[sto.

Donald Guthrie, The Pastoral Epistles: Revised Edition. Tyndale New
Testament Commentaries. InterVarsity Press, 1990.: 139., 140.
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113.

114.

115.

116.

117.

118.
119.
120.

121.
122.
123.
124.
125.
126.

127.

128.

129.

130.
131.

Pauletta Otis, “Responding to Religious Violence: Love, Power, and a
Strong Mind” u knjizi The Brandywine Review of Faith & International
Affairs. Svezak 2., broj 1; proljece 2004.: 38., 39.

Bauer, Arndt, Gingrich, and Danker: 802.; Max Zerwick and Mary
Grosvenor, A Grammatical Analysis of the Greek New Testament. Biblio
Institute Press, 1981.: 639.; A. T. Robertson, Word Pictures in the New
Testament, Vol. IV, The Epistles of Paul, Harper & Brothers Publishers,
1931.: 613.

Louw i Nida: 384.; Ulrich Luck, swfronismo~ u knjizi The Theological
Dictionary of the New Testament, Vol. 7. ed. G. Friedrich and G. Kittel.
William B. Eerdmans Publishing Co., 1964. — 1976.: 1104.

Gordon Fee, I and 2 Timothy and Titus, New International Biblical
Commentary. Hendrickson Publishers, 1988.: 228.

Ralph Earle, 2 Timothy. The Expositor’s Bible Commentary, Vol. 11.
Zondervan Publishing House, 1978.: 398.; Philip H. Towner, /-2 Timothy,
Titus. The IVP New Testament Commentary Series. InterVarsity Press,
1994.: 168.

Na primjer: Matej 1,2; 4,18; 10,2; 12,46; 14,3; itd.

Na primjer: Matej 5,47; 12,49-50; 18-15; 28-10; itd.

Navod u Rimljanima 6,8 veoma je slican ovome u 2 Timoteju 2,11, no
kontekst je razli¢it. U Rimljanima kontekst je Kristova smrt za nas i
nase sjedinjenje s njim u njegovoj smrti. U 2 Timoteju kontekst je nase
umiranje za njega i njegovo sjedinjenje s nama u tome ¢inu.

[. Howard Marshall, Kept By the Power of God: 133.

Vidi raspravu pod podnaslovom “Marko” u poglavlju 2.

Djela 14,8-20.

Ton: 225.

Ton: 231., 232.

William L. Lane, Hebrews 1—8. Word Biblical Commentary. Word Books,
1991.: cxxvii.

William L. Lane, Hebrews: A Call to Commitment. Hendrickson
Publishers, 1985.: 18.

Franz Delitzsch, Commentary on the Epistle to the Hebrews, Vol. 2.
Prijevod: Thomas L. Kingsbury. William B. Eerdmans Publishing Co.,
1952.: 310.

Lane, Hebrews: A Call to Commitment: 154.
Isto: 155.

Radi slicne usporedne uporabe rijeci kreittwn. vidi 1,4 i 11,16. Delitzsch
na stranama 281. i 282. daje sljedecu primjedbu o usporedbi u retku 35:
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132.

133.
134.

135.
136.
137.
138.
139.
140.
141.

142.
143.
144.

145.

146.
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Ali, ma koliko da je bila velika vjera ovih majki i velicanstvena nagrada koja
im je pripala jo$ u ovome Zivotu, bilo je i onih drugih, jo§ blagorodnijih,
koje su radije gledale kako im djeca umiru pred o¢ima nego Sto su se
odrekle svoje viere u Boga i njegova obecanja o zivotu koji ¢e dodi.
Leon Morris, Hebrews. The Expositor’s Bible Commentary, Vol. 12.
Zondervan Publishing House, 1981.: 131.
Isto: 133.
William Lane, Hebrews 9—13. Word Biblical Commentary. Word Books,
1991.: 417.
Isto: 418.
Delitzsch: 310.
Vidi odjeljak “Stradanje kao odgoj stegom” u poglavlju 1.
Hurtado: 8.
Ton: 427.
Lane, Hebrews 1-8: 121.
Gotovo je sigurno da se u Hebrejima 5,7 govori o Isusovoj molitvi u
Getsemanskome vrtu, kad je molio da ga mimoide kalez koji je trebao
ispiti, no zavrsio je predajudi se putu stradanja sto mu ga je Bog odredio
kako bi osigurao spasenje svim ljudima.
Ton: 247.
Isto.
U Hebrejima 10,32-34 primjec¢ujemo hijazam (inverziju u drugome
reCeni¢nom redu; druga polovica fraze nalazi se u obratnom, zrcalnom
rasporedu — op. prev.):

A — podnosili ste €estu borbu — patnje... (rr 32, 33a)

B — bili ste supatnici s onima koji su se nalazili u takvoj nezgodi

(r 33b)

B’ — imali ste suosjedanja za suZnje (r 34a)

A’ — radosno ste podnosili otimanje svojih dobara... (r 34b)
Lane, Hebrews 9—13: na strani 522. primjecuje da je “upadljiv” prijelaz s
prezenta imperativa mnhmoneuete (sjecajte se) na aorist glagola elalhsan
(navijestili; tj. govorili, kazivali).
Na primjer: Delitzsch; R. V. G. Tasker, The Gospel in the Epistle to
the Hebrews. Tyndale: 1950.; J. Moffat, A Critical and Exegetical
Commentary on The Epistle to the Hebrews, International Critical
Commentaries. T&T Clark, 1924.; Gottlieb Liinemann, The Epistle to

the Hebrews. H. A. W. Meyer’s Commentary on the New Testament.
Prijevod: Maurice J. Evans. Hendrickson Publishers, rpt. 1884.
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147.
148.
149.

150.

151.

152.
153.

154.
155.
156.
157.
158.
159.
160.

161.
162.
163.

164.
165.
166.
167.

Lane, Hebrews 9—13: 522.

Hurtado: 8.

Lane, Hebrews 9—13: na strani 543. primjeluje:

Kao $to je Isus objavio, poziv na ucenistvo je poziv na mucenistvo; izrazi
“neka se odrekne sebe” (ali ne Isusa!) i “uzme svoj kriz”, predstavljaju
analogiju. U sinoptickoj je tradiciji poziv u€enicima povezan i s pojmom
srama (Marko 8,34-38 par.) i s prekidom drustvenih veza (Matej 10,37-38;
Luka 14,26-27). Cini se da su evandelisti shvacali zahtjev za odricanjem
od sebe kao sinonim za noSenje sramote (Marko 8,34; Matej 16,24; Luka
9,23-26), bas kao $to su povezivali noenje kriza s ispovijedanjem vjere
(Marko 8,38 par.). Cini se da je karakteristi¢no shvadanje uéenistva, koje
dolazi do izrazaja u retku 13, bilo oZivotvoreno jo$ u ovoj pred-sinoptickoj
strukturi Isusova predanja...

Douglas J. Moo, James. Tyndale New Testament Commentaries. William
B. Eerdmans Publishing Co., 1985.: 59.; Louw and Nida: 332., 775.

Isto: 59., 60. Joh. Ed. Huther, The Epistle of James. H. A. W. Meyer’s
Commentary on the New Testament. Prijevod: Paton J. Gloag i Clarke H.
Irwin. Hendrickson Publishers, rpt. 1884.: 35., 35.

Vidi: 1 Korinéanima 1,26; Rimljanima 15,26.

C. Leslie Mitton, The Epistle of James. Marshall, Morgan & Scott, 1966.:
88.

Moo: 93.

Isto.

Mitten: 39, 40.

Dietrich Bonhoeffer, Temptation. SCM Press, 1955.: 33.

Rick Warren, The Purpose Driven Life. Zondervan, 2002.: 204.
Isto: 205.

Marta Sordi, The Christians and the Roman Empire. Routledge, 1988.:
23. - 31.

Isto: 32., 33.

Isto: 33.

Barth L. Campbell, Honor, Shame, and the Rhetoric of 1 Peter. SBL
Dissertation Series 160. Scholars Press, 1998.: 27., 28.

Isto: 28.

Ton: 261.

Isto: 262.

Tertullian, On the Apparel of Women. The Ante-Nicean Fathers. Vol. 4.

ed. A. Roberts i J. Donaldson. Ages Software, 1997.: 49.
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168.
169.

170.

171.
172.

173.
174.
175.
176.
177.
178.

179.
180.
181.
182.

183.
184.

185.

186.
187.

188.

189.
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[sto.

Edwin A. Blum, 1 Peter. The Expositor’s Bible Commentary, Vol. 12.
Zondervan Publishing House, 1981.: 240.

Fika J. van Rensburg i Steve Moyise, “Isaiah in 1 Peter 3:13—17: Applying
intertextuality to the study of the Old Testament in the New.” Scriptura
80, 2002.: 280.

Isto: 282.

Wayne Grudem, I Peter. Tyndale New Testament Commentaries. William
B. Eerdmans Publishing Co., 1988.: 152., 153. Blum s pravom ukazuje
da rije¢ “Gospodin” iz 15. retka odgovara izrazu “Jahve nad Vojskama”
iz Izaije 8,13 (Blum: 240.). Ovo je jedna od najjacih napomena o Kristovu
bozanstvu u Svetome pismu.

Van Rensburg i Moyise: 281.

Isto: 285.

Hiebert: 213.

[sto.

Blum: 240.

“Onoga trenutka kad se osvetis, savjest ti viSe nije ¢ista” (van Rensburg
i Moyise: 281).

Hiebert: 217.

Grudem: 151., 154.

Ton: 265.

Selwyn: na strani 221. navodi kako je mogude da Petar ovdje upucuje na
stvarno spaljivanje krscana.

Grudem: 65.

Isto. Ovo tumacenje podupiru (mada ne ovise o njemu) i Petrove rijeci u
5,1, kad kaze za sebe da je i sam bio “svjedok Kristovih muka” misleci
pritom na sebe i crkvene starjesine koji su bili svjedoci Kristova stradanja
(to jest, on strada bas kao i oni radi Isusa). Vidi jo3: Ton: 266.
Zanimljivo je primijetiti da Petar, poput Pavla, Cesto povezuje stradanje i
slavu.

Grudem: 179.

Na primjer: Izaija 10,12; Jeremija 25,29; Ezekiel 9,6; Zaharija 13,7-9;
Malahija 3,15. Vidi takoder: Blum: 249.; Hiebert: 274.

Joh. Ed. Huther, The First Epistle of Peter. H. A. W. Meyer’s Commentary
on the New Testament. Prijevod: Paton J. Gloag i Clarke H. Irwin.
Hendrickson Publishers, rpt. 1884.: 324.

[sto.
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190.
191.

192.

193.
194.
195.

196.

197.

198.

199.

200.

201.

202.
203.

Hiebert: 301.

Zacuduje me koliko Cesto nailazim na vjernike koji misle da trebaju
vise Boga, ili smatraju da im Bog treba dati vise duhovnih blagoslova ili
sile, kako bi ostali vjerni ili bili poslusni. To je sasvim suprotno Petrovu
nauéavanju u ovome ulomku.

. Howard Marshall, The Epistles of John. New International Commentary
on the New Testament. William B. Eerdmans Publishing Co., 1978.: 4.

Isto: 190.
Isto.

Vidi: Publius Cornelius Tacitus, The Annals. Book 15. prijevod: Alfred
John Church i William Jackson Brodribb. Random House, rpt. 1942: 44.5.
Vidi takoder: Sordi: 30. — 35.; H. B. Workman, Persecution in the Early
Church. Charles H. Kelley, 1906.: 52. i dalje, 108. — 196.

Ovo je prvi i jedini primjer u Svetome pismu gdje je postojao samo jedan
voda crkve ili se radilo o vodi koji je kako se ¢ini zauzimao polozaj iznad
crkvenih starjesina.

Znacajnu studiju na ovu temu predstavlja kratka knjiga Francisa A.
Schaeffera, The Mark of the Christian. InterVarsity Press, 1984. Upravo
sam u ovoj knjizi prvi put pro¢itao pjesmu Evangeline Paterson “Tuzaljka”.

Od Evangeline Paterson, Deep Is the Rock. Arthur H. Stockwell Limited,
1966.

U odredenome smislu doista nanosimo tesku nepravdu ovoj knjizi kad
na nju upucujemo kao na Ivanovo otkrivenje. Jer je to zapravo Isusovo
otkrivenje. Shvadajuéi to ponovno primjecujemo da Bog, kao kod Joba,
odgovara na stradanje svoga naroda prije svega objavom sebe. Na pitanje
“zasto?” Bog u pravilu odgovara sa “tko”.

Domicijan je vjerojatno bio prvi car koji je ozbiljno shvatio svoje navodno
“bozanstvo” te je zahtijevao da to svi priznaju.

Sli¢nu apologeticku tvrdnju izrekao je Petar u Djelima kad je propovijedao
pred Velikim vijecem: “Spasenja nema ni po jednom drugom, jer je pod
nebom to jedino ime dano ljudima po kojem nam se treba spasiti” (Djela
4,12). Cini se kao da citira cara Augusta koji je 17. g. pr. Kr. proglasio
da “spasenja nema ni po kome drugom osim po Augustu jer ljudima nije
dano drugo ime po kojemu bi se mogli spasiti”. Medutim, Petar u svojoj
propovijedi zamjenjuje Augusta Isusom i iznosi kona¢nu tvrdnju da je Isus
Gospodar svih i svega, ukljucujudi (osobito) drzave.

Workman: 100.

Isto: 99. “Genij” imperatora kojemu su se njegovi podanici morali zakleti
na vjernost i pokloniti se bio je izraz kojim se upudivalo na nesto izmedu
duse i duha cuvara koji je $titio osobu ili obitelj cijeloga Zivota. Klanjanje je



374

204.
205.
206.
207.
208.
209.
210.

211.

212.

213.
214.
215.

U SJENI KRIZA

u pravilu znadilo da treba uzeti prstohvat tamjana i baciti ga na gradanski
zrtvenik. Jednostavan ¢in, ali na odbijanje se gledalo kao na neposluh, sto
je pak ukazivalo na prezir prema caru. Vidi takoder: Ted Byfield, ed. The
Christians: Their First Two Thousand Years Vol. 2: A Pinch of Incense.
Christian Millennial History Project, 2002.: 15., 16.

Sordi: 35.

Isto: 43. — 53.
Hurtado: 11., 12.
[sto.

Isto.

Ton: 290., 291.

John G. Gager, Kingdom and Community: The Social World of Early
Christianity, Prentice-Hall Studies in Religion Series. Prentice-Hall, 1975.

Na ovaj je pregled najviSe utjecaja imala knjiga Graemea Goldsworthyja,
The Lion and the Lamb: The Gospel in Revelation. Thomas Nelson,
1984.

Martin Kiddle, The Revelation of St. John. Hodder and Stoughton, 1940.:
x1vii.

Isto: xlviii.

Ton: 295. Vidi jos i odjeljak “Bog kao samodarivatelj” u drugome poglavlju.

Tri je puta Bog rekao “Svrseno je”: na kraju stvaranja (Postanak 2,2), na
krizu (Ivan 19,30) i na kraju vremena, pri obnovi svih stvari (Otkrivenje
16,17).
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